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HERMY FILOZOFII.
ZAMIAST WPROWADZENIA

Homer, prarodzic europejskiej literatury, wzywal w Iliadzie Muzy, szu-
kajac u nich natchnienia dla poetyckiego rytmu i wiedzy, noesis. Prosil o moc
wejrzenia w prawde i calo§é zamierzchlych i mrocznych wydarzen, splotow
namietnosci i walk, ktére miaty miejsce pod murami Troi. Wotal Homer:
»Muzy, Olimpu mieszkanki, powiedzcie mi teraz, bo przecie/ Wyscie boginie,
wiec wszystko widzicie i wszystko wam znane,/ My za$ nie wiemy na pewno
nic, tylko wiesci slyszymy [...]” [lliada, ks. 2, frg. 484-6]. Prosba Homera
wyraza przekonanie, ze tylko boskie spojrzenie jest wszech-widzace; tylko
bogowie sg wszech-wiedzacy, a czlowiek — co po Homerze najpiekniej wysto-
wi ustami Sokratesa Platon w Uczcie — jest tylko Erosem, ogniskiem pra-
gnienia madroéci ufundowanego na poczuciu braku, na §wiadomoéci wta-
snej ulomnosci i niewiedzy. Wiesci, ktore stysza ludzie, to wiedza niepewna,
zaledwie prawdopodobna. Grecy nazwali jg feme, fama, plotka, a ich filozo-
fowie nadali jej status doxa, tj. mniemania, domystu (Parmenides, Platon)
badz (Arystoteles) eulogos, czyli opinii, konwencji, tradycji, i przeciwstawili
ja episteme, poznaniu prawdziwemu, pewnemu. Episteme wraz z noesis, wej-
rzeniem czystej my§li, wymagaja od czlowieka wejscia na niepowszednig,
krytyczng droge badania. Filozofia, ta niezwykla ekspresja ludzkiego umi-
lowania madrosci, dobra i piekna, jest procesem, trudem, wedréowka — droga
poznania, peregrynacja ku prawdzie bytu i dobru czlowieka.

Filozofowie na rézne sposoby wyrazaja gleboka mys$l dotyczaca status
viatoris ludzkiego bytowania posrod Swiata. JesteSmy w drodze. Droga jest
ludzkie zycie, droga jest wiedza, droga cnota, droga szczescie, droga umie-
ranie. Swiety Augustyn nazwal czlowieka homo irrequietus, wedrowcem,
ktory podaza przed siebie, pchany miloScig niespokojnego serca. ,,Dokgdkol-
wiek ide, mito§¢ mnie prowadzi” — pisal on w swych Wyznaniach, bedacych
swoistym itinerarium duchowej inicjacji. W starciu dwéch postaw, tj. mitosci
ziemskiej i mitosci niebianskiej — amor sui i amor Dei, w wedréwkach mie-
dzy Tagasta, Kartaging, Hippong w Afryce a Ostia, Rzymem i Mediolanem
w Italii rozegraly sie najwazniejsze przygody serca tego Ojca Kosciola. Pejza-
ze jego wedrowek malowane byly przez wloskich artystow. Pojedyncze skaty,
miedzy nimi serpentyna $ciezki, wiotkie pnie cypryséw czy pinii, a moze
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i drzewko figowe — §wiadek niedawnego placzu, zalu i zaru modlitwy, osio-
ek i przy nim wytrwaly pielgrzym. Pejzaz pewnej biografii. Pejzaze los6w.
W pejzazu swiata.

,Waskie sg ramy naszego spojrzenia i nieszerokie granice §wiadome;j
uwagi”’— wiele stuleci po Homerze pisal w Portrecie Kanta Bolestaw Micin-
ski, filozof, znakomity eseista. ,,Niedoskonalo§é naszego spojrzenia podsuwa
Swiadomosci pojecie czasu i jego podzialu. Dla nas jest najpierw $wiatto, po-
tem zmacone wody, ziemia, drzewa i ptaki. Ale Wiekuisty stworzyl wszystko
jednoczesnie”.

Czasowo$¢ determinuje ludzkg kondycje zar6wno w porzadku istnienia,
jak i w porzadku poznania. Nawet je§li z perspektywy wiekuistego nunc
stans i §wiat, i czlowiek ciesza sie dojrzaloscia i pelnia, z poziomu przemi-
jajacego nunc fluens jawia sie fragmentarycznie, czastkowo, we frazach na-
stepstwa czasowego. Umyst czlowieka, zniewolony partykularyzmem wla-
snego ogladu, ulega kompensujacemu mechanizmowi mitycznej gratyfikacji
(co tak wspaniale przeS§wietlil swa my§lg Leszek Kotakowski w Obecnosci
mitu), tworzac jedng z najwiekszych swoich idei — idee Syntezy. W istocie
Synteza ta jest rodzajem mitu eschatologicznego, wskazuje bowiem na kres,
na wlasne spelniajace uobecnienie w chwili ostatecznego przesilenia — trans-
gresji zycia w §mierc.

Czlowiek to homo viator — za Aureliuszem Augustynem postepowal
w swym myS§leniu Gabriel Marcel — to wedrowiec, idacy przez zycie jak
§lepiec, nieSwiadomy celu, sensu §wiata i wlasnej w nim egzystencji. Do-
piero u kresu swojej wedrowki moze on pojaé, uchwycic¢ znaczenie, wszak
to wlasénie kres jest wypelnieniem i calo$cia. Lecz na ¢6z czlowiekowi wie-
dza w chwili ostatecznej niemoty, nie moze on jej wszak juz spozytkowac!
Czyz nie jest najwiekszg ironig losu ludzkiego fakt, iz ostateczne rozpo-
znanie okazuje sie bezuzyteczne? Na przekor jednak pesymistycznym ak-
centom Marcel budowal metafizyke nadziei. Nadzieja to nie Hezjodowa,
zamknieta w puszce Pandory zmora, lecz owoc afirmujgcej postawy czto-
wieka — przyzwolenie na to, co sie przydarza i co pojawia w drodze; to
pelne zaangazowanie, calkowite uczestnictwo i wychylenie ku drugiemu
czlowiekowi.

Czy chrzescijanskie fiat Marcela nie jest nowa odmiang poganskiego
amor fati, mitoéci losu wedrowca dionizyjskiego — wedrowca, jakim widzial
sie Fryderyk Nietzsche? Ukochac los i §wiat tak bardzo, by wykrzyczeé temu
,2monstrum sily”: moja moc kaze ci powtarzaé sie wiecznie! I w gérach al-
pejskich, wysoko ponad ziemig pospolitych pociech i uciech, przychodzi naj-
wieksze olénienie wzgardliwego filozofa — die ewige Wiederkehr — wieczna
wedréwka Swiata, kolisko bytu. Mit wiecznego powrotu byt dla Nietzschego
czym$ wiecej niz nawigzaniem do presokretejskiej kosmologii, byt funda-
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mentalnym nakazem moralnoéci nie etycznej, lecz estetycznej: zy¢ tak piek-
nie, tak dostojnie, z takim rozmachem, by maéc powtarzac sie w kolejnych
Swiatach tak samo, bez znuzenia, bez zazenowania!

Kolo éwiata, koto losu... Nawet jeéli przyjdzie nam zakwestionowac¢ ma-
rzenie i imperatyw Nietzschego, czyz zycie hic et nunc, w pejzazu tego Swia-
ta, nie zamyka sie kotem wedréwki? Wyjéciem, droga i powrotem? Idac przed
siebie, przemierzamy — kazdy z osobna — droge Odysa — droge do domu, do
siebie samych. Czyz bowiem czlowiek sam dla siebie nie jest ostateczng oj-
czyzng i celem wszystkich swoich podrézy? Kazda droga jest w jakims§ stop-
niu odyseja, powtérzeniem wyznaczajacego ja archetypu nostos, nost-algia,
trudem powrotu (gr. nostos — powrdt, algos — cierpienie). Tak o tym kole
wszelkich ludzkich drég pisal poeta drogi Walt Whitman: ,,Daleko bedziesz
szukal! Wrécisz na konicu do tego, co ci najbardziej znajome, znajdujac szcze-
§cie, wiedze nie w innym miejscu, ale w tym miejscu... nie w innej godzinie,
ale w tej godzinie”. A poeta, pisarz, filozofujacy mistyk Fryderyk von Har-
denberg, zwacy sie Novalisem, w Kwietnym pyle: ,Marzymy o podrézach
przez wszech$wiat, a czyz wszech§wiat nie jest w nas samych? Nie znamy
glebin naszego ducha. Do wewnatrz prowadzi tajemnicza droga. Wieczno§é
z jej Swiatami, przeszloéé i przysztosé sg w nas albo nie ma ich nigdzie”.

Linia losu zamyka sie w kolo, a w linii tego kota cztowiek zawsze pozo-
staje wedrowcem, idac wprost ku nieodwracalnemu kresowi wlasnej biogra-
fii, czy tez, jak mityczny Ahaswer, objawia wcigz powtarzajacym sie §wiatom
fundamentalne ich niewykonczenie, ich nie-skoniczonos$¢. Nunc fluens, nie-
ustanny przeplyw wpisany w dzieje §wiata i czlowieka, cigg pamieci i ocze-
kiwania, zatraty i nadziei, tego, co juz minione, i tego, co jeszcze niedoko-
nane, jest najwymowniejszym znakiem ontologicznego ufundowania Swiata
ludzkiego na braku - zrddle nostalgii i patosu. ,,Milos¢ to cztowiek niedo-
koniczony” - pisal Paul Eluard. Nie byloby pragnienia, zdazania, wedréwki,
gdyby nie to rudymentarne dla ludzkiej kondycji poczucie jej niedomkniecia,
otwartosci, zaledwie mozliwoéci bytu.

Wedtug Jean-Paula Sartre’a czlowiek jest ,,bytem dla siebie”, transcendu-
jacym, wychylonym w przysztosé, ku projektom, zasadniczo réznym od ,,bytow
w sobie”: ,kamienia, pleéni czy kalafiora”, okrzeptych, zamknietych w imma-
nencji, statycznych, biernych. Dla Th. Hobbesa, Kartezjusza, B. Pascala i in-
nych mysélicieli Zachodu (nierzadko czesto podrézujacych, bedacych w drodze)
ludzka natura przejawia sie w ruchu. Ruch, mobilnoé¢, to nasza swoistosc.

Zatem idziemy, jesteSmy w drodze, odwieczni pielgrzymi sensu i formy.
Jak grecki ksénos, podrézny, cztowiek jest obcym i go§ciem w rzeczywistosci.
Te rzeczywisto§¢ oswaja on i obtaskawia przemoca badz czuloScig wlasnego
patosu. Idac, podejmuje i porzuca, przechodzi i przemija, a przemijajac zdo-
bywa dojrzatoéé, forme i sens — buduje sobie wlasng Smier¢.
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Na portrecie Kartezjusza, namalowanym w 1647 roku przez Jana Bapti-
ste Weenixa, widzimy w rekach filozofa otwartg ksiege, w ktérej widnieje na-
pis: Mundus est fabula. Swiat jest fabula, narracja; $wiat jest ksiega. W sensie
absolutnym jest on caloscig, forma zamknieta, ale przygodnie, z perspekty-
wy czlowieka, pozostaje on otwartym polem opowiesci, na ktory sktadajag
sie narracje kultury: mitéw, filozofii, sztuki, nauki, fascynujace, choé¢ jednak
czastkowe, zdeterminowane ,, waskimi ramami naszego spojrzenia”.

Kartezjusz w 1633 roku ukonczyl traktat Le Monde, nie opublikowat
go jednak, przestraszony potepieniem Galileusza — my§liciela, na ktérego
autorytet w tymze traktacie sie powotywal. Filozof wypowiedzial tutaj mysl,
ze naukowy opis zjawisk natury jest forma [’invention d’une fable. Trak-
tat wyszed! poSmiertnie, za§ portret pedzla Weenixa, namalowany trzy lata
przed $miercig filozofa, zapewne nawigzuje do nieopublikowanego jeszcze
dziela, prawdopodobnie réwniez do zapisu z Rozprawy o metodzie trak-
tujacego o woli studiowania w ,wielkiej ksiedze Swiata” poprzez podroéze.
Portret ma dwie dominanty Swietlne skoncentrowane na ksiedze i twarzy
filozofa. W obrazie pelnym barokowych cieni ksiega i twarz zdaja sie stano-
wié jedno$é. Doskonalym przypisem do tej jednoSci mogg byé stowa Jorge
Luisa Borgesa, wypowiedziane przezen w Twdrcy (a uczynione mottem do
Mikrokosmosu przez pisarza idei podrézy, Claudio Magrisa): ,,Czlowiek po-
stanawia odmalowac §wiat. Przez lata bedzie zaludnial przestrzen obraza-
mi prowingji, krélestw, gor, zatok, okretow, wysp, ryb, pokoi, instrumentow,
gwiazd, koni i ludzi. Na chwile przed §miercig odkryje, ze 6w cierpliwy labi-
rynt linii jest podobizna jego wlasnej twarzy”.

Wiadomo, jak potoczylo sie zycie Kartezjusza: Francja, Niemcy, Czechy,
Wegry, Wlochy (piesza pielgrzymka do Loreto w podziekowaniu za odkrycie
metody wlaSciwego postugiwania sie rozumem), Holandia, wreszcie Szwecja
i krolewski dwor w Sztokholmie. To wlasnie tam, w zimnej Péinocy, ,,gdzie
mysli zamarzaja w glowie” (jak czytamy w jednym z jego listéw) mysSliciel-
wedrowiec dotart do ostatniego przystanku zycia. Pejzaz pewnej biografii...

Filozofowie bywaja mys§licielami drogi w dwojakim znaczeniu: dostow-
nym i przenoSnym. Czesto — jak widzimy z przytoczonych zaledwie paru
przykladow — podrézuja, przemierzajg przestrzenie ojczyzny wlasnej i wia-
ta. Motywy tych podrézy sa zréznicowane: poznanie, doSwiadczanie rze-
czywisto§ci w przygodzie zmystowego i intelektualnego przezycia, rozmach
i apetyt istnienia, spotkanie, symposion, wolno$¢, ucieczka... Diogenes
z Synopy, wygnany ze swojego miasta, przemierzy! calg Hellade, a wlasng
bezdomno$¢ uczynil wzorcem pozadanej dla filozofa postawy kosmopoli-
tes, Swiatowego, uniwersalnego obywatelstwa: ,,Nie mam domu, ojczyzny,
pieniedzy, rodziny. Ale do mnie nalezy niebo i ziemia, do mnie nalezy caly
§wiat”. Bezdomno§$¢, jak pisala Hannah Arendt w Mysleniu, przypominajac
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ucieczke Arystotelesa z Aten, jest wlasciwa kondycja filozofa; jest warun-
kiem dystansu, nieuprzedzonego ogladu, szerokiej perspektywy dla mysli,
teorii. Wraz z takim ujeciem przechodzimy na poziom przenoénego rozu-
mienia filozoficznej wedrowki. Droga, wedrowka, pielgrzymowanie sg dla
filozofow czesto poreczna metafora ludzkiego losu i jego sceny — Swiata,
a takze poznania, wiedzy, samorealizacji, trudu osiggania cnoty i eudajmo-
nii; sg przeno$nia samej filozofii, rodzacej sie ze zdumienia wobec tajemnicy,
poruszajacej zagadki (,,egzotyki”) Swiata i istnienia.

Kartezjusz ustalil dla filozofii methodos, droge systematycznego i kry-
tycznego badania, ktéra miata prowadzi¢ do stworzenia mathesis universa-
lis, uniwersalnej nauki opisujacej calo§é bytu. Jego filozofia byta owocem
wiary w to, ze prawda otwiera sie przed umyslem badacza, gdy ten postepuje
wlasciwg droga mys$li i dowodzenia. Dzisiaj, gdy filozofia jak nigdy dotad
Swiadoma jest wlasnego niespelnienia i do§wiadcza swoistego — jak okre-
§lit to dosadnie Leszek Kotakowski w Horrorze metafizycznym — ,,samoume-
czenia”, w poczuciu wlasnej niemocy oddalajac w nieskonczonoéé realizacje
projektu Syntezy; w tych szczegélnych okoliczno§ciach filozoficznej samo-
wiedzy, znaki drogi i wedrowki zachowuja dla filozofii tym bardziej swojg
metaforyczna moc, wskazujac na skale jej zmagan. Na drogach tych zmagan
filozofowie zostawiaja §lady swoich osiagnieé i wskazowki dla mysli, jak nie-
gdy$ czynili to Grecy stawiajacy na podréznych szlakach hermy. I chociaz
§lady my§licieli nie sg tym samym, czym byly greckie kamienie — §wiadectwa
opiekunczej obecno$ci Hermesa, patrona podréznych i poSrednika bogéw,
nie przestajg by¢ one jednak waznymi znakami osiagnie¢ ludzkiego umystu.
Nawet jesli osiagniecia te pozostajg — jak znaki samego boga — enigmatycz-
ne, ich status niezupelnoéci i niekonkluzywnosci tym bardziej potwierdza
status viatoris cztowieka, nieustanne przebywanie w drodze.

Prezentowane w niniejszym tomie teksty polskich filozofow traktuja-
ce o drogach, pejzazach i formach zmystowych, intelektualnych, protrep-
tycznych, dziejowych, turystycznych, o pielgrzymowaniu, o projektowaniu
i antycypowaniu w wyobrazni mozliwych urokéw i zasadzek podrézy, sg
swoistymi hermami, §ladami indywidualnych refleksji, znakami namystu
filozoficznego nad symbolami drogi i wedréwki wskazujacymi na los czto-
wieka — symbolami ,,dajacymi do my§lenia”.

Przywolywany juz tutaj Claudio Magris we wstepie do swojej ksiazki Po-
droz bez konca pisal: ,,Przedmowy budzg zawsze podejrzenie; sg zbedne, jesli
teksty, ktore przedstawiaja, ich nie potrzebuja, albo obnazaja ich stabosc,
jesli te ostatnie nie moga sie bez wstepu obejéé, w dodatku za§ moga po-
psué przyjemno§¢ lektury, jak dzieje sie to w przypadku prob wyttumaczenia
dowcipu lub ujawnienia, jak ksigzka sie konczy”. Tom oddawany wlasnie do
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rak czytelnika nie ma cigglej narracji, nie ma tez zakonczenia, jest luznym
zbiorem szkicow i rozpraw, ktore z calg pewnoScig nie potrzebujg redakcyj-
nej introdukeji, przedstawiaja sie bowiem same, przemawiajgc rozlicznymi
sensami. Redakcji pozostaje nadzieja, ze lektura tych tekstéw — herm fi-
lozoficznego namyslu — bedzie nie tylko przyjemna, ale takze inspirujaca
i stymulujgca do kolejnych dyskusji.

Maria Zowisto
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ARTYKULY

W POSZUKIWANIU .
PRAKTYCZNEJ FILOZOFII PODROZY

Marek Kazimierczak*

Zarys tresci: Celem artykulu jest teoretyczny namysl! nad takim sposobem uprawiania podré-
zy, ktory wznosi jg na wyzszy poziom do§wiadczenia i przezywania ,bycia w drodze”, upraw-
niajacy do uznania jej za rodzaj sztuki zycia, ktorej podobienstwo z praktykowaniem zyciowej
filozofii jest w artykule przedmiotem uzasadnienia. Plyngce z tego uzasadnienia przeslanie
odwoluje sie do wartoSci, ktore ,bycie w drodze” w sobie zawiera, przesadzajac o waznym,
samoksztalcacym, wzbogacajacym osobowo§é podréznika-turysty, wymiarze podrézowania.
Artykul jest prébg dotarcia do antropologicznych i filozoficznych korzeni podrézy, uchwycenia
tego, co kryje sie pod powierzchnig turystyczno-podrézniczych do§wiadczen. Struktura tekstu
sklada sie z trzech zasadniczych czeSci. W cze$ci pierwszej — Mobilnosé w swiecie ponowocze-
snym — pojawia sie analiza wspélczesnych form mobilnoéci z akcentem na jej duchowy wy-
miar. W czeéci drugiej — Swiaty podrézy w antropologicznej perspektywie — mamy do czynienia
z opisem egzystencjalnego wymiaru podrézowania w alternatywnych §wiatach podroézy, ktory
wpisuje sie w strategie ludzkiego zycia. Czes¢ trzecia — Sztuka podrézy sztukq zycia — jest proba
dookreslenia praktyki podréozniczej, ktora przeksztalca sie w sztuke zycia.

Stowa kluczowe: etyka, antropologia, filozofia, turystyka, podréz

Wstep

Filozoficzny charakter rozwazan nad takim sposobem bycia w $wiecie,
ktorego glebszy sens ujawnia podrézowanie, nie omija z reguly kwestii moz-
liwych sposobéw wykraczania poza codzienno$¢ potocznego zycia w kierunku
innych, nierzadko ekscytujacych i tajemniczych swiatéw. W sensie ontologicz-
nym ,,S§wiat” jest nazwa dla sfery bytowej, ktora obejmuje réznorodnosé ist-
nien, w tym takze §wiat podréznych w jego czasoprzestrzennej roznorodnosci
i calym materialnym wyposazeniu. W wymiarze ontycznym zawiera w sobie
kwintesencje ludzkich mozliwosci i przejawow zycia: ,,Jest zawsze czyms$ wiecej
niz nasz los i faktyczne zycie” [Ortega y Gasset 1952, s. 178]. Zwykle to rutynie

* Dr hab., prof. AWF w Poznaniu, Zaklad Kulturowych Podstaw Turystyki, Wydziat Tu-
rystyki i Rekreacji, Akademia Wychowania Fizycznego im. E. Piaseckiego w Poznaniu, 61-555
Poznan, ul. Droga Debinska 7; e-mail: makazim@o2.pl.
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czynnoSci zwigzanych z krzataning wokoét zwyklych ludzkich spraw przeciw-
stawiany jest niecodzienny §wiat podrézy, z jego niezwyklymi wydarzeniami
sprzyjajacymi odkrywaniu nowych senséw i wartosci, np. w sferze przyrodni-
czo-kulturowej, gdy docieramy do miejsc okreslanych mianem cudéw é$wiata.

Chociaz w analizach podrézy na plan pierwszy wysuwa sie przestrzenna
i czasowa mobilnosc, ktorej rezultatem jest zmiana §rodowiska naturalnego,
geograficznego i spoleczno-kulturowego, to przeciez podréz nie sprowadza
sie jedynie do realno§ci empirycznych danych. Podrézowanie urzeczywistnia
idee podroézy zaréwno na poziomie doznan zmyslowych, powstalych w ho-
ryzoncie naszej cielesnoSci i tego, co okreSlamy otaczajacym nas $wiatem
rzeczy i ich stanéw — jak i w sferze duchowo-mentalnego doSwiadczenia,
wykraczajacego poza dajgce sie materialnie zlokalizowaé geograficzno-topo-
graficzne miejsca. Postugiwanie sie pojeciem ,podréz” na oznaczenie zja-
wisk, ktore wykraczajg poza fizyczne przemieszczanie sie, cho¢ ma jedynie
sens metaforyczny [Podemski 2004], to jednak wzbogaca, rozszerza, a nie
zubaza nasze rozumienie tego, co moze by¢ z podrézg kojarzone. Uznanie
za ,rzeczywista” podroz jedynie taka, ktora zawiera sie w sferze fizycznosci
(podréz korporalna), a za ,,rzeczywistg” przestrzen jedynie takg, ktora jest
ograniczona trzema empirycznie dajgcymi sie uchwyci¢ wymiarami, pomi-
ja przebogata réznorodno$é¢ znaczen i interpretacyjnych odniesien, ktore
odnosza sie do ,,rzeczywistych” obiektéw i celow podrézowania, gdy stowu
,rzeczywisto$é” nadajemy niedogmatyczny sens. Nie da sie odgraniczy¢ po-
drézy, rozumianej jako realna podréz (korporalna), od podrézy mentalnej,
nadajacej sensy i znaczenia fizycznemu przemieszczaniu sie w czasie i prze-
strzeni, ktéora ma wymiar duchowy i przebiega w wyobrazni podrézujacego.
Za sprawg podrozniczych doswiadczen turysta-podréznik staje sie bohate-
rem dwéch jednoczeénie przebiegajacych, komplementarnych wzgledem sie-
bie §wiatéow — ,realnego” i ,imaginacyjnego”. Podrézowanie mentalne nie
musi oznaczaé zubozenia fenomenologicznego do§wiadczenia podrézy, jak to
ma miejsce w przypadku podrézy wirtualnej, bowiem w zaposredniczonych
przez komputery spotecznosciach ludzie nadal spotykaja sie twarza w twarz,
cho¢ w tych nowych warunkach zaréwno ,,spotkanie”, jak i ,,twarz” znaczag
juz co innego [Urry 2009, s. 109].

Podrézowanie mentalne, polegajace na oddawaniu sie marzeniom lub
wtapianiu sie w §wiat bohaterow literackich, towarzyszy cztowiekowi od da-
wien dawna. W zachowanych najstarszych epickich i poetycko-mitologicz-
nych pismach naszego kregu kulturowego — epopei o Gilgameszu, Mojze-
szowym Piecioksiggu czy homeryckiej Odysei — pojawiaja sie wzorce, typy
1 motywy podrézowania. W ich przebiegu — czy to o charakterze wertykal-
nym, podrézy do ,nieba i piekiel”, w poszukiwaniu transcendencji, jak to
mialo miejsce w epopei o Gilgameszu, czy podrozy o charakterze horyzon-
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talnym i cyklicznym, ktoérej ilustracje przedstawia homerycki epos Iliady
i Odysei z motywem wyruszania w droge, pelng przygod i ostatecznie ze
szczeSliwym powrotem do ojczystego domu, czy wreszcie podréza o charak-
terze eksodusu, opisujaca wyjscie ludu Izraela, bedaca rodzajem emigracji,
wyjazdu bez powrotu, zwigzanym z utratg ojczyzny, poszukiwaniem szcze-
§cia na obczyZnie — mozna odnalezZ¢ inspirujgce podobienstwa do wiekszosci
wspolezesnych podrézy, odbywanych z podobnych pobudek.

Podréz, jako spoteczno-kulturowy fenomen, a zarazem przedmiot wsp61-
czesnej refleksji nauk o turystyce, zastuguje na zainteresowanie ze strony
socjologdow 1 filozofow, ktorzy w podrézy turystycznej dostrzegajg szanse na
realizacje wartoéci. Na wiele sposobéw uzasadniane jest twierdzenie, iz po-
droéze sa istotna cechg ludzkiej kondycji, ze ksztaltujg czlowieka, i to zaréwno
tego, ktory uprawia turystyczne podroze, jak i tego, ktory podrézujacych tu-
rystow przyjmuje. W odkrywaniu ,,glebi” podrézniczych do§wiadczen kwestia
konsumenckiego charakteru turystycznych podrézy schodzi na dalszy plan,
a znaczenia nabiera to, co pozostaje w niej niewidoczne. To istniejacy paralel-
nie do przestrzeni §wiata konwencji i tradycji, powszechnie uznawanych mo-
tywow i innych widocznych sposobéw zachowan alternatywny §wiat marzen,
tesknot za autentyzmem, niecodzienno$cig nastrojow, przeciwstawiajacy sie
turystycznej rutynie. Takze w tym wypadku my§lowemu porzadkowaniu po-
drézniczego §wiata, stuzacemu wyjasnieniu i uzasadnieniu potrzeby podrézo-
wania, jej spoteczno-kulturowych kontekstéw, przychodzi z pomocg metafora,
jako narzedzie opisu kondycji cztowieka, wystepujacego czy to w roli turysty,
wedrowca, pielgrzyma, czy wldczegi. Za jej sprawa takze podroz, wedrowka,
pielgrzymka, stajac sie waznymi figurami réznych dyskurséw, archetypami,
symbolami ludzkiej egzystencji, nabierajg znaczenia kompensacyjnego i kom-
plementarnego wzgledem §wiata, w ktérym toczy sie zycie codzienne.

Dobrowolno$§¢, spontaniczno$é i samorzutno§é, wyrézniajace turystycz-
ne podroéze, sktaniaja do pytania o to, co w sferze aksjologii i osobotworczej
roli podrézy powoduje u ludzi — jawnie we wszystkich kulturach — owo wy-
kraczanie poza codzienno$é. W odkrywaniu motywoéw podrézowania, odnie-
sionych do wewnetrznego §wiata podréznych, pojawia sie kwestia kluczowa
dla antropologii podrézy — uzasadnienie sensu ludzkiego bycia w drodze. Ta
kwestia zostaje w artykule odniesiona do aksjologicznej sfery autokreacyj-
nych i osobotwodrczych konsekwencji podrézowania i wigze sie z préba do-
tarcia do istoty tej najbardziej fundamentalnej w wymiarze egzystencjalnym
ludzkiej potrzeby, warunkujgcej bycie wolnym w wymiarze nie tylko ciele-
snym, ale i duchowym, jaka jest podroz.

W artykute eksponowany jest namyst nad takim sposobem uprawiania
podroézy, ktory wznosi ja na wyzszy poziom do§wiadczenia i przezywania ,,by-
cia w drodze”, ktory widzi w podrozy sztuke zycia, i ktorego podobienstwo
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z praktykowaniem zyciowej filozofii jest w artykule przedmiotem uzasadnie-
nia. W tak zarysowanej problematyce na plan pierwszy wysuwajg sie nie tyle
zewnetrzne warunki podrézy — a wiec to, gdzie, jak, kiedy i kto podrézuje,
ile owo filozoficzne ,,dlaczego” podrézowania, wyja$niajace i odnajdujace jego
glebszy duchowy sens. W wewnetrznym Swiecie podmiotu bedacego w dro-
dze, w ktérym proces kulturowego samorozwoju owocuje praktyczna filozofig
iwlasnym ,rozjasnieniem egzystencji” [Jaspers 1998], zawarta jest odpowiedz
na réwnie fundamentalne pytanie: Kim powinien byé czlowiek w podrézy?

Okreslenie i oszacowanie filozoficznej warto§ci podrézy, rowniez jako
sztuki praktykowania zyciowej madro$ci, zostaje w artykule odniesione do
wzorow zycia postulowanych i praktykowanych przez starozytnych my-
§licieli, a takze zainspirowanego nimi w czasach nowozytnych filozofa tej
miary, co Michael de Montaigne. Dla niego podréz w poszukiwaniu prawdy
zycia miala wymiar egzystencjalny i dyskursywny, byla czyms$ przezywanym
w sposob konkretny i zmystowy, stanowigc zarazem okazje do wyrazania
abstrakcyjnych tresci w sposob nad wyraz osobisty.

Odkrywanie zwigzkoéw znaczeniowych miedzy filozofia a podréza
obejmuje w artykule sfere Zrodel, motywow i celow filozofowania, kto-
rego podrézowanie jest w obszarze mentalnym metafora, a takze — czy
moze przede wszystkim — samego podrézowania, ktére ponad swym fi-
zyczno-zmyslowym wymiarem urasta do rangi filozofii. Ta za$ rozumiana
jest w artykule jak najszerzej, jako obejmujaca $wiat czlowieka i nature
praktyka badawcza, nakierowana na poszukiwanie madroéci. Postulowa-
na w artykule jej konkretyzacja w postaci praktycznej filozofii podrézy
wychodzi od danych naocznych, ktére poddaje interpretacji i refleksji
krytycznej, przeksztalcajac je w filozofie podrézniczego doSwiadczania.
W wyrazeniu ,filozofia podrézy” wymiar filozoficzny skierowany jest na
wskazanie ostatecznych racji bytu dla tej dziedziny zycia i dziatania czlo-
wieka — na to, czym jest w swej istocie, i jaki jest jej cel. Filozofia podrézy
bylaby zatem ostatecznym wyjaénieniem podrézniczego doéwiadczenia
jako integralnego elementu ludzkiej kondycji. W artykule takie jej ro-
zumienie wymaga postawienia pytania: Na czym polegataby podréznicza
praktyka, aby zaslugiwala na miano podroézy filozoficznej?

1. Mobilno$§¢é w S§wiecie ponowoczesnym

W rozwazaniach nad podro6za natrafiamy na kategorie mobilnosci, ktorg
podroéz zakltada i bez ktorej nie mogtaby zaistnie¢. W odréznieniu od podrozy
nie jest ona celem samym w sobie i w pierwotnym sensie oznacza gotowos§¢é
i zdolno$¢ do ruchu, a takze sam ruch. Lacinski rzeczownik mobilitas, ozna-
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czajacy ruch, ruchliwosc, a jako mobilitas amini — sprawno$§é, bieglosc, wy-
wodzi sie od tacinskiego czasownika movere — wprawi¢ w ruch, uruchomic,
poruszy¢. Zazwyczaj, gdy méwimy o podrézowaniu, mamy na mys$li mobil-
no§¢ przestrzenna, ktérej rezultatem jest zmiana Srodowiska geograficzne-
go, czesto takze spotecznego i kulturowego. Mobilnoéé, jako zdolno§é prze-
mieszczania sie cial w przestrzeni, moze byé procesem zaréwno aktywnym,
jak i pasywnym, pozytywnym lub negatywnym. Na pytanie: co jest w ruchu?
odpowiadamy za Heraklitem, ze wszystko, w tym za$ to, co wyzwala bieg
my§li i staje sie dla nich punktem odniesienia.

Przenoéne znaczenie mobilnoSci abstrahuje od potencjalnej zmiany
miejsca i koncentruje sie na duchowym wymiarze, wykraczajacym poza zwy-
kla ruchliwo§é w przestrzeni. Mobilno$¢ duchowa oznacza¢ woéwczas moze
sprawno$¢ myé$lenia, intelektualng zdolnoéé odniesienia sie do réznych sy-
tuacji. Nabiera w naszych ptynnych nomadycznych spoteczenstwach rangi
imperatywu. Zdaniem Zygmunta Baumana: ,,Mobilno$¢ okazuje sie najwy-
zej ceniong i pozadang wartoscia, a swoboda poruszania sie — ten nieréwno
dzielony towar, ktorego stale brak — szybko staje sie glownym czynnikiem
ksztaltujgcym spoteczne podzialy w dobie p6znej nowoczesnosci czy tez cza-
sach ponowoczesnych” [Bauman 2000, s. 6]. Szereg form i odmian mobil-
noéci wertykalnej i horyzontalnej, ktére funkcjonuja w socjologii migracji
i odnoszg sie do indywidualnych zmian, np. spolecznego statusu czy tez
przestrzenno-geograficznego polozenia, wigze sie z decyzjami, ktére w naj-
czestszych przypadkach sg §wiadome, choé¢ nie zawsze zachodza w akcie
wolnej woli. Niezaleznie od tego, czy kryje sie za nimi troska o bezpieczen-
stwo egzystencjalne, czy tez sa manifestacja potrzeby ruchu i podazajacej za
nig ciekawosci, ochoty na przygode, czy niezwykle doswiadczenie z tym, co
nieznane, fascynujgca w mobilnoéci jest sama jej potencjalno§é [Luhmann
1984, s. 92].

Byé mobilnym, by¢é w ruchu — to dzi§ rodzaj spotecznego imperatywu,
ktory dla jednych oznacza sposdb na niewigzanie sie ze stalym miejscem
zamieszkania, styl zycia, dla wielu innych jest za$ rodzajem przymusu, za
ktorym ukrywa sie ekonomiczna presja ,kapitalizmu wieku dostepu”. Mo-
bilnoé¢ wraz z jej zmienng dynamika, stanowiac egzystencjalny wyznacznik
bycia w éwiecie nowoczesnych nomadéw, ktérych biografie nie sg zorien-
towane na osiadlo$é, daje sie opisac jako plynne Transleben [Beck 1994, s.
197-212]. Zygmunt Bauman, piszac o dwéch é$wiatach, dwoch sposobach
i strategiach odbierania Swiata, zauwaza: ,Modne okre§lenie «nomadzi»,
stosowane bez r6znicy w odniesieniu do wszystkich zyjacych w epoce pono-
woczesnej, jest wysoce mylace, poniewaz przemilcza glebokie réznice, ktore
dzielg od siebie dwa rodzaje do§wiadczen, oddajac zarazem ich podobien-
stwo w sposob bardzo powierzchowny [Bauman 2000, s. 104]. ,,W tworzacej
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sie hierarchii mozliwo$ci poruszania sie — pisze dalej Bauman — na jednym
biegunie mamy §wiat totalnej mobilnoSci: przestrzen przestala by¢ ograni-
czeniem i tatwo sie ja przekracza zar6wno w «rzeczywistoSci», jak i «wirtu-
alnie», tymczasem w drugim Swiecie, w ktérym «skrepowani wiezami lokal-
nymi», nie majg mozliwo§ci poruszania sie, rzeczywista przestrzen szybko
sie zamyka” [Bauman 2000, s. 104-105]. Ta dwubiegunowos$¢, dla jednych
oznacza potwierdzenie nowych mozliwosci, nowa jako§¢ zycia, dla innych
za$ alienacje, niestabilno§¢, niemozno$é nawiazywania kontaktéw. Ujawnia
gleboki rozdzwiek miedzy dawnymi, tradycyjnymi formami nomadycznego
zycia zgodnego z ,natura” a panujaca ,,moca mobilnosci”, biernym prze-
mieszczeniem sie, ktérego credo brzmi: ,pozostan w ruchu”, ,nie wchodz
w zadne zwigzki”, ,nie pono§ zadnych ofiar”. Skutkiem tej swoistej ,,ela-
stycznosci” ludzkich zachowan, jest przeksztalcenie zycia w rodzaj ,,dryfo-
wania” [Sennett 1998, s. 29].

Kategoria mobilnoéci, ktora jest dzi§ w powszechnym uzyciu we wsp6t-
czesnych naukach kulturowych i dyskursie akademickim, choé¢ w repertu-
arze pojeciowym filozof6w nie wystepuje czesto, urasta do metafory wyzsze-
go rzedu w odniesieniu do kategorii turysty, pielgrzyma, wldczegi, a takze
kategorii ,nomady”, ktérej, jak zauwaza John Urry, nie mozna wyobrazic¢
sobie bez mobilnoéci wirtualnej i mobilnosci przedmiotéw [Urry 2009, s.
48]. Jej interesujacg egzegeze znajdujemy u Zygmunta Baumana, ktory fi-
gure nomady podnosi do znaku czasu.

Rozpowszechniane kulturowe wzorce, okreslajace spoteczng przynalez-
no$c¢, ktore reguluja sposoby reagowania na przys$pieszajacy ped zycia w wy-
miarze jednostkowym i zbiorowym, nadajac ludziom status bycia mobilnym,
odbiegajg jednakze od dawnych, historycznie znanych sposobéw zachowan
wspolnot wedrowcow, z ich poczuciem kulturowej wiezi i przynaleznoSci
plemiennej. Wspélczesnie ich ekspansje w fizycznych i wirtualnych prze-
strzeniach uciele$niajg m.in. wyposazeni w nowoczesne srodki komunikacji
(laptopy, e-pady, nawigacje satelitarna, telefony komdrkowe) globtroterzy
i backpackersi, dla ktorych podrézowanie jest potwierdzaniem indywidual-
nej, skrojonej zawsze na wlasng miare potrzeby samorealizacji. Trudno tak-
ze do nomadéw, wedroweoéw czy podréznikéw zaliczyé miliony uchodzceow,
glodujacych i przesladowanych, ktérych wojna, zyciowa konieczno$é, strach
o biologiczne przetrwanie zmusilo do btgkania sie po ziemskim globie. Zda-
niem Deana MacCannella: ,,Bledem teoretycznym i moralnym byltoby jednak
poréwnywanie przymusowego nomadyzmu i bezdomno§ci uchodzcy i bieda-
ka z podrézujacym z wyboru, pelnym wyzszoSci klientem biura turystycz-
nego czy innymi wybrancami losu” [MacCannell 2002, s. XXIII]. Podréz
w tym wypadku staje sie rodzajem przywileju zarezerwowanego dla tych,
ktorzy posiadaja ojczyzne, do ktérej moga powrocié. Jeszcze inaczej rzecz sie
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ma z tymi, ktorzy, jak zauwaza Zygmunt Bauman: ,[...] wolg by¢ w ruchu
niz sta¢ w miejscu albo chcag zmierzaé wlasnie tam, gdzie ida, [...] ponie-
waz w $wiecie skrojonym na miare turystow «pozostanie w domu» wyglada
na upokorzenie i niewdzieczng harowke, a na dluzsza mete i tak wydaje
sie niewykonalne. Sg w ruchu, poniewaz popchnieto ich do tego” [Bauman
2000, s. 109]. W dzisiejszym, mobilnym §wiecie wyzwaniem staje sie pré-
ba zdefiniowania na nowo mobilnoSci przy wykorzystaniu do tego kategorii
wolno§ci, zawartej przeciez immamentnie w idei podrézy. Przekonanie, iz
dopiero wtedy, gdy pojmiemy ,,bycie w drodze” jako cel, bedziemy mogli po-
nownie podrézowac i staniemy sie bardziej wolni [Deleuze, Guattari 1988],
wychodzi naprzeciw tym, ktorzy pozostajg w forpoczcie podrézowania, jak
to ma miejsce w przypadku backpackerséw. Mobilni, kreatywni, zwréceni
ku przysztoséci, swbj nowy nomadyczny wizerunek odkrywajg w idei ,,zrow-
nowazonej mobilnosci”, wyzwalajacej potrzebe wydatkowania ruchu fizycz-
nego, osiagniecia mobilno§ci, w symbiozie z inteligentnymi sieciami infra-
struktury komunikacyjnej, dostosowujac sie do autokreacyjnej sity plynacej
z motoryki wlasnego ciata. Jazda na rowerze, piesze wedréwki, jogging itp.
w powigzaniu z noénikami mobilnej komunikacji stajg sie elementem mo-
bilnosci wyzszego rzedu, wyzwalajacej pozytywne nastawienie do zycia. Po-
trzebne sg w niej nowe kompetencje i nowe wzorce (warto§ci), ktére moga
stuzy¢ urzeczywistnianiu projektow swoistej ,,rewitalizacji” miedzyludzkich
relacji, jakie w podrézy sg niezbedne, jesli postulowany ,renesans blisko-
§ci” ma sie urzeczywistni¢. To nie lada wyzwanie dla np. wspb6lczesnego
przemystu turystycznego, masowo sprzedajacego turystom marzenia, kto-
rych spelnienie zawsze w ostatecznym rachunku zalezy od jakoSci i rodzaju
wzajemnego spotkania w drodze. Za nimi kryja sie preferencje i kulturowe
kompetencje, wymagajace wiedzy oraz umiejetnosci ich stosowania przez
uprawiajacych podréze badz w trybie rekreacyjnym, eksperymentowania,
badz np. egzystencjalnym.

Socjologiczna - czy tez raczej socjopsychologiczna — proba opisania
i zrozumienia fenomenu mobilnosci jest ugruntowana na wiedzy z obszaru
antropologii filozoficznej, odwolujacej sie do ztozonosci ludzkiej natury, kté-
rej mobilnosé jest potwierdzeniem. Nie moze wiec zastepowac filozoficznego
podejécia do kwestii mobilno$ci, za ktéra stoi wielowiekowa tradycja siega-
jaca jeszcze starozytnych czasow Heraklita i Parmenidesa, budowniczych
modeli dynamicznego i statycznego §wiata. Oni takze majg swdj udzial, choc
zapewne posredni, w probach zrozumienia przyczyn owej wiecznej potrzeby
bycia mobilnym, tesknoty za dalekimi podrézami, pasji do podrézy, wiecz-
nego pedu do wedrowania. Wyjaénienie, stuzgce zrozumieniu tego wszyst-
kiego, jest udzialem filozofii, a jesli tak, to celem jej zabiegéw badawczych
jest takze: ,rozpoznanie i stawienie czola konsekwencjom powszechnej



18 MAREK KAZIMIERCZAK

przygodnosci i niepewnosci ludzkiej kondycji”, co Zygmunt Bauman zda-
wal sie zastrzegac dla refleksji socjologicznej [Bauman 2006, s. 329]. Zaj-
mujace filozofie wybory, z jakimi czlowiek mobilny musi sie zmierzy¢ na co
dzien, czesto za cene odmowy przyjecia za nig odpowiedzialnosci, nalezg do
antropologii czy filozofii podrézy. Proba odstoniecia filozoficzno-antropolo-
gicznych korzeni podrdzy, uchwycenia tego, co kryje sie pod powierzchnig
turystyczno-podrézniczych doswiadczen, odsloniecia egzystencjalnego wy-
miaru podrézowania, ktoéry wpisuje sie w strategie ludzkiego zycia, generuje
szereg pytan kumulujacych sie w tym jednym kluczowym z punktu widzenia
filozofii: Kim jest mobilny czlowiek? Historia podrézowania wskazuje na
szereg wzorow, ktére w calej roznorodnoSci swych spotecznie uksztaltowa-
nych rél i odmian odzwierciedlajg réznorodnosé celéw realizowanych przez
pielgrzymoéw, badaczy podréznikow, misjonarzy, odkrywcow, kolonizatoréw,
wedrownych nauczycieli, nomadéw, imigrantéw, azylantow, poszukiwaczy
przygdd, dziennikarzy i turystéw, nomadow itd., zas§wiadczajac, iz bycie mo-
bilnym niejedno ma imie.

2. Swiaty podrozy w antropologicznej perspektywie

Czyms§ bezspornym jest zwigzek podrozy z antropologia filozoficzng, jako
ze aktywno$¢ podroéznicza dotyczy przede wszystkim czlowieka i obejmuje
spoleczno-kulturowe miedzyludzkie interakcje. Filozofia cztowieka, docieka-
jaca istoty czlowieczenstwa i ludzkiej kondycji, specyficznie ludzkiego sposo-
bu istnienia w §wiecie, w swym szerokim znaczeniu obejmuje takze filozofie
podrézy, dla ktorej realizacja celéw odniesiona do podrézniczo-turystycznej
praktyki oznacza, iz czlowiek, wystepujacy w roli podréznika-turysty moze
by¢ postrzegany w perspektywie zdobywanej samowiedzy i rozszerzania ob-
szarow swej wolnosci. Ta kluczowa kwestia przybiera historyczno-kulturowy
wymiar i wiaze sie z pytaniem o sens ludzkiego bycia w drodze.

Podréz w swym antropologiczno-kulturowym wymiarze siega glebokich
pokladow ludzkiego jestestwa. W szerokim rozumieniu podréz jest zalozona
w ,woli i zyczeniu” ludzkiej natury. ,Wola i zyczenie”, odwolujac sie do He-
ideggera, ,,sg w sposob konieczny ontologicznie zakorzenione w ludzkim jeste-
stwie” [Heidegger 2004, s. 261]. Heideggerowskie Dasein jako bycie-w-§wiecie,
ktore jest rozumiane przestrzennie i charakteryzowane za pomoca oddalenia
(Entfernung) i ukierunkowania (Ausrichtung) [Heidegger 2004, s. 153] na-
lezy do filozoficznych podstaw tu rozwazanej tezy o podrézy jako modusie
zycia. Jego waga, jako egzystencjalnego doSwiadczenia sensu istnienia, ale
takze lekeji dystansu wobec uprzedzen, ksenofobii, nietolerancji w wymia-
rze indywidualnym i spolecznym, wydaje sie nie do przecenienia. W swej
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antropologicznej strukturze, przyjetych regutach i mozliwych scenariuszach
podréz odzwierciedla nasze potrzeby i oczekiwania, sposob widzenia §wiata,
nasza egzystencje, nadajac sens marzeniom, nawet wtedy, kiedy pozostajg
niespelnione. Podréz w glab siebie samego, w calej réznorodnosci opisu-
jacych ja metafor, podejmowana jakze czesto przez tych, ktorzy odczuwaja
rozczarowanie z ,wedrowki” przez realny, ale czesto zimny i nieprzystepny
Swiat, jest w zasiegu mozliwosci wszystkich bez wyjatku. Obejmuje nie tyl-
ko zmiany miejsca w czasie i przestrzeni, a wiec ,,obiektywne” ruchy, lecz
tez praktyki i fakty, ktore jawia sie jako na pozor nie majace nic wspélnego
z podroéza, ale do porzadku podrézy nalezg — to znaczy do porzadku jej idei
[Urbain 1997, s. 27]. Zwykle badacze ograniczajg swe odczytanie podrézy do
oficjalnej semiologii, do ustalenia eksplicite miejsc, dyskurséow i przebiega-
jacych podczas jej trwania rytualéw, krotko: do tego, co da sie w niej zoba-
czy¢ w nastepujacych po sobie fazach: wyruszania w droge, bycia w drodze
(passage), przybycia na miejsce i powrotu z podrézy. Jednakze u podstaw
antropologii podrozy lezy zalozenie, ze obszar badawczy podrézy musi takze
obejmowac to, co w niej samej jest niewidoczne [Urbain 1997, s. 22].

Zdaniem Jeana-Didiera Urbaina, wspb6lczesny podréznik bardziej przy-
pomina dzisiaj ,wynalazce” niz ,,odkrywce”. W istocie jest on przymuszo-
ny raczej co$ odnalezé niz odkry¢, poniewaz na mapach nie ma juz biatych
plam. I co odnajduje ten podrézujacy czlowiek? Odnajduje podréz. To do-
wodzitoby odnalezienia priorytetowej autonomii podrézy wobec wszelkiego
konkretnego doSwiadczenia. Podréz jest na pierwszym miejscu niezalezng
postawa, zachowaniem, a jednocze$nie: obrazem i stanem ducha [Urbain
1997, s. 26]. Sama sobie wystarcza, bez konkretnego zadania i bez jasno
okreslonego celu. ,,Wynalez¢” podroz oznacza zatem urzeczywistnic jakies§
nowe jej uzycie w stosunku do tego, ktére jest juz znane, albo inaczej rzecz
ujmujac — wynalezé nowe jej zastosowanie. Zanim w ogéle podroéz stanie sie
czynem, jest wpierw teoria, hipoteza, projekcja i komunikatem, ktory nam
pozwala, myéleé o §wiecie: zyciu, §émierci, innych i o nas samych [Urbain
1997, s. 27]. Remi Knafou stwierdzal: ,,Z pewnos$cig Krzysztof Kolumb jest
wynalazca (der Erfinder) nowego kontynentu, poniewaz nie zajmowal sie
odkrywaniem obszaru, o ktérym jego wspoélczesni nic nie wiedzieli. Zarazem
przeforsowal okre§lony sposéb widzenia nowego §wiata: jaka$ jego mitolo-
gie, z ktérej pomocg Europejezyk mogt zrozumieé i zinterpretowac przedsta-
wiany mu $wiat” [podaje za: Urbain 1997, s. 27].

Podréz, ktéra u swego zrddla jest proba zerwania z forma bycia w po-
wszedniosci, oznacza skierowanie uwagi na to, co kryje w sobie ,archi-
wum” kulturowo réznorodnego $wiata, z nadzieja odnalezienia materialow
pozwalajacych na jego trafng interpretacje. Sam akt interpretacyjny jest
wypadkowa osobistych zainteresowan, sposobu postrzegania i rozumienia
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rzeczywistoSci, tym, co Pierre Boudier okre§lit mianem kapitatu kulturowe-
go uczestnikow turystycznych podrézy. Podréz mozna okre§lic, jako bycie
czlowieka w §wiecie, w sposdb, w jaki rozumie on $wiat i siebie samego.
Czlowiek w drodze, wedrowiec, podréznik, spacerowicz, turysta jest w na-
turalny sposéb , hermeneutykiem”, nawet je§li nic o tym nie wie, ,, [...] jest
w pierwszym rzedzie translatorem, ttumaczem, reaguje na §wiat, jak na ja-
ki§ tajemny i skomplikowany kod, ktéry nikomu nie jest znany, ktory jednak
kazdy rozumie” [podaje za: Urbain 1997, s. 28]. Czasem jego tlumaczenie
jest nieudolne i pelne sprzecznoSci, znieksztalcone przez dostownosé, cza-
sem niepelne albo chybione, czasem ubogie lub nazbyt ezoteryczne. Wtedy
interpretacja Swiata konczy sie porazka. Skoro prawda, jak stwierdza Or-
tega y Gasset, tak jak i rzeczywisto§¢, istnieje jedynie w formie okolicznosci
i perspektywy witalnej, czyli caloSciowej perspektywy pewnego podmiotu,
to rzeczywisto$¢ zewnetrzna zawsze jawi sie tylko z indywidualnego punktu
widzenia i pojawia sie ,,pomnozona przez subiektywny odbiér” [podaje za:
Gaj 2007, s. 44]. Percepcji zmystowej zawsze towarzyszy jej interpretacja,
co z gory warunkuje juz ksztalt rzeczy widziane;j: ,Swiat, czyli okolicznosci
jest — wedle Ortegi — rozlegla rzeczywistoscig pragmatyczng albo praktycz-
na — nie za§ rzeczywistoscig zlozong z rzeczy. Z tego punktu widzenia samo
zwiedzanie jest odwiedzaniem tego, co zdazylo sie juz we mnie samym nieja-
ko zadomowi¢, okrzepnaé, zapusci¢ korzenie” [por. Gaj 2007, s. 44].
Zdecydowana wiekszo$¢ podrézujacych oczekuje, ze wyjazd przyniesie
z sobg co§ warto§ciowego, czyli co§, co oplaci jego trudy, co uwiarygodni i po-
twierdzi sens wyjazdu. Taka zapowiedZ odnalez¢ mozna bez trudu w utowa-
rowionej postaci podrézowania, jakg uosabia turystyka masowa, obiecujaca
w swej bogatej ofercie spelnienie marzen zaraz po przekroczeniu progu tury-
stycznego ,raju”. Urzeczywistnienie przez podroze odwiecznych pragnien-
tesknot czlowieka, znalezienia tego wszystkiego, czego mu w codziennym
bytowaniu brakuje, przybiera wérod reprezentantéw wysoce zindywiduali-
zowanych spoleczenstw Zachodniego Swiata rézne formy. Dla krytycznie
nastawionych badaczy turystyki zwykle sg one przejawem kultury impe-
rializmu i zachodniego stylu zycia i myslenia, ktéremu towarzyszg i inne
motywy podrbézowania, zwykle nieujawniajace sie wprost, jak np.: ,,[...] by
umocni¢ swoj spoleczny status i uciszy¢ spoteczny niepokdj; by zrealizowaé
sekretne fantazje o erotycznej wolnosci; i przede wszystkim, by czerpaé
ukryta przyjemnosé z tymczasowego pozowania na czlonka klasy spolecznej
wyzszej od wlasnej, grajac role klienta wydajacego pienigdze, ktoérego zy-
cie staje sie pelne znaczenia i emocji jedynie w chwili, gdy wykorzystuje on
swoja moc decydowania o tym, co zakupi¢” [Culler 2009, s. 13]. Stanowiska
wyrazajace, nie bez moralizatorskiego tonu to, co podczas podrézowania jest
,prawdziwe”, a co jedynie ,,pseudo”, wpisuja sie w krytyke ,, pé6Znokapitali-
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stycznej” kultury masowej [MacCannell 2002]. Jest ona oskarzana, zresztg
nie bez racji o to, ze przestala by¢ dzialaniem — do§wiadczeniem, przedsie-
wzieciem — a stala sie towarem, ze miast by¢ ,wyrazem formy zycia, ktéra
pozostawia za sobg walke o materialne jego zabezpieczenie”, rozplyneta sie
w papce turystycznej komercji i zostala zastgpiona tanim spektaklem” [Cul-
ler 2009, s. 14]. Na szczeécie postmodernistyczny paradygmat, otwarty na
alternatywne wzorce i sposoby zachowan i style zycia, nakierowany na efek-
tywno$¢ doznan i doSwiadczen, podkreslajacy pozytywna warto$é wszelkiej
odmiennosci, nawet gdy stawia pod znakiem zapytania motyw poszukiwa-
nia prawdy i autentyczno$ci, nie jest w stanie zdyskredytowaé tych, ktorzy
przekraczajac jednostkowy punkt widzenia, nie zgadzajg sie na trywialne
i egotyczne formy, przyjmowane przez kulture masowa.

W krytycznych analizach odniesionych do kulturowej sfery bytu pono-
woczesnego turysty i tego, co wigze sie z jego funkcjonowaniem w postmo-
dernistycznym Swiecie, pojecie ,,autentyczno$ci” petni kluczowa role [por.
Kazimierczak 2009]. Jest kojarzone z dzialaniami twérczymi i oryginalny-
mi, z samo$swiadomym odkrywaniem i przezywaniem $wiata natury i kul-
tury. Wehodzi w sktad systemu wartoéci, ktére nadajg sens miedzyludzkim
relacjom. Jest powtarzajacym sie motywem podejmowania decyzji o wyru-
szaniu w droge, obok innego standardowego motywu, jakim jest zaciekawie-
nie. Obie kategorie ujawniajg swoje niejednoznaczne oblicze. W przypadku
pierwszym dotyczy to procesu inscenizowania autentycznosci, tak charakte-
rystycznego dla wspoélczesnych form turystyki, natomiast w przypadku po-
jecia ,,zaciekawienia”, daje o sobie znac jego posta¢ negatywna, odstaniajac
swa ciemng strone, gdy przestaje byé¢ skupieniem na tym, co nas ,,ciekawi”,
a raczej przeciwnie — jest rozproszeniem uwagi, czego dowodzi przyklad tu-
rystéw, dla ktorych turystyczna oferta nie idzie w parze z glebig turystyczne-
go do$wiadczania §wiata. Przybierajac postaé negatywnego zaciekawienia,
przestaje mieé juz cokolwiek wspdlnego z ,,pelng podziwu obserwacja bytu”
(Heidegger). Daje do my$lenia stwierdzenie Martina Heideggera, iz sama
ciekawo§¢ pojawia sie wtedy, kiedy przestajemy sie troszczyé o co§, co nas
konkretnie obchodzi [Heidegger 2004, s. 231-234]. W tej perspektywie rzecz
ujmujac, sfera turystycznych podrézy sytuuje sie daleko od powagi i prawdy
egzystencjalnego bycia-w-§wiecie. Na skali turystycznych do§wiadczen, za
pomoca ktérej moglibySmy mierzy¢ ich rodzaj i jako§é, waznym elementem
jest glebokosé i prawdziwosé kontaktu z szeroko rozumiang natura i kultu-
ra, co zalezy nie tylko od zdolnoéci i kulturowych kompetencji podmiotéw
uczestniczacych w podrézach, ale i tego, co na szlaku podrézy jeszcze zo-
stalo zachowane. Czy da sie jeszcze co$ zobaczyé nowego, autentycznego?
Wiele przemawia za tym, ze coraz mniej. Uwiezieni w §wiecie Symulakrow,
podazamy za §ladami tych, ktorzy byli juz przed nami. Znajomo$¢ Swiata
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niejako z drugiej reki zdaje sie uzasadniaé pojawiajgce sie rozczarowanie,
odczuwalne w momencie do§wiadczania skutk6w procesu bezmyslnego eks-
ploatowania §wiata przyrodniczego i kulturowego, co z nieukrywanag nostal-
gig w Smutku tropikow konstatowal w potowie lat pieédziesiatych XX wieku
C. Lévi-Strauss, po swym powrocie z podrézy do Azji, Afryki i Ameryki Po-
ludniowe;j.

Swiat podrézy, ujety w swej totalnosci, zawiera wiele réwnoprawnych
i przystajacych do siebie, polgczonych czy tez przenikajacych sie §wiatow.
Te alternatywne Swiaty podrozy sa od siebie zalezne i ugruntowane w nas
na mocy wiedzy, doSwiadczenia, ktore dostarcza bycie w §wiecie. Pojawiajg
sie w naszym zyciu zazwyczaj jako sprawy czy problemy, tworzac przestrzen
wlasng cztowieka w podrézy. Zdaniem Susanne Ko6b, czlowiek okreéla swéj
sposob istnienia w jednym z trzech wyobrazonych Swiatow: zewnetrznym
Swiecie podrozy, kontraSwiecie podrdozy i wewnetrznym $wiecie podrézy
[K6b 2005, s. 125]. Ten pierwszy §wiat jest miejscem, w ktorym podroézu-
jemy, jest realnym $wiatem na zewnatrz indywiduum. Podr6ze w nim byly
inspirowane dwoma gléwnie motywami: powiekszeniem wiedzy i pielegna-
cja zdrowia. Trzecim znaczacym motywem podrozy w Swiecie zewnetrznym
jest, zdaniem Susanne Ko6b, odnalezienie nowych, przyjaznych, ale niezobo-
wigzujacych spolecznie miejsc [Kob 2005, s. 140]. Sposrod réznorodnych mo-
tywow, z ktorych wspomniany motyw poznawczy, inspirowany ciekawoscia,
wybija sie na plan pierwszy, pojawia sie pragnienie do§wiadczania czego$§ no-
wego, autentycznego. Jego realizacja przebiegalaby w wyréznionym przez
Ko6b kontraswiecie podroézy, ktory jest §wiatem nastawionym opozycyjnie do
codzienno&ci i oznacza niezgode na nig. Istote tego §wiata ma okreéla¢ suma
zmian siebie samego, ktéra powstaje z odrzucajacego codziennos¢ nastawie-
nia [K6b 2005, s. 149]. W kontraswiecie strategie podrézy ma symbolizowaé
nie pielgrzym, lecz spacerowicz, wagabunda, ktory zyje w sposob niezalezny,
autarkiczny. Podrézujacy w kontraswiecie poszukuja lepszych mozliwosci
do zycia. Centralng kwestig jest tu uwolnienie sie od codzienno§ci, rutyny,
ktore moze sie dokonaé¢ w rézny spos6b, np. poprzez zycie niekonwencjonal-
ne, poglebianie somodo$wiadczenia, czy samourzeczywistnienia. Natomiast
Swiat wewnetrzny podrozy jest miejscem poszukiwania przez uczestnika po-
drézy wlasnego duchowo-psychologicznego wnetrza. Jest Swiatem madrosci
zyciowej i osobistej filozofii, oznacza proces samo-analizy i samo-stawania
sie, szukania dojrzatej tozsamosci. Introwersja i introspekcja sg elementami
prowadzacymi do refleksji nad planem wlasnego zycia, do doéwiadczania
egzystencjalnego niepokoju, do poglebienia samo-poznania i do §wiadomej
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refleksji nad kwestig obcosci [Kob 2005, s. 199]. My§lac o motywach podré-
zowania w wymienionych §wiatach podrézy, nie mozemy pomijaé tego, iz
radykalne oddzielenie sfery codziennoéci od niecodziennego §wiata podrézy,
ktory jest ufundowany na tym pierwszym, jest rownie problematyczne, jak
rozgraniczenie wewnetrznego $wiata podrozy od jego zewnetrznych prze-
jawow. Bez okolicznosci i realiow §wiata codziennego, na ktore skladaja sie
m.in. powszechnie akceptowane warto§ci naszej rodzimej kultury, nie by-
loby przedstawieri §wiatéw wymienionych. ,,Swiat podrézy nie jest zadna
w pelni inng rzeczywisto$cia, jednakze styl przezy¢ i do§wiadczenn w nim
zawartych, odréznia sie od codziennosci” [Kob 2005, s. 122].

Podréz, rozwazana jako ,paradygmatyczne doéwiadczenie w sobie”
[Leed 1993, s. 19], jako wzorzec bezposredniego i prawdziwego przezywa-
nia, ktore osobe do$wiadczajaca do glebi i na wskro§ zmienia, jest aktyw-
noscig stwarzajaca okazje wyprobowania innych zyciowych alternatyw,
odmiennych od tego, co niesie z soba codzienno§é. Gdy wykracza poza ru-
tynowe relacje uczestnikéw turystycznych zdarzen, podporzadkowanych
wypelnianiu spolecznie akceptowanych wzoréw zachowan, skiadajacych
sie na strukture turystycznej podrézy, staje sie podréoza refleksyjnag, wie-
dzie do dekonstrukcji wyobrazen o sobie i innych. To jedna z przestanek
dla pozbywania sie poczucia bycia obcym, gdy ma sie poczucie bycia w po-
drézy. Liczne opisy osiggania owego wyzszego, bardziej intensywnego do-
§wiadczania §wiata, wyzszej intensywnoS$ci przezywania, ktore odnalezé
mozna w przebogatej literaturze podrézniczej, dowodza, iz jest to mozli-
we. Klasycznym przykladem tego rodzaju do$wiadczen, odniesionych do
podrézowania w $wiecie wewnetrznym, sg Proby Michaela de Montaigne.
Ten rodzaj urzeczywistnienia , prawdziwej” podrézy dokonuje sie za spra-
wa zdolnosci poddania sie w sposob szczegdlny nastrojowi, albo lepiej rzecz
ujmujac, turysta-podréznik moze ten nastréj przyjac i dac¢ sie mu ponieSc.
Je§li podréoz nie okazuje sie skutecznym antidotum na nieautentyczne
bycie w $éwiecie, przy wszystkich wymienionych do tej pory ozywiajacych
ludzka egzystencje jej funkcjach i atrybutach, to problem lezy w wyzwa-
lajacej autentyczno$é wrazliwoSci, ktéra jest sposobem otwarcia na §wiat,
i ktoéra umozliwia ,dostep” do rzeczy za poSrednictwem nastroju. W po-
drézy, jak i w zyciu, kluczowa role odgrywa nastréj, za pomoca ktorego
mamy ze §wiatem bardziej bezposredni kontakt. Wlasnie w nastroju ujaw-
nia sie fakt rzucenia-w-§wiat (Heidegger). Nastroj, jako warunek kontaktu
ze Swiatem, jest sposobem jego przezywania, jest najbardziej pierwotnym
sposobem rozumienia §wiata, o ktérym pisal Martin Heidegger, innym niz
poznawanie sposobem rozumienia, i to bardziej podstawowym, ,,wcze$niej-
szym” [podaje za: Michalski 1978]. Nie inaczej rzecz sie ma w odniesieniu
do §wiata podrézy, ktéra odnawia nas wewnetrznie.
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Podréz wewnetrzna w swym metaforycznym sensie przyjmuje postac
filozofowania i moze przebiega¢ réwnolegle do podrézowania w Swiecie ze-
wnetrznym. Dla wielkiego polskiego podréznika — Ryszarda Kapuscinskie-
go — ,podrbozowanie jest refleksja, jest filozofowaniem”. Czytamy w Lapi-
dariach: ,Podréz to owocne przezywanie Swiata, zglebianie jego tajemnic
i prawd, szukanie odpowiedzi na pytania, ktére on stawia. Tak pojmowane
stanowi wewnetrzng gre dwéch sil. Z jednej strony gleboko w nas zakorze-
niong potrzebe stalosci i bezpieczenstwa. Po drugiej stronie — nieodparta
ciekawo$¢ zycia, ped ku nowosci i ku zmianom, poszukiwanie. I wlaénie
w zalezno$ci od tego, ktory pierwiastek w nas przewaza — mozna nas scha-
rakteryzowaé jako tych szukajacych nowych miejsc do poznania lub takich,
ktorzy za nic w §wiecie nie zamienig swojej stodkiej rutyny na niebezpieczne
i niepewne grunty nieznanych krain” [Kapuscinski 2007].

Konceptualne porzadkowanie §wiata, jakie ma miejsce w podrozy, po-
lega na odnajdywaniu dystansu do codziennoéci, zreflektowaniu na jakoS§ci
podrézniczego do§wiadczenia. Z filozoficznego punktu widzenia oznacza po-
drézowanie do zroédet rozumnosci, czego klasycznym przykladem jest sokra-
tejska podréz w glab siebie samego — pod hastem troski o zdrowie duszy. To
rodzaj podroézy, ktora jest proba sprawdzenia i wyja$nienia fundamentalnych,
powiagzanych z wlasng osobg przekonan (prawd wiary) i postulatéw. Tu juz
nie przedmioty ogladu sg w centrum uwagi, lecz sensy i archetypy. Podré-
ze w $wiecie wewnetrznym prowadza do modyfikacji niezrownowazonego na
0go6l sposobu zycia i do osiggniecia zintegrowanej przemiany myslenia.

W zajmujacym nas tu ujeciu podrézowania, spostrzeganego jako prze-
kraczanie wielowymiarowych granic — nie tylko tych zewnetrznych, ale
i tych odniesionych do terytorium §wiata wewnetrznego osoby podroézujace;j,
mamy do czynienia z zanurzeniem sie¢ w §wiecie, ktory do tej pory jawit
sie jako intrygujacy swa tajemniczoscig. Interesujaco przedstawia sie w tej
perspektywie ten rodzaj ,,zanurzenia w §wiecie”, ktéry oznacza powrdt do-
siebie-samego. Ortega y Gasset nazywa to momentem ,, Ensimismamiento”.
Staje sie ono poniekad sztuka obcowania z samym sobg, co stanowi krok
w kierunku uduchowienia, samokoncentracji i samoorientacji. Jest tez
rodzajem samokreacji poprzez zamiane oblicza ukazujacego sie w lustrze
§wiata, okazja poznania siebie na nowo, w nowej roli i sytuacji. Podrézujacy
w Swiecie wewnetrznym sa poszukiwaczami idei w platonskim znaczeniu,
tzn. szukajg najwyzszych wartosci. Poszukuja prawdy, petni tozsamogci i fi-
lozoficznej ojczyzny. Zmiana siebie samego dokonuje sie w tym przypadku
poprzez rozszerzenie sensu zycia oraz uczynienie §wiadomym czeéci tego, co
nieSwiadome [podaje za: Kob 2005, s. 211]. Podr6z podjeta w poszukiwaniu
duchowego centrum, nadajgcego sens emocjom, oderwana od rutynowych
czynnosci, niejednokrotnie sama staje sie ,,§wieckim rytualem”, ktéry prze-
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biega za sprawg antykonformistycznego ducha, otwierajacego sie na inne,
niecodzienne §wiaty podroézy. Przyjmujac forme podrézy medytacyjnej, sym-
bolicznej, marzen sennych itp. — staje sie kreatywng aktywno$cia, zamienia-
jac swych uczestnikéw w artystow, ktorzy ,,codzienne zwigzki wystepujace
w $wiecie rzeczywistym przeksztalcajg w nowa realnosé” [Hennig, 1997,
s. 35-53]. Podré6z wewnetrzna przywodzi na mys$l filozofie, dla ktorej staje
sie metafora, rodzajem pielgrzymowania samego my§lenia od skonczonosci
az do Pierwszego Poruszyciela, jak u Arystotelesa, az do zrddia tworczej
nicoSci, jak u Hermana Cohena [Gadacz 2007, s. 3-10]. Podréz, ktora przy-
biera postaé¢ podrézowania w glab siebie, wymaga odwagi, przenikliwoS§ci
umystu i uczciwosci w stosunku do samych siebie.

Ujawnienie zwigzkéw miedzy filozofowaniem, ktérego podrézowanie
w obszarze mentalnym jest metafora, oraz podrézowaniem, ktére ponad
swym fizyczno-zmystowym wymiarem urasta do rangi praktycznej filozofii,
wymaga dookre§lenia sensu i znaczenia, jakie obu tym aktywnos$ciom zwy-
klo sie nadawaé. O istniejacych paralelach i wzajemnych zwigzkach miedzy
podrézowaniem i filozofowaniem za§wiadczajg przyklady ksztaltowania sie
»,samoswiadomoéci podroézniczej”, a takze rozbudzanie wérod podréznikow-
turystow samoswiadomoSci filozoficznej. Za sprawg turystycznych podrozy
i zwiagzanych z nimi niezwyczajnych do$wiadczen, turysta-podroznik staje
sie uczestnikiem dwoéch jednoczes$nie przebiegajacych, komplementarnych
wzgledem siebie Swiatéw — ,realnego” i ,imaginacyjnego”. Doswiadcze-
nie ze sfery mythos, dzi§ z rzadka bedace udzialem wspélczesnego turysty,
opisywane w kategoriach rytualu przejscia, symbolicznego przeniesienia,
daje poczucie odsloniecia sensu ludzkiej egzystencji, oderwania od wlasnego
czasu i przestrzeni [Zagérska 1994], a wiec jest bliskie zdobywaniu filozo-
ficznej samowiedzy. Maria Zowislo, stawiajac pytanie, co lgczy doswiadcze-
nie podrézy z doSwiadczeniem filozoficznym, odpowiada, ze wiele. Wsp6l-
na dla obu tych kategorii jest bowiem: ,jintencja poznawcza skierowana
na byt §wiata, jego réznorodnosé, barwnosc, ale i fundamentalne sensy;
przekroczenie uwarunkowan jednostronnosci, konkretnosci miejsca i cza-
su doé§wiadczenia; kontemplacja i podziw dla piekna, wyposazenie Swiata
w wartosci; bezinteresowno§é, nieutylitarno§é wysitku poznawczego, podro-
zujemy i filozofujemy dla czystej przede wszystkim radoSci tych dziatan, dla
samej ciekawoéci zwigzanej z przypatrywaniem sie Swiatu. Ciggle poczucie
niedokonczenia, podrodze i filozofia karmia sie wlasnym niespelnieniem, nie-
oczywistoscia osiagnieé¢, otwarto$cia mnogich drég i horyzontéw; watpia-
ce kwestionowanie prymatu swoiskosci, §wiata familiarnego, wykraczanie
poza potocznoéé dos$wiadczenia, zdumienie ujawniajace w bycie tajemnice,
obco$é, inno§é, egzotyke” [Zowisto 2006, s. 89]. Takze kwestia ,,poczatku”
tak wazna dla filozoféw, zeby przywolaé tradycje Arystotelesowska, namyst
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nad poczatkiem filozofowania w wydaniu Kartezjusza czy tez koncepcja
epoche (zabieg metodyczny polegajacy na wzieciu w nawias — zawieszeniu
mocy obowigzujacej — codziennoéci) Edmunda Husserla, ma swoje odzwier-
ciedlenie w podrézy. Tak jak nie ma dazacej do autentyzmu doéwiadczenia
podrézy bez poczatkowego impulsu, aktu ciekawosci i generowanego nim
zadziwienia nad §wiatem, tak tez nie ma dgzgcego do prawdy filozofowania
bez radykalnego watpienia. Myélenie krytyczne, ktore w filozofii odgrywa
istotna role, ujawnia sie podczas podrézy, gdy uwalnia nas z jarzma przesa-
déw, stereotypéw, gdy wyostrza spojrzenie na §wiat i nas samych, pozwala-
jac zachowaé zdrowy dystans, czasem okupiony sceptycyzmem i powSciggli-
woscia, gdy wychodzimy poza fasade, zagladamy za kulisy i pozbywamy sie
zludzen co do autentycznosci tego, co tam zastaliSmy. Rozwijanie w sobie
postawy afirmacji autentycznego przezywania oznacza zarazem rozwijanie
w sobie jednej z kulturowo wazniejszych zasad podrézowania, jaka jest za-
sada dialogiczno$ci, wyrazona relacjg ,,ja-ty”. Jako motyw sprawczy podré-
zowania, staje sie zrodlem jej sily, wyraza bowiem potrzebe autentycznej
miedzyludzkiej komunikacji.

3. Sztuka podroézy sztuka zycia

Przekonanie co do tego, iz zrozumienie i rozwiklanie doniostych dla
czlowieka wspoélczesnego problemoéw, jakich podczas wedrowki przez zycie
do$wiadczamy, zalezy od rozumnie i z pasjg uprawianej filozofii, nie byto,
i zapewne nadal nie jest powszechne. Zderzenie z realiami zycia przy poste-
pujacym zaniku poglebionej refleksji nad nim, takze w sferze podrézowania
musi by¢ odczuwalne, cho¢ w odréznieniu od wielu innych przejawéw ludz-
kiej aktywnosci, wspolczesne turystyczne podréze wykazuja niezwykla dy-
namike poszukiwan przyjemniejszych jego stron. Jest faktem powszechnie
ignorowanym, zdaniem znanego podréznika-filozofa Alaina de Botton, sam
filozoficzny charakter podrézy, zawarty choéby w naszych wyobrazeniach
o tym, co jeszcze sklada sie na sens zycia, oprécz przymusu pracy i wal-
ki o przetrwanie. ,JesteSmy zalewani poradami dokqd podrézowaé; malto
kto nam moéwi, dlaczego i jak to robi¢ — choé¢ sztuka podrézowania z natury
rzeczy wigze sie z licznymi pytaniami, ktore nie sg ani proste, ani trywial-
ne i ktérych zbadanie mogloby wnie§é skromny przyczynek do zrozumienia
tego, co greccy filozofowie tak pieknie nazywali eudajmonig lub rozkwitem
osobowoséci” [Botton 2010, s. 15].

Projekt podrézy nakierowanej na cele realizujgce autentyczne zycie
w formie i stopniu, jaki wydaje sie mozliwy, oznacza w gruncie rzeczy przy-
wracanie pierwotnego, glebszego sensu zapomnianej juz sztuce podrézowa-
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nia. Kazda z form turystyki, ktéra przybliza jej uczestnikéw do ponadczaso-
wej wartoSci piekna zawartego w §rodowisku przyrodniczym i kulturowym,
zasluguje w najwyzszym stopniu na miano sztuki podrézowania. Choé dzi-
siaj dawna sztuka podrozy odeszia w zapomnienie, to przeciez istniejg po-
wazne przestanki na rzecz jej przywrocenia. W gruncie rzeczy owa sztuka
polega na dochodzeniu do pewnej roéwnowagi miedzy wyznaczonym sobie
celem bycia wiecej w podrozy (pelniejszego doswiadczania Swiata) a wyzwa-
lajaca przyjemnoScia z przezywania chwil ,,tu i teraz”. Siegajac do dawnych,
szesnastowiecznych wzorcow ars apodemica i teoretycznych celow apodemi-
kow, ktorymi byto podniesienie podrézy do rodzaju nauki interpretacji i opi-
su podroézniczej rzeczywistoSei, chodzitoby o wynikajace z tego poglebienia
zrozumienie otaczajacego Swiata, prowadzace do wewnetrznej przemiany.
Praktycznej filozofii podrézy, ktéra pretenduje do miana sztuki zycia,
przyS$wieca pragnienie ,uczynienia siebie wolnym”, ktére potwierdzaloby
wole ,,bycia-w-drodze”, nie oznaczajacego egzystencjalnego eskapizmu, lecz
stanowigcego potwierdzenie czlowieczenstwa. Sztuka zycia, jako rodzaj
postawy i strategii zyciowej, ,raczej duchowych niz fizycznych poruszen”
[Bauman 2006, s. 323], jest szczegblnie cenna w §wiecie, w ktérym wszy-
scy dzi$§ zamieszkujemy, w ,,plynnym terytorium”, w ktéorym ,,slabe i kru-
che jednostki” natrafiaja na ,porowatg rzeczywisto$¢”. Ich ,,zakorzenienie”,
ktore ma polegaé na codziennym ustanawianiu i konstytuowaniu od nowa
poprzez ponawianie wlasnego ,zdystansowania” — owego zalozycielskiego,
inicjacyjnego stanu ,bycia w drodze” [Bauman 2006, s. 323], nie traci na
znaczeniu w §wiecie, pretendujacym do rangi filozofii podrézowania.
Uwzgledniajac réznice semantyczne miedzy filozofia podrézy, jako
sztukg podrézowania, czyli umiejetnoscia praktyczna, i podréza filozoficz-
na, bedaca intelektualnym namystem nad sensem i istota tego, co poza po-
dréz daleko wykracza, a zatem rozrézniajac pomiedzy praktyka podrdzni-
czg a teorig filozoficzna, nalezaloby jeszcze dookreslic warunki niezbedne
do nadania podrézowaniu rangi swoistej filozofii — sztuki zycia. Sprawa nie
jest jednoznaczna, jako ze refleksja nad implikacjami zycia filozoficznego
i podrézniczego uzmystawia istniejacy dzi§ rozdzwiek miedzy teoria filo-
zoficzno-podrézniczg a zywym dzialaniem. Tymczasem w filozofii nie tyle
chodzi o teorie, ile o przeksztalcenie siebie. Prawdziwe filozofowanie — to
zycie domagajace sie cigglego odnawiania — jest ukierunkowaniem uwa-
gi. Azeby taki stan osiggnac, konieczne sg wszelkiego rodzaju ¢wiczenia,
intensywna medytacja nad zasadami, §wiadomo$é skonczonoSci zycia, ra-
chunek sumienia, wlasciwy stosunek do czasu [Hadot 2003]. Inspirujgce
dla wspélczesnych przemys$lenia w tym wzgledzie odnajdujemy u starozyt-
nych filozofow. Odwolanie sie do tradycji hellenistycznej, kiedy to filozofia
byla sztuka zycia, nie jest przypadkowe i jak sie okazuje jest w pelni zasad-
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ne, gdy rozwazamy kwestie podrézy. Sama filozofia oznaczata wéwczas nie
tylko wysilek umystu wzbogacajacego sie w nowe tre§ci poznawcze, jakze
zalecany przez Platona i Arystotelesa czlowiekowi podazajgcemu droga zy-
cia teoretycznego. Nie traci ona nic na swej aktualnoéci przede wszystkim
z tego wzgledu, iz w odréznieniu od filozofii wspo6iczesnej, w ktoérej dominujg
konstrukgje jezykowe zarezerwowane dla specjalistow, proponuje okreslo-
na postawe, styl zycia angazujacy calg osobe. Byla wiec filozofia sposobem
zycia przez trud éwiczen uprawianych dla zdobycia madrosci. To nie kto
inny, jak stoicy i epikurejczycy zaczeli utozsamia¢ filozofowanie z zyciem
[Epiktet 1961]. Dzisiejsza reaktywacja tamtego jej przestania idzie w parze
z podrézniczo-turystyczng praktyka, w ktorej cztowiek wystepujacy w roli
turysty czy wedrowca rozszerza zakres swej wolnoSci i odnajduje sens ist-
nienia w zdobywaniu samowiedzy, przez co wyraza praktyczng madrosé,
potwierdzajac tym samym filozoficzny charakter podrézowania. Podazajac
§ladem starozytnych, chodzitoby w niej o potwierdzanie duchowej postawy,
ktora uczestnikow podrozy prowadzi do trzech komplementarnych wzgle-
dem siebie celéow — pokoju duszy (ataraksji), wolno§ci wewnetrznej i §wia-
domosci kosmicznej. Tego rodzaju podroz, rozszerzajaca i przeksztalcajaca
ludzka jazn, bylaby urzeczywistnieniem wielkosci cztowieka. Nie sposob
mieé watpliwoéci co do tego, iz przeslanki do takiego spelnienia sie w po-
drozy tkwig przede wszystkim w duchowym potencjale, zwlaszcza tych,
ktérym wedréwka przez zycie raczej dodaje skrzydel, niz jest powodem do
upadania w byciu.

Juz od czaséw starozytnych mamy do czynienia z tekstami, ktore re-
lacje czlowieka do podrézowania ujmowaly przynajmniej na dwa sposoby:
albo podréz miata stuzyé poglebieniu samowiedzy, albo wrecz przeciwnie
— oznaczala rodzaj ucieczki w anonimowa zewnetrzno$¢, w ktorej czlowiek
ulega wykolejeniu lub staje sie niepoprawnym konformista. Zarzuty pod ad-
resem podroézy, jako swego rodzaju ucieczki przed samym sobg formulowal
Seneka, wnikliwy psycholog wérdd stoikéw, w korespondencji przypomina-
jac swemu przyjacielowi Lucyliuszowi, co nastepuje: ,,C6z pomoze przeby-
wanie moérz i przenoszenie sie z miasta do miasta? Jesli chcesz pozby¢ sie
tego, co cie dreczy, trzeba, nie zeby$ byl gdzie indziej, lecz zeby$ sam stal sie
inny” [Seneka 2010, s. 101-102]. R6zne antyczne modele filozofii jako sztu-
ki zycia miaty na celu osiagniecie samoopanowania, cnotliwej i harmonijne;j
osobowosci, wigzacej znajomos$é prawdy z samopoznaniem podmiotu, z ca-
lozyciowg i spoteczng praktyka troski o siebie. Poprzez askesis — duchowe
i cielesne ¢wiczenia — dgzenia do poznania prawdy o sobie samym stawaly
sie wspélnym dobrem przejmowanym i przyswajanym przez nastepne po-
kolenia. Interesujgce, w kontek§cie rozumienia przez starozytnych sztuki
zycia, jest stanowisko Arystotelesa w kwestii ,,zazywania wezasow” (scho-
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lie). Przypomnijmy, iz dla Arystotelesa okreslenie to mialo nadzwyczajne
znaczenie. W Etyce Nikomachejskiej czytamy: ,,I szcze§liwosé (eudajmonia)
zdaje sie polegaé na zazywania wczaséw” [Arystoteles 2008]. Pojecie scholie
Arystoteles starannie odgraniczal od wypoczynku, ktoéry byt czasem rekre-
acji od uciazliwej pracy i nalezal, tak jak i praca, do obszaru pozbawionego
wczasowania (ascholie). Sztuke zazywania wczasow identyfikuje Arystoteles
ze sztuka myslenia, a jej zwolennika uznaje za filozofa. Prawdziwie ludzkie
zycie realizuje sie wedle Arystotelesa w zyciu duchowym, w bios theoretikos.
Jest to stan cichej kontemplacji, w ktorym dusza zostaje wzbogacona o twor-
czg moc, jest zarazem nastrojem, ktéry obejmuje nie tylko samego ducha,
lecz tez cialo. Stad mozemy powiedzieé, iz scholie jest czeScig sztuki zycia,
jest w gruncie rzeczy ,,sposobem obchodzenia sie z czasem” [Schmid 1998,
s. 360]. Czas wolny jest wiec czasem wypelnionym i jednocze$nie pustym.
W nim jest czlowiek i §wiat inaczej obecny niz w tamtym ,normalnym”
czasie ciggltego przemijania. Te szczegblng forme obecno$ci (terazniejszo-
§ci) starozytni nazywali kairos, chwilg szcze§liwg, szczeSliwym momentem,
szczeSliwym zbiegiem okolicznoéci. Raz jeszcze siegnijmy do Heideggera,
a dokladniej kategorii Augenblick, ktora w jego rozumieniu oznacza wiasci-
waq wspotczesnosé — okamgnienie. Zdaniem Heideggera: ,,Termin ten trzeba
rozumie¢ w sensie aktywnym jako ekstaze. Oznacza on zdecydowane, ale
w zdecydowaniu zatrzymane zachwycenie (Entriickung) jestestwa tym, co
w sytuacji spotykane jest w postaci obejmowalnych zatroskaniem mozliwo-
§ciiokolicznosci” [Heidegger 2004, s. 439]. W spelnionym okamgnieniu czas
wywezasow (Musse) otwiera nam $wiat ,,rozjasnienia bycia”. Okamgnienie
oznacza czysta terazniejszo$¢, powstalg dzieki wykrojeniu z uptywajacego
czasu przez uczestnika wywczasow ,,malej” wiecznoSci. W ten sposdb osig-
gnawszy nastroj blogiej lekkoéci, daje mu sie ponie$é. Uczestnik wywcezasow,
poddajac sie miarowemu rytmowi dialektyki odprezenia i najwyzszego sku-
pienia, aktywnoSci i biernoS§ci, rozumie swa sztuke przede wszystkim jako
duchowa aktywnosé, jako co$, co absorbuje calg dusze i zarazem jg uwalnia.
Uczestnik wywczas6w nie pozwala sie wodzié na pasku zewnetrznych celow,
jego sztuka jest w sobie produktywna i dla siebie sensowna. Wczasowanie
jest czynnoscia sama w sobie i dla siebie. Po Arystotelesowsku rzecz ujmu-
jac, uczestnikowi wywezasow szczegdlnie bliski jest cel wszelkiego ludzkiego
dazenia — osiagniecie eudajmonii. Wczasowanie okazuje sie by¢ droga, ktora
zmienia zycie w sztuke i sztuke w zycie [Dischner 1980, s. 186].

Dzisiaj malo kto zwraca uwage na to, iz filozofia antyczna zawierata
w sobie 0w nieoceniony przekaz sztuki zycia, bedac wprost sposobem na nie.
Niedocenianie tego skutkuje tym, iz dzisiejsze formy praktykowania sztuki
podroézy jako sztuki zycia sg udzialem nielicznych. Nie rozstrzygniemy jed-
noznacznie tego, czy zawsze tak bylo. Jeszcze w czasach romantyzmu roz-
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wijala sie sztuka podrézowania (ars apodemica) w znaczeniu sztuki zazywa-
nia wczasow, o ktorej Goethe sadzil, ze w szczegdlny sposéb jest potrzebna
z powodu ,niedostatku odpoczynku cywilizacji popadajacej w nowe barba-
rzyhstwo”. Podrézowanie jest sztuka wtedy, gdy jest przygotowane, prze-
myslane, odbyte najpierw w wyobrazni. Staje sie wowczas metoda, ktora
powoduje jej transformacje w rodzaj ,,edukacyjnego bycia w drodze”. Wyra-
sta to z okreélenia filozofii jako ,,bycia w drodze”. Sztuka podroézy, jako taka
swoista kulturowa praktyka, bedaca rodzajem ludzkiej aktywnoSci, wiedzie
do realizacji okreslonej ,,filozofii zycia”, sama urasta do rangi ,,sztuki zycia”.
Tak mogt ja rozumie¢ wspomniany wezesniej Ryszard Kapuécinski, kiedy
okreslal podréz jako sztuke w znaczeniu techne, jako umiejetnosc, ktora sie
wypracowuje i wywalcza [Horodecka 2005].

Odkrywajac sztuke podrézowania przekraczamy w sobie banalng przy-
ziemno$§¢ standardowej nieuwagi (na innych) i otwieramy sie na ,wyzsze
stany” ducha. To stwarza nowy sposob ,podrézowania”, przekraczajacy
granice nastawionej na siebie, bo §lepej na innych samowystarczalnoSci,
ktora nie ma nic wspdlnego z byciem ,,autarkicznym”, w wydaniu greckich
medrcow. W §wiecie wewnetrznym — ktory jest §wiatem madroSci zyciowej
i osobistej filozofii, jest dla kazdego z nas miejsce. W nim to dokonuje sie
przemiana zwigzana z odkrywaniem i poglebianiem sensu istnienia.

Zakonczenie

Czy nakre§lony powyzej zarys sztuki podrézy jest udzialem wspoélcze-
snych turystéw? Pewne jest, ze nie wszystkich. Refleksja nad nia jest ponie-
kad refleksjg nad spoteczng kondycja przedstawiciela cywilizacji postindu-
strialnej ze wszystkimi tego kulturowymi konsekwencjami, zwlaszcza, gdy
mamy na my$li pernamentny kryzys kultury czy pluralizm wartoSci, z calg
jej niejednoznacznoscia wyboréw. Unaocznia swoiste niespelnienie filozofii
w odniesieniu do zawartych w niej wskazéwek, jak zy¢. Jej oddzialywanie,
ograniczone do sfery praktyki zycia codziennego, jest jedynie poSredniej na-
tury. Dzisiaj ostrozniej wyznaczamy jej role, upatrujac w niej rodzaj drogo-
wskazu, pomocnego §rodka doskonalgcego sprawnoéé krytycznego myslenia,
zaostrzajacego Swiadomo§¢ problemu i zdolnosci jego metodycznego ujmo-
wania. Filozofowanie w praktyce podrézniczej, jakiegokolwiek badz rodzaju,
polegalby takze na wydobywania nowych sposobow artykutowania tego, co
w horyzoncie podrézowania zdolni jesteémy ujawnié. Zdolno§¢ artykulacji
powiazana musi by¢ z szeregiem kompetencji: po pierwsze zdolnoscia odroz-
niania tego, co istotne od tego, co nieistotne. Nastepnie wewnetrzna potrze-
ba odkrywania nowych horyzontéw. Zdolnoscig rezygnacji ze stereotypoéw
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i otwarto$cig na zmiane perspektywy w mys§leniu. Praktykowanie filozofii
podrézy (sztuki zycia) odniesie sukces, jeéli sie zatroszczy o dialogiczny jego
styl, ktory okazuje sie stylem zycia.

Podréz, uprawiana ze znawstwem, wytwarza te nadzwyczajna lekko§é
istnienia, ktéra objawia sie catkiem niespodziewanie w aurze zaspokojenia
doznania wzrastania w byciu bardziej i wiecej, w poczuciu samospelnienia.
Jako sposob bycia w §wiecie oznacza kontemplacje przyrody, zachwyt nad
kulturowym dziedzictwem ludzkosci, moralnie zréwnowazone dzialanie.
Aby osiggneta poziom sztuki, wymaga przygotowania, zdobycia rozeznania
bardziej poglebionego — w my$l stéw Goethego: ,Widzi sie to, co sie wie”.
Ten wymiar podrézowania, ktéry prowadzi do wewnetrznej (autentycznej)
przemiany, jest wart wznawiania przy kazdej nadarzajacej sie okazji.
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Abstract
Searching for the practical philosophy of travel

The aim of the article is theoretical though under the way of travelling which rises it into the
higher level of experiencing of the “being on the way”, which in turn qualifies it for being recog-
nized as a kind of life art which similarity to practicing of the life philosophy is the subject of sub-
stantiation. The outcoming message refers to the values which are included within the “being on
the way” prejudging about an important educating through a traveller-tourist self-improvement
dimension of travelling. The article attempts to get to the anthropological and philosophical roots
of travel, renders what is hidden under the surface of travel-touristic experiences. The structure
of the text is composed of three main parts. In the first part — Mobility in the post-modern world
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— the analysis of the modern forms of mobility with an emphasis on its spiritual dimension is
described. In the second part —The worlds of travel in the anthropological perspective we meet
a description of an existential dimension of travelling in the alternative worlds of travel which
enters into the strategy of human’s life. The third part -The art of travel as the art of life — is an
attempt to describe the travel practice which converts into the art of life.

Key words: ethics, anthropology, philosophy, tourism, travel
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KTORA LACZY”. EGZYSTENCJALNY WYMIAR DROGI
W MYSLI GABRIELA MARCELA I PAULA RICOEURA

Mirostaw Zarowski*

Zarys tresci: Przedmiotem artykutu jest egzystencjalne rozumienie drogi, wedréwki i piel-
grzymowania w filozofii Gabriela Marcela i Paula Ricoeura, wybitnych przedstawicieli dwudzie-
stowiecznej mysli chrzescijanskiej. Obaj 1gczg topos podrézowania z zagadnieniami wartoSci
i nieSmiertelnos$ci, odwolujac sie do orficko-platonskiego wizerunku duszy. Traktujg metafory-
ke drogi z calg dostownoécig — Marcel w perspektywie filozofii nadziei, Ricoeur w kontekscie
hermeneutyki egzystencji wzywajacej do rozumienia siebie jako Innego. Dla obu my§licieli po-
zostaje takze wiazace §wiadectwo Prousta, ktorego dzieto W poszukiwaniu straconego czasu,
nierzadko wbhrew wlasnym intencjom lub ostatecznej wymowie, otwiera, jak pisze Marcel, na
»transcendencje norm”, jawiac sie, wedlug Ricoeura, jako ,niewidzialna historia pewnego po-
wolania”. W sensie §cistym wedruje jedynie dusza, biorac na siebie calg ambiwalencje drogi
i podrézowania. Powrdt do samego siebie jest mediacjg, przebywaniem drogi dtugiej i okreznej,
mierzonej stadiami wyobcowania i upadania. Wedréwka ta staje sie losem nie tylko ,cogito
zranionego”, lecz r6wniez kazdej podejmowanej przez skonczony podmiot ludzki préby bycia
soba i rozumienia siebie.

Stowa kluczowe: filozofia egzystencjalna, hermeneutyka, historia filozofii

1. Marcel - transcendencja i immanencja podrozy

Pisze Gabriel Marcel w eseju Wartosc i niesmiertelnosé, w ksigzce opa-
trzonej znamiennym tytutem Homo viator: ,,Kto wie, czy trwaly porzadek
ziemski nie moze byé wprowadzony tylko pod tym warunkiem, ze czlowiek
zachowa wyrazng $wiadomosc tego, co mozna by nazwac jego kondycja piel-
grzyma” [Marcel 1984, s. 158]. Zycie ludzkie nie przestaje by¢ droga, we-
drowka i podrézowaniem, mimo iz owe odwieczne figury czlowieczego losu,
obecne od niepamietnych czaséw w dyskursach religii, sztuki i literatury,
wskutek dlugiego obiegu zatracily pierwotng Swiezo§¢ i moc nazywania,
przypominajac juz tylko monety o zatartym nominale. Tam, gdzie frazes

* Dr hab., prof. U. Wr., kierownik Zakladu Etyki w Instytucie Filozofii Uniwersytetu Wro-
clawskiego; e-mail: zarovius@interia.pl.
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styka sie z patosem, a $wiat zewnetrzny wydaje sie w swoich rytualach je-
dynie parodiowac najstarsze archetypy — stowa i znaczenia trzeba juz odzy-
skiwac. Marecel, jak przystato na filozofa, probuje wybawic je z opresji tego,
co potoczne i obiegowe, umiejscawiajac w obszarze zrodlowego zapytywania
i zdziwienia. Formuluje oredzie, ktore jest zaledwie przypuszeczeniem (,,Kto
wie?”). Sam przyznaje, ze zdanie to jest ,paradoksalne” i ,nieracjonalne”,
jak bowiem rozumieé¢ owo ,laczenie porzadku ziemskiego z §wiadomoscig
kondycji pielgrzyma”? Najpierw sam pyta: ,,O jaka wedrowke tu chodzi?”
[Marcel 1984, s. 7]. Co lgczy wedrowanie i podrézowanie z tytutowym za-
gadnieniem wartoS$ci i nie§miertelno§ci? Dlaczego istotg i przeznaczeniem
wedroweca jest bycie pielgrzymem?

Aby przyblizy¢ sens tego zdania, przywoluje Marcel obszerny i, jak po-
wiada, ,niezréwnany” fragment Uwiezionej Prousta, piatej czesci cyklu
W poszukiwaniu straconego czasu. Z okazji §mierci Bergotte’a czytamy tam
miedzy innymi: ,,Mozna powiedzie¢, ze w naszym zyciu wszystko dzieje sie
tak, jakbySmy w nie wstepowali obcigzeni bagazem zobowigzan podjetych
w zyciu poprzednim” [Proust 1979, t. III, s. 171]. Nic bowiem, co sktada
sie na nasze ziemskie bytowanie, tu i teraz, nie ttumaczy norm i impera-
tywow, jakie narzucamy sobie samym, kiedy wybieramy na przyklad zycie
dobre, petne delikatnoSci, tkliwos§ci i uprzejmosci wobec innych lub, jako
artySci, dazymy przez ofiare i wyrzeczenie do doskonalo$ci swego dziela.
To, czego nie rozumiemy, obliguje nas. Przyjmujemy na siebie wszystkie te
zobowigzania, jakbySmy rzeczywiscie byli skadinad. Nie znajdujac uzasad-
nienia w obecnym zyciu, zdaja sie one naleze¢ do innego §wiata. Ow §wiat
by¢ moze ,,opuszczamy, by narodzié sie na tej ziemi, a do ktérego moze poz-
niej powrécimy, aby odzy¢ pod panowaniem tych nieznanych praw, ktorym
byliémy postuszni” [Proust 1979, t. III, s. 171]. Gabriel Marcel powiada, ze
we fragmencie tym Proust, nawet on, ,uznaje istnienie stalych gwiazd na
firmamencie duszy” [Marcel 1984, s. 8].

Mowa o dazeniu i zobowigzaniu, o wstepowaniu i bagazu, o odchodze-
niu i powracaniu, tym i poprzednim zyciu, stalo$ci i zmiennosci, ziemi i nie-
bie. O duszy wreszcie. Proust, ostatni, ktérego mozna by posadzié¢ o teolo-
giczno-religijne sympatie, daje wyraz, jak stwierdza Marcel, ,,transcendencji
w §cistym, odwiecznym znaczeniu slowa” [Marcel 1984, s. 8]. W Proustow-
skim $§wiecie wszakze o transcendencje najtrudniej. Swiat ten jest zbiorem
znakow — niejawnych, nieczytelnych, wieloznacznych. Ich nieustanne rozpo-
znawanie, odczytywanie i interpretowanie, skazane na bladzenie w labiryn-
cie chaotycznych pobudzen, tworzy materie wcigz wymykajacego sie Swiata,
zamiast odstaniaé jego niezmienng forme. Znak znaczy zawsze co innego niz
ukazuje, nie odsylajac do zadnej immanentnej jakoSci ani transcendentnego
znaczenia. Bo tez po drogach poznania prowadzi czlowieka nie tyle naturalne
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pragnienie prawdy, ile przymus i przypadek. Wysitkowi interpretacyjnemu
nigdy nie ma konca, czego bohaterowie Prousta do§wiadczajg z calg sumien-
noScia, zderzajac ogbélno§é swych przekonan, wyobrazen i idei z absolutna,
mozna rzec, indywidualnoS$cig rzeczy poszczegélnych. Przebywajac na prze-
mian chwile rozczarowan i ol$nien, sama dusza staje sie znakiem §wiata, do
ktérego nie ma dostepu. Kresu introspekcji nie stanowi zadna samowiedza,
refleksja jest tylko epizodem niekonczacej sie alegorezy, ,,niekonczacego sie
bladzenia” [Ricoeur 2008, s. 210], owo za$ ,,postuszenstwo prawu”, ktérego
ani nie znamy, ani sie domy§lamy, a ktérego niepodobna wyprowadzi¢ z wa-
runkéw obecnego zycia, nie jest $ciSle biorgc znakiem transcendencji, lecz
poronionej immanencji w §wiecie przez znaki zdominowanym.

Poczucie winy, dosiegajace najprostszych przejawow zycia, tworzy her-
meneutyczny splot nie do rozsuplania i nie do zadzierzgniecia, uruchamiajac
zawsze nieadekwatny mechanizm kompensacji. Zglebianie znakow skazuje
czlowieka na cierpienie i wymusza eskalacje przytomnosci. Jak zauwaza Ga-
briel Marcel, w Proustowskim §wiecie nawet ,,milo$¢ jest nieporozumieniem
i sprowadza sie do efektow perspektywy” [Marcel 1984, s. 60]. Doswiad-
czenie wlasnej, absolutnej zbytecznosci jest wieczyScie nieskutecznym §rod-
kiem zaradczym na udreke solipsyzmu. Swiat wyzuty z logosu nie posiada
zadnej ontologicznej osnowy. Wszelkie jego racje i instancje s tylko kaprysa-
mi chwili i wytworami niezbornej, mimowolnej ludzkiej pamieci. Nie istnigje
miejsce centralne, model, zasada, ktore nadawalyby jedno$¢ sensu i scalaty
horyzont naszego do$wiadczenia. Niewspolmierno§é, niezgodnos¢, a nawet
sprzeczno$¢ nie sg wyrazem bledu poznawczego, lecz prawdy, ktéra wytwa-
rzamy bez obiektywnego poreczenia. Autor W poszukiwaniu straconego cza-
su dekomponuje tym samym wielkie tematy filozofii i jej racjonalistyczne
zludzenia, w zamian oferujac jedynie wizerunek myS$lenia jako przymusu
wrazliwoéci, tylez ekscentrycznej, co osadzajacej w miejscu. Mimo iz ,,Proust
naprowadza nas na droge prawd, na ktére sam staje sie coraz bardziej §lepy”
[Marcel 1984, s. 60], wlasnie jego, galernika uniwersum znakoéw, powoluje
Gabriel Marcel na éwiadka transcendencji i na przewodnika w podrézy ku
istocie podroézy samej.

Zamkniety w paryskim mieszkaniu, przykuty do 16zka wizjami niekon-
czacych sie podrézy, jest Marcel Proust niestrudzonym wedrowcem po wy-
imaginowanym §wiecie, ktéremu zadne realne miejsce nie potrafi sprostac.
To, co ,,daje do my§lenia” — puste lub zwodnicze, ani obiektywne, ani subiek-
tywne — jest r6znica, sama tylko réznica, ktéra ewokuje powtérzenie, wpro-
wadzajac umyst w tym wieksza, obsesyjng czujnosé. Czujnosc ta wiedzie
znikad donikad. Szyfry, oznaki i symptomy prowokujg myslenie, ale tak na-
prawde zastepuja je, przeksztalcajac marzenia w znaki ekstazy i niespetnie-
nia. Takze nazwy miejsc, jako znaki wlasnie — Balbec czy Wenecji — stanowia
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zréodlo, lecz nade wszystko sam przedmiot pragnienia, pasja wedrowania za$
zywi sie konfliktem i zamiera w konflikcie miedzy fantazmatem a rzeczy-
wisto$cig. Rozklady jazdy, mapy i przewodniki sa znakami juz przebywanej
drogi, ktéra nie istnieje poza wlasng mitografia i imaginacjg wedrowca.

To, co skrywa lub wysyla znaki, nie jawi sie depozytariuszem badz depozy-
tem prawdy, sens bowiem nie jest nigdy ani wlasciwoscig podmiotéw, ani wla-
snoscig przedmiotéw. ,,Znaki — jak komentuje Gilles Deleuze — nie odsylaja do
niczego, do jakiej$ idealnej tresci lub transcendentnego sensu, lecz przywlasz-
czajg sobie prawo do przypuszczalnego sensu” [Deleuze 2000, s. 12]. Nawet
miloé¢ nie rozbija wszechwladzy znakéw, bedac raczej dtuzacym sie studium
nieautentycznosci. Wedlug Paula Ricoeura, Proust pisze o ,,miloéci, ktorg
przes§laduja iluzje, podejrzenia, rozczarowania; miloSci skazanej na przecho-
dzenie poprzez trwoge oczekiwania, ukgszenie zazdroscig, smutek schytku,
obojetnos¢ w stosunku do swojej wlasnej §mierci” [Ricoeur 2008, s. 221]. By¢é
kochanym - kwintesencja nieswojoSci, znaczy by¢ postrzeganym z otchlani
i glebi zupelnie nieznanych sobie §wiatéw. Kocha¢ to dazy¢ za wszelka cene
do rozwiklania zagadki ich obcosci po to, by wrazenie obcosci potwierdzié i po-
glebié. Zazdrosc jest prawdg o mitosci i prawda miloSci, spelnieniem jej egze-
getycznego powolania. Dlatego zazdro$nik — nie za§ mito$nik prawdy — jest
tym, kto poszukiwaniu prawdy oddat sie bez reszty, nawet i zwlaszcza wtedy,
gdy prawda okazuje sie jedynie ktamstwem, ktére sama demaskuje.

W takim §wiecie podrézowanie jest homeopatycznym gestem skazanym
na daremno§é. Przynie$¢ ma nie tyle konsolidacje bohatera wokét jakiejs
nowej lub odzyskanej tozsamogci, ile afirmacje réznicy, poglebienie doswiad-
czenia nieadekwatnoSci, uwiklanie w gre wszystkiego tego, co mogloby mieé
jeszcze nature wzoru badz oryginalu. Wieczno§¢, inaczej niz dla Platona,
nie jest przeciwienstwem czasu, lecz jego najbardziej znikomg i efemerycz-
ng modalno§cig. Idee zdradzamy nieSwiadomie i bezwlasnowolnie, upadajac
w czas. Czas odzyskany to czas utracony ,,na zawsze”. Pod warstwa wrazen
nico$¢ ,,zawsze” daje o sobie znaé. Objawienie wiecznosci jest wiec prawda
czasu — utraconego, wiecznosc za$ to przeszlo$¢ sama w sobie, czas odzyska-
ny jako to, co nie zdarzylo sie juz ,,wtedy”. Proust podejmuje takze drama-
tyczny spor z platonska koncepcjg anamnezy. My§lenie w przypadkowej grze
zewnetrznych impulséw odkrywa nieunikniony, choé wcigz nieadekwatny
charakter tej gry, jej regul jednak nigdy do konca nie poznaje. Formy tego, co
nieprzezyte i niedokonane, co odslaniane przez nieSwiadoma siebie pamieé
jako niebyle juz , wtedy”, tworza ulotne obrazy wiecznosci, ktérych niepo-
dobna odréznié od jej substytutow lub parodii.

Pamieé¢ — przewaga zapomnienia nad tym, co zapomniane — jest stwa-
rzaniem réznicy, nie za$ jej zazegnywaniem. Niepamieé o tym, co sie stalo,
splata sie z pamiecia o tym, co nigdy nie mialo miejsca. W przeS§wicie tym
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pojawiaja sie i znikajg wrazenia rzeczy, posluszne jedynie grze skojarzen,
ktorymi podmiot intencjonalnie nie wlada. Miedzy niepamietnym a niepo-
mnym pamieé¢ bezpowrotnie i na rzecz powrotu zastepuje swa tresé. Nie
przypominamy sobie czego§$, lecz zawsze co$ innego. W tej niezbornoSci pa-
mieci, wbrew metafizycznym przyzwyczajeniom, na jaw wychodzi byt ,re-
alny, lecz nie aktualny, idealny, lecz nie abstrakcyjny” [Proust 1979 s. t. III,
s. 845; Deleuze 2000, s. 58]. Jedyna namiastka transcendencji jest ,,znamie
autentycznoéci” [Proust 1979, t. II, s. 851], nieuchronnoéé samego przy-
padku - rzecz nie tyle rzeczywista, co prawdziwa, prawdziwa i dlatego nie-
rzeczywista. W wielo§ci §wiatéw pochodnych wobec mnogoS$ci fragmenta-
rycznych punktow widzenia, widzenie samo, w najrzadszych chwilach, gdy
mianowicie tgczy dwa wrazenia odlegle w czasie, zarazem je przemieszcza-
jac i uéwiadamiajac sobie, ze rzecz nigdy nie byla ani tym, czym byla, ani
tym, czym wydawala sie by¢, przywodzi na my§l ,,nieznang jako§¢ jedynego
Swiata” [Proust 1979, t. III, s. 347], ojczyzne nieznana, wizerunek duszy —
,hiebianskiej zakladniczki” [Proust 1979, t. I, s. 329].

Smieré jest dla Prousta preegzystencja raczej nizli kresem istnienia.
Ten, kim bylem wczeéniej, nie zyje i owa nieciagloéé staje sie znamieniem
wszystkiego, co zdarza sie w naszym zyciu. Czas potepia nas i zbawia, lecz
nade wszystko obwinia, skazujgc na pokute i zado§éuczynienie, ktére do-
pelniaja sie w zywieniu i unicestwianiu kolejnych obiektywistycznych badz
subiektywistycznych zludzen. Smieré jest zawsze juz $miercia przebyta, jak-
kolwiek odsunieta w zapomnienie, jak wszystko, czym rozum i $wiadomo§¢é
gardza jako zbednym i nieistotnym. Smiercig nieistniejaca poza swym doko-
nanym aspektem, a zarazem dana, jeSli w ogdle dana, ,,w formie nigdy nie
przezytej” [Deleuze 2000, s. 17]. Pamie¢ nie jest anamnezg mySlenia, tkwi
raczej ,,w jakim$ materialnym przedmiocie (we wrazeniu, jakie by nam dat
ten materialny przedmiot), ktérego sie nie domyslamy. Od przypadku zale-
zy, czy ten przedmiot spotkamy zanim umrzemy, czy tez go nie spotkamy”
[Proust 1979, t. I, s. 46]. Jednakze kiedy dosiega nas taskawo$¢ przypadku,
nawiedza nas ,rozkoszna stodycz, odosobniona, nieumotywowana” [Proust
1979, t. I, s. 46]. Niczym staje sie krotkosc¢ i przemijalno$é zycia wobec odna-
lezienia skrawka czasu minionego i fragmentu przestrzeni, z okazji ktorych
dusze niespodziewanie dla niej samej ozywia zycie jej poprzedniego wciele-
nia. Dusza, wbrew dobrej woli, kalkulacjom rozumu i sile przyzwyczajenia,
odnajduje i rozpoznaje siebie w identycznoSci tego, co obecne, i tego, co prze-
szte. Szczesliwcem, jak pisze Proust, jest ten, czyja ,,godzina prawdy wybila
przed godzing $mierci” [Proust 1979, t. ITI, s. 882].

Catkowite zobojetnienie na $mier¢ w kazdej chwili przej$¢ moze w po-
wtorzenie badz antycypacje wlasnej iluzorycznosci lub kleski. ,,Blogostan”
trwa tylko przez moment i znika, w przeciwienstwie do platonskiej anam-



40 MIROSEAW ZAROWSKI

nezy pozbawiony jest przeciez ontologicznych i epistemologicznych podstaw.
Rado$¢ z odzyskanego czasu nie przestaje sgsiadowac z poczuciem bolesnej
i bezpowrotnej straty. Dusza wedruje, zbliza sie i oddala od siebie, przemie-
rza droge zar6wno wtedy, gdy zyje i umiera wlasnym zyciem, jak i wtedy, gdy
pod dyktando znakéw ponownie blgka sie w §wiecie po omacku. Wedrowki
tej przymus i wolno$¢, przygodnosc i nieuniknionos$é, jej ,,znikad donikgd”,
niosg mgliste przestanie o obcosci duszy w $wiecie, o jej przypuszczalnym
pochodzeniu ,,skadingd”. Zaden z uprzytamnianych obrazéw nie jest ,,tutaj”.
Przestanie to tkwi i utyka w aporiach pamieci. W tym, ze najcenniejsza jej
czastka lezy poza nig sama, i w tym, ze , prawdziwym rajem jest raj utra-
cony” [Proust 1979, t. III, s. 843], bo tylko poprzez pustke pamieci nadejsé
moze rzeczywiste przypomnienie, ktore poza podobienstwem i niepodobien-
stwem, poza zmowa znakéw, whrew chronologii, w rozstepie miedzy znacze-
niem a zdarzeniem zdolne jest, chocby na okamgnienie, wskrzesi¢ to, co jest,
dzieki temu, co bylo kiedy§. Pisze Proust: ,Moze zmartwychwstanie duszy
po $émierci daloby sie pojaé jako zjawisko pamieci” [Proust 1979, t. II, s. 80].

Chocby i owo zobojetnienie na §mier¢ bylo tylko druga strong braku na-
dziei na $émier¢, poSmiertng karg za melancholie, w ktérg czlowiek popada
za zycia, zastanawia ono Prousta i zaskakuje. Sprawia, ze zwrdcony jest on
,W strone wiecznosci” [Ricoeur 2008, s. 226] i dostepuje jej wowczas, gdy
czas opowiadajgcego i czas opowiadanego stajg sie jednym, weigz jednak nie-
mozliwym czasem. Nawet jesli zycie na przedluzeniu niegdysiejszego zycia
jest jedynie eksplikacjg Smierci, niedorzeczng odpowiedzig na nieskonczong
komplikacje samotnosci lub na obietnice sztuki, ktéra przywrocilaby pier-
wotny §wiat Zrédlowych znaczen, zycie po zyciu, przed nim i w nim, nie jest
mniej prawdopodobne od swego przeciwienstwa: ,,Byl martwy. Martwy na
zawsze? Kto to moze powiedzie¢?” [Proust 1979, t. III, s. 171].

Wedlug Gabriela Marcela dzieto Marcela Prousta ,rozwija sie miedzy
dwoma skrajnie ré6znymi poziomami: miedzy filozofig platonska z jednej
strony a empiryzmem o nihilistycznym zabarwieniu z drugiej” [Marcel
1984, s. 8]. W rzeczy samej, autor W poszukiwaniu straconego czasu zara-
zem wadzi sie z platonskimi symbolami i na powr6t im ulega w osobliwym,
balwochwalczym kulcie wiedzy jako nie tyle przypominania sobie, co ,,odpo-
minania” [Deleuze, 2000, s. 10]. Sens podrézy wyczerpuje sie w jej przedsie-
braniu, premedytowaniu i oddalaniu w czasie. Oczekiwanie na podr6éz ma
range doznania mistycznego, bedac wyzwalaniem sie duszy z okowow ciala,
w istocie — podrézg sama. Znalezienie sie wreszcie w upragnionym miej-
scu okupione bywa do$wiadczeniem utraty zwigzku miedzy miejscem a jego
imieniem. Zanik tej odpowiednioéci, ktérego eufemizmem jedynie byla pier-
wotna tozsamo§¢ rzeczy i nazwy, sprowadza na bohatera nude, obojetnosc,
wrazenie trywialno§ci sytuacji, poczucie §mierci, az do chwili, gdy pasje zy-
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cia odrodzi w nim kolejne Reisefieber. Odwolujac sie do tego wewnetrznie
por6znionego, osobistego $wiadectwa, Marcel powiada: ,A wlaénie dusza
jest wedrowcem; wlasnie w odniesieniu do duszy, i tylko do niej, w najwyz-
szym stopniu prawdziwe jest powiedzenie, ze znajduje sie ona w drodze”
[Marcel 1984, s. 10].

Swiat Gabriela Marcela — mysliciela chrzescijanskiego, nie jest az tak
dojmujacy jak Proustowski, ale wieczno$¢ i transcendencje poznajemy w nim
takze po ,,zmiennych i niepewnych odblaskach” [Marcel 1984, s. 158]. I tu-
taj, jakkolwiek w mniejszym stopniu wydani jesteSmy chaosowi i nicoSci,
ozywia nas nieledwie ,tchnienie skadinad” [Marcel 1984, s. 10]. Nadzieja
jest oddechem duszy, oddechem dobywanym wszelako w warunkach ,, wzma-
gajacej sie arytmii i niepewnosci” [Marcel 1984, s. 64], bo tez chrze$cijanin
nie po to zyje, by czyni¢ swoje zycie bardziej znoénym. Nie posiadam i nie
posiade na wlasno§é prawdy mojego bycia, ,jedynie ludzie catkowicie wy-
zwoleni z wiezéw posiadania we wszystkich jego przejawach sa w stanie po-
znaé boska niefrasobliwo§¢ zycia w nadziei” [Marcel 1984, s. 63]. Wymaga
to wyrzeczenia sie przywilejow, zobowigzuje do uwaznosci wobec nieprze-
widywalnego, zacheca do przekraczania siebie i oddawania siebie. Dopiero
niepewnos§¢ i wytracenie ze stanu réwnowagi otwieraja pespektywe wiecz-
nosci, na ktéra odpowiadamy mitujac, dochowujac wiernoéci, po$wiecajac sie
1 niczego przy tym nie pragngc w zamian.

Dla Marcela §wiadectwo Prousta pozostaje wiazace niezaleznie od tego,
do jakiego stopnia owa szczegdlna rehabilitacja ,,Swiata pozaziemskiego”
stoi ,,w sprzecznoSci z postulatami, jakie suponuje caloksztalt jego dzie-
fa [...]” [Marcel 1984, s. 8]. Milo§¢, ktorej Proust nie potrafit zaufa¢ lub
ufal nazbyt czesto, staje sie dla autora Homo viator drogg i drogowskazem.
Nie przestaje ona jednak wzywaé do opuszczenia tego, co nam najblizsze
i najbardziej wlasne. Kochamy, nie dazac — jak bohaterowie Prousta — do
tego, by nie by¢ kochani. Jakkolwiek pokladamy nadzieje we wzajemno-
§ci, jesteémy jednak najdalsi od tego, by sie jej domagac. , Niefrasobliwo§é
zycia w nadziei”, zaiste ,,boska”, uwalnia nas od dreczacych podejrzen, co
nie oznacza, ze dobrowolno§¢ i etyczno$é naszego zaangazowania w $wiat
wystawia na mniejsze ryzyko niz mimowolno$é tego, co wen uwiklane.
Poktadajac nadzieje, przedkladamy niepewnosé istnienia nad niepewnosé
posiadania. W drodze dusza poddaje probie samag siebie, nie przestajac po-
wtarzaé: ,,tym, co zalezy ode mnie, jest to, co do mnie nie nalezy, co po-
zostaje w pewien sposéb na zewnatrz mnie [...]” [Marcel 1984, s. 64-65].
Wedrujac, wychodzimy na spotkanie tego, co inne, i pozwalamy temu, co
inne, nadchodzié¢ z naprzeciwka. Wiez z tym, co zobowiazuje, nie jest go-
towym zbiorem norm i wartos$ci wcielanych w zycie, wedrowanie bowiem
wedlug ,,chrzescijanskiego sokratyka”, jak Marcel sam siebie nazywa, jest
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dopiero ,,wykuwaniem sobie niepewnej drogi” [Marcel 1984, s. 158]. War-
toSci, owe ,,stale gwiazdy na firmamencie duszy”, przySwiecajace jej we-
drowaniu, ktére dostrzega najpierw Proust i coraz bardziej §lepnie na ich
widok, sg jakby ,,zwierciadtem, w ktorym dane jest nam ogladaé w sposob
niedoskonatly, zawsze poprzez znieksztalcajagce zamglenia, autentyczne ob-
licze naszego przeznaczenia, to «prawdziwsze niz my sami»” [Marcel 1984,
s. 158].

7 okazji analizy Sonetow do Orfeusza Rilkego pisze Gabriel Marcel:
»Zespolony sens §mierci i zmartwychwstania, przenikajacy je jak tchnienie
skadinad, lezy u podstaw pewnej czci dla dusz i rzeczy, ktorej tajemnice, jak
mi sie wydaje, musimy dzi$ odzyskac¢” [Marcel 1984, s. 265]. Marcel znajduje
w orfizmie Rilkego co§ wiecej niz tylko ,,zalamanie sie mysli w mitologicz-
nym zwierciadle” [Marcel 1984, s. 268], klopotliwy poganski regres w sto-
sunku do chrzescijanskich Zrédet tworczoSci niemieckiego poety. Nie waha
sie przed afirmacja zdeponowanej w orfickim micie duchowo§ci, poniewaz
,duch metamorfozy, ktory potrafi z naszego przemijajacego Swiata wydoby¢
to, co nieznane” [Marcel 1984, s. 268], sprzyja rozbudzeniu ,,owej zdolnosci
«spodziewania sie niespodziewanego», bez ktorej, przyznac trzeba, samo po-
stannictwo chrzescijanskie utraci¢ moze w ostatecznym rozrachunku swaj
sens i swojg sile” [Marcel 1984, s. 267].

Wiecznos¢ objawiajgca sie w nadziei staje sie ,,dostepna tylko u kresu
wedrowki, do jakiej w gruncie rzeczy sprowadza sie cale zycie” [Marcel 1984,
s. 10]. Nie idzie wszakze Marcelowi o to, ze droga i wedrowanie sg metafora-
mi lub alegoriami loséw duszy, tylez pozytecznymi, co niezobowigzujacymi
narzedziami humanistycznej heurystyki. Dusza jest w drodze — doslownie.
Zycie sprowadza sie do wedrowania — po prostu. Co wiecej, nic w sensie §ci-
stym nie wedruje oprécz duszy, bycie w drodze jest jej i tylko jej istotowym
rysem i nieodpartym ruchem. Swiadcza o tym, z sila i bezsita heterodoks;i,
dwaj koryfeusze wedrowania po §wiatach i zas§wiatach europejskiej kultury.
Jak wyznaje Proust, marzenie o mitoéci i podrézowanie byly szczegélng ma-
nifestacjg jego pasji zycia. Wszak prawdziwy obraz to obraz tego, czego by¢
nie powinno. Réwniez ,dla Rilkego — jak sie wydaje — istnieje jaka$ droga
zmarlych, podobnie jak istnieje droga gwiazd, gingca u kresu w nierozpo-
znawalnym [...]” [Marcel 1984, s. 264].

Pomiedzy oskarzeniem a pocieszeniem, zawsze nazbyt latwymi, rozcigga
sie najtrudniejsza droga mediacji. ,,Filozof — napisze Paul Ricoeur — po§wie-
ca sie my§leniu w czasie przedostatecznym, gdy trwa zaloba po zmartych bo-
gach” [Ricoeur 1985, s. 39]. W skrajnym opuszczeniu, kiedy dusza staje sie
ostatnig droga i znakiem drogi lub, jak u Prousta, juz tylko symptomem ich
braku, filozof zdolny jest uslyszeé¢ w bezprzykladnym kryzysie ufnosci owo
pierwotne, bezinteresowne, poniewaz nieomal pozbawione nadziei zobowia-
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zanie, poéredniczace miedzy religig i wiarg. ,,Ta mediacja — czytamy — moze
pojsé tylko dluga, okrezng droga. Nieraz wydawac sie bedzie, ze jest to droga
donikad” [Ricoeur 1985, s. 39].

Wedlug Gabriela Marcela u§wiadomienie sobie przez czlowieka , kondy-
cji pielgrzyma” osadza go w obszarze réznic, ktére musi przebole¢ w sobie:
miedzy posiadaniem i istnieniem, problemem i tajemnica, ciekawo$cig i nie-
pokojem, opinig i wiara. Dopiero w tych napieciach i wyborach czlowiek jest
w stanie ,,wymog transcendencji” pojaé jako wlasne egzystencjalne zobowia-
zanie. Winien jednak najpierw odrzuci¢ to wszystko, co czyni go osiadlym,
bezpiecznie zadomowionym, bedacym u siebie, na wlasnym terytorium.
Musi zaufa¢ drodze i ponieéé ryzyko wedrowania (opowiadania), jak ma-
wial Sokrates, ,,ryzyko bardzo piekne” [Platon 1958, s. 143], nawet gdyby
przyszlo mu podzieli¢ los ,,wygnanca zagubionego na obcej ziemi” [Marcel
1984, s. 151]. ,,Duch metamorfozy” rodem z orfickich misteriow, ktory ,,daje
lekkie serce wedrowca zapinajacego torbe podrézna” [Marcel 1984, s. 268],
godny jest inwokacji wyglaszanej szeptem. Zwrdcenie sie naszego zycia ku
temu, co istnieje poza nim, wyznacza kierunek ziemskiej wedrowki duszy.
Na §lad tego, co transcendentne, natrafia ona w immanencji ucigzliwosci
wlasnego bytowania, gdy mianowicie co$ ,,przywraca mnie sobie samemu”
[Marcel 1984, s. 145], a ,,pomiedzy nami samymi a nami samymi” [Marcel
1984, s. 65] zjawia sie, chocby tylko przelotnie, taskawa poéredniczka. Dla
Prousta bywa nig sztuka, ofiarowujaca ,,rozmaito§é, ktorej na proézno szuka-
lem w zyciu, w podrézy” [Proust 1979, t. III, s. 144]. Bywa nig takze smak
umoczonej w herbacie magdalenki. Nie tylko jednak w §wiecie Prousta, lecz
takze w $wiecie Gabriela Marcela, chcialoby sie rzec: w §wiecie wsp6lnym,
ktory scalajg przeciez nie tylko wyklady Bergsona, odkrywamy, ze ,,dusza
wierna skazana jest na probe nocy, a nawet ze musi ona pozna¢ pokuse pod-
dania sie wewnetrznej §lepocie, ktorg ta noc na nig sprowadza, a ktérg musi
przebyé” [Marcel 1984, s. 155-156].

2. Ricoeur - wedrowanie w hermeneutycznym kole

Jak zauwaza Gabriel Marcel, Proust przenosi nas ,,w §wiat platonskie-
go mitu, ktéry zdaje sie tkwié¢ u podstaw mys§li autora” [Marcel 1984, s. 8].
Swiadomosé prawa, przy caltej swej nieadekwatnosci i mglistosci, otwiera
na ,transcendencje norm” — wieczyscie spdzniona wobec winy i kary jako
swych wlasnych nastepstw. Zdaniem Ricoeura z kolei dzieto Prousta jest
opowiescia o czasie, ktora pod wpltywem najrzadszych iluminacji, fundo-
wanych w sercu bezdennej pustki, przeksztalca sie ex post w ,niewidzialng
historie pewnego powolania” [Ricoeur 2008, s. 210]. Jest to wiec takze opo-
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wiesc¢ o przebytej, a zarazem wcigz na nowo otwierajacej sie drodze. Wiedzie
ona, podlug pieknego i trafnego okreélenia, ,,od idei dystansu, ktory dzieli,
do idei odleglosci, ktora taczy” [Ricoeur 2008, s. 239]. Proust jako bohater,
narrator i autor zdaje sprawe z do§wiadczenia wlasnej tozsamosci i innoéci,
doswiadczenia o tyle rzetelnego, o ile czynionego w warunkach skrajnie nie-
przychylnych jakiemukolwiek §wiadectwu. Warunki te skladajg sie na sytu-
acje egzystencjalng czlowieka, ktéra wedlug Ricoeura poprzedza wszelkie
proéby rozumienia. Tozsamo§é podmiotowa nie jest nam dana, przedmiot in-
terpretacji za$§, ktorym jesteémy my sami, jawi sie z istoty swej nieprzejrzy-
sty i problematyczny. Rozumienie to droga, na ktoérej podmiot powraca do
siebie poprzez zatracanie sig, upadanie, wyobcowanie, narracyjne mierzenie
sie z tym, co inne. WlaSciwe jest mu ,,dgzenie etyczne”, owa wyczuwalna
nawet u Prousta [Ricoeur 2005, s. 285] supozycja dobrego, prawdziwego lub
chocéby innego zycia.

, W mroku nocy zywie nadzieje” — czytamy. ,,Nic nie jest blizsze trwo-
gl niz nieSmiala nadzieja”. I dalej: ,nadzieja jest niczym odbicie refleksji
w peknietym lustrze” [Ricoeur 1991, s. 49]. Kiedy pozostaje juz tylko ona,
wlaénie o nig najtrudniej. W chwili catkowitego wywlaszczenia, gdy ustaje
wszelka, najszlachetniejsza nawet kalkulacja i rachuba, jest wezwaniem do
tego, by zrzec sie siebie na rzecz innego, by na niego, nie na siebie przenie§¢
pragnienie zycia i przezycia. Z dala od patetycznego konfliktu miedzy do-
brem i zlem toczy sie cicha, milknaca walka, w ktorej stawka jest los cztowie-
ka. Miedzy religig a wiara, przywigzaniem a przynalezeniem do$wiadczenie
inno&ci i obcoéci staje sie miarg rozumienia siebie. Jedno§é i tozsamos$é sa
dla rozumienia siebie i bycia soba pierwsza potrzebag lub ostatnia pokusa,
o ktorej nie wiemy, czy powinniémy oddali¢ jg, czy tez wlasnie jej ulec. Jezeli
w tej niewiedzy i nieodréznialnoéci potrafimy jeszcze afirmowaé cokolwiek,
znaczy to, ze nadzieja, juz tylko ona, nas nie opuszcza. ,Rozwazania o praw-
dzie — czytamy — chcialoby sie zacza¢ od peanu na cze§¢ jednoSci: prawda
sobie nie przeczy, klamstwa jest legion; prawda zbliza ludzi, ktamstwo dzieli
i waéni. Wszelako tak zacza¢ nie mozna: jedno§¢, zanim stanie sie zrédiem
satysfakcji, pojawia sie jako przewrotna pokusa” [Ricoeur 1991, s. 57].

Dialektyka bliskoéci i dali, ,,dystansu” i ,,odleglosci”, kulminujgca w ob-
razie drogi i wedrowania, przechowuje w sobie zagadke boskiej i ludzkiej
metamorfozy. W orfickim micie duszy wygnanej odkrywa Ricoeur symbol
zarazem ,przedfilozoficzny” i ,postfilozoficzny”, przeto co$, co ,,dajac do
my§$lenia” opiera sie intelektualnym koniunkturom z sita wiekszg niz wyni-
kajaca z bycia archetypem. Prze§wieca nawet spoza poronionej immanencji
Proustowskiego §wiata, jego do§wiadczenie przepajajac na poly hermeneu-
tycznym, na poly gnostyckim sensem. Jest opowieScig o poSmiertnych, lecz
takze przed$émiertnych losach duszy i o ciele, ktére jawi sie zaréwno przyczy-



O ,DYSTANSIE, KTORY DZIELI”... 45

ng zawinienia, narzedziem pokuty, jak i miejscem wygnania — w stawetnej,
prozodycznej wieloznacznosci ,,wigzienia”, ,,grobowca” i ,,znaku”. Tak Rico-
eur interpretuje przeslanie platonskiego Fedona: ,Zycie i $§mier¢ nastepuja
po sobie kolejno jako dwa rézne stany — zycie przychodzi po §mierci, §mieré
przychodzi po zyciu jak jawa i sen; jedno moze okazac sie snem drugiego,
kazde za$ zapozycza sens od pozostalego. Kara odtad jest nie tylko inkar-
nacja, lecz nadto reinkarnacja, a egzystencja jawi sie przez to, pod znakiem
powtoérzenia, jako wieczna recydywa” [Ricoeur 1986, s. 268-269]. Miedzy
kontestacjg émierci a praca zaloby, tymczasowoscia posiadania a krucho-
§cig istnienia — mimetyczna gra zycia i Smierci, duszy i ciala otwiera nas na
do$wiadczenie Tego Samego jako Innego, do$wiadczenie, ktére trwa dzieki
powtoérzeniu i dzieki nadziei, ze czlowiek moze passe powtérzenia przerwac.
,Czy istnieje — pyta Ricoeur - [...] bardziej przerazajgca idea od tej, podtug
ktorej zycie jest odradzaniem sie do kary?” [Ricoeur 1986, s. 271].

Jednakze bez owej najbardziej ,przerazajacej idei”, zauwazmy, moze
w ogole nie odkrylibySmy lub nie wymys$liliby§émy duszy. Czego$ tak przeciw-
nego zyciu nie utozsamiliby$§my z zyciem samym, czego$ tak nam odlegtego
- z nami samymi. Nie przyszloby nam tez zapewne do glowy, ze wedrowanie
Jest dla czlowieka sprawg zycia i Smierci, na ktére w ostatecznym rozrachun-
ku nie mamy zadnego wplywu. Ze ,,zawrotna mozliwo$¢ bycia kim innym, lub
niebycia w ogdle” [Ricoeur 1991, s. 34] angazuje naszg najglebsza, pielgrzy-
mujacy istote, ktora nie tyle jest, ile staje sie i wydaje sie by¢, nasladujac Slady
pozostawione przez samg siebie. Czy bylibySmy wtedy zdolni do dziwienia sie,
skoro ,,zdziwienie, ktérego przedmiotem jesteSmy my sami, [...] jest bardziej
pierwotne niz zdziwienie w obliczu rzeczy”? Skoro najbardziej zrédtowym do-
Swiadczeniem jest ,,owo zdziwienie w obliczu tego rozdzwieku, tego rozziewu,
tej odlegloSci dzielacej nas od nas samych [...]” [Ricoeur 1991, s. 20]? Egzy-
stencjalny charakter rozumienia, podjety najpierw przez Heideggera w ana-
lityce Dasein, w horyzoncie skazanego na nieautentyczno§é bycia-w-$wiecie,
jest dla Ricoeura sednem sytuacji hermeneutycznej jako drogi, ktorej zara-
zem wyczerpaniem i przezwyciezeniem, w znamiennej ambiwalencji, jawi sie
uznanie i rozpoznanie siebie jako Innego.

Medrzec, jak pokazuja dzieje filozofii, zawsze znajdzie dostateczne po-
wody do tego, by pochwalié lub potepié ludzka predylekcje do podrézowania.
Wolno mu, jak Michalowi z Montaigne, sklonnemu czyni¢ wyjatek jedynie
dla Sokratesa, ktéry ,,nigdy nie postawit stopy poza Attyke”, rekomendowacé
podréz jako stan doskonalej harmonii, a przynajmniej pozytecznej dla du-
szy i ciala rownowagi. ,Dusza ma w niej — czytamy — nieustanne ¢wiczenia,
aby rozwaza¢ rzeczy nieznane i nowe. Nieraz moéwitem, ze nie znam lepszej
szkoly dla ksztaltowania umystu, niz przedstawiaé mu nieustannie odmien-
noé&¢ tylu innych sposobéw zycia, mnieman i zwyczajow i da¢ mu kosztowaé
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tak wiekuistej r6znoSci ksztaltow naszej ludzkiej natury. Cialo nie jest przy
tym bezczynne ani utrudzone; ten umiarkowany ruch utrzymuje je w zba-
wiennej trzezwosci” [Montaigne 1957, t. III, s. 249]. Nie powinni$my jednak
ulega¢ zludzeniu, jakoby Montaigne méwil o innej wedréwcee niz Proust,
Rilke, Marcel, a wczes$niej Platon i orfickie hymny. Nawet wtedy, gdy mowa
o najzwyklejszym w §wiecie wedrowaniu, styszymy o ,,zbawiennej trzezwo-
§ci” i ,,wiekuistej réznosci”. Ksztalcenie duszy i zdobywanie przez nia wie-
dzy, nie w szkolnej tawie, lecz raczej w czasie wagarow, oddaje szlachetny
sceptyk za pomocg eschatologicznych i soteriologicznych kategorii. Tak, jak-
by jezyk nie chciatl stysze¢ o mniej zobowiazujacych formach podrézowania,
o jakich sam wlaénie traktuje, innych niz ta — pomiedzy zyciem i §miercia,
nami a nami samymi, od ktorej zalezy nie tylko wiekuisty, ale i doczesny los
duszy. W podrézy jako ,najlepszej szkole” dusza rozpoznaje wlasne zycie
w ,,wieloSci sposobow zycia” tego, co od niej rézne. Konfrontuje wewnetrzng
prawde o sobie z réznorodnoé$cig zywionych w §wiecie mnieman. Prébuje tez
nadaé swej temporalnosci, choé czas nie jest jej zywiotem, autobiograficzng
spojnosé jakiej§ budujacej historii. ,,Podréz — pisze Franciszek Bacon — dla
ludzi mtodszych jest czeécig edukacji; dla starszych jest czeécig doswiadcze-
nia” [Bacon 1959, s. 76].

Podrézowanie — epifania bycia wiecznym studentem lub inicjacja, jak
powiedzialtby Kant, , przeznaczona dla uzytku nie uczniéw, lecz przyszlych
nauczycieli” [Kant 1993, s. 3], stanowi niezbedng klauzule autobiograficzne-
go kontraktu. Istota drogi wyczerpuje sie w obrazie labiryntu i kola, podkre-
§lajac antropologiczny paradoks, osobliwg ekonomie nadmiaru i niedostat-
ku, ofiarowujacg ztudzenie postepu i dotarcia do prawdziwego principium
individuationis. Tajemnica orfickich misteriow pozostaje wszakze tajemni-
ca poliszynela. Bacon poréwna rozum ludzki do okretu, ktéry po to, azeby
wyplynaé na pelne morze, musi najpierw przecisna¢ sie pomiedzy dwiema
kolumnami symbolizujacymi zasadnicze inklinacje ludzkiego mySlenia:
przecenianie posiadanych umiejetnoéci i niedocenianie wtasnych sit i moz-
liwosci [Bacon 1955, s. 11]. Dla Hegla z kolei filozofowanie to ,,rzucenie sie
jakby w bezbrzezny ocean” [Hegel 1990, s. 57]. Oprowadzajac nas po akwe-
nach mys$lenia spekulatywnego z wlaSciwg powieSciom marynistycznym
doza melancholii, pisze: ,,Cala pstrokacizna barw, wszelkie punkty oparcia
znikly, wszystkie inne przyjazne $wiatla zgasty. Swieci tylko jedna gwiazda,
wewnetrzna gwiazda ducha. Jest ona gwiazdg polarng” [Hegel 1990, s. 57].

Lecz réwnie dobrze moze filozof przestrzega¢ przed wedrowaniem, choc-
by stowami Seneki: ,,podréze nie uczynig cie ani lepszym, ani rozsadniej-
szym” [Seneka 1961, s. 554]. Potepia je takze §w. Augustyn, co zrozumiate,
poniewaz w ich trakcie cztowiek holduje ,,pozadliwoéci oczu”, a napawajac
sie pospolitymi urokami §wiata zapomina o majestacie wlasnej duszy. Suro-
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we pouczenia Seneki i Augustyna bierze sobie gleboko do serca Petrarka,
ktory podczas wycieczek na Mont Ventoux, wlasnie wtedy, gdy wydaje sie
rozplywaé¢ w zmyslowym istnieniu tego, co zewnetrzne, doSwiadcza i prze-
zywa siebie, kontemplujgc tajemnice przeznaczen wlasnej i tylko wlasnej
duszy, po czym w stowach pelnych egzaltacji obwieszcza kolejne narodziny
subiektywnej podmiotowosci [Suchodolski 1963, s. 104].

Kiedy Ralf Waldo Emerson nazywa podrézowanie ,,rajem dla glupcow”,
nie krytykuje bynajmniej przemystu turystycznego, lecz raczej odnosi sie do
intymnych doéwiadczen Petrarki — prekursora renesansowego humanizmu.
Idzie mu o to, ze wlasnie ,,dusza nie jest podréznikiem”, poniewaz gdziekol-
wiek znajdzie sie w Swiecie, zawsze zdana bedzie i skazana na sama siebie.
Mozna powiedzieé, ze ,,podréz czyni madrego medrszym a glupiego glup-
szym” [Kopalinski 1990, s. 332], czlowiek bowiem odnajduje w podrézy to
jedynie, z czym wyrusza w droge. Uciekajac od siebie w daleki §wiat, zawsze
napotyka tam wylacznie siebie samego. Wedrowka w nieznane okazuje sie
podréza do tego, co znane az nadto dobrze. Podrézujemy, by moc sie zdziwié
temu, co nowe, zapominajac, ze zdziwienie — 6w poczatek filozofowania — to
umiejetnosc¢ spojrzenia po raz pierwszy na to, co nigdy nie opuszcza pola na-
szego widzenia. W podrézy zapamietujemy, lecz nade wszystko zapominamy
i dzieki owemu zapomnieniu odnosimy wrazenie jakbySmy juz tu wczeSniej
byli. ,,Raj glupcow” okazuje sie wiec czySécem, by nie powiedzie¢: ,,pieklem
filozofow”. Wylacznie dusza jest wedrowcem i wylacznie ona wedrowcem
nie jest — dopiero ten paradoks odslania istote podrozy, raczej poglebiajac niz
oslabiajac jej metafizyczny, dantejski i orficki rys.

Bycie w cigglej podrozy jest zarazem dopiero poszukiwaniem wlasciwe-
go poczatku i punktu wyjscia. Podgzanie droga i podrézowanie — 6dotmopia
stawia nas co rusz wobec amogia — braku drogi. Cho¢ myélenie jest dro-
ga, samo, jak zauwaza Heidegger, pozostaje w ,,drodze, ktéora w mySleniu
daje o sobie zna¢ tylko mimochodem, to znaczy zarazem ukazuje mu sie
i wymyka” [Heidegger 1995, s. 7]. Wydaje sie, ze trakt przemierzany przez
dusze sklada sie z samych momentéw zwrotnych, albowiem ,,§wiadomos¢ —
powiada Ricoeur - jest ruchem unicestwiajacym nieustannie wlasny punkt
wyjécia, a pewno§Sc¢ siebie osiagajacym dopiero w punkcie doj$cia” [Ricoeur
1985, s. 218]. Nie ma niczego blizszego takiemu podrézowaniu niz jego wla-
sna ambiwalencja.

Wedrujemy wiec do krainy zywych w poszukiwaniu wielo§ci sposobow
zycia, ale i do krainy umartych, by poznawa¢ samo zycie jako jeden, jedyny
zycia tryb. Podr6zujemy zawsze w obrebie jakiej$§ oucovpévn — zamieszkale-
go $éwiata, w przeczuciu jednak i w nadziei odkrycia terra incognita — ziemi
nieznanej, nieznanej, a jednak nie niczyjej. Zywiotem podrézy jest to, co obce
i zarazem najbardziej wlasne, sprzyja ona bowiem nawigzywaniu kontak-
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tow i skazuje na samotno$é. Droga wiedzie ubitym goécinicem lub prowadzi
z dala od utartych szlakow. Bywa prosta, kreta lub okrezna, pokonywana
i nadkladana. Obywa sie bez pretekstu, a dostarcza alibi. Podréz, ktérej jak
niczemu innemu latwo jest przydac pozor duchowej glebi, ma co$ z bawienia
w goécinie i niezabawiania nigdzie na dluzej. Zasadnie przeto moze by¢ koja-
rzona z prymatem widzenia, ktéry, wedtug Heideggera, ksztaltuje fenomen
,ciekawosci” jako ,przewodni sposob bycia ogladu”, sposob — dodajmy —
skrajnie nieautentyczny, charakteryzowany przez ,niezabawianie” i ,,prze-
lotno&¢” [Heidegger 1994, s. 241-245]. Jezeli jednak wedrowanie rozumieé
jako podjecie ryzyka, odwazne wystawienie sie na niepewno$¢ i ,,niepokdj”,
a wszak — wedlug Marcela — ,,przede wszystkim nie jest on ciekawoscia”
[Marcel 1984, s. 142], podrézowanie bedzie prébg wyswobodzenia sie spod
wszechwladzy powierzchownego ogladania i przegladania, zalazkiem wiec
i zapowiedzig autentycznoS§ci bycia Dasein, ktore, czymkolwiek i kimkol-
wiek jest, podejmuje nie calkiem beznadziejny wysitek rozumienia siebie
w ramach ,,wewnatrz-Swiatowego” bytowania.

Podr6z moze byé réownie dobrze wildczega i pielgrzymka, przechadz-
ka i inicjacyjnym przejsciem, i jakze czesto bywa wszystkim tym na raz.
W podrézy odzyskujemy, ale i tracimy tozsamo$é, najczesciej za§ udajemy
po prostu kogo$§ innego, doznajac coraz latwiejszych i coraz banalniejszych
transgresji. Wedrowka stanowi naiwne studium rzeczywistosci, a zarazem
odrealnia i zawiesza ontologiczne dystynkcje. Niesie ze soba co§ nieodparcie
onirycznego nawet wtedy i zwlaszcza wtedy, gdy sama wydarza sie na jawie.
Dlaczego? ,,Swiat jest stéwkiem, ktére mam na koncu jezyka — pisze Rico-
eur — i ktérego nigdy nie wymoéwie [...]. Jedno§¢ «Swiata» jest wiec czyms$
za bardzo uprzednim, by jg posigéé, czyms$ za bardzo przezywanym, by ja
poznac. Trzeba sie z nig rozsta¢ w chwili, kiedy daje sie rozpozna¢” [Ricoeur
1991, s. 53].

Imaginarium podrézy ma swoje role i inscenizacje. Zdarza sie, ze bez-
troskg rado§é wlasnego wedrowania ofiarowujemy komus, kto jest jedynie
pozornie naszym towarzyszem podrozy — przesladowanemu, uciekinierowi,
wygnancowi lub temu, kto jest na ich tropie. Powoduje wedrowcami cheé
zmiany lub pragnienie powrotu Tego Samego. Podr6z bywa §rodkiem do
celu lub celem samym w sobie, gdy idziemy nie po to, zeby dojsc¢, lecz zeby
i$¢. Wychodzimy przed siebie, a zarazem naprzeciw siebie. W droge udajemy
sie albo puszczamy. Miejsca zwiedzamy, ale i nawiedzamy, zawsze jednak
dzigki temu, ze pomijamy wszystkie pozostate. I tak w dziele Prousta ,,po-
dr6z nie pozwala polaczyé sie miejscom, nie jednoczy ich, lecz afirmuje ich
réznice” [Deleuze 2000, s. 120]. Podréz okazuje sie alegoria samej siebie, no-
stalgig za podrézowaniem odczuwang w jego trakcie, bo tez §wiadomos$c jest
droga, ale i zdolnoscia do odtwarzania drogi i zastepowania drogi. Droga, by
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tak rzec, jest o tym, ze nig idziemy. Wedrujemy, zeby dotrzeé do kresu, jak
réwniez po to, aby — odsuwajac go jak linie horyzontu — méc zrozumie¢ jego
nieuchronnoéé badz nieosiagalno§é. ,,Doglebnie myS§lana droga — powiada
Heidegger - jest czyms§, co pozwala nam dosiegnac, tego mianowicie, co siega
po nas, pozywajac nas” [Heidegger 2000, s. 146].

Prawdziwa podréz kulminuje w powrocie albo w tym, ze sie z niej wla-
$nie nie powraca. Dusza, zanim rozpocznie wedrowke, zdradza wszystkie
mozliwe jej puenty, lub — innymi stowy — w drodze jest juz od zawsze. Zaden
z niej wedrowiec, ktorym jest jedynie ona. Jawi sie droga, ktéra sama jest
w drodze, i miejscem nieruchomym, w ktérym przecinajg sie wszystkie dro-
gi. A jednak wbrew temu ,,chocby§ wszystkie drogi przeszedl, nie poznasz
duszy, tak gleboki jest jej sens (Adyoc)” [Heraklit 1996, s. 42]. Tak jak wy-
chodzenie z labiryntu jest zaledwie powtdrzeniem wejscia, tak tez podré-
zowanie okazuje sie jednocze$nie wyjsciem i pozostawaniem w platonskiej
jaskini — kolebce spowitego znakami i ciatami ducha.

3. Peregrynacje ,,cogito zranionego”

Poszukujemy prawdy i zdradzamy ja w drodze, ale tez sama ,prawda
zaiste jest droga, stawaniem sie; ma do czynienia z mozliwo$cia kontynu-
acji istnienia, wytrwania w istnieniu, zrodzenia sie i odtwarzania w istnie-
niu; jest mozliwos$cig wedréwki” [Ricoeur 1985, s. 336]. Podrézuja przeto po
mnemonicznym teatrze Swiata wielcy zakladnicy wlasnej pamieci: Homer,
Ksenofanes — wedrowny deklamator Homera i starozytni retorzy, pochto-
nieci poszukiwaniem nowych, niewykorzystanych jeszcze ,miejsc” — loci, za
pomoca ktérych mogliby zapamietywac kolejne, utozone przez siebie mowy
popisowe. Droga jest stawng boginia, ktora wedlug Parmenidesa ,,prowadzi
meza wiedzgcego przez wszystkie miasta” [Heinrich 1925, s. 41]. Empedo-
kles, jak sam o sobie méwi, ,wygnany od bogéw i wedrownik”, w glebokim
smutku i opuszczeniu ,,wedruje pomiedzy $miertelnymi” [Heinrich 1925, s.
69]. Takze sofisci — ,nar6d wedrowny (mAavntov), jezdzi po ré6znych mia-
stach a wlasnej siedziby nigdy nie zagrzeje” [Platon 1999, s. 20]. Wedruje
nieprzerwanie Sokrates, cho¢ rogatki Aten przekracza tylko raz w zyciu.
Nawet Ocwoia, ona najpierw jest wedrowaniem, poselstwem, procesja i or-
szakiem na jaka$ uroczysto$¢ czy po wyrocznie, delegacja do innego kraju,
jak Bewoia Aten do Delos, o ktérej mowa nieprzypadkowo na poczatku pla-
toniskiego Fedona [Platon 1958, s. 33-34]. W podrézach dusza eksteriory-
zuje wlasng pamieé o sobie, a zarazem intenduje zewnetrzng gre znakdw,
odroézniajac siebie od tego, czym tylko bywa, czym nigdy nie jest, czym wy-
daje sie by¢. Ale tez nigdy nie jest tym, czym wydaje sie by¢ sobie samej.
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,»Z refleksji tej — pisze Paul Ricoeur — wynurza sie cogito okaleczone, cogito,
ktore siebie ustanawia, lecz ktore nie nalezy do siebie, ktére rozumie swa
pierwotna prawde jedynie w ramach i wskutek wyznania nieadekwatnogci,
utudy, zaklamania §wiadomosci aktowej” [Ricoeur 1985, s. 241].

Nie kto inny jak Kartezjusz, wspominajac mlodziencze lata spedzone
w jezuickiej szkole w La Fléche, przedstawia nam w Rozprawie o metodzie
historie swoich rozczarowan zwigzanych ze studiowaniem historii, retoryki
i literatury. Powiada: ,,Albowiem rozmawianie z autorami wiekow minio-
nych jest tym samym prawie co podrézowanie [...]. Jednakowoz, je§li zbyt
wiele czasu poswiecamy podrézom, stajemy sie obcy we wlasnym kraju [...]”.
Pisze takze o porzuceniu studiéw jako chwili przetlomowej w swoim zyciu:
»postanowiwszy za§ nie szukac¢ juz innej wiedzy poza ta, ktérag mogtbym
znalez¢é w samym sobie lub tez w wielkiej ksiedze §wiata, zuzylem pozostaly
mi czas mlodoéci na to, by podrézowaé [...], wypréobowywaé siebie samego
w réznych okazjach zsytanych przez los [...]” [Descartes 1981, s. 8-9].

Zauwazmy, ze Kartezjusz umniejsza warto$é studium humanitatis, kto-
rego projekt powstal najpierw w triumfujacej duszy Petrarki, za pomoca pa-
rafrazy lub kryptocytatu wyniesionego ze szkoly, nie skadinad, jak wlasnie
z uwaznej i zmudnej lektury klasycznych auctores. Mogtby réwnie dobrze
powiedzieé za Seneka, iz ,kto wszedzie przebywa, ten nigdzie nie przebywa”
[Seneka 1961, s. 5]. Aby nie stac sie obcym we wlasnym kraju, ucieka wiec ze
szkoly, oczywiScie po jej chlubnym ukonczeniu, sam jest sobie teraz nauczy-
cielem i czyta z otwartej, ,,wielkiej ksiegi §wiata”, na czym ostatecznie scho-
dza mu ostatnie lata mlodo§ci. Podejmuje wedrowke, lecz nie ustaje w lek-
turze, ktora sama w sobie jest przeciez wedréwka. Czytaniu i odczytywaniu
nie bedzie juz konca. Wedrowanie jest bowiem uczeniem sie, a uczenie sie
wedrowaniem, zwlaszcza w perspektywie autobiografii, o ktérej genologicz-
nym rysie stanowi przyjecie pozagrobowego punktu widzenia.

Kartezjusz spogladajac na calo$é swego zycia, cho¢ po prawdzie jest
mniej wiecej w zycia tego polowie, usituje w feerii klasycznych, humani-
stycznych metafor przekonaé nas i siebie, ze gdyby nie wieloletnie podro-
zowanie, nie doszedlby do tego, ze sam jest tylko dusza myslaca, ze moze
w ogole nie posiada ciala, ze §wiat zewnetrzny nie istnigje, ze jawy od snu
odréznié niepodobna. Podrézowanie staje sie wciaz ponawianym postano-
wieniem, by uwolni¢ sie od wszelkich zltudzen, przesadoéw i przyzwyczajen.
Wystawia na udreke niepewnosci w obliczu hipotezy demona-zwodziciela.
Przynaglany nieodpartg wola poznania prawdy, ,jako czlowiek kroczacy
samotnie i w ciemnoé§ciach” [Descartes 1981, s. 20], poczytuje Kartezjusz
za bezwzglednie falszywe wszystko to, co budzi w nim najlzejsza chocby
watpliwo§é. Poddajac swa ufnoéé bezprzykladnej prébie watpienia, lgczac
hiperboliczno$é sceptycyzmu z eliptycznoscia drogi, spedza czas, jak pisze,
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,wylacznie na wléczegach po $wiecie, usitujac by¢ przy tym raczej widzem
niz aktorem we wszelkich komediach, ktore sie w nim rozgrywaja [...]” [De-
scartes 1981, s. 33].

O tej niezwyklej wedrowce, podczas ktorej dusza jako res cogitans prze-
mierzajac niby labirynt splatane drogi §wiata prébuje motywowana namiet-
noécig prawdy potwierdzié wlasna tozsamo$é, dowiadujemy sie z ksigzki
zatytulowanej w oryginale Discours de la Méthode. Kartezjusz zdaje w niej
sprawe z przebytej drogi swego zycia, a zarazem objawia sie jako twoérca
nowozytnego racjonalizmu. Tytul dziela jest zestawieniem dwdéch stow o ta-
cinskiej i greckiej proweniencji. Dis-cursus to tyle, co rozejscie sie, rozpro-
szenie, rozbiegniecie, ,bieganie to tu, to tam”, péBodog za$ — oznacza cos,
co pozostaje w zwigzku z droga (6ddc), co jest wedlug i podlug niej. ,,Pro-
wadzimy nasze myS§li rozmaitymi drogami” [Descartes 1981, s. 2], chodzi
za§ w owym chodzeniu o to, by poszukujac prawdy odnalezé droge wiasci-
wa, kroczy¢ nig nieprzerwanie, a przynajmniej méc , wej$¢ na nia wiecej
niz jeden raz” [Kuligowski 2007, s. 26]. Podr6zowanie nie jest wiec tylko
doksograficzng okolicznos$cig mys§lenia, lecz jego esencja, katartyczng pro-
ba rozumienia siebie, istotg dyskursywnosci. Przymus wedrowania i pry-
mat drogi sa dla Kartezjusza tak przemozne, ze najchetniej ,,nasladowatby
w tym podréznych, ktorzy, zmyliwszy droge w lesie, nie powinni sie btgkaé
krazac to w te, to w inng strone, ani tym bardziej zatrzymywac sie w jednym
miejscu, lecz tylko kroczyé w miare moznoSci jak najprosciej w tym samym
kierunku i nie zmienia¢ go dla blahych powodéw, chociazby nawet sam tylko
przypadek sklonit ich poczatkowo do jego wyboru; tym sposobem bowiem,
chociaz nie podazaja dokladnie tam, dokad by sobie zyczyli, w koficu przy-
najmniej przybeda gdzie§, gdzie prawdopodobnie beda sie lepiej czuli anizeli
w $rodku lasu” [Descartes 1981, s. 29]. Lecz nawet wtedy, gdy owa droge
wytycza juz i toruje samoéwiadoma siebie mysl, a uniwersalnego jezyka opi-
su i interpretacji dostarcza niezawodne poznanie matematyczne, wedréwka
pozostaje wedrowka, a dusza duszg — odzyskiwaniem drogi przez wyczerpa-
nie bladzenia. Notuje Kartezjusz: larvatus prodeo — ,naprzéd posuwam sie
zamaskowany” [Alquié 1989, s. 172].

Podmiot liryczny kartezjanskiej filozofii, owg czysta §wiadomo§¢ jakoby
calkowicie dostepna i przejrzysta dla samej siebie, ostawiong tozsamo§¢é sub-
stancjalng ugruntowana w aktach bezpoéredniej refleksji lub intuicji — Rico-
eur okre§la mianem ,,cogito zranionego i okaleczonego”. Jest ono zranione
nie tylko wskutek przenikliwoséci Nietzschego, Freuda i innych ,,mistrzéow
podejrzen”, ktorzy bezpowrotnie zdemaskowali wiekszo§¢ uroszczen nowo-
zytnego racjonalizmu. Okazuje sie ono takze zranione samo w sobie, jako
mianowicie omylne i skonczone. Jak powie Ricoeur: ,jest proba réownie ja-
fowa, jak niepodwazalng” [Ricoeur 1985, s. 196]. Kartezjanska dusza, ktora
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nie moze przesta¢ wedrowaé, dowiaduje sie, ze wedrowac jeszcze nawet nie
zaczela, ze drepce w miejscu, ze ,,jest jak pierwszy krok, za ktérym nie moze
i$¢ zaden nastepny, poki ego i ego cogito nie odzyska siebie w zwierciadle swo-
ich przedmiotéw, swoich dziel i ostatecznie swoich aktéw” [Ricoeur 1985, s.
196]. Dusza myslaca jest jak Odyseusz, ktory powréciwszy do Itaki, styszy, ze
aby mogt byé rozpoznany jako maz, ojciec i krol, winien ruszyé¢ pod Troje po
raz wtory. Jak Orfeusz, dowiadujacy sie, ze obraca sie za siebie caly czas.

Substancjalnej tozsamosci, co do ktorej istnienia metafizyczna trady-
cja i egologia potocznego nastawienia pozostaja zadziwiajgco zgodne, prze-
ciwstawia Ricoeur tozsamo$§é typu ipse, ,bycie soba” (Ipséité), tozsamosé
,harracyjna”, niesprowadzalng do prostej identycznosci. Dla ,bycia sobg”
konstytutywne stajg sie kategorie obietnicy, zobowigzania, $wiadectwa, po-
Swiadczenia, oddajace ,trwanie w czasie, stalo$¢ siebie w wiernoSci stowu
danemu i utrzymanemu” [Lubowicka 2000, s. 48]. Refleksja, owszem, jest
powrotem do samego siebie, nie ma jednak niczego z bezpo§redniej intuicji,
jawiac sie mediacja, réwnoznaczng z przebywaniem drogi dtugiej i okrezne;j.
Tozsamo$é jazni jest zadaniem — odpowiedzia na obecno$é Drugiego i nie-
przejrzystos¢ wlasnego bycia w §wiecie. Stwierdza Ricoeur: ,cogito moze
byé odzyskane jedynie okreznie przez odszyfrowywanie [...] dokumentéow
jego zycia” [Ricoeur 1985, s. 197]. Kartezjanski wedrowiec, ktory szczesli-
wie wyszed! z lasu, musi na powr6t znalezé sie w jego Srodku, prosta droge
wyjécia, zawsze falszywa, poSwiecajac na rzecz niepewnej ,,0kélnej, kretej
drogi”, na ktoérej refleksja podwazajgca sama siebie odstoni¢ moze ontolo-
giczng i egzystencjalng podstawe rozumienia. Ricoeur zauwaza: ,,Heidegger
nadal zbiorowi swych esejow tytul Holzwege — majac na mysli owe przecinki
leéne, ktére nie prowadza do zadnego celu, tylko w glgb lasu, do miejsca,
gdzie pracuja drwale” [Ricoeur 1985, s. 39]. Gabriel Marcel chcgc uwolnié
obraz drogi od zludnego ksztaltu pewnoSci czego$ juz wytyczonego, porow-
nuje wedrowanie duszy i jej kondycje pielgrzyma raczej do ,,obrazu karczo-
wania pola” [Marcel 1984, s. 140]. Swiadomos¢, ktéra z poczatku i zrazu
jest §wiadomoéscig falszywa, musi sie zgubié, zeby sie odnalezé — oto najbar-
dziej podstawowy sens zagadki rozumienia i interpretacji dokonujacych sie
w hermeneutycznym kole.

Owa ,,pierwsza prawda, jestem, my$le, pozostaje rownie abstrakcyjna
i pusta jak nieodparta” [Ricoeur 1985, s. 116]. Nieodparta i niepodwazalna,
poniewaz tak czy inaczej nie potrafimy sie przed nig uchyli¢. Nawet jesli nie
podzielamy kartezjanskich, a wcze$niej jeszcze sokratejskich i platonskich
rozstrzygnie¢, nawet jezeli nie wiemy juz niczego o nadziejach i trwodze
uczestnikow orfickich misteriéw, los naszego Ja uwiklany jest w tylez gro-
teskowa, co dramatyczng odyseje jazni. Kazda inicjatywa duszy wskazuje
tylko na jej pierwotng pasywnos$¢, dusza porusza sie bowiem na zewnatrz
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siebie za sprawg tego, co porusza ja do glebi. Paul Ricoeur ,,uparty czytelnik
Marcela” [Cichowicz 2002, s. 32] pisze, ze ,,rozumienie jest dla skonczonego
bytu przedostaniem sie w inne zycie” [Ricoeur 1985, s. 184] w tej mierze jed-
nak, w jakiej jest wywlaszczeniem i przyswojeniem, wywlaszczeniem z do-
meny tego, co najbardziej wlasne, przyswojeniem za$ tego, co inne, a nawet
obce. Dla Ricoeura owymi kamieniami milowymi na drodze rozumienia sie-
bie sg trzy figury innoéci: cialo wlasne, drugi czltowiek, glos sumienia. Droga
ta konfrontuje nas stale z ,,polisemig” skonczonosci, afektywnosci i dona-
¢ji. Rozumienie bierze na siebie calg trudnoéé rozpoznawania — poznawania
czego$ po czyms$ innym. Ale tez §ladami Homera i usprawiedliwiajacego go
Arystotelesa musi stale konfrontowaé sie z niemozliwoscig sceny powrotu.
Wszak gdyby Odyseusz powrdcit taki sam, jak wprzody, nie musiataby go Pe-
nelopa rozpoznawad, lecz, z drugiej strony, gdyby powrocit taki sam, z pew-
noScig nie bytby Odyseuszem.

Dzieli nas od nas samych ,,dystans”, ktory trzeba jeszcze ,,rozpoznac jako
pozytywna i tworcza mozliwo§é rozumienia” [Gadamer 1993, s. 283]. Gra-
nica i horyzont — miary skonczonosci i niespelnienia — ustanawiajg wciaz od
nowa prymat pytan nad odpowiedziami. Rozumienie, ktérym jesteSmy, jako
niemozliwo$é rozumienia i jako mozliwo§¢ rozumienia tej niemozliwosci,
stawia opor wlasnej swej intencji, juz z tego powodu skazujgc hermeneutyke
na zderzanie sie z tym, co hermetyczne. Pamiatki pamieci sg przydroznymi
kopcami, w poblizu ktérych — w przesycie pierwszego a niedosycie drugiego
zycia — dusze ,,blgkaé sie (mAavacBal) musza, pokutujac za pierwsze swoje
zycie: zle. I btgkaja sie tak dlugo, poki nie ulegng zadzy cielesnego pierwiast-
ka, ktéry im towarzyszy, i znowu w ciala nie wejda” [Platon 1958, s. 82].
Cala intymno§¢ naszej egzystencji rozgrywa sie pomiedzy Hermesem, Orfe-
uszem i Eurydyka, w nieodréznialnosci drogi w gore i drogi w dél, zstepowa-
nia i wstepowania, wyniesienia i upadania. Ale tez czyni idee postepu czyms$
W najwyzszym stopniu problematycznym. Jak powiada Heidegger, ,,ten, kto
udaje sie w droge mys$lenia, najmniej sposréd wszystkich wie o tym, jaka jest
owa rzecz decydujaca, ktora — ukrywajac sie niejako za jego plecami — pocigga
go zarazem ku sobie” [Heidegger 1995, s. 7]. Stale daje o sobie zna¢ napiecie
miedzy miejscem i droga, osiadloécig i wedrowaniem. W swoich eks-kursach
idys-kursach dusza objawia sens nadziei w warunkach pozbawienia nadziei.
Wedruja ludzie w §wiecie i wedrujg mysli w ludzkich sercach. Kosmopolici
i autochtoni przemierzajg zaréwno droge prawdy, jak i te, ,,po ktorej bladza
w niewiedzy §miertelni o dwdch licach, gdyz bezradnoéé kieruje btakajacymi
sie w ich piersi my$§lami” [Heinrich 1925, s. 43].

Konstytutywna dla duszy kategoria Inno$ci wymaga szacunku, owej
orfickiej, jak pisat Marcel, ,,czci dla dusz i rzeczy” — okazujac ja i spotykajac
sie z nig staje sie jaznig, moze nawet osobg. Dzieki momentowi ,,uznania”
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(reconnaissance) w radykalnie obcym glosie najbardziej wlasnego sumienia,
jak powiedzialby Heidegger, w ,,otwartosci” i ,,zdecydowaniu”, nie aspirujac
przeto do pelnej ani nawet jakiejkolwiek wiedzy o sobie, przyjmuje na siebie
odpowiedzialno§¢ za siebie i za Drugiego. Jej pochodzenie skadinad prébuje
wpisaé w okres§lona przez ,tu” i ,,teraz” egzystencje, znaczong do§wiadcze-
niem ,,siebie samego jako innego”. Owo doéwiadczenie wla$nie pozwala au-
toryzowac moje czyny nawet wtedy i zwlaszcza wtedy, gdy istnieje juz tylko
,postuszenstwo «absurdalne», pozostajace w zwigzku z osobliwo§cig wezwa-
nia i wymagania, dzieki ktéremu wierzacy staje sie obcym i pielgrzymem na
tej ziemi, i ktore — eo ipso — otwiera otchlan jego wlasnego pragnienia [...]”
[Ricoeur 1991, s. 226].

Na wskro$ filozoficzne do§wiadczenie wedrowania poucza, ze nie jest
ono niczym z tych rzeczy, za ktore sie podaje. Chodzi juz nie tylko o to,
azeby w podrézy tej wytrwac, ale takze o to, by uchronié jg przed tym, co
ja przedrzeznia i parioduje, przeczuwa bowiem Ricoeur blisko$¢ ,czasu,
gdy kazdy przecietnie zamozny czlowiek bedzie mogl przenosié sie nie-
ustannie z miejsca na miejsce i odczuwac przedsmak wlasnej $§mierci w tej
niekonczacej sie podrézy bez celu” [Ricoeur 1991, s. 170]. W jaki sposéb
jednak snué owe narracje, do ktorych sprowadza sie koniec koncéw nasze
etyczne zycie, aby nie popadaly w gotowe scenariusze masowej wyobrazni?
Jak odroéznic utrate siebie i stalo§¢ siebie, postulowane przez Ricoeura, od
paroksyzmo6w i monotonii niby-bycia i niby-istnienia? Gdzie ostatecznie
znajduje sie miejsce rzeczywistej proby — na hieratycznych, niedostepnych
wyzynach duchowej inicjacji, ktore zaskakujgco tatwo stajg sie wlasnoScia
turystycznych przewodnikow, czy tez w obrebie codziennoS§ci, w miejscu,
gdzie mimo wszystko czlowiek stawia jeszcze, byé moze, opdr narzucanym
systemowo znaczeniom?

Podazajaca meandrami antycypacji i reminiscencji ludzka mys$l — bla-
dzacy konwertyta — prébuje stawac sie tym, co bez niej samej nie istnieje.
Wzniostosci doznaje wraz z poczuciem wlasnej zbytecznosci. Dusza wedruje
miedzy soba a sobg, miedzy soba a cialem, zawsze wcielona w siebie lub wen.
W éwiecie sprofanowanym, w ktérym ignorancja i ekstrawagancja przesto-
nily Zzrédlowy dramat wiedzy i niewiedzy, trzeba moc uslysze¢ w glosach
nie tylko , mistrzéw podejrzliwosci”, ale i jej zaktadnikéw, takich jak Proust
i Kartezjusz, owo ,pragnienie bycia i wysilek istnienia” [Ricoeur 1985, s.
42], ktore brzmia jak milczenie poprzedzajace mowe, jak stuchanie, w kto-
rym zakorzenia sie — poza obowigzkiem i nakazem, lekiem i pozgdaniem
— wlasne powolanie i wezwanie czlowieka do wedrowania najkroétsza, a za-
razem najrozleglejszg spoéréd wszystkich niemozliwych drég.
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Abstract

On ,,distance that divides” and on ,,space that connects”.
Existential dimension of the way in Gabriel Marcel’s and
Paul Ricoeur’s thought

Existential understanding of a way, of wandering and of going on pilgrimages in Gabriel Mar-
cel’s and Paul Ricoeur’s philosophy is the subject of the article. Those two outstanding repre-
sentatives of the Christian thought in the twentieth century consider topos of traveling in strict
connection with the issues of values and immortality, referring to Orphic-Platonic image of
a soul. They both treat a metaphor of the way literally — Marcel in his perspective of philosophy
of hope and Ricoeur in the context of his hermeneutics of existence, appealing to understand
oneself as another. To both thinkers, testimony of M. Proust’s In Search of Lost Time, becomes
very significant. The famous work, sometimes against its own motives and ultimate sense, is
opening, as Marcel claims, to “transcendence of norms” and thus reveals, according to Ricoeur,
“a story of some vocation”. In a strict sense, only soul travels, accepting the whole ambivalence
of being on the way. Coming back to oneself is a mediation, taking the long and circuitous,
measured by phases of alienation and falling down. That wandering becomes a destiny not only
of a "wounded cogito” but also of every attempt of a finite human subject to become oneself and
to understand oneself.

Key words: existential philosophy, hermeneutics, history of philosophy
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PROTREPTIKOS - ZACHETA
DO TURYSTYKI NAUKOWEJ!

Jerzy Kosiewicz*

Zarys tresSci: Prezentowany artykul skupia sie zasadniczo na aktywnosci turystycznej pra-
cownikéw naukowych i dydaktycznych uczelni oraz innych instytucji badawczych. Odnosi sie
to w szczegdlnoéci do podrézy, ktorych gléwnym celem sa miedzy innymi wyjazdy badawcze,
konferencje, wyklady visiting professors czy guest professors odbywajace sie pod auspicjami
programéw Erasmus czy Erasmus Mundus. Takie peregrynacje zwiazane sg z dodatkowym
trudem, wynikajacym zaréwno z obowigzkow dydaktycznych i badawczych, jak i ze $wiado-
moSci nieuniknionej weryfikacji oraz oceny rezultatéw wlasnych badan w konfrontacji z no-
wymi odbiorcami w nowym Srodowisku akademickim. Tak jest w szczeg6lnosci w przypadku
wyjazdow zagranicznych, ktore niejednokrotnie stanowig ogromne wyzwanie — zar6wno na-
ukowe, jak i jezykowe. Rownoczes$nie plonem takich podrdézy moga byé niezwykle doznania
i satysfakcja osobista, jakie odnotowuje w swojej intelektualnej i podrozniczej biografii autor
prezentowanego artykulu. Wyplywaja one z poczucia, iz spelnione zostaly oczekiwania, jakie
pracodawcy i gospodarze pokladali w osobie goScia, jako ,,postanca wiedzy”; nie bez znaczenia
sg takze przyjemnoSci zwigzane z do§wiadczeniami turystycznymi o wydzwieku zaréwno auto-
telicznym, jak i pragmatycznym (instrumentalnym).

Slowa kluczowe: protreptikos, turystyka zawodowa, turystyka naukowa, turystyka filozoficz-
na, turystyka protreptyczna

1. Turystyka naukowa jako obowiazek i przyjemnosé¢

Turystyka naukowa jest to podrézowanie zwigzane z konkretng ak-
tywnos$cia profesjonalng, to znaczy z uprawianiem nauki. W tym sensie
— a wiec w ujeciu ogdlnym — nie rézni sie od innych form turystyki, ktore
kojarzone sg z dzialalnoScig zawodowa, na przyklad w zakresie polityki,
biznesu (turystyka biznesowa), réznorodnych organizacji turystycznych
(na przyklad w ramach biur podrézy) badz rozmaitych postaci kultury.

! Prace wykonano w ramach badan statutowych Ds.-152 nt. ,,Sport w procesie spolecz-
nych i kulturowych przemian w Europie Srodkowej”, finansowanych przez Ministerstwo Na-
uki i Szkolnictwa Wyzszego.

* Prof. dr hab., D.h.c., Zaklad Filozofii, Katedra Nauk Spolecznych, Akademia Wychowa-
nia Fizycznego J6zefa Pilsudskiego w Warszawie, e-mail: jerzy.kosiewicz@awf.edu.pl.
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W danych przypadkach celem gléwnym - czy tez celem samym w sobie,
to jest celem autotelicznym aktywnoS$ci zawodowej — podobnie jak w przy-
padku turystyki naukowej — nie jest samo podrézowanie, czyli wylaczne
doéwiadczanie wlasciwoSci turystyki jako takiej. Stajac sie skladnikiem
turystyki naukowej, podrézowanie, peregrynacja, wedrowanie, pielgrzym-
ki, przemieszczanie, pokonywanie wiekszych badz mniejszych przestrzeni
jedynie umozliwia i ulatwia spelnianie, urzeczywistnianie celéw nadrzed-
nych, stanowigcych podstawowy wyro6znik, istote gatunkowa danej profe-
sji, czyli nauki albo innej specyficznej i specjalistycznie zaprojektowanej
aktywnoSci: artystycznej, politycznej, militarnej, sportowej czy ekonomicz-
nej. Biorgce pod uwage powyzsze spostrzezenie, mozna orzec, ze podrdz ma
we wskazanej sytuacji jedynie charakter podrzedny, merytorycznie i aksjo-
logicznie, w stosunku do istoty gatunkowej danego zawodu, jest i powinna
by¢ traktowana instrumentalnie, czyli jako §rodek do realizacji jego celu
czy celow nadrzednych.

Mamy we wzmiankowanych wyzej przypadkach do czynienia z turysty-
ka zawodowa. Jednakze, aby unikngé nieporozumien, nalezy wskazac, ze
turystyka zawodowa moze przyjaé przynajmniej dwie podstawowe formy
i wystepowac jako:

1. Turystyka traktowana sensu stricto jako zawdd, co oznacza, ze jest sie
w danym przypadku zawodowym turysta. Dotyczy to na przyklad:

a) Szerpéw w Nepalu, ktorzy towarzysza wspinaczom, wspomagajac

za oplatg wyprawy na wybrane szczyty Himalajow,

b) dziennikarzy podréznikéw przygotowujacych ze swoich wypraw re-
portaze radiowe, filmowe, telewizyjne lub tez teksty w formie wy-
wiadéw, artykulow, fabularyzowanych nowel i powieSci,

¢) polskich rezydentéw obstlugujacych polskich turystéw w zagranicz-
nych kurortach wypoczynkowych,

d) przewodnikéw krajowych i zagranicznych wycieczek turystycz-
nych.

2. Turystyka rozumiana jako jeden ze skladnikow badz przejawdéw innej
niz li tylko z turystyka i rekreacjg ruchowg zwigzanej dziatalnoS§ci zawo-
dowej. W tym przypadku podrézowanie stwarza i poszerza mozliwosci
urzeczywistniania planéw, zadan, programoéw, projektéw stanowiacych
wyznacznik danej aktywnos$ci zawodowej. Stuzyé moze ich urozmaice-
niu i wzbogaceniu poprzez nawigzywanie nowych kontaktéw i wyzna-
czaniu na ich podstawie nowych celéw instytucjonalnych i organizacyj-
nych, praktycznych i teoretycznych.

W przypadku podrézowania drugiego typu, ktéry stanowi gléwna o$ po-
znawczg prezentowanego tekstu, turystyka moze petnié wazng pod wzgle-
dem instrumentalnym funkcje. Sprzyja ona wtedy rozwojowi i doskonaleniu
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sie w okre§lonym zawodzie. Stanowi¢ moze element uzupelniajacy i zarazem
wzmacniajacy wydzwiek czy tez czynnik ugruntowujacy pozycje badawcza
w okre$lonym §rodowisku naukowym. Dotyczy to podrézy krajowych?i zagra-
nicznych. Zwlaszcza te drugie majg duzo wieksze z profesjonalnego punktu
widzenia znaczenie, a to ze wzgledu na zasieg eksploracyjnego oddziatywa-
nia i zwigzanych z tym mozliwosci organizacyjnych i tworczych. Odnosi sie
to takze do wrazen czysto turystycznych, szczegélnie wyniesionych z odwie-
dzin nowych i odleglych miejsc. Czestokro¢ wrazenia turystyczne, ze wzgledu
na swa niepowtarzalno§é, oryginalnos¢ czy intensywno§¢, moga w znaczny
spos6b przyémié, wrecz zdominowaé doznania zawodowe, mimo iz zwigzane
z nimi osiggniecia o charakterze uzytkowym i twérczym beda stanowié glow-
ng podstawe rozliczen wyjazdowych przez instytucje finansujace tego typu
dzialalno§é, zainteresowane formalnie i merytorycznie jej rozwojem.
Notabene w §wietle zalozonych przez te instytucje zadan, do§wiadcze-
nia turystyczne towarzyszace realizacji celé6w naukowo-dydaktycznych nie
maja zadnego, nawet drugorzednego znaczenia. Liczy sie glownie zmiana
§rodowiska i — ujmujagc w skrocie — wymiana do§wiadczen we wskazanym
wyzej zakresie.
Dotyczy to miedzy innymi:
a) nawiazywania kontaktéw badawczych,
b) tworzenia projektéw i zespoléw eksploracyjnych,
¢) doktorskich, habilitacyjnych i profesorskich stazy naukowych, a takze
innych stazy badawczych oraz szkoleniowych,
d) wspblpracy przy tworzeniu i prowadzeniu towarzystw naukowych
w skali krajowej i miedzynarodowej,

2 Andrzej Piskozub opisuje w sposob trafny i zarazem zabawny, jak mimo braku odpo-
wiednich zasobéw finansowych, urzeczywistnial we wlasnym zakresie (w czasach i na obszarze
Polski Ludowej) zalozenia turystyki naukowej. ,,Osobliwo$cig postawionego na glowie systemu
ekonomicznego PRL bylo to - jak twierdzi — ze z jednej strony mizerne pobory nauczycielskie
praktycznie uniemozliwialy posiadanie czego$ takiego, jak «koszyk wydatkéw turystycznych»
(znakomicie ujal to w epoce Gomulki pewien dziennikarz kanadyjski po zwiedzeniu Polski:
«W tym kraju ludzie przez 30 dni udaja, ze pracuja, a ostatniego dnia miesigca rzad udaje, ze
im za to placi», a z drugiej strony nauczyciel akademicki, gdy tylko mial na to ochote, mogt
realizowaé w granicach swego kraju catkiem pokazny program turystyczny nic, albo prawie nic
na niego nie wydajac z wlasnej kieszeni. Wystarczylo wlasne turystyczne zamierzenia gczyé
z delegacjami stuzbowymi, pokrywanymi przez kwesture uczelni, z zaproszeniami r6znych in-
stytucji czy stowarzyszen na konferencje, prelekcje itd., w atrakeyjnych turystycznie miejscach
kraju, w ktérych wszystkie wydatki pokrywali zapraszajacy — a caly towarzyszacy temu wlasny
program turystyczny byl w efekcie sponsorowany w ostatecznej instancji z budzetu panstwa.
O tych, ktorzy tych mozliwoSci nie dostrzegali, albo ktérych one nie interesowaly, mozna po-
wiedzieé tekstem Wyspianskiego: ale oni nie chcom chcieé. Ja w kazdym razie chcialem, i przez
cale tamto éwieréwiecze, z Przewodnikiem po Polsce w reku, przemierzalem turystycznie cale
terytorium panstwowe tego kraju” [A. Piskozub, online].
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uczestnictwa w komitetach organizacyjnych i komitetach naukowych
konferencji krajowych, kontynentalnych i §wiatowych,

prezentacji referatéw w formie oralnej i posterowej (plakatowej), pro-
wadzenia sekcji i sesji tematycznych,

tworzenia zespoléw redakcyjnych pism naukowych o zasiegu krajowym
i miedzynarodowym,

koordynowania prac redakcyjnych zwigzanych z publikacjg monografii
naukowych: ksiazek autorskich czy zbiorowych — zaréwno autoréw kra-
jowych, jak i zagranicznych,

projektow dydaktycznych (czy raczej naukowo-dydaktycznych) na przy-
klad w ramach programu Erasmus badz Erasmus Mundus, to jest wy-
ktadéw w charakterze visiting professor lub guest profesor, opartych
gléwnie na wynikach badan wtasnych i zespotowych, a nie na tresci za-
wartej w upowszechnionych juz podrecznikach.

Wskazane wyzej postaci aktywnos$ci naukowej i naukowo-dydaktycznej,

np. erazmusowej, stanowig zarazem szczegdlnie donioslg forme reprezen-
towania danego uniwersytetu (badz innej instytucji naukowo-dydaktyczne;j
lub éci§le: badawczej) na zewnatrz. Dotyczy to w tym tekScie jedynie na-
uczycieli akademickich lub pracownikéw naukowych innych instytucji ba-
dawczych. Podréz naukowa umozliwia bezposredni, zywy kontakt, podtrzy-
muje i wzmacnia wiezi formalne, instytucjonalne i merytoryczne. Tego typu
relacji nic nie jest w stanie zastapic.

1.1. Podroz jako cel glowny oraz instrument badawczy

Turystyke naukowa mozna takze rozpatrywac z dwu innych punktéw

widzenia:

1.

Z jednej strony moze onadotyczyé badan zwiazanych bezpo-
§rednio z podr6zowaniem: po to wyjezdza sie na Czarny Lad,
by go badaé. Tego typu turystyka ma charakter zawodowy, poniewaz
uczestniczg w niej przede wszystkim profesjonalni eksploratorzy. Po-
drézowanie ma w tym przypadku wydzwiek autoteliczny w tym sensie,
ze wchodzi w sklad celu samego w sobie, to znaczy celu wyznaczonego
przez podroéz, ktora jest jedynym sposobem na dotarcie do tresci, isto-
ty zamierzonych badan, urzeczywistnienia ich sensownosci. Nie bada
sie jednak w danej sytuacji samego podrézowania, tylko to, co z niego
wynika, co wynika z dotarcia do miejsca eksploracji [Jafari, El-Rouby,
Wahab 1992; Ilyina, Mieczkowski 1992; Dupain, Belani, Likondo, Nzi-
ta, Omasombo 2006; West 2008; Bloom 2010, Bertella 2011]. W tym
przypadku to, co sie bada podczas podrézy, jest celem nadrzednym.
Przemierzanie kontynentu, kraju, obszaru, oceanu, morza czy innego
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zbiornika — akwenu wodnego stuzy dostarczaniu niezbednego materiatu
badawczego: podrbézowanie jest immanentnie zwiazane pod wzgledem
merytorycznym z procesem i trescig eksploracji.

2. Z drugiej za$§ strony podréz stanowi instrument umozliwiajg-
cy prezentacje rezultatéow — przeprowadzonych uprzednio ba-
dan. Nie jest merytorycznie zwigzana z eksploracja jako taks. Wprawdzie
w jednym i w drugim przypadku podrézowanie umozliwia aktywno§¢ na-
ukowa, to jednak w pierwszym przypadku nie wykracza poza istote ba-
dan, w drugim za$§ przypadku podréz jest aktywnoScig zewnetrzna, gdyz
temat badan nie ma nic wspélnego z empiryczng metodologiag eksploracji
przyrodoznawcze]j zwiazanej z przypisanym do niej podrézowaniem.
Mozna przy tej okazji wskazac na réznice zachodzaca w obrebie podro-

zowania w kontekscie funkcji epistemologicznej i epistemicznej, to jest funk-

¢ji najbardziej istotnych w turystyce naznaczonej stygmatem poznawczym.

Da sie je uwypuklié, nawiazujac na przyktad do podrézy kosmicznych, ktére

majg dwojaki charakter poznawczy.

1. O wydzwieku eksploracyjnym, §ci§leepistemologicznym. Rozwija-
ja one wiedze naukowa, dotyczacg miedzy innymi przestrzeni i budowy
uniwersum. W danym przypadku podroézuja przygotowani do badan spe-
cjalistycznych wyselekcjonowani i wyszkoleni do tego celu kosmonauci.

2. O wydzwieku epistemicznym (episteme), zwigzanym z poznaniem
sensie potocznym. Wprawdzie w tym przypadku porézowanie dotyczy
poznania — traktowanego jako indywidualne do$swiadczenie przestrze-
ni kosmicznej — to jednak nie ma ono charakteru $ciSle badawczego.
W tym przypadku celem gléwnym jest typ podrézy i wynikajace z niego
wielce specyficzne i wyjatkowe przezycie turystyczne, a nie wysoce wy-
sublimowane i arcykosztowne badania, do ktérych podréznicy nie sg
w zadnej mierze przygotowani. Oferta podrézy ma w danej sytuacji cha-
rakter pozazawodowy. Zwigzana jest ona z upowszechnianiem wysoce
kosztownych ustug w zakresie krotkotrwatych wycieczek w przestrzen
kosmiczna.

1.2. Nauka czy turystyka?

Jednakze nie nauka jako taka, lecz pierwsza cze$é rozwazanego wy-
razenia ,turystyka naukowa”, czyli turystyka, a zwlaszcza zwiazane z nig
do$wiadczenia podroéznicze, stanowi gldowng o§ prezentowanej wypowiedzi.
Niemniegj jednak — niezaleznie od ich tresci, sensu, wagi czy znaczenia — owe
do$wiadczenia takze sg motywowane w kazdym przypadku badanego za-
gadnienia i zrédlowo, i poznawczo, i emocjonalnie potrzebami dotyczacymi
aktywnosci naukowej i naukowo-dydaktyczne;.
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Nawigzujac do tytulu drugiej czeSci tej wypowiedzi mozna stwierdzié, ze
turystyka naukowa jest przede wszystkim obowigzkiem, i to zobowigzaniem
zawodowym w dwojakim znaczeniu:

a) jest obowigzkiem w tym sensie, ze stanowi wyspecjalizowang i niezbedng
do rozwoju i maksymalizacji osiggnie¢ forme aktywnosci profesjonalnej,

b) ma tez charakter obligatoryjny w innym rozumieniu: jest niezbednym
i koniecznym obowigzkiem kazdego, kto zajmuje sie nauka; konieczna
jest bowiem stata wymiana pogladéw i nawiazywanie wspoélpracy, gdyz
§rodki elektroniczne sg wprawdzie bardzo uzyteczne, ale nie zastgpig
bezposredniego w podrézach naukowych.

Owe peregrynacje wymagaja dodatkowego wysitku, ktory wiaze sie nie tyl-
ko z realizacjg zobowigzan dydaktyczno-eksploracyjnych, lecz réwniez z kon-
frontacja, sprawdzianem oraz ocena rezultatéw i mozliwoSci badawczych przez
innych odbiorcow w nowym wizytowanym Srodowisku. Dotyczy to zwlaszcza
§rodowiska zagranicznego, ktore stawia przed pracownikami nauki szczegdl-
nie wysokie wymagania zawodowe, nie tylko badawcze, ale takze jezykowe,
a co za tym idzie — zmusza ich niejako do wzmozonej aktywnosci i poSwiecen.

Niezaleznie od nakladu pracy oraz trudnosci dotyczacych omawianych
podrézy moga one przyniesé takze wiele osobistej satysfakcji:

a) ze wzgledu na poczucie dobrze wykonanego zadania, spelnienie oczeki-
wan pokladanych przez pracodawce i Srodowisko przyjmujace postanca
nauki,

b) ze wzgledu na przyjemnos$¢ zwigzanag z przezyciami turystycznymi o wy-
dzwieku autotelicznym i pragmatycznym (instrumentalnym).

1.3. Turystyka naukowa - formy zorganizowane
i niezorganizowane

Omawiana w tek§cie forma turystyki naukowej ma gltéwnie charakter
zorganizowany — to jest zorganizowany w znacznym stopniu. Odnosi sie to
przede wszystkim do:

a) miejsca obrad, na przyklad czesto spotykanego w réznych miastach
centrum konferencyjnego czy tez uniwersytetu, do ktérego przybywa
zaproszony nauczyciel akademicki,

b) miejsca wykladéw oraz miejsca zamieszkania (hotelu),

c) zapewnionego przez gospodarzy wyzywienia,

d) zrutynizowanych form samolotowej i kolejowej komunikacji, zwigza-
nych z dotarciem do miejsca przeznaczenia naukowej peregrynacji,

e) standardowych ofert turystycznych dotyczacych zwiedzania w formie
objazdow, wycieczek pieszych, zwiedzania muzeéw oraz innych dobr
kulturowych itd.
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Owa wysoce sprofesjonalizowana organizacja dotyczy przede wszystkim
drugiego czlonu turystyki naukowej, to jest jego istoty gatunkowej, czyli
nauki. Zwigzane jest to — w przypadku wyjazdéw nauczycieli akademickich,
badaczy, uczonych (nie rozwazam z tego powodu przejawéw turystyki stu-
denckiej) — z korzystaniem z ustug powotanych do tego celu wyspecjalizowa-
nych komoérek na uniwersytecie czy w placowkach badawczych: na przyktad
w Polskiej Akademii Nauk (i z ustug ich odpowiednikéw w innych krajach),
a takze w innych ewentualnych o$rodkach badawczych.

Gdy wezmie sie pod uwage pozainstytucjonalny, $ciSle podmiotowy
punkt widzenia, moze okazaé sie, ze dla uczestnikow podrézy naukowych
6w indywidualny punkt odniesienia moze mie¢ szczegélnie istotne, a moze
nawet wieksze znaczenie niz epistemologiczne rezultaty donioslego pod
wzgledem badawczym przedsiewziecia. Moze sie bowiem okazaé, ze emocjo-
nalne, estetyczne, hedonistyczne, ludyczne, katarktyczne czy eskapistycz-
ne, a w konsekwencji wypoczynkowe i relaksacyjne przezycia i do$wiadcze-
nia mogg mie¢ warto$¢ — w Swietle kontrastowych uwiklan w codzienne,
rutynowe zachowania zawodowe — liczac sie dla poszczegélnych osob, dla ich
zdrowia psychicznego i fizycznego.

Istotnym wykroczeniem poza ramy spetryfikowanej konwencji omawia-
nej turystyki, narzuconej przez dysponenta i gospodarza przedsiewzie¢ nauko-
wo-dydaktycznych, moze by¢ préba dostosowania podrézy do indywidualnych
potrzeb pracownika nauki. Zdarza sie bowiem, ze na przyklad nauczyciele
akademiccy czy naukowcy organizuja sobie podréz we wlasnym zakresie, do-
stosowujac jej przebieg do osobistych upodoban. Rezygnuja z przystugujacego
im przelotu samolotem i wybierajg sie w podréz samochodem wraz z rodzing
czy przyjaciélmi: na przyklad z Warszawy do Jyvaskyl4, zwiedzajgc po drodze
krétko, acz intensywnie Biatoru$, Litwe, Lotwe i Estonie. Sami organizujg
juz na miejscu pozaoficjalne, a zgodne z ich zainteresowaniami i potrzebami,
wycieczki fakultatywne lub samodzielne zwiedzanie niezaleznie od propozycji
badz sugestii organizator6w danego naukowego czy naukowo-dydaktycznego
wydarzenia jako gléwnego wyznacznika podrozy.

Niemniej jednak, co warto podkre§li¢, niezaleznie od ewentualnych poza-
konwencjonalnych przezyé turystycznych zwigzanych z samodzielnie zorgani-
zowanymi sposobami podrézowania, zdarzajg sie takze ekscytujace i niezapo-
mniane przezycia podczas podrozy organizowanych w sposob standardowy.

Przytocze cztery przyklady zwigzane z moimi podrézami do Wielkiej
Brytanii, ktére to potwierdzaja.

1. Pierwszy dotyczy wyjazdu do University of Gloucestershire w Anglii na
konferencje zorganizowang przez International Association for the Phi-
losophy of Sport w 2002 roku. Gdy wysiadlem z pociggu w Gloucester,
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wziatem taks6wke do Uniwersytetu. Ku mojemu zaskoczeniu kierowca
zawiozl mnie do innego miasta — do Cheltenham. Tam wlaénie znajdo-
wal sie 6w uniwersytet.

Dwa lata p6zniej wybraltem sie do University of Stirling na robocze spo-
tkanie dotyczace miedzynarodowego projektu badan finansowanego
przez European Committee. W Birmingham wsiadlem do pociagu. Na
stacji w Stirling — mie§cie o imponujacej, tradycyjnej i zarazem specy-
ficznej architekturze — zapytatem przezornie, jak daleko jest do uniwer-
sytetu. Odpowiedziano mi, ze University of Stirling znajduje sie gdzie
indziej — w miasteczku o nazwie Bridge of Allan. Dotartem tam nastep-
nym pociggiem.

W 2004 roku zostalem tez zaproszony do Durham jako keynote speaker
na konferencje British Philosophy of Sport Association. Poinformowa-
tem organizatoréw o terminie przylotu, poniewaz mieli mnie podwiezé
taks6wka do hotelu. W kilku e-mailach prosili, abym zmienit bilet i 1a-
dowal w Newcastle. Zbylem ich, poniewaz sadzilem, ze zawracajg glowe.
Okazalo sie jednak, ze z Airport of Durham jest do centrum miasta po-
nad czterdziesci, a z lotniska w Newcastle do Durham tylko pietnascie
mil.

Kolgjnym razem (w 2007 r.) odwiedzitem Stirling University jako visi-
ting professor. Wyladowalem w Glasgow. Réwnie dobrze moglo to by¢
w Birmingham, poniewaz 6w uniwersytet usytuowany jest w polowie
drogi miedzy obu tymi miastami. Profesor Grant Jarvie (prorektor —
vice principal) zamoéwil po wykladach takséwke na lotnisko (okolo 60
mil od uniwersytetu). Na miejscu zauwazylem, ze znalazlem sie w Bir-
mingham, a nie w Glasgow. Grantowi musialo by¢ obojetne, z ktorego
lotniska odlatuje, skoro mam bilet do Warszawy.

Zauroczenie Wielkg Brytaniag chyba nigdy nie minie.

2. Turystyka naukowa w kontekscie aksjologii i heroizmu

W refleksji nad turystyka pojawiaja sie koncepcje aksjonormatywne,

inaczej wartoS§ciujace, ktore przyjmuja i uzasadniajg wyzszo$c jednych form
turystyki nad drugimi. Pragne w zwigzku z tym podkre§lié¢, na wstepie dal-
szych rozwazan, ze nie mozna wykazac, bez wzgledu na kontekst uzasadnie-
nia, ani z punktu widzenia aksjologii, ani metodologii ogdlnej i szczegélowej
wyzszosci jakichkolwiek wybranych form turystyki nad innymi.

W sferze normatywnej dotyczacej turystyki, podobnie jak w zakresie

rozmaitych form rekreacji czy tez spedzania czasu wolnego, wartosci i pre-
ferencje ulegajg cigglym zmianom. W zwigzku z tym nie powinno sie ich
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formulowaé w sposdb kategoryczny i ostateczny, przyjmujacy za wlasciwy
tylko jeden zespol zalozen, argumentow i postulatéw turystycznych, a negu-
jacy inne koncepcje i normatywne punkty widzenia. Nie ma bowiem takich
obiektywnych i uniwersalnych kategorii czy tez jednego wspo6lnego i niepod-
wazalnego mianownika, na podstawie ktérego mozna byloby bez watpliwo-
§ci merytorycznych i formalnych stworzyé zhierarchizowang klasyfikacje
réznorodnych form aktywnoSci turystycznej — poczawszy od najwazniejsze;j,
najbardziej wartos$ciowej, najistotniejszej w kierunku coraz mniej pozada-
nych i zalecanych.

Narzucanie rozwigzan nasyconych dogmatycznymi warto§ciami naj-
czeSciej nie zyskuje akceptacji, poniewaz nikt nie musi uprawia¢ turysty-
ki w zgodzie z narzuconym szablonem. Wszyscy majg bowiem, zgodnie
z zalozeniami demokracji, wolny wyboér. Decydujg sie najczeSciej na jedng
z bardziej odpowiadajacych im mozliwosci, wybierajg istotne dla nich cele,
optymalizacje aksjologiczne i sposoby ich realizacji — bez wzgledu na to, ze
mogg innym wydac sie mniej lub bardziej kontrowersyjne. Nie ma znacze-
nia i nie jest zadnym obiektywnym powodem do oburzenia to, ze danemu
turyscie odpowiada spedzanie czasu w kurorcie wezasowym krajowym badz
zagranicznym — wylgcznie przy basenie i na przyleglej plazy oraz korzysta-
nie w nieograniczonym zakresie z obfitej i wysoce kalorycznej diety zywie-
niowej i alkoholowej, serwowanej w ramach oferty all inclusive — jezeli mu
to odpowiada.

W danym przypadku mozna orzec, odwolujac sie do aksjologii, iz u pod-
staw zachowan, wyboru i postulatéw turystycznych znajduje sie relatywizm,
ktory wskazuje, ze wszelkie wartoSci wystepujace w turystyce majg charak-
ter wzgledny. Nie dotyczy to norm pragmatycznych, przepiséw, regulami-
noéw zasad o charakterze administracyjnym, sformutowanych na przyktad
przez biura turystyczne, przez uczelnie badz inne placowki badawcze zwia-
zane z turystyka naukowa. Nie dotyczy to rowniez szeroko i wszechstronnie
rozumianych norm prawnych obowigzujacych w miejscu zamieszkania oraz
w krajach tranzytowych i docelowych turystycznie.

Relatywizm w turystyce obejmuje subiektywne, podmiotowe i osobowo-
Sciowe upodobania. Jednostka ma prawo do zaspokajania wlasnych potrzeb,
jezeli nie wchodzi przez to w konflikt ze wskazanymi wyzej normami o prag-
matycznym i pozaaksjologicznym wydzwieku. W tym sensie jest ona — jezeli
tego chce i tak to odczuwa — najwazniejszym i ostatecznym arbitrem w za-
kresie warto§ci turystycznych, ktére preferuje.

Odnosi sie to rowniez do decyzji, zapadajacych ad hoc, podejmowa-
nych spontanicznie, to znaczy okre§lanych — z punktu widzenia aksjologii
- jako wartoSci i dyspozycje o wydzwieku sytuacyjnym. Dotyczy to decyzji
podejmowanych tu i teraz, skutkujacych natychmiastowym emocjonal-
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nym wyborem, na ktéry wplyw ma li tylko dana jednostka, ulegajaca przy-
puszczalnym i czestokro¢ zaskakujgcym okoliczno§ciowym impulsom, na
przyklad o wiasciwosciach spolecznych, historycznych, politycznych, ide-
ologicznych, religijnych, etnicznych, lokalnych, geograficznych czy klima-
tycznych. Warto§ciowanie i zwigzane z nim zachowanie, oparte na zmien-
nych §rodowiskowych oddziatywaniach, okreslane jest w §wietle aksjologii
jako sytuacjonizm.

Nawigzujace do sytuacjonizmu decyzje i ich konsekwencje o wydzwieku
behawioralnym nazwac¢ mozna tez zachowaniem aksjotycznym z tego wzgle-
du, ze zapadajg niezaleznie od namystu aksjologicznego, to znaczy niezalez-
nie od wiedzy zwiazanej z teorig, nauka czy tez filozofig wartoéci. Notabene
kazda tego typu turystyczna dyspozycja intelektualna i behawioralna — nie
tylko zagruntowana w sytuacjonizmie — bedzie miala charakter aksjotyczny,
jeéli nie bedzie nawigzywaé w spos6b mniej lub bardziej posredni do zalozen
aksjologii jako dziatu filozofii.

Nie oznacza to, ze owa decyzja bedzie bledna, a zachowanie niewla-
§ciwe. W dokonywaniu wyboréw normatywnych, ktére majg charakter po-
zaracjonalny i pozanaukowy, istotna role moze odegraé tak zwany zdrowy
rozsadek, czyli intuicyjna w swej istocie i niedajaca sie w sposéb dyskur-
sywny uzasadni¢ dyspozycja warto$ciujaca, na ktérej ksztalt majg wpltyw
takze osobiste przezycia zainteresowanego oraz rady os6b uznanych —
w jego blizszym lub dalszym otoczeniu — za bardziej do§wiadczone i godne
zaufania.

W tym przypadku mozna zastosowaé kategorie zwang ,roztropnosc
etyczna”, ktéra wywodze z okre§lenia ,,roztropno$é chrzescijanska” [Ro-
sik 1986]. Pojawila sie ona jako odpowiednik sytuacjonizmu, ograniczone-
go jednak zasadami etyki katolickiej. Chodzi w tym przypadku o to, by nie
przestrzega¢ bezwarunkowo i bezwzglednie chrze$cijanskiego rygoryzmu
moralnego, gdyz 6w rygoryzm nie jest jedynym i absolutnym celem samym
w sobie, ostatecznym wyznacznikiem etycznym i behawioralnym. Celem
nadrzednym jest bowiem dobro moralne, a w szczeg6lnoSci te etyczne prze-
stania, ktore uwzgledniajg milosierdzie, zaufanie, tolerancje, wiare w roz-
sadek, dobre intencje bliZniego oraz rzetelne wywazenie dobrych i zlych
wlasciwosci danego wyboru, niepozostajacych zarazem w sprzecznosci ze
wskazang moralnoécia.

Zaproponowana przeze mnie kategoria ,roztropno$é etyczna”, od-
niesiona takze do warto$ciowania w turystyce, wskazuje, aby podczas
sytuacyjnych wyboréw dazyé do najbardziej sensownych, trafnych, wy-
wazonych w danej sytuacji — to jest roztropnych — decyzji uwzgledniajac
zaréwno krotsza, jak i dalsza perspektywe w zakresie bilansu oceny ich
uzytecznosci oraz pozytku i w jednostkowym oraz w mikro- i w makrospo-
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lecznym wymiarze. Notabene, zar6wno pojecie ,,roztropnosc etyczna”, jak
i okre§lenia ,uzyteczno§c i pozytek” sg kategoriami intuicyjnymi o wy-
dzwieku emocjonalnym i relatywnym - pozbawionymi mozliwos$ci jedno-
znacznej definicji.

Wprawdzie aksjologiczny sytuacjonizm, to jest oparte na nim war-
toSciujgce decyzje, nie podlegaja ocenie z punktu widzenia prawdy lub
falszu w sensie logicznym, to jednak mozna zastosowa¢ wobec nich zalo-
zenia teorii prawdy wlasciwe zalozeniom pragmatyzmu Williama Jamesa
[James 1951]. Wskazuje ona, to znaczy owa teoria, ze o prawdziwosci po-
wzietej decyzji — zaréwno o charakterze naukowym (przyrodoznawczym),
jak i1 spekulatywnym (w tym filozoficznym) — decyduje ewentualna ko-
rzy$é i uzyteczno$é, a wiec kryteria lezace u podstaw pragmatycznej teorii
prawdy.

Zastosowanie mie¢ tez beda zalozenia aksjologii Sartre’a, wspoéttwo-
rzace fundament jego etyki heroicznej [Sartre 1985]. Wybo6r okreslonych
wartoSci bedzie zawsze budzi¢ watpliwosci dotyczace trafnosci i rzetelno-
§ci decyzji u oséb zainteresowanych jej konsekwencjami, poniewaz nie ist-
nieje zaden powszechny, obiektywny i ostateczny wzorzec aksjologiczny,
na podstawie ktérego mozna byloby okresli¢ ewentualne aproksymacje
tych wartoéci, ktore zaistnialy w wyniku powzietych decyzji. W zwigzku
z tym kazdy wybor okres§lonych wartosci, w tym powzietych czy postu-
lowanych dyspozycji, zwigzanych z aktywno§cia turystyczna, bedzie na-
znaczony w pewnym sensie znamieniem heroizmu (w mys$l zalozen etyki
heroicznej), poniewaz nigdy nie bedzie w petlni wiadome, jak bardzo po-
zyteczny czy tez szkodliwy okaze sie urzeczywistniony wybor. Moga sie
pojawié rozmaite i nieprzewidywalne jego konsekwencje — w dluzszym lub
krétszym czasie.

Heroizm pojawia sie w turystyce w podwdjnym znaczeniu. Dotyczy
bowiem z jednej strony nieznanych i nieprzewidywalnych konsekwencji
wyboru jednej z dwoch, kilku lub wiekszej liczby opcji pojawiajacych sie
i umozliwiajacych optymalizacje dalszego podrézowania. Z drugiej za$
strony heroizm w turystyce wigze sie nie tyle z aksjologia, ile z praktycz-
nymi konsekwencjami zaistnialego planowania (a wiec wyboru jakiej$
opcji podrézniczej), co moze doprowadzi¢ do heroicznych zmagan z prze-
ciwno§ciami losu, walki o przetrwanie, o przezycie podczas przemierza-
nia rozleglej pustyni, masywu goérskiego, przestrzeni arktycznej czy tez
w czasie dalekomorskiego badZ transoceanicznego yachtingu. W tury-
styce heroizm wyboru o proweniencji aksjologicznej jest czestokroé¢ $ci-
§le zwigzany z heroizmem biologicznym, nadludzkim wysitkiem i walkg
o zachowanie zycia lub sprawnoéci fizycznej w sytuacjach nadzwyczaj-
nych i ekstremalnych.



70 JERZY KOSIEWICZ

3. Wartosci religijne a turystyka naukowa

7 punktu widzenia filozofii niezaleznej od ontologii, przyjmujacej ist-
nienie bytéw idealnych, mozna zalozyé, ze nie ma wartosci obiektywnie da-
nych, niezaleznych od cztowieka, ze zaréwno w turystyce w ogole, jak i w tu-
rystyce naukowej nie obliguja one do zachowan do nich sie odnoszacych. To
znaczy, ze wartosci nie sg dane z zewnatrz ani przez:

a) byty nadprzyrodzone o wlasciwosciach transcendentnych, ktére wywo-
dza sie z religii,

b) byty o wlasnoS§ciach transcendentalnych, ktére zwiazane sg z filozofia-
mi przyjmujacymi istnienie bytéw idealnych jako przyczyny sprawczej,
to znaczy Demiurga w filozofii Platona czy tez Pierwszej Przyczyny,
Pierwszego Poruszyciela lub Boga Umystu w pogladach Arystotelesa.
Nie jest mozliwe stworzenie takiego kontekstu uzasadnienia, ktéry do-

wodzilby niezbicie mozliwo$¢ istnienia wartosci o charakterze uniwersalnym.

Na tej podstawie mozna takze orzec, ze nie istnieje zadna uniwersalna forma

turystyki w ogdle i z tego wzgledu nie moze ona nasycaé swoimi wartosciami

zadnych szczegotowych jej obiektywizacji. Nie mozna w zwigzku z tym wyod-
rebnié takiej postaci turystyki naukowej, ktora wynikataby zrédlowo i oparta
bylaby na wartos$ciach zawsze i wszedzie koniecznych i niepodwazalnych. Nie
istnieja zadne fundamentalne, uniwersalne i obiektywne wzorce podrézowa-
nia i aksjonormatywne zasady postepowania w turystyce. Zaréwno potrzeby

z tym zwiazane, sposoby ich realizacji, jak i kultury i cywilizacje, ktére owo

podrézowanie obejmuje, sg tak zréznicowane, ze nie ma zadnych powszechnie

obowiazujacych, stalych i koniecznych zasad ani pragmatycznego, ani z war-
toéciujacego punktu widzenia. Obowiazuje zatem wolno§¢ wyboru — limitowa-
na oczywiScie indywidualnymi badz zespolowymi mozliwosciami, sytuacyjny-

mi warunkami zastanymi na turystycznym trakcie.

Niezaleznie od tego, ze zadne wartosci o zrédle i wydzwieku obiektyw-
nym, w tym takze religijnym, nie stanowig z punktu widzenia aksjologii,
epistemologii, ontologii (i innych ewentualnych dziat6w filozofii niezalez-
nej) ani koniecznej, ani niepodwazalnej, ani uniwersalnej, czyli bezwyjat-
kowej podstawy do aktywnos$ci turystycznej, to jednak poglady religijne
— w tym réwniez o wertykalnych zrédlach inspiracji — stanowia istotng
przyczyne podrézowania w ogole oraz w ramach turystyki naukowe;j. Jed-
nak, mimo silnych czesto oddziatywan §rodowiskowych, peregrynacja tego
typu jest rowniez §wiadectwem mozliwo§ci wyboru zgodnego z potrzeba
jednostkows.

Relatywizm w turystyce uwarunkowanej wyznaniowo jest Swiadec-
twem wzgledno$ci i mozliwo$ci wyboru w tym sensie, ze nie narzuca wy-
Iacznie jednego konfesyjnego punktu widzenia. Wedrowki patnicze reali-
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zowane sg w zwigzku z potrzebami religijnymi wyznawcéw wielu religii
i odbywajg sie niezaleznie od do§wiadczen, uwarunkowan historycznych
i kulturowych lezacych u podstaw $wiatopogladu zwolennikéw odmien-
nych punktéw widzenia.

Wyznaczniki relacyjne odnoszg sie do konkretnego §rodowiska konfe-
syjnego, do funkcjonujgcych w nim wiezi spolecznych, ktoére sg noénikiem
okreslonych przez nie wyznacznikow religijnych. Uczestnictwo w zwigzkach
religijnych, a takze w okre§lonych przez owo §rodowisko formach kultu,
w tym w wedrdowce religijnej, jest w sensie genetycznym, czyli zrodtowym
dobrowolne, to znaczy, ze nie ma tu przymusu prawnego jako zasady po-
wszechnie obowigzujacej. A zatem istnieje wolno§é w zakresie wyboru religii
i zwigzanych z nig form kultu oraz wolno$c¢ uczestnictwa (lub nieuczestnic-
twa) w podrézach patniczych.

W dopelnieniu tego, na co zwrdcono uwage powyzej, mozna orzec, iz
przekonania §wiatopogladowe odno$nie do religii, uyymowane w kontekscie
uwarunkowan srodowiskowych i jednostkowych (niezaleznie od wyznania),
zaleza od subiektywnego punktu widzenia, ktéry decyduje przede wszyst-
kim o wyborze danej formy turystyki pielgrzymkowe;.

Szczegblng role odgrywa w niej wertykalna indywidualna wiez jednostki
ludzkiej z absolutem. Wybor boga i rodzaj wskazanego uwiklania religijnego
— w tym takze rodzaj peregrynacji konfesyjnej — zalezy od konkretnej jed-
nostki ludzkiej. W zwigzku z tym wiez wertykalna z bogiem i konsekwencje
turystyczne z niej wynikajace sg legitymizacjg subiektywnosci i wzgledno-
§ci dyspozycji podrozniczych charakterystycznych dla turystow religijnych,
uzalezniajacych sie zZrédltowo i ostatecznie od wlasnych aksjonormatywnych
decyzji, od wyboru, ktory przez nich zastal autonomicznie — w sensie praw-
nym — podjety.

Szczegdlng formg turystyki naukowej i turystyki religijnej jest na
przyklad uczestnictwo w konferencjach naukowych o charakterze mie-
dzynarodowym i krajowym. Dotyczy to w szczegdlnoSci tych instytucji
naukowych i dydaktyczno-naukowych, ktéore w sensie formalnym i me-
rytorycznym zwigzane sg $ciSle z okreS§lonymi religiami, jak na przyklad
European Association for the Study of Science and Theology (o prowenien-
¢ji protestanckiej) czy Uniwersytet Papieski Jana Pawta II w Krakowie
lub tez Katolicki Uniwersytet Lubelski (§ciSle zwigzane z katolicyzmem).
Uczestnictwo w konferencjach i stazach naukowych, wyklady prowadzone
w ramach programéw erazmusowych, zalezg takze, czestokro¢ w przewa-
zajacej mierze, od orientacji czy dobrowolnego lub formalnego zwiazku
z okre§long religia.
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4. Turystyka naukowa a czas zajety i niezajety

Turystyka jako forma aktywnoSci o charakterze autotelicznym — stano-
wigca cel dla siebie samej, to jest cel sam w sobie — jest zdroworozsadkowo
kojarzona z tak zwanym czasem wolnym. W zwigzku z tym przejawiac sie
moze i powinna — wedle klasycznej, a zarazem zdroworozsadkowej definicji
Arystotelesa — przed lub po, czyli poza pracg, to jest w czasie wolnym od
stuzbowych obowigzkéw [Arystoteles 1956; Kosiewicz 2010, s. 167].

Kojarzenie czynno$ci odbywajacych sie w czasie wolnym z aktywnoScig
zawodowa — z punktu widzenia tak rozumianego czasu wolnego i wszystkich
innych koncepcji rozrézniajacych czas wolny od czasu pracy — wywoluje dy-
sonans merytoryczny z dwoch powodéw:

a) czas, w ktérym maja miejsce jakiekolwiek nieobowiazkowe czynnosci,
nie jest juz w istocie czasem wolnym,

b) czas, w ktérym pojawiaja sie czynnoSci stuzbowe tez juz nie jest (a moze
tym bardziej nie jest — w poréwnaniu z poprzednim przykladem) czasem
wolnym.

Jednakze bez wzgledu na rodzaj czynnoS§ci wypelniajacych jaki§ dowol-
ny czas — zwigzanych czy niezwigzanych z pracg zarobkowsg — to 6w czas nie
jest i nie powinien w zadnym przypadku by¢ okre§lony jako czas wolny, po-
niewaz jest czasem zajetym przez r6znorodne, wskazane czynnoéci. Z tego
punktu widzenia dany czas okre§lam jako czas zajety. Uzasadniam tez, ze
czlowiek nigdy nie dysponuje czasem wolnym oraz ze czas, z ktérym ma do
czynienia, jest zawsze czasem zajetym.

7 tego punktu widzenia czas niezajety w ogéle nie istnieje. Mozna orzec,
ze czas niezajety jest mniej lub bardziej nasycony czynno$ciami o mniejszej
lub wiekszej intensywnoS$ci zwigzanej z ludzka egzystencja. Nawet wypo-
czynek, sen, modlitwa czy ekstaza mistyczna zawieszajaca jakby realnie ist-
niejacy czas, przebywanie w zakladzie karnym czy tez przymusowe nicnie-
robienie potwierdzajg istnienie czasu zajetego i zarazem neguja mozliwo§c
zaistnienia — podczas zycia jakiegokolwiek organizmu — czasu niezajetego.
Ludzka podmiotowo$é, bez wzgledu na jakgkolwiek Swiadoma lub nieswia-
doma aktywno$¢ wlasna, jest zawsze nasycona wlasnymi przemianami or-
ganicznymi, ktore zachodza w czasie i wypelniaja kazdy jednostkowy (oso-
bowy) czas w mniejszym lub wiekszym zakresie. Nie ma czynnosci, ktéra
moglaby sie odbywaé w czasie niezajetym, albowiem taki czas — w kontek-
§cie aktywnosci biologicznej i kulturowej oséb zyjacych — nie istnigje.

Z tego wynika, iz pewne czynnosci codzienne czy zawodowe moga sie
odbywa¢ w czasie mniej lub bardziej oblozonym innymi - zaplanowanymi
1 niezaplanowanymi — czynno$ciami o wydzZwieku organicznym, biologicz-
nym czy tez relacyjnym badz kulturowym.
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Dlatego tez turystyka zwigzana z wykonywaniem okre$lonego zawodu
moze mie¢ miejsce wylacznie wtedy, gdy czas zajety jest na tyle odcigzony od
innych réznorodnych obowigzkéw, specyficznych indywidualnych potrzeb,
ze mozna turystyke, jako zjawisko autoteliczne, polgczy¢ — w obrebie czasu
juz mniej lub bardziej zajetego — z obowiazkami wynikajacymi z danej pro-
fesji. Z tego punktu widzenia zadna turystyka zawodowa nie moze odbywaé
sie w czasie wolnym, poniewaz takiego czasu w ogole nie ma. Turystyka
naukowa moze zaktywizowaé sie wylacznie w czasie zajetym. Zajety jest on
wtedy przez czynno§é zarazem autoteliczng i instrumentalng (pragmatycz-
na), czyli turystyke. Jest ona:

— z jednej strony autoteliczna, bo do§wiadczamy, smakujemy czy rozko-
szujemy sie nig ze wzgledu na nig sama,

— z drugiej za$§ instrumentalna, dlatego ze jest réwniez §rodkiem umoz-
liwiajacym — w sensie pragmatycznym - realizacje celu zawodowego.

Z tego bowiem powodu, ze wzgledu na cel naukowy, owa aktywno$¢ tu-

rystyczna zostala podjeta.

Koncepcja turystyki zawodowej — w tym turystyki naukowej — jest nie
do utrzymania w kontekscie zalozen koncepcji czasu wolnego, poniewaz wy-
konywanie obowigzkow stuzbowych jest SciSle zwigzane z czasem pracy. Tak
pojmowany czas wyklucza mozliwo§¢ zaistnienia w jego obrebie jakiejkol-
wiek aktywnoéci autotelicznej. Z tego wzgledu turystyke naukows okre§la
sie mianem pseudoturystycznej peregrynacji [Lipiec 2008, s. 30-31]. W kon-
tekScie czasu zawsze zajetego mozna natomiast wyrézni¢ zaréwno kompo-
nent autoteliczny, jak i instrumentalny, ktérych koegzystencja nie wywoluje
zadnego dysonansu — ani merytorycznego, ani logicznego.

5. Turystyka filozoficzna jako dobro i prawdziwe szczescie

Zawarte w tytule tego tekstu okre§lenie protreptikos wywodzi sie z jed-
nego z najstarszych pism Arystotelesa, z okresu mlodoéci: Protreptikos —
zacheta do filozofii. Uchodzi ono za najbardziej reprezentatywne w calej
literaturze gloszacej jej pochwate. Harmonizuje, mimo wielu stosowanych
w czasach wielkiego perypatetyka okreslen czy definicji filozofii, ze staro-
zytnym jej pojmowaniem.

Owo pismo sformulowane zostalo w formie listu otwartego, dedyko-
wanego ksieciu Cypru Temisonowi, ale z przeznaczeniem dla wszystkich
zainteresowanych. Arystoteles glosil w nim pochwate zycia filozoficznego,
ktore urzeczywistnia sie w rozmy§laniu oraz w zyciu praktycznym. Stanowi
warunek prawdziwego szczeScia. Jest wyzsza postacig istnienia w stosun-
ku do innych mozliwych form zycia. Podkreslatl, ze ,,Madroéé jest najwiek-
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szym dobrem nawet wowczas, gdy jest nieuzyteczna w praktycznym zyciu”
[Arystoteles 1988, s. 14]. Uwazal, ze mysl filozoficzna nie musi przynosic¢
okreslonych wymiernych korzysci, ze jest sama z siebie dobrem i powinna
by¢ ceniona i pozadana nie przez wzglad na co$ innego, lecz na nig samg
[Arystoteles 1988, s. 16].

Arystoteles propagowal wiec w zasadzie ideal zycia kontemplacyjnego,
mimo swoich, wyniesionych réwniez z domu, zainteresowan empirycznych,
rozwinietych p6zniej w rozbudowanych badaniach indukcyjnych. Podkre§lat
bowiem, ze tylko kontemplacja filozoficzna moze przynies¢ prawdziwe szcze-
§cie, ze jest ona najwyzsza i najprzyjemniejsza funkcja duszy [Arystoteles
1988, s.10-12].

Kazimierz Les$niak, podsumowujac stosunek Arystotelesa do filozofii,
wskazuje, iz Stagiryta uwazal ,,ze madrosc jest najwiekszym spoérod wszyst-
kich débr i najwyzszym celem zycia; ze rozum jest najlepsza czeScig nas
samych, a najwyzszg funkcjg rozumu jest osiaggniecie prawdy; ze czlowiek
jest czedcig natury, a wiec i prawde zdobedzie obserwujac nature; ze praw-
dziwie madry czlowiek bedzie przejmowal z natury i rzeczywistosci pewne
stale kryteria, za pomocg ktorych bedzie ocenial, co jest stuszne, szlachetne
i pozyteczne; ze tylko czlowiek madry poznaje nature samg w sobie i nasla-
duje to, co jest «Sciste w sobie»; ze tylko on obserwuje nature doglebnie i nie
wzoruje sie nigdy na imitacjach; ze poznanie prawdy jest nie tylko dobrem
samym w sobie, lecz roéwniez jest pozyteczne dla ludzkiego zycia; ze wreszcie
ci, ktorzy pragna osiggnaé ten cel muszag poswiecié sie filozofii” [LeSniak
1988, s. VII-VIII].

Obserwowanie natury i pojawiajaca sie — poSwiecona temu aktowi — kon-
templacja, poprzedza wysilek wlozony w przygotowanie i odbycie podrozy.
Podro6z taka moze mieé charakter naukowy, a w przypadku filozofa okaze sie
peregrynacja filozoficzna. W filozofii starozytnej, przed Arystotelesem, kie-
dy jeszcze nie wyemancypowaly sie dyscypliny szczegbétowe — filozofia byla
jedyna naukg, wszechnauksg czy tez wszelkg nauksg. W tym czasie kazda
peregrynacja naukowa byla zarazem pielgrzymka filozoficzna — oba te wy-
razenia majg bowiem analogiczny wydzwiek.

Pojawia sie jeszcze jedna asocjacja dotyczaca wedrowania, a Sci§lej — spa-
cerowania. Spacerowanie, jako powolne i niezbyt wyczerpujace przemiesz-
czanie sie¢ do wyznaczonego mniej lub bardziej odleglego celu, moze byé
rozwazane jako przejaw turystyki, ale takze rekreacji ruchowej, czyli aktyw-
nego ruchowego wypoczynku. Turystyka jest bowiem traktowana miedzy
innymi jako czynna forma wypoczynku fizycznego, zwana tez turystyka ak-
tywna. W zwiazku z tym arystotelesowskie do§wiadczenia filozoficzne moga
by¢ kojarzone zarazem z aktywnos$cia naukowg i wypoczynkiem ruchowym.
Taka supozycje mozna sformulowac przynajmniej z trzech powodow. Otoz
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zalozona w Likeionie przez Arystotelesa szkola — wzorowana na Akademii
Platonskiej — zastynela i przeszla do historii filozofii jako szkola perypate-
tycka. Z tego wzgledu filozofia Arystotelesa zostala tez nazwana filozofia pe-
rypatetycka. W jednej z wersji podkre§lano, ze owa szkola miescita sie przy
ulicy zwanej Perypatei. W drugiej zas$ przyjmowano, ze nazwano ja tak, gdyz
w ogrodzie, w ktorym sie znajdowala, byly liczne alejki (szpalery), zwane
perypatei. W trzeciej za$ — tej najbardziej istotnej z punktu widzenia oma-
wianego zagadnienia — wskazywano, ze filozofowie, na czele z Arystotele-
sem, spacerowali po tych alejkach, zywo dysputujac o filozofii [Tatarkiewicz
2009]. W konkluzji mozna zawrzeé wniosek, ze istniejg $cisle zwigzki miedzy
nauka, filozofia, spacerem, rekreacjg ruchows i filozofia, ktore moga przyjaé
postaé turystyki naukowej, a w szczegolnosci — turystyki filozoficzne;.

Jezeli uzna sie, ze turystyka filozoficzna jest jedng z postaci turystyki
naukowej, to warto wskazaé, ze na gruncie filozofii wspoélczesnej toczy sie
spor na temat zwiazkow filozofii z naukg. Ot6z na przykiad w obrebie scjen-
tyzmu i trzeciego neopozytywizmu (empiryzmu logicznego) dowodzono,
wysoce zresztg kontrowersyjnie, ze mianem nauki mozna okreslaé¢ jedynie
nauki przyrodnicze, bowiem nauki spoteczne i humanistyczne, a wéréd nich
réwniez filozofia, sytuuja sie poza nauka, gdyz maja gléwnie charakter teo-
retyczny i spekulatywny [Kosiewicz 2010, s. 14-20]. W przypadku Arystote-
lesa (jak i wielu innych my§licieli do XVII wieku wlacznie), ktory jako filozof
byl zarazem empirysta, empirykiem i myslicielem spekulatywnym, wskaza-
na wyzej dyferencjacja nie zachodzi, poniewaz nawet z punktu widzenia nie-
ktorych kontrowersyjnych i odrzuconych juz zalozen filozofii wspodlczesne;j,
jego filozofie mozna okresli¢ mianem nauki, a turystyke filozoficzng uznaé
za jedng z postaci turystyki naukowe;.

Prowadzony w czasie trwania podrézy naukowych szeroko rozumia-
ny dialog filozoficzny stanowi takze ekspozycje jednego — oprocz elenktyki
i maieutyki — z trzech sokratesowych sposobéw uprawiania filozofii, a mia-
nowicie: metody protreptycznej. Celem jej jest pochwala i zacheta (w zgodzie
z Arystotelesem) do zajecia sie filozofig. Kazda forma turystyki filozoficznej
jest zarazem turystyka protreptyczng — towarzyszy, inspiruje i wzmacnia
znaczenie filozofii. Przyczynia sie do jej upowszechnienia.
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Abstract

Protreptikos — the exhortation for scientific tourism

The presented paper focuses primarily on the tourism activities of teaching staff at universities
and other research institutions. This applies in particular to travel during which the principal
purpose is, inter alia, various exploratory internships, conferences, trips as a guest professor or
a visiting professor under the auspices of the Erasmus and Erasmus Mundus programs. These
peregrinations require extra effort, not only with regards to teaching and research duties, but
also present opportunities to confront, test and evaluate one’s own research results and outlook
with new listeners in new locations in different environments. This travel especially applies to
the foreign environment, a situation that presents high degrees of professional, scientific and
linguistic challenges, resulting in increased contributions and activity to the specific field of
science. Regardless of the workload and the difficulties of the discussed travel, such travel can
also bring about much personal satisfaction: a) due to a sense of a well done job as a result of
meeting expectations of the employer and the host placed on the “messenger of science” and b)
due to the pleasure associated with those tourist experiences having autotelic and pragmatic
(instrumental) overtones.

Key words: protreptikos, professional tourism, scientific tourism, philosophical tourism, pro-
treptical tourism
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Zarys tresci: Esej poswiecono filozofii podrézy i réznym rodzajom podrézowania. Kluczowe
koncepcje przyblizono na kanwie przemyslen znanego brytyjskiego eseisty i my$liciela Allaina
de Bottona. Wizje Bottona rozszerzono odwolujac sie np. do wprowadzonego przez Jeana-Paula
Sartre’a pojecia wyobrazenia — imaginaire.

Stowa kluczowe: podréz, wyobrazenie, cel i intencja zmian

W slawnej horacjanskiej formule coelum, non animam mutant, qui trans
mare currunt [Listy 1, 11], ktéra wyraza my§l przewijajaca sie w niezliczo-
nych tekstach poéwieconych zjawisku podrézy, podrézowania, nie sposéb
nie dopatrzy¢ sie (czy zamierzonej przez poete?) dwuznacznosci. Odczyta-
nie aforyzmu Horacego wlasnie w Swietle owej przemiany (lub jej braku)
staje sie uzasadnione. Jasno widaé, iz nawet przy ujeciu podrézy w narzu-
cajacych sie zdroworozsgdkowych kategoriach: toposu, ruchu, przejscia od
A do B (zmian przestrzenno-czasowych) kto§, jakie§ ,,Ja”, musi sie zmienic
w trakcie takiego procesu (nawet je§li — jak zaproponuje to nowoczesno§é
i wyrafinowana wspolczesnoéé z jej modyfikacjami post-nowoczesnymi — nie
dokonano samego aktu podrézowania). Gdyby zatem rozpatrywaé kwestie
w tej perspektywie (przede wszystkim z uwzglednieniem niezliczonych za-
piséw, narracji, tekstow o najrozmaitszej proweniencji i charakterze) — to
grosso modo mozna pokusic sie o teze, ze w miare dojrzewania kultury eu-
ropejskiej owe horacjanskie klimaty zostajag wypierane samg my$la, pod-
miotowoscia, aktami Ja, ktére wraz ze zmiang krajobrazu, miejsc, toposow
,bogaca” sie lub przemieniaja, stajg sie inne, wlasnie dokonujg zmian. Stad
tez fenomen podroézy (nieodlgczny od rdzenia kultury europejskiej) jest — by
tak to uja¢ — naznaczony owa dwuznacznoscig (ba, nawet wieloznacznoécia)
cytowanej formuly. Poczawszy od fundamentalnej (interpretowanej na tyle
sposob6w) homeryckiej Odysei (archetypu tekstu ,,podrézniczego”) oraz jej
modyfikacji, poprzez wergilianska Eneide, a skonczywszy na parafrazach

* Dr hab., Instytut Filozofii UJ, Wydzial Filozoficzny, ul. Grodzka 52, 31-044 Krakéw,
e-mail: p.mroz@iphils.uj.edu.pl.
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kulturowych, ktérych specyficznym odpowiednikiem staje sie wlasnie ody-
seja ducha, §wiadomosci i podéwiadomosci (Ulisses Joyca, czy Auto da fé Ca-
nettiego, Petersburg Bietego, czy Berlin Alexanderplatz Alfreda Doblina).

Starozytno§é (grecko-rzymska) arcydzielnie ukazuje 6w agon klimatu
i my§li. W wersji bodaj niedoécignionej otrzymalismy apulejuszowske Me-
tamorfozy albo Ziotego osta: relacje z przedziwnej podrézy kupca tesalskie-
go zamienionego w osla. Czy zwierze uposazone w ludzka psyche dostrzeze
i pojmie wiecej i precyzyjniej w mozaice, nieustannym kalejdoskopie obra-
z6w-zdarzen 6wczesnego uniwersum Swiata? Ten wyznaczajacy granice ga-
tunku awanturniczy romans (choé — jak pokaze rozwdj form narracyjnych
— zmieni sie zasadniczo samo pojecie perypetii, przygody — az do jej totalne-
go przeformutowania w XX wieku np. u Celine’a i Sartre’a w La Nausse),
przy zastosowaniu oryginalnych juz wéwczas srodkéw ekspresji zdotal po-
kaza¢ (i zainspirowac pézniejszych tworcow) inny wymiar podroézy. Zosta-
fa ona potraktowana jako opowie$é o tym, co tak odmienne, zaskakujace,
przekraczajace oczekiwania podrozujacego Ja (choé tak drastycznie odmie-
nionego). Ale bogactwo formalno-rzeczowe starozytnoS$ci nie wyczerpuje sie
na opisach z podrézy majacych odpowiednik (korelat) w mniej lub bardziej
realistycznie ukazanej rzeczywistoSci. Niemal caly é§wiat starozytny we-
druje, nawet $wiat dramatu greckiego ograniczony zasada trzech jednosci.
Jednak juz w zamierzchlej (mitycznej) historii kultury europejskiej podréz
poshuzy do ukazania dwoch wymiaréw, poziomow rzeczywistoSci: istnieje
pewne hic et nunc dane w odkrytej i opisanej przez Grekow aisthetis (ma-
terial wyjsciowy do umyslowego uogélnienia, do abstrakeji), a wiec pewien
kosmos i co$ tak tajemniczego, niezbadanego, niemieszczacego sie w kate-
goriach poznawczych, anty-§wiat poza czasem i przestrzenig: Hades. Tam
jesteémy $wiadkami jakze innych wedréwek: blgkania sie w nieziemskim
czasie i przestrzeni. Ale przeczuwana juz w greckiej starozytnosci conditio
humana stawi nieprzekraczalng bariere miedzy ,,tu i teraz” i oczekujace na
kazdego z nas ,,tam”, gdzie rzadzi inny czas i inne prawa. Historie los6w Or-
feusza i Eurydyki, ale rowniez Demeter, ukazane na tle silnych namietnoSci,
rozbudzaly wyobraznie pézZniejszych pokolen, transponujac motyw dwaéch
porzadkéw: ziemskiego i pozaziemskiego, poza§wiatowego.

Przy przej$ciu poganstwa w chrzescijanstwo, czyli transformacji, ktéra
nadala niezatarty charakter kulturze europejskiej, idea podrézy uleglta row-
niez zmianom poprzez stworzenie koncepcji wiecznego powrotu, transcen-
dencji, dazenia do raju (krainy niezmiennej beatitudo). Zostaly one utrwalone
na nieSmiertelnych kartach Boskiej Komedii, jakze wznio$le i dramatycznie
ukazujgcej przechodzenie z poziomu na poziom duszy, ktéra dazy do zbawie-
nia i szczeScia wiekuistego, a wiec podrozy pozaprzestrzennej. Ta zmiana
paradygmatu wedrowania (wazna jest owa przemiana duszy w trakcie ,,po-
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drézowania”) w szeroko pojetej kulturze Sredniowiecznej, ktorej znakiem
rozpoznawczym jest harmonijne taczenie tego, co wzniosle — eschatologiczne,
teologiczne i religijne (por. The Spire Goldinga, czy Narcyz i Ztotousty Hesse-
go) — z tym co ,,nizsze”, ziemskie, plebejskie. Karnawatl (by postuzyé sie ter-
minem bachtinowskim) to nie tylko , wirowanie” motywow (czasami o zgota
réznorodnej proweniencji i naturze), ale takze pewna ogélniejsza struktu-
ra, generujaca oszalamiajaca wielo§é. Podréze (ich opisy i relacje) — fenomen
towarzyszacy nam od zarania kultury europejskiej — przybraly w wiekach
§rednich jeszcze jedng forme, ktorg byla pielgrzymka. To anglosaski geniusz
w osobie i dziele G. Chaucera znakomicie uzupetnit podniosty i panujacy nie-
podzielnie przez wiele dekad XII i XIII wieku paradygmat chanson de ge-
ste, rycerskiej romance, jako latwo rozpoznawalny wyraz wysokiej, arysto-
kratycznej kultury dworu. Chaucer, ukazujac réznobarwng (socjologicznie
i kulturowo) grupe pielgrzymoéw (doskonale opisany przekrdj spolteczny),
dodatl nieznany element do geograficznie, kulturowo i artystycznie zdywer-
syfikowanego §wiata Sredniowiecza europejskiego: demokratyczng wymiane
doswiadczen i mysli pielgrzymujacego spoleczenstwa Sredniowiecznej Anglii.
Relikwie $wietego to zdaje sie jedynie pretekst i znakomita okazja, by scalié
dwa porzadki niepodzielnie panujace w literaturze $redniowiecznej: sacrum
iprofanum. Cho¢ relacja z podrézy (zaréwno w formie literackiej wypowiedzi,
jak i od takiej formy odstepujaca) jest obecna od starozytnosci, to niemajacy
godnych nastepcéw Chaucer dodaje do literatury podrézy zmyst krytycznej
obserwacji, realistycznej w swej formie i tresci. Jest to swoiste uzupetnienie
— jesli nie kontrpropozycja — rozlicznych sag (réwniez o charakterze podroz-
niczym), opiséw wypraw, ktére tak naprawde nigdy nie mialy miejsca. Sre-
dniowiecze to okres rozkwitu niebywalej fantazji, kreujacej dziwne lady, wraz
z ich réwnie dziwacznymi mieszkancami i oczywiScie z niesamowitg galerig
stworzen, ktora sklada sie na jedyne w swoim rodzaju bestiaria. Finezyjne
relacje z nieistniejacych terra incognita pobudzaly wyobraznie: przygotowy-
waly na to, co nowe, niespotykane i niedajace sie w zaden sposéb ogarngé.
Te cechy sredniowiecznej fikcji przejda do opisu ziem o szerszej lokaliza-
¢ji, o ktorych wiedziano, ze nie istnieja, lecz moga stuzy¢ okres§lonemu celo-
wi. Mowa tu o utopiach - specyficznych opisach podrézy, bioracych nazwe od
fikcyjnej wyspy Utopos. Podréze Morusa, Campanelli, Bacona, ale i stawetna
niegdy$§ Ikaria, zrodzily (modyfikowany i utrzymujacy sie przez stulecia)
specyficzny gatunek literacki. Do§¢ wymieni¢ pozostajace przeciez w tym
kregu opisy niezwyklych ladéw, ludzi i obyczajow w arcydziele relatywizmu
kulturowo-cywilizacyjnego, jakim sa Podroze Guliwera Swifta, w ktorych
dokonuje sie eksploracji naszej wiedzy czy relacji z ,,Innym”, a takze Podréz
z Petersburga do Moskwy Radiszczewa (inicjujaca tradycje, ktorej niejako
zwienczeniem byl , kultowy” w krajach Bloku Sowieckiego tekst Moskwa-



82 PIOTR MROZ

Pietuszki Jerofiejewa) czy tez dziewietnastowieczne, stworzone z marzen
o postepie cywilizacyjnym ,,podréze” Verne’a (znoszace skutecznie bariery,
jakie odgradzaly czlowieka od przestrzeni powietrznej czy glebin oceanéw).

Schemat ogdlny podroézy — zmiana, przejScie z przestrzeni A do B w okre-
§lonym celu — byt w nowozytnosci i nowoczesnoSci realizowany na wiele spo-
sobow. Podréze mogly prowadzi¢ do nieznanych lgdéw, ale i réwniez do in-
nych (,,metafizycznych”) rejonéw ducha. Bunyanowska Pilgrim’s Progress
to — jak glosil podtytut — podréz ze Swiata obecnego do tego, ktory dopiero
ma nastaé (which is to come). Gdyby przywolaé horacjanska formute, to wla-
$nie w tym przemieszczaniu zmianie ulega duch (mys$l): Swedenborg, Blake,
romantycy angielscy, polscy, niemieccy, p6zniej Gurdzijew i Btawatska (opis
eonodw, ,,pol” i ,,czaséw” psychicznych). Podréz, pielgrzymka, 6w progress
moze mie¢ zatem wiele aspektow, z ktorych to, co wewnetrzne (psychiczne,
duchowe), eliminuje zar6wno samag droge, jak i fizycznie (fizykalnie) ujeta
przestrzen (topos) podrézy.

Romantyzm i nowoczesnos¢ oparly opis swych jakze bogatych doswiad-
czen na $wiecie wewnetrznym, ale od Goethego, Wordswortha czy Byro-
na, Slowackiego, Mickiewicza, nieznane i odkryte stepy Azji, lady Afryki
zachecaly do odbycia przynajmniej wyobrazonych podrézy. Pod koniec lat
50. XIX w. pojawil sie specyficzny typ podrézowania: przestrzen i odleglosé
dzielgce lady, morza, pasma gorskie, zostaly wyparte przez ,,zywiol” miasta
— metropolii o jakze skomplikowanej, tajemniczej strukturze. To gléwnie za
sprawg kultury francuskiej odkryto przestrzenie miejskie (cho¢ trzeba pa-
mietaé o Londynie Dickensa czy pézniejszych opisach u Woolf, Lawrence’a,
a nawet Orwella). Czytelnik otrzymywat inne relacje z podrézy. Przestrzen
w kategoriach czasowo-przestrzennych zostata radykalnie ograniczona. Ale
ten zamierzony efekt wywarl ogromne wrazenie na odbiorcach. To bodaj
po raz pierwszy (wystarczy nawet pobieznie przegladnaé ogromne Pasaze
Benjamina) francuska bohema, do ktorej zaliczy¢ mozna E. Sue i Huysman-
sa (Tajemnice Paryza i Na wspak), pokazala reszcie Europy jak trudna, acz
owocna moze by¢ sztuka fldneur — niby to wldczegi, ,,spacerowania” bez
konkretnego celu, ale przeciez czynnosci bezcennej, gdy idzie o poglebienie
zmyslu obserwacji, skierowanie §wiatla refleksji na sprawy, ktore tak tatwo
umykaja ,,normalnemu” i pobieznemu ogladowi.

Na przetomie XIX i XX wieku to my$l — ogélniej ,,podmiot myslacy”
— zaczyna odgrywa¢ dominujgca role w fenomenie (jakze przeciez niejedno-
znacznym) podrozy. Terra incognita czlowieka XX wieku — Czlowieka bez
wiasciwosci — to nieistniejgce ,mocno” czy tez realnie przestrzenie Kafki
(Zamek i ,mityczna” Ameryka), ale tez pustkowia Becketta i metropolii ta-
kich, jak Dublin Joyce’a, Berlin Déblina, Paryz Rilkego, Petersburg Bieltego,
Moskwa Buthakowa czy Nowy York Dos Passosa, ale takze jego obraz w kul-
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towym Buszujgcym w zbozu Salingera. W kazdej z tych refleksji pojawi sie
podmiot (,,ja”-my$l), nakierowany na réznorodnos¢ przestrzeni do poznania.
Sa to wszystko podréze — by sparafrazowaé tytul wzietego niegdy$ autora
nouveau roman, tworce przewrotnej relacji z podrézy, M. Butora — Modifi-
cation — w ktérych nie jesteSmy miejscami pewni ani czasu, ani przestrzeni,
ani samej egzystencji podrézujgcego.

Czy zatem fenomen podrozy ulegt daleko idacej przemianie, a relacje
z niej nie podlegaja ustalonemu paradygmatowi? Sadzimy iz nie, bowiem
juz w odleglej starozytno$ci tkwily zalgzki owej réznorodnosci opowieSci
o podrézach, a tylko potrzeba bylo uplywu stuleci, by wbrew formule ho-
racjanskiej zaczely sie odmieniaé i my§li, i klimaty, o czym tak znakomicie
i twoérezo traktuje fascynujacy tekst Alaina de Bottona The Art of Travel.

Alain de Botton, przedstawiciel mlodszego pokolenia eseistéw angiel-
skich, dal sie poznaé publicznoéci w wielu krajach jako niebanalny i nietu-
zinkowy interpretator tak pozornie rozbieznych zjawisk, jak proustowska
psychologia oraz gra o zdobycie i utrzymanie statusu spolecznego. Eseje
o sztuce podrézowania tchng §wiezo$cig zaréwno pod wzgledem ujecia tema-
tu, jak i doboru materiatu ilustrujacego. Botton traktuje zjawisko podrozy
w terminach wlasciwych dla owej mysli i klimatu — dysponujac przekonuja-
cym materialem, idealnie wpisujacym si¢ w generalng strukture wypowie-
dzi o podrézy: uprawiania tej jakze zlozonej i fascynujacej sztuki. Botton,
wytrawny eseista (w najlepszym tego stowa znaczeniu), kontynuuje tradycje
snucia refleksji zawsze osadzonej w konkretnym kontekscie, umiejetnie roz-
ktada akcenty swojego wywodu. To, co kulturowe (sztuka, biografia), zostaje
umieszczone w ogbélnodostepnym europejskim kodzie, ktéry tu proponuje-
my nazwaé the middle culture, bedacym wypadkowg the high culture i the
pop culture, jako zespol czytelnych dla éredniej klasy zjawisk. Co wiecej,
Botton w sposéb wywazony, z wlaSciwym dla educated European dystansem
irozwaga laczy to, co osobiste (nie narzucajac przy tym niczego czytelnikowi
i nie obnazajac tego, co powinno pozostaé w sferze prywatnej) i og6élnokul-
turowe. Sama tworczos$é tego autora stanowi pewnego rodzaju gwarancje,
iz otrzymujemy warto$ciowy material, nad ktérym powinniémy sie pochyli¢
z nalezytym namystem. Uzyty tu, by¢é moze dziwnie brzmigcy termin , kul-
tura $rodkowa”, daleki jest od epatowania ewentualnego czytelnika, lecz
stanowi co$ w rodzaju metodologicznego postulatu.

Pierwsze dekady XXI wieku jawig sie jako atak tego, co nieprzewidziane
nawet w najSmielszych prognozach — by sparafrazowaé wielce zastuzonego
dla sprawy A. Tofflera — atak nowego, a wiec wywolujacego szok. Jest to wy-
nik nadejécia dajacej o sobie znaé tylko ,,wybranym” przyszloSci (termin jakze
umowny), ktéra przekroczyla swe wlasne granice, niczym Penelopa prujaca
w nocy to, co utkata za dnia. Szybko§¢ owych zmian (por. prace o szybkoSci
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Virilio i Lotringera) polega na tym, iz w momencie inicjacji pewnych zjawisk,
mogg byé one juz czyms§ nieaktualnym, wrecz przebrzmialym, choé przeciez
te wlasnie zmiany uruchomity cato$¢ procesu. Zwiastunem tych transformacji
na gruncie dyskursu humanistycznego byt postmodernizm, usuwajacy wszel-
kie bariery, ktore utrzymywaty dotychczasowe granice wypowiedzi (narracji).
Usuniecie podmiotu i zastgpienie go samym tekstem (bez autora, jego historii
czy biografii) dopuscilo do gry swoisty melanz, interakcje tego, co wysokie
1 tego, co niskie (zreszta podzial ten wpisany w ,tradycyjna” aksjologie zo-
stal przekroczony podaj za pierwszym uderzeniem), wprowadzajac postulat
,rownoéci”, ,rownouprawnienia” wszelkich mozliwych ,narracji”’, co bylo
postulatem usuniecia do§é zreszta metnie pojetej przeszlej przemocy. Zdaje
sie, iz wlasnie owa kontaminacja powoduje gléwnie trudnosci interpretacyjne
,2howych”, zjawisk, ktore probujemy — niekiedy bezskutecznie — objaé starymi
kategoriami (ale jak powiada Derrida, mozna uzywaé starych pojec¢ pod wa-
runkiem wypelnienia ich nowymi tre$ciami).

Efektem tych zmian jest stala konfrontacja tego, co jeszcze dekade
wstecz uchodzilo za niskie, a teraz zajmuje pelnoprawna, o ile nie uprzywi-
lejowang pozycje w funkcjonujgcej kulturze. Tylko jakiej? Bowiem i w tym
wzgledzie nie ma zadnych ,,obiektywnych” kryteriéw wartoSciowania i wy-
dawania osgdéw. Szaniec w postaci hermetycznej kultury (np. wysokich ka-
nonéw akademickich) ma obroncéw w grupie inteligencji kampusowej, choé
takze otwartej na atak nowoéci, ale rowniez w mniej zorientowanych (nie
moéwimy: wyksztalconych, bo i to pojecie zostato rowniez zdekonstruowane
jak wiele innych) grupach. The middle culture wydaje sie pewnego rodzaju
wypadkowa: skrzyzowaniem zywotnych tendencji plynacych, by tak powie-
dzieé¢, wertykalnie z réznych poziomow.

Eseisci, do ktérych wypada zaliczy¢ takze Bottona, zdaja sie ptynnie (w tej
baumanowskiej po-nowoczesnoSci) przechodzié z poziomu na poziom: zblizac¢
kulture wysoka, wyrafinowang do tej mass medialnej , kultury” reklam, bro-
szur, boardéw ulicznych czy sztuki w sieci. Gdy idzie o pierwszy czlon (po-
ziom), Botton zwraca sie w strone tradycji XVIII, XIX i XX wieku: wykorzy-
stuje dzieta sztuki wraz z przynaleznymi don biografiami, jak gdyby holdujac
zarzuconej zasadzie, iz za do§wiadczeniem (tu: do§wiadczeniem podrézy) stoi
zawsze jakie§ uwiklane w kulture ,Ja”, podmiot — owa horacjanska mysl,
istotna, gdy idzie o recepcje, odbidr, zmiany zwigzane z samym aktem (reali-
zacja) podrozowania, jak i czasoprzestrzeni z nig zwigzanej. Nie jest dzietem
przypadku, iz autor (badz co bgdZz znawca moderny) siegnie do poezji, prozy,
malarstwa francuskiego XIX-wiecznej bohemy i stawetnych fldneurs. Na tym
to tle Botton z wlasciwa sobie klasg (o czym juz wspominaliSémy) przedstawia
wlasne doznania, refleksje z podrézy (Lake District, Amsterdam, Arles, Pro-
wansja i Londyn oraz bardzo wazne miejsca lokalnego flaneur).
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The Art of Travel nie jest oczywiScie ani podrecznikiem, ani akademic-
kim, formalnym wykladem. LuZna (w najlepszym razie eseistyczna) struk-
tura prezentacji (watki biograficzne, miejsca podroézy) i uformowana na ob-
razach, przypominajgca ,,ikonki komputerowe”, jest niewatpliwie uklonem
w strone najnowszego, jak tez reakcja na 6w future shock. Rownomierny
rytm the middle culture czyni naturalnym zwrdcenie sie do dorobku XIX
wieku jako ciggle aktualnego przekazu o ponadhistorycznym znaczeniu.
Kazda podréz (ten czasoprzestrzenny pasaz z A do Bi ...) wyrosta z rozma-
itych, czasami sprzecznych intencji i zamierzen - jak celnie zauwaza Botton
— ma swa faze preparacyjna. Nie idzie tu o konkretne (choc i te sg wazne)
przygotowania. Jest to swoista zmiana (w odréznieniu od ,naturalnych”
zmian w przyrodzie, wyrazajacych sie np. w cyklu klimatycznym), ktorg
sami sterujemy. Botton opatruje ja wieloznacznym terminem anticipation,
dla ktoérego polskie oczekiwanie bytoby zbyt waskie — ograniczajace 6w stan
do otwarto$ci psychiki na nadchodzace zmiany. Idzie tu autorowi zaréwno
0 wyobrazenie tego przyszlego doswiadczenia, jak tez i o zwigzane z nim
emocje — zazwyczaj o dodatnim charakterze. Poprzez zestawienie tego, co
wysokie z tym, co dostepne powszechnej percepcji, zjawisko anticipation wy-
chwytujemy na konkretnym powieSciowym przyktadzie.

Caly esej Bottona jest przykladem wykorzystywania zjawisk kultury
i dziet sztuki, potraktowanych jako materiat ilustrujacy tezy autora. Opisy-
wany fenomen anticipation pochodzi z powiesci (niegdy$§ rangg i wzieciem
czytelniczym przypominajacej np. Gre w klasy w latach 70. XX stulecia)
A Rebours Huysmansa. Nie przypadkiem eseista wybrat wtagnie tamta epo-
ke i autora. W koncowych dekadach XIX stulecia powszechna byla §wia-
domos¢ wszechogarniajacego postepu technologicznego, ktéry wyznaczala
rozbudowa ,,zelaznych drég”, wprowadzenie telegrafu, parowecoéw, spraw-
nie dzialajacej poczty wraz z podrézami transoceanicznymi, ktére uczynily
owczesny $swiat (tj. Europe i kolonie) dostepnymi w stopniu nieporéwny-
walnym z poprzednimi stuleciami. (Oczywiscie, ze w tamtej epoce powstal
réwniez ruch kontestujacy cywilizacje technologiczna, niszczaca naturalng
jako$¢ zycia — poczgwszy od romantykéw, przez Ruskina i Emersona — auto-
réw wymienianych i omawianych w The Art of Travel). Fascynacja szybko-
§cig i sprawnoécig podrézowania udziela sie rowniez bohaterowi powiesci,
diukowi des Esseintes. Ten zniewie$cialy mizantrop, zamozny arystokrata
z blizej nieopisanych pobudek zapragnat udac sie do Londynu. Stolica impe-
rium brytyjskiego jawita mu sie jako tajemnicze, niemalze mistyczne miej-
sce. Uzyte tu stowo ,,jawi¢” oddaje najpelniej intencje Bottona, bowiem pod-
jete przez des Esseintesa przygotowania do podrézy stanowig wrecz idealny
przyklad interakcji ,,realnego” (,,prozaicznego”) i ,wyobrazonego” (w tym
przypadku owego anticipated). Pojecie wyobrazenia, przyjete przez Botto-
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na na zasadzie pisarskiej intuicji, bez odwotan do konkretnych koncepcji
filozoficznych, jest w polaczeniu z oczekiwaniem mechanizmem napedowym
dzialan diuka des Esseintesa. Botton stwierdza:

,»L...] he anticipated a journey to London and offered in the process an
extravagantly pessimistic analysis of the difference between what we imag-
ine of a place and what can occur when we reach it” [de Botton 2002, s. 9]'.

Ten epizod (w powiesci odnajdujemy jeszcze jeden o podobnym cha-
rakterze/znaczeniu i podobnej wymowie) z zycia zblazowanego paryskiego
arystokraty konca XIX stulecia wpisuje sie znakomicie we francuskg tra-
dycje refleksji o podrézy, tj. owej rozbieznosci dwoch porzadkéw: tego co
realne i co wyobrazone-oczekiwane (anticipated). Co prawda Botton nie
powoluje sie w zadnym miejscu na nazwisko Sartre’a (notabene La Nausée
i A Rebours dzieli zaledwie pie¢ dekad), ale da sie zauwazyé pewnego ro-
dzaju zbiezno&¢ pogladéw i uje¢ w tej materii, niemalze idealng zgodnosé
pomiedzy pogladami diuka des Esseintesa a zapisami egzystencjalnego
fléneura monsiuer Roquentina.

Swiat dla wiekszosci egzystencjalistéw (zwiazki pomiedzy nimi a bohema
XIX w. sg rozliczne) to niezrozumiala, ba, absurdalna struktura, pozbawiona
racji zaistnienia, nadmiarowa; wlasnie — jak powiada sartrowski protagonista
— zbedna, po nic, de trop. Swiat — przedmioty, ale i tez Inni sa [étre 4], a ludz-
ka egzystencja (Swiadomosé-dla-siebie) nie jest — ona jedynie egzystuje. Ten
specyficzny modus bycia wrzuconym w $wiat dysponuje unikatowg i przy-
stugujaca tylko cztowiekowi mozliwoScig przekraczania tego, co zastane jako
,,obiektywna” rzeczywistos§¢. Tu wlasnie pojawia sie po raz pierwszy na grun-
cie sartrowskiej ontologii radykalnej, tak znakomicie opisanej w latach 30.
i 40. ubieglego stulecia, wyobrazeniowo$é. Antagonistyczny zwigzek ,,Swiat
— $wiadomo$¢” ukazuje moc ludzkiej wyobrazeniowosci, tj. projekt, ktory
oddala, neutralizuje niepokojgca obecnos¢ rzeczywistosci, jak gdyby zwalnia
presje, nacisk tego absurdu, nadmiarowoSci czy po prostu masy zamknietej
w sobie, ,,czyhajacej”, by mnie pochlonaé i uczynic jedna z rzeczy.

Wyobrazenie podlug Sartre’a neguje [neantiser] §wiat-w-sobie, uzupel-
nia go o pewien — niedany mu z istoty — sens, nadaje §wiatu co§, co w nim
nieobecne, co jeszcze nieukonstytuowane, a bez udzialu ludzkiej §wiadomo-
§ci niemozliwe.

We wczesnych pismach L’imagination i L’imaginaire, ale przede
wszystkim w La Nausée, Sartre rozwija jakze inspirujaca koncepcje nie-
rzeczywistos$ci, inno-§wiatowoSci [autre monde]. Stanowi ona swoistego ro-

1 ,Oczekiwal na spelnienie si¢ podrézy do Londynu, a w trakcie przygotowan stworzyl

niezwykle pesymistyczng analize r6znicy miedzy tym, co sobie wyobrazamy odnos$nie miejsca
a tym, co moze sie wydarzy¢, gdy tam dotrzemy”.
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dzaju potwierdzenie ludzkiej wolno§ci w §wiecie, reakcje na nia, gdy z calg
nachalno$cig §wiat ,,probuje” jednostke urzeczowié, likwidujac jej sponta-
niczno$¢, wolno§é wyboru i aktéw §wiadomosci. Wyobraznia to seria nakie-
rowan, intencji zar6wno wybiegajacych poza ,tu i teraz”, jak i zmierzaja-
cych ku temu, co jeszcze nie dane, nie ,,tu”, ale dopiero majace sie pojawié
(co tak znakomicie, z punktu widzenia swej oryginalnej fenomenologii
opisuje chrze$cijanski egzystencjalista G. Marcel). Literacki odpowiednik
tych koncepcji — diuk des Esseintes i porte parole samego Sartre’a — Ro-
quentin zdaja sobie doskonale sprawe z owej nieprzekraczalnej przepasci
miedzy wyobrazonym a realnym. Porzadek, wta§nie porzadek wyobrazone-
go [I’irreal] to brakujacy w rzeczywistoSci sens. Dla Roquentina zycie jest
niekonczacym dzianiem sie [se passer], potokiem zdarzen, kalejdoskopem
dat, przemijaniem, nastepowaniem po sobie (az do réwnie absurdalnego
konica), gdy to ,,wszystko” zastygnie w bezruchu (juz bez naszego udzia-
tu). Ale to, co uchwytuje bohater Sartre’a, 6w monotonny, meczacy rytm
owego se passer, moze nabra¢ innych cech czy jakosci. Wystarczy wylamaé
sie z owej przerazajacej rzeczywistoSci zdarzen, odwroci¢ ten porzadek,
probowac ujrzeé co$ od konca, celu (fin — koniec — cel). Jest to stynne sar-
trowskie pojecie aventure: przygody, ktora oczywiScie nie ma nic wspélne-
go z perypetiami czy nieprzewidzianymi (zaskakujacymi) wydarzeniami.
Roquentin rozmyS$la o jej naturze w kontekscie swych licznych i dalekich
podrézy. Jest ona dramatyczng proba egzystencji ludzkiej, majaca na celu
ustanowienie wlasnego porzadku, a wiec czego$, z czym jednostka moglaby
sie utozsamié, uznaé za racje istnienia i zaistnienia w Swiecie. Przekro-
czenie rzeczywistoSci jest zatem réwnowazne z przejsciem do porzadku
wyobrazeniowego. Roquentin notuje:

,»Trzeba jednak dokonaé¢ wyboru: zy¢ czy opowiadac [...]. Kiedy tylko
zyjemy, nie zdarza sie nic. Zmienia sie sceneria, wchodza i wychodzg ludzie,
oto wszystko. Nie ma nigdy poczatkéw. One idg jeden za drugim bez tadu
i sktadu, jak nieskonczone i monotonne dodawanie. Od czasu do czasu do-
konujemy czes$ciowego podsumowania, mowi sie: juz trzy lata jak podrézuje,
trzy lata jestem w Bouville. Ale nie ma takze kofica: nigdy nie opuszcza sie
kobiety, przyjaciela, miasta, za jednym zamachem. A zreszta wszystko jest
podobne: Szanghaj, Moskwa, Algier — po dwu tygodniach wszystko takie
samo [...]. Poniedzialek, wtorek, §roda, kwiecien, maj, czerwiec, 1924,1925,
1926. Tak, to znaczy zy¢” [Sartre 2005, s. 73].

Porzadkiem niejako odwrotnym jest — narzucona przez wyobraznie —
opowies¢ (relacja z...). Nie przypadkiem Sartre powoluje sie na miejsca od-
legte, ktore kaze zwiedzac¢ swojemu bohaterowi. Aventures (przygody) wiaza
sie bowiem ze zmiang miejsca, owego horacjanskiego klimatu, ktéry — by
tak powiedzie¢ — pobudza do zmiany nastawienia, intencji, ale tylko w wy-
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obrazeniu. Gdy rozpoczynamy relacje z bezsensownego dziania sie, potoku
zdarzen - to musimy rozpoczaé od konca — celu (bo tak przeciez nalezy od-
czytywacé francuski wyraz fin). Roquentin dodaje:

»W rzeczywistosci rozpoczeliSmy od konca. Ten koniec jest tutaj nie-
widoczny, lecz obecny, to on nadaje splendoru i znaczenia poczatkowi. [...]
I opowiadanie ciagnie sie w kierunku odwrotnym: chwile przestaly sie gro-
madzi¢ przypadkowo i kazda z nich przyciaga z kolei chwile poprzedzajaca
[...]. Chcialem, aby chwile mojego zycia szly po sobie i porzadkowaly sie,
jak chwile zycia, ktore sobie przypominam” [Sartre 2005, s. 75].

To jedynie mysl, jako czynnik sensotworczy, jest wladna wprowadzié
porzadek w bezladng magme $wiata. Liczne miegjsca, w ktorych kiedys$
przebywaliSémy — zdaje sie twierdzié Roquentin-Sartre — nabiora znaczenia
dopiero w przysztosci, gdy ,,spojrzeniami” refleksji egzystencje ujme w po-
rzadku odwrotnym, odczytujac ja niejako ,,od tylu” — to wlasnie jest owo
a rebours — na wspak: perspektywa S§wiadomosci wyobrazajacej, a prze-
kraczajacej zastang faktycznos¢ Swiata-w-sobie. Owo na wspak, o ktérym
marzy Roquentin, jest specyficznym nastawieniem czlowieka w poszuki-
waniu sensu. Podréz, zmiana, to nie tylko przejScie z punktu A do B, lecz
realizacja fundamentalnego projektu czlowieka: nadania sensu §wiatu,
w ktory zostal wrzucony. Zdaniem Bottona (trudno dociec, czy korzystat
z Sartre’a teorii wyobrazeniowo§ci) — podréz rozpoczyna sie zawsze w sfe-
rze wyobrazonego. Diuk des Esseintes, ktéry ulega nieodpartemu pragnie-
niu wyjazdu do Londynu, zostal zainspirowany dzielami wyobrazni pisar-
skiej. Gdy przypomnimy, iz jest to zaréwno literatura najwyzszych lotow,
jak i przekazy o posledniejszym utylitarnym charakterze (przewodniki
Baedekera) — to w jaki$ sposob raz jeszcze przyblizymy wprowadzone tu
pojecie (termin) the middle culture.

W dziejach literatury $wiatowej znajdziemy wiele przyktadéow takich in-
spiracji, pobudek do odbycia podrézy, ptynacych z wizji roztaczanych przez
dziela literackie o najrozmaitszym autoramencie — od klasyki po pop-sztuke
(literature). Truizmem jest stwierdzenie, iz przekaz literacki formowat wy-
obrazenia o mniej lub bardziej odlegtych miejscach. Botton skoncentruje sie
na przyktadach ,,wysokiej kultury” pochodzacych z XVIII, XIX i XX stule-
cia. Historia des Esseintesa ma jednakowoz ujawnié jeszcze jeden aspekt
sztuki podrézowania. Londyn (a w innym niz omawiane tu miejsce frag-
mencie powie$ci Huysmansa — Holandia i Amsterdam) jest pewnego rodza-
ju tworem wyobrazonym. To wspaniatle, o bogatej tradycji i historii miasto
przestronnych skweréw i parkow, oszatlamiajacych bogactwem magazynéw
handlowych, tlumnych ulic (wizje te nie uwzgledniajg przepotwornej nedzy,
obecnej przeciez w dzietach wielkich realistow angielskich XIX wieku) jest



SZTUKA PODROZOWANIA - KILKA REFLEKSJL... 89

w jaki§ sposéb obecne, fenomenologicznie dane w angielskich pubach albo
w restauracjach innej metropolii — Paryza. To tam, oprocz tradycyjnych ste-
aks, mozna przesigkng¢ atmosferg — dodajmy — powierzchownej przeciez
brytyjskosci. Gdy nieodwotlalnie zbliza sie termin wyjazdu, des Esseintes
rezygnuje z udania sie do Londynu.

“Des Esseintes was abruptly overcome with lassitude. He thought how
wearing it would be actually to go to London, how he would have to run to
the station, fight for a porter, board the train, endure an unfamiliar bed”
[de Botton 2002, s. 11]2.

Odczytujemy tu mysl, w ktérej Botton bezposrednio holduje sartrow-
sko-roquentinowskiej zasadzie, iz nie bylaby to wlasciwie zadna adventu-
re — tylko jeszcze jedno trywialne se passer, tak jak to dzieje sie w malej
i nadmiarowej rzeczywisto$ci ludzkiej. Wyrafinowany diuk des Essein-
tes odrzuca porzadek zycia (to, co realne): zmeczenie, ttum, a rzeczywi-
ste ustepuje tu samemu wyobrazeniu o tym. Esencja podrézy spelnia sie
w wyobrazni uwolnionej od tych wszystkich niedogodnoéci, stwarza fak-
tyczno$é podrézowania. Tu wladnie zdecydowana rozbiezno&¢: ,realne”
versus ,wyimaginowane”, daje o sobie znaé z calg moca. Stan owej bla-
sé, charakterystycznej dla bohemy, nie musi wcale zostaé zniesiony przez
wlasciwa (dziejaca sie w czasie i przestrzeni) podréz. W przypadku diuka
des Esseintesa bedzie to podréz nierzeczywista, choé oparta na pewnych
rzeczywistych (gtéwnie kulturowych) odniesieniach. Gdy w innym epizo-
dzie powiesci, 0 czym juz wspominaliSmy, diuk des Esseintes podejmuje
zamyst wyjazdu do Holandii, wowczas to, co mogloby okazaé sie ucigzli-
we, banalne i prozaiczne (przyziemne), zostaje zastapione wyobrazonym,
obejmujacym zjawiska najwyzszego (kulturowo) rodzaju. Latwo zobaczy¢,
czy bedzie to sfera sztuki i literatury, konstytuujgca jakze fascynujaca al-
ternatywe rzeczywistego.

“Des Esseintes ended up in the paradoxical position of feeling more
in Holland - that is, more intensly in contact with the elements he loved
in Dutch culture — when looking at selected images of Holland in a mu-
seum than when travelling with sixteen pieces of luggage and two servants
through the country itself” [de Botton 2002, s. 16]3.

2 Dopadlo go nagle znuzenie. Pomy§lal, jak wlasciwie meczacy bedzie ten wyjazd do Lon-
dynu, jak bedzie musial biec na stacje, walczy¢ o bagazowego, wsigsé do pociggu i jeszcze znie§é
obce i nieprzyjazne toze”.

3 ,Uchwycil ten paradoks: bardziej czul sie w Holandii przez bliski kontakt z tymi ele-
mentami, ktére uwielbial w kulturze holenderskiej, gdy spogladat na wybrane przedstawienie
tego kraju w muzeum sztuk pieknych, niz targajac sam 16 waliz i dwoch stuzacych, podrézujac
po tym kraju”.
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Przeciez — by na moment powrdcié¢ jeszcze raz do wizji sartrowskiej
— tyle fascynujacych, arcyciekawych zjawisk istnieje jedynie (jako owe sen-
so- i kulturotwoércze adventures) w sferze tak cennej dla jednostki, sferze
uzupelniajacej ,,znormalizowany”, realny oglad rzeczywisto§ci: w wyobraz-
ni. Nie przypadkiem to, co w zyciu bohatera egzystencjalnego najwarto-
Sciowsze — godne choéby wspomnien, powrotéw odbywalo sie w trakcie
podroézy imaginée. Przebywajac na Dalekim Wschodzie (a przeciez przyja-
ciel i pobratymca duchowy egzystencjalistow, stuzacy za pierwowzor posta-
ci Roquentina, A. Malraux, byl zwolennikiem dalekich podrézy, autorem
stawnego La Tentation de I’Occident — pracy, w ktorej dokonat poréwnania
istoty cywilizacji Wschodu i Zachodu) bohater sartrowski podejmuje mysl
0 napisaniu powiesci prawdziwej o ,,awanturniku” i podrézniku, niejakim
markizie de Rollebon (zywo przypominajgcym markiza de Custine’a, au-
tora XIX-wiecznej relacji z podrézy po carskiej Rosji). Projekt ten to nie
tyle dramatyczna proba usprawiedliwienia ludzkiej egzystencji, ile préba
uznania wyjatkowego statusu jednostki stwarzajacej wizje anty-rzeczywi-
stoséci, ktora neutralizuje — by tak to uja¢ — wrogi i obcy §wiat. Nie trzeba
dodawac, iz te czasami egzotyczne, obco brzmigce nazwy miejsc, np. Singa-
pur czy Barbados, pokazywaly owo locus, gdzie formulowala sie mysl o eg-
zystencji, sensie (jego braku) i wysiltkach przekroczenia kondycji ludzkie;j.
Podréz to nie tylko pokonywanie odlegtosci fizycznych, geograficznych czy
kulturowych. To przede wszystkim zaangazowanie sity wyobrazni — jako
mozliwosci innego ujecia (niz percepcja) danego Swiata. Wypadaloby teraz
przedstawié (poprzez odniesienie sie do XVIII-wiecznego, ale zdaje sie sza-
lenie wspoélczesnego przykladu, zwazywszy na nieprzewidziane zawirowa-
nia rozwoju technologicznego) pewien niebanalny, niestandardowy sposob
podrézowania. Wyborami mieszczacymi sie z powodzeniem w paradygma-
cie zamoznej bohemy schytku XIX stulecia, diuk des Esseintes realizowat
postawe marzyciela-wyobrazeniowca. Pojmowal funkcje wyobrazni w ter-
minach ,.sily” przewyzszajacej ,,normalng” percepcje, obejmujacg tylko to
co realne, a wrecz: prozaiczne, banalne albo meczace.

Do znakomitych partii bottonowskiego eseju wypada zaliczy¢ opis jesz-
cze jednego typu podrézy jako intencji wyobrazajace;j. ,,Przygody” rodzone-
go brata ,,0jca” konserwatyzmu europejskiego, Xaviera de Maistre, stano-
wig niejako uzupelnienie opisow wypraw literacko-estetycznych Flauberta,
Baudelaira czy Rimbauda, romantykéw angielskich, ale réwniez wypraw
o charakterze stricte naukowym (Humboldt).

Podréze Xaviera stanowia ostry kontrast w zestawieniu z peregrynacja-
mi Humboldta, wymagajacymi ogromnych naktadéw finansowych, przygo-
towan - jak powiedziano by dzisiaj — logistycznych (od listéw rekomendacyj-
nych kréla Hiszpanii, po, jak na 6wczesne warunki, drogie i skomplikowane
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oprzyrzadowanie). Wyprawy te opieraly sie na zupelnie innej zasadzie niz
wyprawy literackie czy wla$nie owe imaginée. Ten rozdzial (niejako podsu-
mowujacy The Art of Travel) otwiera znamienna my$l preegzystencjalisty
B. Pascala, ktéry wspomina o jedynej przyczynie nieszcze$¢ ludzkich, wyni-
kajacej z braku umiejetnoSci spokojnego przebywania we wlasnym pokoju.
Zawarta w tej penseé sugestia jest wyjatkowo czytelna. Podr6z Xaviera de
Maistre jest podrézg o jakze specyficznym charakterze. Botton stwierdza,
iz w tym przypadku bodaj najwazniejszym komponentem podrézy jest sam
umysl (6w duch, my$l horacjanska), a konkretnie jego nastawienie, postawa
czy intencja fenomenologéw [mindset]. De Maistre w zatopionym w ciem-
noSciach pokoju przebywa odleglo$é od parapetu do $rodka pomieszczenia,
docierajgc réwniez do §cian. Jak sam o§wiadcza, daje przyklad tym, ktorzy
nigdy nie odwazyli sie na przedsiewziecie podrézy. Bez bagazu, zmieniajac
jedynie pizamy, staje sie podréznikiem.

“In his [tj. de Maistre] journey having shaken him from his usual leth-
argy he looks at it through fresh eyes and rediscovers some of its qualities.
From his sofa De Maistre spies his bed once again, from traveller’s vantage
point, he learns to appreciate this couple piece of furniture” [de Botton
2002, s. 245-246]4.

Nie popelnimy btedu, stwierdzajac iz de Maistre wpisuje sie w tradycje
literatury tych, ktérzy odrzucaja znormalizowane podejscie do rzeczywisto-
§ci (Przypomnijmy E. Canettiego Auto da fé, czy A. Kubina Die Andere Seite
— klasyczne powiesci o szalonych przezyciach, w tym i o podrézach w ,,in-
nym” §wiecie). Sgdzimy, iz przypadek tego XVIII-wiecznego autora stuzy
Bottonowi do utwierdzenia nas w przekonaniu, iz podréz to nie tylko ze-
wnetrzne przygotowania i towarzyszace jej oczekiwania oraz p6zniejsza re-
alizacja. Notabene rowniez i tej ostatniej musi towarzyszy¢ pewien element
wyobrazeniowy. Gdyby przywotaé tu — by¢ moze niepopularny dzi§ — termin
,hatura ludzka” to — podazajac tokiem wywodéw autora The Art of Tra-
vel — stwierdziliby$my, iz jest to jej gleboko zakorzeniona cecha. W wielu
miejscach tekstu Botton daje upust silom wyobrazni, fantazji. De Maistre
zdaje sie wprowadzaé¢ pewng konwencje wyobrazeniowa: podréz po pokoju
odpowiadata (dzi§ powiedzielibyémy w spos6b strukturalny) podrézom in-
nego typu, przemierzaniem nieznanych ladéw, moérz, rzek, bezdrozy. W kon-
frontacji z dzisiejszg technologia, sztuka podrézowania wyobraznig zdaje sie
pelni¢ mniejszg role, przynajmniej w ttumie (podrézujacych czy tez prze-
mieszczajgcych sie po §wiecie).

4 W trakcie swej podrézy (otrzgsngwszy sie ze zwyczajnego uSpienia) wiezym spojrze-
niem na nowo odkryl niedo$wiadczone jeszcze jakoSci. Z miejsca gdzie stala sofa de Maistre
podgladnat 16zko. Z punktu widzenia podréznika szybko ocenit jego zalety jako mebla”.



92 PIOTR MROZ

Opisujac swoistg linie ewolucji instrumentéw (§rodkéw podroézy), po-
czgwszy od okretow, parowcéw, linioweoéw, kolei zelaznej, Botton poswie-
ca piekny niebanalny fragment wykwitowi techniki XX wieku — ogromnej
maszynie latajacej, wielotonowemu, zwalistemu Boeingowi 747. Technika
(jak w heideggerowskim zapytaniu o fechne) zdaje sie nie korespondowaé
ze sferg wyobrazni (fantazji), choé¢ czasami wlasnie ta ostatnia stanowila
realng inspiracje dla rozwoju technologii i jej niesamowitych osiagnieé. Bot-
ton wyobrazniowo odtwarza trajektorie lotu, lecz nie z perspektywy pilotow,
obstugi naziemniej czy pasazeréw przebywajacych na poktadzie odrzutowca
— ale mieszkancéow podlondynskiego Heathrow.

W omawianym fragmencie daje o sobie zna¢ fascynacja porywajaca szyb-
koscig (por. Virilio i Lotringer o szybkoéci), jak i przestrzenia o tak ogromne;j
rozpietosci. W latach siedemdziesigtych XX stulecia Boeing 747 zostat uzna-
ny za szczyt techniki lotnictwa cywilnego i stanowil pow6d do dumy. Pod-
chodzac do ladowania, jawi sie niczym maly punkcik na odleglym horyzoncie
(na linii - jak pisze autor — znanej w jezyku pilotow jako 091/27R péinocne
podejscie) [de Botton 2002, s. 36]. Po kilkunastu sekundach olbrzymieje, wy-
taniajac sie niczym kolos z przestworzy. Odtworzenie jego przelotu jest fa-
scynujace — start w Singapurze, przelot nad Zatoka Bengalska, Delhi, pusty-
nia afganska, Morze Kaspijskie, Rumunia, Republika Czeska, poludniowe
Niemcy i podchodzenie do ladowania na wybrzezu holenderskim [de Botton
2002, s. 35-36]. Te wspoélczesne odpowiedniki statkow Flauberta i Baudela-
ire’a, zaglowcoéw Humboldta i floty Drake’a czy Magellana §wiadcza o nie-
wygaslej fascynacji podroza — o czyms, co stanowi nieodlaczne od natury
ludzkiej pragnienie zmiany miejsca, chocby krétkiego przebywania (nawet
w tak abstrakcyjnej formie, jak przelot na 10 tys. m wysokoéci) w tylu, juz
z samej nazwy, fascynujacych miejscach globu.

WyobrazZnia — zdaje sie podkres§laé Botton, a jest to niemalze lejtmotyw
w calym eseju, jest nader istotnym czynnikiem. Od literatury najwyzszych
lotéw po bardziej komercyjne i utylitarne teksty wywiera na nas przeogrom-
ny wplyw. W przywolanym przez autora ,,prywatnym” wydarzeniu (lot na
Barbados) takg role odegrata zwykla standardowa broszura wtasnie o cha-
rakterze komercyjnym. Ale nawet ten banalny ,,wglad” w przygode podrozy
(jej uroki i egzotyke — to ostatnie stanowi obszerny fragment rozwazan auto-
ra w kontekscie Flauberta i jego wypraw na Wschéd) exotic to w tym przypad-
ku jedynie trzy mentalne obrazki — o jakze (z pozoru) zbanalizowanej tre§ci.
Nie przypadkiem odlegle dla Europejczykéw Barbados to oczywista plaza
z widoczkiem palmy na tle zachodzacego stonca, bungalow hotelowy i azuro-
we, ,kiczowate” niebo. Nie idzie nam tu (i zapewne mija sie to z intencjami
Bottona) o wyeksponowanie pewnego schematyzmu (banalnoéci, przewidy-
walnego ciggu skojarzeniowego). Czlowiek wspolczesny — co tak znakomicie
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uchwycil R. Barthes - zostal wrecz nasycony ciagiem ,,zmitologizowanych”
obrazéw i skojarzen i sam Botton ma z czyms§ takim niewatpliwie do czy-
nienia. Jak sam podkre§la, broszura staje sie wyrazem owej radykalnej r6z-
nicy miedzy aktualnym, rzeczywistym, dajacym sie w empiryczny sposéb
do$wiadczy¢ a nierzeczywistym — oczekiwanym, specjalnie spreparowanym
przez funkcje wyobrazeniows. Te dwie sfery sg totalnie rozlaczne. Nawet
niewatpliwie zbanalizowana, satysfakcjonujgca ogblny standard oczekiwan
broszura — co§ w rodzaju przewodnika-reklamy, nie pokrywa sie z rzeczywi-
stoscia — nazwijmy ja realnoS§cig podréznicza. W drodze z lotniska do hotelu
(a przyktad ten moze zostac¢ bez wiekszych naduzy¢ uogélniony) daje o sobie
zna¢é niewyczerpywalnosc¢ rzeczywistos$ci — fragmentu $wiata, w ktérym zna-
lezliSmy sie podczas podrézy. Porzadek wyobrazenia zostal spreparowany,
nabierajgc niemalze kontradyktorycznych jakosci. Botton stwierdza:

“If we are inclined to forget how much there is in the world besides
that we anticipate, then works of art are perhaps a little to blame, for in
them we find the same process of simplification or selection at work as in
the imagination” [de Botton 2002, s. 1415

Zawezajac te uwagi jedynie do do$wiadczen podrozy, mozna stwierdzic,
iz zdaniem Bottona (w tej kwestii niejako wtérujacego koncepcjom sartrow-
skim) wyobraznia pelni niezwykle wazng funkcje w fazie przygotowawczej
(oczekiwanie), dajac o sobie znaé rowniez wtedy, gdy dochodzi do konfron-
tacji realnego (do§wiadczenie podrézujacego podmiotu) z owg schematyza-
cja (uproszczeniem) jakich dokonuja artySci (wizje podrézy), jak i rowniez
reklamy (,,zachety”) w przewodnikach lub broszurach. Te ostatnie wpro-
wadzaja nienaturalny, nierzeczywisty porzadek, zmuszajac do ujmowania
Swiata, w ktérym przebywamy podczas podroézy, stosownie do narzuconej
(obcej) nam perspektywy. Mamy przebyé odleglo$¢ w nierealnym czasie,
zobaczy¢ co$ podczas jednego popoludnia, czego w zaden sposéb nie moz-
na uczyni¢ w tak krotkim czasie itd. Jest to — méwigc po ingardenowsku
— niczym nieusprawiedliwione czy nieuzasadnione dookre§lenie, podobnie
jak w dziele sztuki empiryczna rzeczywisto§¢ zostaje ,,zanegowana”, ,,prze-
kroczona” czy tez ukazana w odmienny — wlasnie — nierealistyczny sposéb.
(Nawet jesli przewodnik odnosi sie bezposrednio do danej, wartej zwiedza-
nia, lokalizacji). Wyglada na to — zdaje sie utrzymywac Botton — iz sam akt
podroézy nie jest tozsamy i nie wykazuje zbieznoSci z opisem czy relacjg arty-
styczng lub ta o bardziej komercyjnym charakterze. ,,The anticipatory and
artistic imagination omit and compress... they cut woollines of the present”

5 ,,Gdy wykazujemy sklonno§é do zapominania, jak wiele znajduje sie w §wiecie poza na-
szymi oczekiwaniami, to wine ponoszg dziela sztuki, bowiem to w nich odnajdujemy ten sam
proces uproszczen i selekcji, jak w dzietach wyobrazni”.
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— rzeczywisto§é i ,podréznicze” wyobrazenie (podréznicza transforma-
cja) sg zatem silnie rozlagczne. Owa woolliness of the present: normalnosc,
mialtko$é przyttaczajacej codziennoSci: proza dnia powszedniego jest zgola
inaczej do§wiadczana, tkwimy w niej, niz np. gdy estetycznie odbieramy jg
w dzielach (obrazach, relacjach z jakze rzeczywistego §wiata) E. Hoppera.
Sartrowska aventure nadaje magmie rzeczywisto$ci pewien porzadek i sens,
wylamuje te trywialne zdarzenia, prozaiczne czynnosci z owego kolowrotu
dziania sie. Owiane melancholig i smutkiem postaci Hoppera, uchwycone
niezwyklym kunsztem malarskim, pokazane w trakcie podrézowania w da-
lekiej Ameryce, nie majg stanowié zachety do ,,przekroczenia”, przejscia do
tamtego Swiata. Sa, chcialoby sie rzec, antypodréznicze. Bylaby to, jak np.
proponowal de Maistre, podréz wokol stacji benzynowej, nocnego baru, czy
zamknietego przedziatlu kolejowego w nocnym ekspresie, pokonujacym tak
ogromne, a w sumie minimalne przeciez, odlegtoSci.

Botton nieprzypadkowo zwraca uwage na pewne paradoksy zwigzane
z podréza i podrézowaniem. Czynnikiem zdaje sie najistotniejszym jest tu
jednakze ciekawo$c, chet jej zaspokojenia, choéby i w ten sposéb, iz docho-
dzi do realnego, empirycznego, a nie czysto wyobrazeniowego, zaspokojenia
konkretnej potrzeby pokonania odleglosci, do§wiadczenia zmiany, co w wie-
lu przypadkach 1gczy sie ze zmiang nie tylko geograficznej, ale takze kultu-
rowo-cywilizacyjnej przestrzeni. Angielski eseista pozostaje pod nie dajacym
sie zakwestionowaé urokiem wypraw XIX-wiecznych: wypraw zdolnych do
dokonania (spowodowania) wewnetrznej przemiany, zainicjowania nowej
postawy egzystencjalnej czy tej dalekosieznej konwersji wewnetrzne;j.

Ulubionymi postaciami Bottona sg poeci romantyczni (Wordsworth
ijego do§wiadczenia w Krainie Jezior), Ruskin (z propozycja kultywowania
autentycznego modusu zycia, co mialo zostaé zrealizowane przez powrdét
do os$rodkéw wiejskich, przez porzucenie zabijajacego osobowosé czlowieka
miasta, o$rodkéw industrialnych), Van Gogh i sztuka odkrywania Prowan-
sji, Humboldt (klasyczna wyprawa o charakterze badawczo-naukowym).
Jednakze w przypadku zaréwno Baudelaire’a i Flaubera mamy do czynienia
z zarysem pewnej filozofii podrézy. Botton stosuje, o czym juz wspomina-
no, podejscie biograficzne, traktujac dzieto i biografie jako swoista jedno§¢,
wzajemne odnoszenie sie do siebie. Zaréwno u Baudelaire’a, jak i u Flauber-
ta elementem wytyczajacym ich drogi egzystencji jest niecheé do domu ro-
dzinnego (horror of home) — pragnienie ucieczki nie tyle od przygniatajacej
codzienno§ci, ile od modusu zycia burzuazji. Inspirowana przez rozliczne
lektury — flauberowska désir zmiany (uosobiona przez podréz) nie jest jed-
nakowoz czyms$ tak konkretnym, jak w przypadku zbuntowanego Rimbau-
da, ktory porzuca wszystko, zrywa wszelkie wiezy z tlamszacag niezalezno§é
artysty rzeczywistoScia i wyjezdza. W slynnym wierszu L’invitation au voy-
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age Baudelaire — zneurotyzowany osobnik, oczekuje od podrozy tej ordre et
volupté, jako nieistniejgcych, niespotykanych i niedosieznych w rzeczywisto-
§ci realnej. Jest ona, jako zesp6t stosunkéw i relacji zdegenerowanego spo-
leczenstwa mieszczanskiego, ktorego tak nie znosi Baudelaire, pozbawio-
na porzadku, jasnej i czytelnej struktury, jak i tez piekna (co prawda poeta
nie podaje klarownych okre§len piekna, niewatpliwie 1gczgc je z ,,wyzsza”
moralno$cig i kreatywnoscia, tym, co estetyczne w jaskrawej opozycji do
»przyziemnego”). Niegdy$ mlody poeta podjat wysitek wyprawy do Indii (juz
w wieku XIX Indie stanowity punkt docelowy wszelkiej masci buntownikéw,
charakterystycznych artystéow, myS§licieli, byly mekka outsideréw z wybo-
ru i koniecznoéci). Jednakze trzy upiorne miesigce na wzburzonym morzu
(sztorm, a wreszcie wymuszony postdj na egzotycznym, co prawda, Mauri-
tiusie) wplynely nie tylko na zmiane decyzji odnoénie do dalszej podrézy, ale
przede wszystkim na sam stosunek do niej. Botton okresla go, postugujac
sie wymownym terminem (zabarwionym koncepcjami psychoanalityczny-
mi), ambiwalencja. Z jednej strony Baudelaire pragnie uciec ,,gdziekolwiek,
gdziekolwiek”, ale owa volupté powstaje jedynie w sferze urojeniowej, tak
charakterystycznej dla poetow (ogdlnie artystow), ktorzy nie mogli zaakcep-
towac owych wieloznacznych horrors of home. Do konca swoich dni Charles
Baudelaire bedzie zafascynowany tym wszystkim, co przywodzi na mys$l, co
kojarzy sie z podréza: statki-parowce, dworce kolejowe, nabrzeza — a wiec
to wszystko, co umozliwia przemieszczanie sie, ale nie tylko z przestrzeni
w przestrzen, lecz réwniez w $wiat symbolizowany, noszacy pietno odmien-
nej dziatalnosci kulturowo-cywilizacyjne;j.

Ta ostatnia sfera w wieku XIX nosita znamie radykalnego podziatu: kul-
tura (cywilizacja) §wiata zachodniego (imperialnego, §wiata — jak okreslitby
Bhabha — centrum) i §wiat peryferyjny.

Swiat peryferyjny byt w wieku XVII i XVIII opisywany w jeden sposéb:
jako co§ zacofanego w rozwoju, nieucywilizowanego, wymagajacego inter-
wencji wyzszych, tj. europejskich, kultur (w tym religii). Drugi z omawia-
nych pisarzy francuskich, G. Flaubert podroéz traktuje jako wyraz tego, co
egzotyczne — a wiec rézniace sie od codziennoSci — tu utozsamionej z nuza-
cym egzystowaniem na francuskiej prowingji XIX wieku.

Flaubert, o ktérym datoby sie pewnie powiedzie¢, iz podobnie jak Hum-
boldt czy pdzniej van Gogh (obecni w eseju Bottona), kierowal sie oprécz
charakterystycznej dla wszelkiej masci podréznikow extraordinary curiosity,
réwniez pragnieniem zmiany. Zainspirowany — jako ,nieodigczny” syn bur-
zuazji (L’idiot de la famille jak powie o nim w monumentalnym dziele Sar-
tre), burzuazji ancient regime’u, lektura Les Orientes Hugo, odwotujacych
sie — zdaniem Bottona — do powszechnych wyobrazen o oriencie: niesamowi-
cie bogatych i wiodacych ,kolorowe” zycie paszach, sultanach i oczywiscie
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haremach - miejscach nieograniczonej rozkoszy, Flaubert coraz intensyw-
niej nienawidzi otaczajacej go rzeczywistosci. To wladnie w wyobrazni mto-
dego chlopca slowo exotic rodzi ciag skojarzen nieodmiennie wskazujacych
na Wschod — miejsce upragnione i wrecz sakralne, miejsce ze wszech miar
inne. Byl to, notabene, najwlaSciwszy czas i miejsce dla wytworzenia sie
atmosfery podatnej na wszelkie wplywy idace z nieeuropejskiego regionu;
Walter Scott, Byron czy Delacroix (obrazy wschodnie) stworzyli dzieta, kto-
re pobudzaly wyobraznie coraz szerszych kregéw. W owym duchowym Kli-
macie mlody Flaubert — §wiadek triumfalnego przybycia do Francji droga
morska i rzeczna obelisku z Teb, ktory dodatkowo podniecil wyobraznie
chlopca o tym ,,innym” - powzial decyzje o wyruszeniu w dalekie, egzotycz-
ne podréze. W tym konkretnym przypadku bedg to rowniez wyprawy po
odmienne wartoSci, normy i propozycje kulturowe. Lektura Dziennikow, ko-
respondencji autora Madame Bovary jest wielce pouczajaca. Mlody literacki
geniusz uskarza sie bowiem na jalowa, nuzaca, zbanalizowang egzystencje,
na brak zrozumienia u ludzi z warstwy spolecznej, do ktorej przynalezy.
Pragnienie zniszczenia i radykalnego ,,starcia z powierzchni” pogardzanego
burzuja taczy sie u Flauberta z wrecz wyidealizowanym image Wschodu.
Mato tego, dodaje Botton, ,,in Flaubert’s mind the word happiness in inter-
changeable with the word Orient” [de Botton 2002, s. 74]6. Tak oto podréz
staje sie wszechobecnym remedium, alternatywa dla nudnego i bezptodnego
zycia w razonych atrofig spolecznoséciach mieszczanskich. Natomiast wska-
zanie na konkretng lokalizacje, cel podrézy — Wschéd, tgczy wielos¢ projek-
tow podroézniczych (malarzy, poetow, pisarzy, buntownikéw czy outsideréw)
w jedno. W korespondencji i Dziennikach Flauberta odnajdujemy autentycz-
ny entuzjazm, np. w opisie doptywania do portu w Aleksandrii. Flaubert
zwraca w nim uwage na niebywate polaczenie takich zjawisk sensorycznych,
jak swiatlo i dzwiek. Wschéd, a konkretnie Egipt, to przede wszystkim nie-
spotykana i niepraktykowana w spoleczenstwach zachodnich XIX stulecia
bezposrednio$é. Flaubert — pisze eseista — dos¢ szybko przejmuje nieeuropej-
ska estetyke: , he likes purple, gold and turquoise — he welcomed the colours
of Egiptian architecture”’. Flaubert okazywal peten podziw dla tego wszyst-
kiego, co odmienne od standardu europejskiego (czytaj: mieszczanskiego).
Podziwia domy, ludzi, wielblady (por. Kwartet Aleksandryjski Lawrence
Durrela), oddaje im szczery hold (zwierzeta te byly stworzeniami dziwnymi,
ale wzbudzajacymi respekt i szacunek).

Przeslanie pisarza jest do dzisiaj czytelne: fenomen podrézy to co$
znacznie wiekszego niz przemieszczanie sie. To zmiana klimatu - ale nie
tego horacjanskiego, lecz klimatu my§li, wartosci, obyczajow — ktory filozo-

6 W umy§le Flauberta stowo «szczeScie» to nieodmiennie Orient”.
7 ,Uwielbia purpure, ztoto i turkus - jako znaki egipskiej architektury”.
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fia XIX i XX wieku stopniowo wyodrebnita jako kulture, odrézniajac ja od
bardziej uniwersalnej (technicznej) cywilizacji. Kazda podréz stwarza prze-
stanke do poréwnan, do wydawania opinii, formulowania sadéw, tworzenia
prawd powszechnych. Ale tak jak artySci, np. pisarze czy podréznicy, a wraz
z nimi zwykli zjadacze chleba, wykorzystywali podréz do konfrontacji, po-
réwnywania swych idei i pogladéw, co moglo prowadzi¢ - i wielu wypadkach
prowadzilo — do formowania nowych, czesto bardzo §miatych i niefunkcjo-
nujacych teraz w tym milieu idei. Dawali wyraz jakze stusznemu przeko-
naniu, iz sztuka podrézowania to takze wazny czynnik w rozwoju ducha
ludzkiego.
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Abstract

Art of travel - some reflections about Alain de Botton

The following essay is devoted to various modi and intentions of travelling. Some interesting
and seminal concepts are discussed and presented in reference to the work of a well-known
British essayist and thinker Allain de Botton. The author has however expanded the Bottonian
vision of travelling taking into account such theories as that of the Sartrean imaginaire.
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Zarys tresci: W spoleczenstwach ponowoczesnych obserwujemy szczegolng mobilno$é¢ pod-
miotu. Ta nowa jako$¢ i zwigzana z nig kultura ruchu jest analizowana z perspektywy antropo-
logii i socjologii, ale réwniez filozofii. Nie przypadkiem w dyskursie akademickim pojawiajg sie
obecnie metafory turystéw, nomadéow, podréznikow, widczegoéw etc. Przedstawiona w artykule
koncepcja rozumu transwersalnego Wolfganga Welscha bada dynamike i mobilno§é, charakte-
rystyczna dla epoki ponowoczesnej, na poziomie inteligibilnym. Mimo wysokiego stopnia abs-
trakgji teoria rozumu transwersalnego moze byé z powodzeniem aplikowana do praktycznych,
konkretnych wymiaréw codziennego zycia. Spoleczenstwa ponowoczesne podlegaja bowiem
ciagltej dyferencjacji i fragmentaryzacji, co uwidacznia sie w projektach politycznych, propozy-
cjach zycia spolecznego, modelach Swiatopogladowych, aspektach kultury i sztuki etc. Rozum
transwersalny i bedacy jego noSnikiem transwersalny podmiot — poréwnywane przez Welscha
do nietzscheanskiego wedrowca czy homeryckiego Odyseusza — majg by¢ zatem optymalnym
sposobem funkcjonowania w warunkach rosngcej heterogenicznosci i pluralizacji. Jednak
w propozycjach tych mozna odczytaé takze pewne niebezpieczehstwa, zwigzane z dyslokacja,
destabilizacjg oraz utrudniong orientacjg inter- i intradymensjonalng mobilnego podmiotu.

Slowa kluczowe: rozum transwersalny, racjonalno§é, ponowoczesnosé, podmiot, transgresja,
heterogeniczno§é, mobilno$é, przej$cia, mosty

»Kto cho¢by tylko w pewnym stopniu chce osiagnaé wolnoéé ro-
zumu, przez dlugi czas nie powinien czué sie inaczej na ziemi, tylko
jako wedrowiec — lecz nie jako czlowiek w drodze do ostatecznego celu:
albowiem tego nie ma. Ale owszem, bedzie patrzy! i mial oczy otwarte
na wszystko, co tez sie dzieje wlasciwie w tym $wiecie; dlatego nie po-
winien zbyt mocno przylega¢ sercem do zadnej poszczegélnej rzeczy;
trzeba, zeby w nim samym bylo co$ wedrujacego, co sie weseli ze zmia-
ny i znikomo§ci”.

Friedrich Nietzsche, Ludzkie, arcyludzkie
,Natura nasza jest w ruchu, zupelny odpoczynek to S§mieré” .
Blaise Pascal, Mysli

* Dr, Zaklad Filozofii i Socjologii Turystyki AWF w Krakowie; e-mail: agnieszka.smro-
kowska@awf. krakow.pl.
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,Bezruch, bycie tutaj, brak checi na przemieszczanie sie staje sie za-
niedbaniem, zaniechaniem, a nawet wystepkiem przeciw kulturze ruchu,
naczelnej idei nowej, nowoczesnej epoki”, napisal Jozef Lipiec w jednej ze
swych filozoficznych analiz zjawiska podrézowania, turystyki, czy jeszcze
szerzej: fenomenologii wedrowki [Lipiec 2007, s. 28]. Istotnie, w nowo-
czesnym - badz tez, jak chcg niektérzy, ponowoczesnym — Swiecie zdecy-
dowanie zaobserwowac¢ mozna charakterystyczne zjawisko, polegajace na
specyficznym ,,uruchomieniu podmiotu”. Ustawiczne przemieszczanie sie
ludzi z miejsca na miejsce, przemieszczanie sie coraz szybsze i czasem bez
wyraznie widocznego celu, budzi zainteresowanie socjologéw, antropologow,
badaczy kultury, ale takze — filozoféw. W tekstach filozoficznych doby post-
modernizmu pojawiajg sie zatem ,,wldczedzy”, ,, podréznicy”, ludzie ,,global-
niilokalni” (Z. Bauman). Proklamowana zostaje nowa ,,dziedzina” filozofii,
czyli dromologia - filozofia predkoéci (P. Virilo). Pojawia sie haslo geofilo-
zofii oraz kategoria nomadyzmu, §ci$le powigzana z rizomatycznoécia (G.
Deleuze, F. Guattari). Méwi sie juz nie tylko o konicu historii (F. Fukuyama),
ale wrecz o koncu geografii (ponownie P. Virilo), spowodowanym unicestwia-
niem odleglo§ci przestrzennych na skutek coraz szybszego poruszania sie
podmiotow. Filozofia pilnie przyglada sie ponadto przestrzeni wirtualnej,
bezwymiarowej, pozwalajacej na blyskawicznie przemieszczanie sie infor-
magcji, co rowniez skutkuje w pewnym sensie zdynamizowaniem wysylaja-
cych i odbierajacych te informacje jednostek (J. Baudrillard).

OczywiScie, biorac rzecz calg czysto technicznie i zdroworozsadkowo,
wspomniane ,,uruchomienie podmiotu” mozna tatwo wytlumaczy¢ poprzez
wskazanie po prostu na fakt coraz szybszego postepu cywilizacyjnego, po-
wstawania nowych technologii, rewolucji informatycznej itd. Tak jak daw-
niej opanowywano nowe lady i morza, tak teraz ludzko§é w coraz wiekszym
zakresie zaczyna kontrolowac przestrzen (i czas), stajac sie bardziej mobilna
niz kiedykolwiek w swych dziejach. Stad tez autor gloénej Socjologii mobil-
nosci, John Urry, zauwaza: ,,Metafory domu i wysiedlenia, granic i skrzyzo-
wan, nomadow i turystow staly sie czyms§ normalnym w zyciu publicznym
i w dyskursie akademickim”, aby nastepnie podkreslié: ,,Nie mozna [...] no-
madyzmu wyobrazi¢ sobie bez mobilno§ci wirtualnej i mobilnoS§ci przedmio-
tow” [Urry 2009, s. 44, s. 48].

Jednak ,uruchomienie podmiotu” mozna rozwazaé¢ takze w glebszej
perspektywie. Postmodernistyczne rozproszenie podmiotu, zanegowanie
jego dotychczasowego stabilnego kartezjanskiego statusu, ogloszenie kresu
wielkich, a wiec zakorzenionych w tradycji narracji, opowiedzenie sie za
dekonstrukeja i réznica — wszystko to przyczynito sie do swoiscie pojmowa-
nej destabilizacji podmiotu. Dotychczasowe kotwice przytwierdzajace
podmiot do znanego horyzontu aksjologicznego, epistemologicznego, a na-
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wet ontologicznego — zostaly zerwane albo przynajmniej mocno poluznione.
Oparciem dla podmiotu ponowoczesnego ma by¢ odtad brak jasno i jedno-
znacznie zdefiniowanego oparcia.

Nie nalezy jednak sadzié, ze dzialania te podszyte sg nihilizmem.
Wrecz przeciwnie, jak wiadomo, filozofia postmodernistyczna wyznacza
sobie cele na wskro§ pozytywne i optymistyczne (osobng kwestia jest oczy-
wiScie czy i na ile zostaly one osiagniete). Defragmentacja ma stuzy¢ nie
niszczeniu, ale pluralizacji. Ta za$§ stanowi, zdaniem postmodernistéw,
najlepszy i wlaSciwie jedyny sposob zapobiezenia totalnosci, ktora tak ta-
two moze wyrodzié¢ sie w totalitaryzm. Jean-Francois Lyotard, guru filo-
zofii postmodernistycznej, ktory swa ksigzka La condition postmoderne.
Rapport sur le savior de facto nadal nazwe temu nowemu zjawisku w filo-
zofii, pisze: ,,Wiek XIX i XX obdarowaly nas terrorem w calej pelni. Zapta-
ciliSmy doS&c za tesknote za catoécig i za jednym. [...] Po§réd powszechnego
zadania rozluznienia i uspokojenia, styszymy szept pragnienia, aby roz-
poczac terror na nowo, by realizujac fantazmat — ogarna¢ rzeczywistoS§¢.
Odpowiedzig jest wypowiedzenie wojny calosci” [Lyotard 1996, s. 43].
Dlatego Lyotard zamiast konsensu za cel obiera dyssens, zamiast legity-
mizacyjnej metapreskrypcji (do ktorej zaliczyé mozna np. Habermasowski
Universalisierungsgrundsatz) — paralogiczng agonistyke i heterogenicz-
ne gry jezykowe. Lyotard podkre§la przy tym, ze postmodernizm bynaj-
mniej nie wymy$lit kategorii pluralizmu. Istniata ona zawsze, poniewaz
prymarnym stanem §wiata jest wielo§¢. Do czasu nadej$cia epoki post-
modernizmu pluralizm byl jednak przemocg tlumiony przez zwodnicza
kategorie jednoSci narzucong przez autorytarny scentralizowany rozum.
Rzeczywistosé nie ulegla nagle defragmentacji, ona zawsze byla zdefrag-
mentowana, lecz nie widzieliSmy czy tez nie chcieliémy tego widzie¢, da-
jac sie mamic¢ wielkim opowie$ciom. Dla Lyotarda, i wtérujacych mu jego
nastepcow, wszelka calo$é tworzona jest na sposéb totalitarny, za§ natu-
ra metanarracji przypomina nature ideologii rozumiang po marksowsku
jako §wiadomosé falszywa.

Naturalnie krytyka scentralizowanego rozumu oé§wieceniowego podej-
mowana jest w filozofii od bardzo dawna, bo juz od drugiej polowy XVIII
wieku, kiedy to zaczely ukazywac sie pisma J.G. Herdera i J.J. Rousseau. Po-
przez G.W.F. Hegla, szkole mlodoheglowska, K. Marksa, az po szkole frank-
furcka w osobach Th. Adorno i M. Horkheimera (zob. zwlaszcza Dialektyka
Oswiecenia) trwala linia krytyki rozumu oéwieceniowego, ktory ulegl in-
strumentalizacji i alienacji. Z owej linii wywodzi sie takze wybitny wspoélcze-
sny filozof niemiecki i poniekad spadkobierca szkoty frankfurckiej — Jiirgen
Habermas (zob. zwlaszcza Teoria dziatania komunikacyjnego), proponujacy
zastgpienie scentralizowanego rozumu o$wieceniowego intersubiektywnym
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rozumem komunikacyjnym. Jednak filozofia postmodernistyczna formutuje
projekt zupelnie inny od tych tradycyjnych analiz. Mianowicie uprawia co§,
co mozna byloby okre§li¢ jako ,krytyke statycznego rozumu”.

Cytowany wczesniej J. Urry rozréznia pomiedzy mobilnoécig w porzad-
ku czasu i mobilnoscig w porzadku przestrzeni [Urry 2009, s. 13]. Z tego
podejscia socjologii teoretycznej mozna uczynic krok w gore, na metapoziom
filozoficznych abstrakcji i sprobowacé okreslié, czym bytaby i jak mogtaby
wyglada¢ mobilno§é w sferze inteligibilnej, a konkretnie: w porzadku
racjonalnoéci. Jak to z filozofig bywa, wysoce spekulatywne wyniki owych
analiz moga by¢ odnoszone do rzeczywistoSci fenomenalnej, aby poméc —
jak mniemajg niektorzy: paradoksalnie — w lepszym jej wyeksplikowaniu,
zrozumieniu, a moze i zaakceptowaniu. Zreszta, nie mozna wykluczyé¢, ze
filozofia jest obecnie skazana na wybér paradygmatu dynamiczno§ci jako
nowej dziedziny swego namystu. Podobnie jak jej ,,mlodsza siostra”, socjo-
logia, ktora obecnie ,,za pomocg odpowiednich metafor [...] skupia sie raczej
na ruchu, mobilnoéci i przypadkowej organizacji niz na niezmiennej struk-
turze i porzadku spotecznym” [Urry 2009, s. 13].

Koncentracja na zjawisku rozumu mobilnego czy tez na projekcie ra-
cjonalnosci uruchomionej, zdynamizowanej, nie przytwierdzonej do zad-
nego jasno zdefiniowanego centrum — szczeg6lnie wyraznie uwidacznia sie
w koncepcji rozumu transwersalnego, stworzonej przez wspoélczesnego nie-
mieckiego filozofa, Wolfganga Welscha.

Zdaniem Krystyny Wilkoszewskiej, ,,profesor Wolfgang Welsch znany
jest przede wszystkim jako wnikliwy i btyskotliwy zarazem systematyzator
my$li postmodernistycznej, dzieki ktéremu wielu zdezorientowanych napo-
rem wielo§ci postmodernistycznych watkow czytelnikéw mogto wreszcie ob-
jac je i opanowac caloSciowo” [Wilkoszewska 1998, s. 105]. Zgadzajac sie z ta
opinia, trzeba zarazem podkre§lié, ze prace Welscha, szczegélnie te prezen-
tujace koncepcje rozumu transwersalnego oraz anestetyki, dowodza dobit-
nie, ze nie majg racji ci, ktorzy lekcewaza postmodernizm jako prad myslo-
wy i widzg w nim gorsza lub wrecz szalbierczg odmiane filozofiil. Bowiem,
jak zauwaza chociazby Jozef Niznik, niektérzy postrzegaja postmodernizm
jako ruch raczej antyintelektualny niz intelektualny, choé z drugiej strony
,obecnie coraz trudniej zlekcewazyé fakt, ze nawet najbardziej dziwaczne
idee majg zwykle jakie§ odniesienie do ludzkiego zycia, explicite albo impli-
cite” [Habermas, Rorty, Kolakowski 1996, s. 7].

Na szczeécie w przypadku Welscha mozna z calym przekonaniem stwier-
dzié, ze nie interesuje go ,trywialny postmodernizm” [zob. Welsch 1998a, s.
29]. Welsch nie traktuje postmodernizmu ani jako intelektualnej, ani jako

1 Naturalnie nie odnosze sie do tak zwanego ,,postmodernizmu felietonowego” [zob. Sza-
haj 1996].
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anty-intelektualnej zabawy. W §lad za innymi teoretykami postmodernizmu
(przede wszystkim A. Wellmerem) uwaza natomiast, iz ,,postmodernizm jest
skierowang w przyszloéé transformacja moderny” [Welsch 1998d, s. 149].
Postmodernizm zatem nie odrzuca dotychczasowego dorobku filozofii, a je-
dynie radykalizuje go, wykracza poza dotychczasowe ograniczenia i rygo-
ryzmy, bedac sposobem kontynuowania i dalszego rozwoju myéli ludzkie;j.
W prawidlowym zrozumieniu tej istoty postmodernizmu przeszkadzaja,
zdaniem Welscha, jedynie ,,rozmaici falszywi prorocy i $§mieszne dekoracje”
[Welsch 1998d, s. 155]. Welsch podkre§la, ze postmodernizm jak najbardziej
opiera sie na tradycji, tyle ze zachowuje otwarto§é na wiele modeli my$élenia,
ktore az dotad wydawaly sie niemozliwe do zaakceptowania lub powaznego
potraktowania.

O tym, ze sam Welsch rzeczywiscie w zadnym razie nie wyrzeka sie tra-
dycji, wiadezy fakt, iz prageneze formuly rozumu transwersalnego autor
Naszej postmodernistycznej moderny odnajduje w filozofii Immanuela Kan-
ta. (Notabene, warto zauwazy¢, ze choé intuicji proto-postmodernistycz-
nych powszechnie - i trafnie — doszukujemy sie przede wszystkim w mysli
nietzscheanskiej, to jednak Kant pozostaje filozofem niezwykle dla postmo-
dernistéw inspirujacym — zob. np. J. Deleuze, Réznica i powtdrzenie oraz
dJ. Deleuze, F. Guattari, Co to jest filozofia). ,,Kant wytycza droge koncepcji
rozumu transwersalnego” — oéwiadcza Welsch. ,,W tym aspekcie jego pogla-
dy stanowig nadal wzér” [Welsch 1998d, s. 403]. Podczas gdy Hegel kladzie
nacisk na niepodzielng jedno§¢ rozumu, Kant analizuje odmienne formy
rozumu, a tym samym, zdaniem Welscha, moze by¢ uwazany za prekursora
postmodernistycznej wizji rozumu spluralizowanego. StusznoSci tezy We-
Ischa moéwigcej, ze spor o rozum stanowi obecnie gléwng kontrowersje de-
bat filozoficznych miedzy ,tradycjonalistami” a ,postmodernistami” — nie
moze, moim zdaniem, podwazac nikt, kto posiada chocby fragmentaryczng
wiedze w tym przedmiocie. (Choé prawdopodobnie juz nie wszyscy zgodza
sie z opinig, ze 6w wielki sp6r o rozum miedzy obroncami projektu moderny
a entuzjastami projektu postmoderny — zob. zwlaszcza tekst Habermasa
Moderna nie dokoniczony projekt — ,,nie moze by¢ pojmowany po prostu jako
spor zwolennikéw rozumu z jego przeciwnikami, lecz trzeba go rozumieé
i traktowaé jako spér pomiedzy réznymi koncepcjami rozumu” [Welsch
1998d, s. 377]).

Kant zostaje przez Welscha namaszczony na pierwszego odkrywce no-
wych wymiaréw rozumu, prekursora, dzieki ktéremu dzi§ mozna w ogdle
moéwic o réznych koncepcjach rozumu. Bowiem Kant nie tylko zauwaza, ze
rozum rozgalezia sie na dwie odnogi: rozum teoretyczny i rozum praktycz-
ny, ale w dodatku - i to, jak sie zdaje, stanowi dla Welscha gléwnag inspiracje
w jego projekcie transwersalnosci — Kant probuje znalezé odpowiedz na py-
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tanie: w jaki spos6b mozliwe jest przechodzenie pomiedzy
jedng a druga ,odmiang” rozumu? Kwestia ta zostaje oczywi-
§cie rozwiazana w Kantowskiej Krytyce wiadzy sqgdzenia. Wladza sgdze-
nia zostaje uznana przez kroélewieckiego filozofa za trzecig forme rozumu,
a przede wszystkim za ,,zdolno$¢ do przejScia pomiedzy rozumem teoretycz-
nym a praktycznym” [Welsch 1998d, s. 399]. Jednakze ta zdolno&é przecho-
dzenia, jaka zapewnia nam wladza sadzenia (czyli rozum estetyczny) nie jest
jeszcze przechodzeniem w rozumieniu transwersalnosci. Welsch aprobujac
pierwszy krok, uczyniony przez Kanta w dobrym kierunku, u ktérego konca
czeka nas postmodernistyczna pluralizacja, podkreéla, ze u Kanta ,przej-
§cie” nie oznacza ,,mostu”, a tylko , powigzanie”.

Moglibyémy zatem powiedzieé, ze Kantowski rozum, choc jest rozumem
zréznicowanym (a moze lepiej powiedzie¢: dopiero zaczynajacym sie rézni-
cowac?), mimo wszystko pozostaje rozumem statycznym. W tej koncepcji
brakuje ,,mostéw”, czyli struktury, po ktérej mozna sie poruszaé. Charakte-
rystyczne dla postmodernizmu ,,uruchomienie” rozumu - u Kanta jeszcze
sie nie dokonalo. Z perspektywy transwersalnosci zlekcewazenie ,,mostow”
i nadanie przejSciom ,jedynie charakteru formalnego” jest — jak tatwo sie
domysli¢ — bledem. Wedlug Welscha, to wlasnie mosty sa szczegdlnie wazne
(zwlaszcza w dzisiejszym Swiecie) poniewaz ,,ukazuja zlozono§¢é mozaiki ro-
zumu” [Welsch 1998d, s. 403], a jednoczes$nie nie ograniczajg sie jedynie do
aspektu formalnego. Rzeczywista wymiane miedzy formami rozumu zapew-
niaja dopiero przej$cia materialne (nie: zmaterializowane!), i to na owych
przejsciach — owych mostach — opiera sie koncepcja rozumu transwersal-
nego. ,,Czysto formalne zgodnoéci pomiedzy ré6znymi racjonalnos$ciami (np.
ze zawsze istnieje forma argumentacyjnego uzasadnienia albo ze wszedzie
obowiazuje logika formalna) nie wystarczg. Rozum musi byé¢ czyms§ o wiele
wiecej niz tylko formalnym terminem ogélnym”, objasnia Welsch. I dalej
zdanie bedace de facto manifestem postmodernistycznego rozumu trans-
wersalnego: ,,Rozum jest dla nas dzisiaj [...] zdolnoéciatgczenia i prze-
chodzenia pomiedzy formami racjonalno§ci” (podkreslenia moje)
[Welsch 19984, s. 405].

Praktycznie we wszystkich znaczacych pracach Welscha poczesne miej-
sce zajmuje analiza dwo6ch pojeé: rozumu i racjonalnosci. W istocie to kry-
tyczna rekonstrukcja dawnych i obecnych filozoficznych koncepcji dotycza-
cych statusu tych wladz ostatecznie doprowadzita Welscha do sformutowania
wlasnego projektu rozumu transwersalnego. Za kanoniczng wykladnie
transwersalnoS§ci uznaje sie oczywiscie pozycje Vernunft. Die zeitgendssiche
Vernunftkritik und das Konzept der transversalen Vernunft z 1995 roku,
niestety wciaz nie przetlumaczong na jezyk polski. Dysponujemy za to od
do$é dawna przekladem innej waznej ksigzki Welscha Unsere postmoderne
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Moderne z 1987 roku (wydanie polskie: Nasza postmodernistyczna moder-
na, Warszawa 1998), gdzie Welsch rowniez podejmuje swe ulubione watki
sporu o rozum, modeli racjonalno$ci oraz szeroko analizuje koncepcje rozu-
mu transwersalnego. Zainteresowanych czytelnikow mozna takze odeslaé
do drobniejszych tekstow Welscha, jak np. Rationality and Reason Today
[1998e, s. 17-31], Reason: traditional and contemporary or Why should we
still speak of reason after all? [2000, s. 65-78] czy tez Reason and Transi-
tion: On the concept of Transversal Reason [http:/www2.uni-jena.de/wel-
sch/start.html]. Warto wspomnie¢ takze o dwdch ciekawych tomach, ktore
ukazaly sie w serii wydawniczej Studia Kulturoznawcze w 1998 r., i ktore
zawierajg nie tylko wyklad samego Welscha, ale takze polemiki i dyskusje,
w tym autoréw tak znanych jak Andrzej Szahaj, Krystyna Wilkoszewska
czy Anna Zeidler-Janiszewska. Znane powszechnie przejrzystosc i uporzad-
kowanie wykladu Welscha sprawiaja, ze z lektury przytoczonych (a takze
oczywiscie wielu innych) tekstéw jego autorstwa wylania sie réwnie jasny
obraz kondycji rozumu i racjonalnosci.

Te dwa pojecia trzeba bowiem, jak podkresla Welsch, koniecznie od
siebie odrézni¢. Juz starozytni Grecy wprowadzili podzial na nous i logos,
kontynuowany potem w postaci dychotomii intellectus i ratio, Vernunft
i Verstand, az po (we wspoélczesnej ,lacinie”) reason i rationality. Rozum
tradycyjnie cieszyl sie statusem wyzszym niz ten przypisany racjonalno§ci.
Operowal wszak w przestrzeni uniwersalnych zasad oraz analizowatl funk-
cjonowanie racjonalnosci, przede wszystkim badajac mechanizmy, jakimi sie
ona posluguje i wyniki, do jakich dochodzi. Rozumowi zostala przypisana
takze zdolnoéé dokonywania autorefleksji, czyli namystu nad struktura
wlasnej analizy dotyczacej racjonalnosci. Racjonalnosc z kolei to inny-
mi slowy wladza argumentacji, bez ktorej nie da sie wyobrazié sobie ani na-
uki, ani filozofii. Racjonalno$§¢ jest zatem inng nazwg intelektu. Racjonalno-
§¢-intelekt w przeciwienstwie do rozumu nie siega do sfery uniwersaliéw ani
tez nie przeprowadza samo-analizy. Zadanie racjonalnoéci polega na czyms$
innym: na operowaniu w granicach jednej, wyraznie okreslonej dziedziny,
w oparciu o wzory, ktérych dopracowat sie rozum. Az do czaséw Kanta w tej
dwustopniowej hierarchii rozum zajmowal pozycje wyzsza, bardziej uprzy-
wilejowana. Jednak Kant — ponownie, jak widzimy, pojawiajacy sie w opo-
wieéci Welscha - cho¢ nadal rozréznia miedzy Vernunft a Verstand stwier-
dza, ze ,rozum nie zapewnia juz pierwszych zasad dla kognicji. Zapewnia
jedynie perspektywe caloSci, sprawiajac, ze nie jesteémy usatysfakcjonowani
czeSciowym zrozumieniem i staramy sie o zrozumienie caloSciowe” [Welsch
2000, s. 66]. Kantowskie kategorie sg dowodem na to, ze racjonalno§é moze
Swietnie obejs¢ sie bez rozumu w poszukiwaniu (i odnajdowaniu) uniwersa-
listycznych pryncypiow.
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Tak oto od czasé6w Kanta rozum stopniowo traci swoja uprzywilejowang
pozycje, az nadchodzi czas Feyerabendowskiego Farewell to Reason, ktore
Welsch przypomina w nowej roli: roli hasta naszej epoki, skupiajacej sie juz
nie na rozumie, ale na mnozeniu coraz bardziej zréznicowanych i uszczeg6-
fowionych racjonalnosci — technicznej, etycznej, ekonomicznej, estetycznej,
religijnej etc. Filozofia w swym postmodernistycznym wydaniu z upodo-
baniem oddaje sie pluralizacji form (odmian) racjonalnosci oraz tropieniu
dyssens6w i sporéw pojawiajacych sie miedzy racjonalnoSciami. Wedlug
postmodernizmu nie istnieje bowiem zadna nadrzedna instancja, ktéra po-
zwalalaby wypracowac jeden wspélny punkt widzenia. Kazda racjonalnosé
kieruje sie wlasnymi zasadami — bez ogladania sie na inng. Do pewnego
stopnia przypomina to inny znany postmodernistyczny wzor, czyli nieprze-
kladalne dyskursy Lyotarda. (Notabene sam pomyst rozumowego dochodze-
nia do uniwersalnych zasad mozna po Lyotardowsku nazwac kolejna, dawno
przebrzmialg metanarracja.) Taki stan rzeczy filozofia postmodernistyczna
wita oczywiScie z satysfakcjg i ulga. Ostateczne pozbycie sie calo§ciowego,
niepodzielnego, statycznego rozumu to najlepsze zabezpieczenie przed groz-
ba alienacji tegoz, a potem zinstrumentalizowaniem i ostatecznie wyrodze-
niem sie w forme totalizmu.

Na tle filozofii postmodernistycznej Welsch, jako jej entuzjasta i apolo-
geta, stara sie jednak zaja¢ w oméwionym powyzej kontekScie stanowisko
bardziej wywazone.

,OczywiScie (jak inni autorzy zaliczani do ponowoczesno$ci) opowia-
dam sie przeciwko uniformizacji. Zarazem jednak przeciwstawiam sie dru-
giej skrajnosci, w ktorej sama wielo$c¢ i heterogenicznos$¢ wydaje sie niekté-
rym kolegom droga do zbawienia. Za pomocg idei rozumu transwersalnego
bronie mozliwoéci przechodzenia pomiedzy tym, co heterogeniczne. Przej-
§cia oznaczajg zarazem polgczenia, jednak nie likwiduja réznorodnosci.
W ten sposéb wytyczam droge poérednig pomiedzy stwierdzeniem unifor-
mizacji a euforig heterogenicznos§ci” [Welsch 1998b, s. 76].

Welsch zadaje celne pytanie: skoro rozum jest zbedny — to za pomoca
jakiej wladzy dokonujemy rozréznienia miedzy réznymi typami racjonal-
noé$ci? I czym sie postugujemy, gdy stwierdzamy wzajemng zgodnos$¢ badz
niezgodnoéé, autonomie, nieredukowalno§¢ i nieprzektadalno§é poszczeg6l-
nych odmian intelektu [por. Welsch 2000]. Zadna z racjonalnosci nie jest
w stanie zrealizowac tego zadania, poniewaz paradygmat, w obrebie ktore-
go operuje, do ktérego przynalezy, nie pozwala na przeprowadzenie analizy
w sposob zobiektywizowany i neutralny. Racjonalno$c jest bowiem zawsze
»zabarwiona” dziedzina, bedaca polem jej dzialania. Okazuje sie zatem, ze
wbrew radykalnym hastom — nie sposob obejsc¢ sie catkowicie bez rozumu.
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Welsch rehabilituje rozum, jednak stawia pewne wymagania, ktorych
realizacja zmienia dotychczasowy statyczny, scentralizowany (i jak twierdza
niektorzy wyalienowany, a przez to niebezpieczny) rozum w mobilny (a zara-
zem otwarty i spolegliwy?) rozum transwersalny. Z dawnego metapoziomu,
gwarantujacego ,,perspektywe Boga” oraz pozwalajacego uogdélniac¢ i scalac
— rozum musi przenieéé sie na poziom interracjonalny. Zamiast trwa¢ jako
tradycyjnie rozumiana wladza ponad racjonalnoSciami — rozum transwer-
salny przemieszcza sie pomiedzy nimi. W rzeczywistosci spluralizo-
wanych racjonalnoéci okazuje sie, ze ,,rozum nie moze zakladaé, ze dysponu-
je catoscia i dekretowac [...]” [Welsch 1998d, s. 406]. Uruchomienie rozumu
sprawia wprawdzie, ze podobnie jak w tradycyjnych przed-Kantowskich
koncepcjach, jego zasieg jest wiekszy niz zasieg poszczegblnych racjonalno-
§ci. Ale na tym podobienstwo sie koniczy, poniewaz nie mamy tu do czynienia
z caloSciowoécia, ktora moglaby przerodzic sie w opresyjny totalizm. Dome-
na rozumu poszerza sie i ,,caloSciuje” w trakcie ,, wedréwki”, w wektorze
horyzontalnym, a nie w hierarchicznej, pryncypialistycznej i tozsamej z pa-
nowaniem, a wiec opresyjnej perspektywie wertykalnej.

Wzrastajgca pluralizacja i réznicowanie sie rzeczywistoSci jest, zda-
niem Welscha, faktem niezbitym i dotyczacym takze aktywnosci przeprowa-
dzanych przez podmiot w sferze inteligibilnej. W tym stanie rzeczy rozum
transwersalny doskonale wpisuje sie w postmodernistyczng heterogenicz-
no§¢, a nawet okazuje sie wladzg niezbedna. Pluralizacja oznacza bowiem,
ze wcigz mnozg sie i réznicujg perspektywy nie tylko dotyczace koncepcji
filozoficznych czy paradygmatéw nauk szczegélowych. Takze punkty widze-
nia pochodzace, by tak rzec, ,,z glebin codziennosci” ulegaja temu trendowi
postindustrialnego §wiata, a oferta dotyczaca opcji politycznych, projektow
zycia spoltecznego, modeli $wiatopogladowych, aspektéw kultury, sztuki ete.
— wydaje sie dzisiaj nie mie¢ konca. Tylko rozum transwersalny zapewnia
nam mozliwo§¢ zapoznawania sie z tymi multiplikujacymi sie i heterogeni-
zujacymi narracjami, z coraz to nowymi i coraz bardziej wasko pojmowa-
nymi racjonalnosciami. ,,W dzisiejszych warunkach, w «ponowoczesnej» sy-
tuacji wzmozonego pluralizmu form racjonalno$ci transwersalna typologia
rozumu staje sie nieodzowna i obowigzujaca. Okazuje sie specyficzng formag
rozumu postmodernistycznej nowoczesnoéci” [Welsch 1998d, s. 407].

Ale wéréd notatek na marginesie lektury Welscha trzeba chyba zazna-
czy¢ jeszcze jedna role czy tez funkcje rozumu transwersalnego. Otoz ro-
zum ten wyposazony jest w swoisty potencjal demaskacyjny. W trakcie swej
wedréwki pomiedzy racjonalno§ciami, odkrywa prawde o tym, ze zlozono§¢é
stanowi nie tylko genetyczna strukture rzeczywistosci, ale takze ,rzeczy-
wistg konstytucje racjonalnosci” [Welsch 1998c, s. 22]. Co wiecej, splurali-
zowane i zrdéznicowane racjonalnosci znajduja sie w stanie ,,nietadu”, ktory
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jednak, jak utrzymuje Welsch, wcale nie oznacza ,,chaosu, bezpodstawno-
§ci ani ruiny” [Welsch 1998c, s. 22]. Mimo to autor Naszej postmoderni-
stycznej moderny przyznaje, ze mamy do czynienia z sytuacjg utrudnionej
orientacji i chwiejnych podstaw dla naszej inteligibilnej podrézy. Rozumowi
transwersalnemu zostaje zatem przypisana kolejna rola — rola przewodnika,
ktory ,,pokazuje, jak w spos6b pewny poruszac sie po chwiejnych fundamen-
tach i w samym §&rodku nieladu” [Welsch 1998¢, s. 22]. Mozna pokusié sie
o0 przenos$nie, ze rozum transwersalny jest niczym mistrz Tao — nie zmierza
wprawdzie do zadnego wyznaczonego celu, ale celem jest dla niego droga,
celem jest przemieszczanie sie pomiedzy kolejnymi ,,przejSciami” i ,mosta-
mi”. W ten sposob racjonalnosci — cho¢ tak odmienne — zostajg w pewien
sposob ze sobg polaczone.

Welsch w bardzo charakterystyczny dla postmodernizmu sposéb (by
wspomnieé chocby daleko posuniete paralele, jakie P. Virilo odnajduje miedzy
filozofig a architekturg i szerzej: urbanistyka) stosuje metafory ,,architek-
toniczne”, méwigc o kompleksach racjonalnych, pokrewnych kompleksom
architektonicznym. Cala sfera racjonalnoéci przypomina strukture archi-
tektoniczng — a raczej architektoniczng przestrzen — co$ w rodzaju naszego
Starego Miasta. Tyle ze w tej przestrzeni nie obowigzuje jeden styl architek-
toniczny. Nie jest ona nawet skupieniem stylow pokrewnych czy nastepu-
jacych w quasi-ewolucyjnym porzadku jeden po drugim. Heterogeniczno$é
i skrajny eklektyzm — oto wyznaczniki postmodernistycznej architektury
rzeczywistoSci. W tej rzeczywisto§ci musimy sie poruszaé i funkcjonowac.
Potrzebujemy do tego rozumu transwersalnego — jako wtadzy, ktéra umoz-
liwi ,,rozwazne przejscia pomiedzy kompleksami”. , Gt6wng odpowiedzial-
noécig tej wladzy jest nieomylne dzialanie w pomieszanej sytuacji heteroge-
niczno&ci i powiktania” [Welsch 1998c, s. 25].

Jest to dzialanie, dodajmy, nie uwienczone zadnym wnioskiem, zadnym
podsumowaniem, zadng konkluzja.

,»Przej$cia rozumu nie zblizaja do ostatecznej syntezy. By¢ moze obej-
muja one wyczyny syntetyzujace, na przyklad: uzupelnienie racjonalnych
architektur, lgczenie paradygmatéw, tworzenie nowych pojeé, ale w rezul-
tacie sa to przejscia dialektyczne, bez syntez ostatecznych [...]. Dlatego tez
przejécia rozumu nie prowadzg do systemu calo$ci, wrecz przeciwnie, ujaw-
niajg niemozliwo$¢ konkluzywnej architektury” [Welsch 1998c, s. 25].

Rozum transwersalny nie moze zakorzeni¢ sie w zadnej syntezie, ta
bowiem jest niemozliwa — a raczej mozliwa, ale zabroniona w ramach pre-
wengcji totalizmu. Rozum transwersalny jest rozumem bezdomnym i nie-
ustannie wedrujacym - ale paradoksalnie to wlagnie ta ustawiczna we-
dréwka wyposaza rozum w prawdziwg wolno$é i niezalezno$é, ktorg wszak
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filozofia przypisywala mu od najdawniejszych czaséw. Dla Welscha figura
rozumu transwersalnego, a raczej ,doskonalym opisem nastawienia ro-
zumu transwersalnego” (por. Reason and Transition: On the concept of
Transversal Reason) jest aforyzm nr 638 pochodzacy z Menschliches, Al-
lzumenschliches Nietzschego i zatytulowany — nomen omen — Der Wan-
derer. Zachwyt rozumu transwersalnego, podobnie jak nietzscheanskiego
wedrowca, budzi niestalo$é, plynno§é, procesualnosé rzeczywistosei, nie-
skoniczono§é drogi i nieprzewidywalnos¢ tego, co kryje ona za kolejnym
zakretem. Autoteliczna wedréwka staje sie synonimem mys$lenia, ona daje
spelnienie, ona umozliwia autarkie?. Rozum transwersalny nie jest we-
drowcem bezczynnym, pasywnie ogladajacym kompleksy racjonalno$ci,
ktére mija (i w ktére wnika?). Niczym w basni Welsch daje temu wedrow-
cowi trzy zadania do wykonania:

,Rozum dziala na trzech ptaszczyznach: w refleksjach o ksztalcie form
racjonalnoéci i mozliwosci przejsé; w praktyce takich przej$é; jako srodek
znoszenia konfliktu pomiedzy heterogenicznymi roszczeniami” [Welsch
1998d, s. 419].

Rozum transwersalny, prowadzac refleksje o racjonalnosciach, jest
w stanie zauwazy¢ ewentualne bledy przez nie popelniane, a co wiecej —
wyeksplikowaé te pomylki i objasnié je. Dzieki przej§ciom rozumu trans-
wersalnego pomiedzy racjonalno$§ciami moze dokonywaé sie wymiana ich
dorobku. (I tak na przyktad, jak zauwaza Welsch, racjonalno§é etyczna ma
co$ do powiedzenia racjonalnoéci ekonomicznej [por. Welsch 1998d, s. 421]).
W ten sposéb racjonalnoéci otrzymuja mozliwo§é dokonania niezbednych
korekt oraz dalszego rozwoju; moga tez przynajmniej czeSciowo zastgpic
dyssens konsensem. Wedréowka rozumu - choé bez celu i bez z géry okre-
§lonego planu - stanowi zatem czynnik porzadkujacy rozwichrzong zréz-
nicowaniem sfere spluralizowanych racjonalnoéci. Rozum transwersalny,
promujac heterogeniczno$é, unika jednak tego, co przytrafia sie czasem
innym bohaterom postmodernistycznym — a mianowicie nie miota sie i nie
gubi w a-pararelnych klaczowatych strukturach [por. Deluze, Guattari
1980]. I w przeciwienstwie do Deleuzjanskiego nomady, ma do zapropono-
wania program bardziej pozytywny i konstruktywny niz jalowe nomadycz-
ne intermezzo.

2 K. Piotrowski zwraca jednak uwage, ze ,,Welsch usiluje pogodzi¢ Kantowska i Nietz-
scheanska ocene rozumu. [...] Welscha dgzenie do pogodzenia Kantowskiej oceny rozumu jako
kamienia probierczego prawdy i instancji a priori oraz Nietzscheanskiej niecheci do wszelkiego
ograniczenia czy usadowienia rozumu jest przedsiewzieciem karkolomnym, chyba ze zinter-
pretuje sie ujecie Kanta poprzez wyeksponowanie pierwszorzednej roli trzeciej Krytyki, co tez
Welsch czyni” [Piotrowski 1998, s. 63].
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Analizowanie pojecia rozumu jest przykltadem - chyba najwyrazniejszym
- charakterystycznego dla filozofii metamysélenia. Pograzajac sie w abstrak-
cyjnych spekulacjach, nie sposob jednak stracié z oczu kwestii na wskros
konkretnej, a mianowicie pytania o to, jakie jest materialne (fenomenalne)
umocowanie wladzy sadzenia? Innymi stowy pas¢ musi pytanie o no§nik
rozumu, czyli o podmiot ludzki. Wkraczamy zatem w dziedzine antropologii
filozoficznej. I tu okazuje sie, ze kondycja podmiotu — podobnie jak wczeéniej
kondycja rozumu - jest przez Welscha opisywana w kategoriach transwer-
salnosci.

Welsch odrzuca esencjalistyczne i substancjalne definicje tak rozumu,
jak 1 posiadajacej 6w rozum ludzkiej osoby. Nasza tozsamo$¢ tworzy sie na-
tomiast w toku procesualnego laczenia réznorodnych elementéw oraz prze-
chodzenia pomiedzy czeSciami. Tyle ze — i tu mamy do czynienia z r6éznicg
w stosunku do rozumu - u podmiotu te elementy i czesci nie stanowig juz
form heterogenicznych architektur racjonalnosci, ale sg formami siebie
(czyli formami osobowoéci podmiotu). Zdaniem Welscha ja, jako podmiot,
raczej staje sie soba niz soba jestem. Co wazne, w procesie stawa-
nia sie soba, wykraczam poza siebie i internalizuje elementy percypowane
podczas tych transgresyjnych ,, wycieczek”. Ustrukturyzowany wedle zasa-
dy transwersalnos$ci podmiot zostaje przez Welscha ogloszony podmiotem
,hajdoskonalszym”, podmiotem, ,ktéry zaréwno jednoczy w swym obre-
bie wiele czeéci siebie, jak i zdolny jest do przej$¢ na zewnatrz pomiedzy
réznymi ramami znaczeniowymi. [Welsch 1998a, s. 31]. (Notabene warto
zauwazy¢, ze jako dodatkowe potwierdzenie i naukowe umocnienie kon-
cepcji wieloetapowego i wielopoziomowego konstruowania tozsamosci stu-
zy Welschowi odwolywanie sie do wspolezesnych teorii psychologicznych
i socjologicznych.) Podmiot transwersalny przechodzi ,,miedzy rozlicznymi
konstrukcjami swej tozsamoéci”, a umiejetno$¢ przechodzenia wydaje sie
jeszcze wazniejsza niz w przypadku rozumu, poniewaz ,,tylko i wylacznie
ta zdolno$¢ gwarantuje, ze wewnetrzny pluralizm nie prowadzi do polifre-
mii”. Podmiot transwersalny pozostaje zatem podmiotem integralnym, tyle
ze wystepuje tu ,,nowy rodzaj spojnosci — konwergencja przez przejsciowosé
[...]7 [Welsch 1998a, s. 31].

Motyw wedrowki pojawiajacy sie po raz wtoéry pokazuje nam jg w per-
spektywie poszerzonej — to wedréwka juz nie tylko inter-, ale takze intra-
dymensjonalna. Nie bedzie w takim razie chyba zaskoczeniem, jezeli wska-
zemy, ze Welsch piszac o podmiocie transwersalnym odwoluje sie, podobnie
jak w przypadku transwersalnego rozumu - do Nietzschego, i to nawet do
tej samej pozycji, czyli Menschliches, Allzumenschliches. Tym razem chodzi
o rado§¢é podmiotu, ktéry oznajmia, ze nosi w sobie nie jedng dusze Smier-
telna, ale ,,wiele dusz $miertelnych” [Welsch 1998a, s. 23]. Tozsamoé§¢ pod-
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miotu transwersalnego ma strukture patchworku, powstaje w efekcie fuzji
réznych cech, a nawet réznych rodzajow odrebnych tozsamosci, ktore same
W sobie stanowig juz pewna calo$¢ i sa taczone jako catosci, ale w ten sposob,
,»aby zadna z tych tozsamosci nie obejmowala pozostalych” [Welsch 1998a,
s. 23]. W ten sposob Welsch czyni zado§¢ dogmatowi filozofii postmoderni-
stycznej identyfikujgcemu calo§é jako zakamuflowana forme totalizmu.

Opowiadajac sie za wielorako§cig jazni, Welsch przeciwstawia ja zarow-
no tradycyjnej koncepcji esencjalistycznej, jak i jej nowozytnej wersji, czyli
koncepcji indywidualistycznej esencji, wedle ktorej ,,[...] zadanie ludzi pole-
ga na sprostaniu wlasnej indywidualnej esencji, na zrealizowaniu swej jazni.
«Stan sie kim jeste§» — (Werde der Du bist) — oto typowa formula tego no-
woczesnego pojecia, ktora bardzo sie ostatnio rozpowszechnita, na przyktad
w wezwaniu do «samorealizacji»” [Welsch 1998a, s.12, 13]. Tymczasem na-
sza jazn nie jest nam przypisana jako nasz wewnetrzny rdzen, ktérego albo
od razu jesteSmy $§wiadomi (wariant tradycyjny), albo ktéry domaga sie od
nas zaktualizowania niczym arystotelesowska forma (wariant nowozytny).
»Dlatego nie pytam: jak mozemy odkry¢ i — ostatecznie — sprostaé¢ naszej
jazni? Pytam raczej: w jaki sposob ewoluujemy i — ostatecznie — stajemy sie
sobg?” [Welsch 1998a, s. 15].

Jezeli ewolucje pojmiemy w kategoriach przemierzania pewnej drogi,
wtedy stanie sie jasne, dlaczego w pracy Venunft pojawia sie taka a nie inna
postaé¢ ukazana jako prototyp podmiotu transwersalnego. Postacia ta jest
Odyseusz. Ta figura nie od dzi$ kusi filozoféw i prowokuje ich do uzycia
w roli personifikacji filozoficznych koncepcji. Zastanawiajace (a moze po
trosze i zabawne) jest to, w jak skrajnie odmiennych rolach my§liciele za-
trudniajg Odysa. I tak podczas gdy dla Horkheimera i Adorno Odyseusz
stanowi uosobienie zinstrumentalizowanego, bezlitosnego i przebieglego
rozumu oS§wieceniowego (por. Dialektyka Oswiecenia), dla Welscha jest on
modelem postmodernistycznego transwersalnego podmiotu wyposazonego
w transwersalny rozum. Tozsamo§¢ i osobowo§é Odysa buduje sie w drodze,
w wedrowce, a nie spoczywa w sobie ,,bogata, pelna, skonczona, na wzoér ide-
alu humanistycznego” [Welsch 1998b, s. 74]. I wlaénie ta wielorako§é ratuje
podmiot przed druga, obok polifremii, patologia wymieniang przez Welscha.
Mianowicie ratuje przed narcyzmem. Odyseusz — prototyp transwersalnego
podmiotu - ,,nie ma stabilnej osobowosci, ktorg moglby narcystycznie wy-
korzystaé, jest ciagle w drodze, ciagle wystawiony i narazony na nowosc,
piekno i groze” [Welsch 1998b, s. 74].

Jak wyraznie wida¢, Welsch dekonstruuje przyjeta powszechnie i utrwa-
lona tradycja koncepcje stabilno$ci jako cechy pozytywnej. Teraz okazuje sie,
ze to wlasnie destabilizacja i dyslokacja sa dla podmiotu znacznie bardziej
korzystne. Wydaje sie, ze jest to tak charakterystyczna dla postmodernizmu
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retranskrypcja i nowe odczytanie starej narracji. Tak czy inaczej Odyseusz
ukazany jest jako pierwowzor podmiotu transwersalnego. Juz nie w micie,
ale w realnym wymiarze historii ludzkoéci ukazywaly sie i p6zniej jednostki
spelniajace warunki transwersalnoSci. Byly to przede wszystkim osoby wy-
bitne, twierdzi Welsch, podajac istotnie nie lada jakie przyklady: Montaigne,
Novalis, Rimbaud. Ale ponowoczesno$¢ polega takze i na tym, ze teraz sytu-
acja ta ulegla zmianie.

,Dzi§ wielo§é staje sie standardowa formg podmiotéw. I to nie tylko
dobrowolnie, ale i w sposéb wymuszony (podkr. moje). Wzrost
zewnetrznej, spotecznej wieloSci naszych §wiatow zycia od czasu, gdy sta-
nowia one kombinacje rozmaitych form zycia, wymaga od jednostki, aby
rozwijala swdj wewnetrzny pluralizm, umozliwiajacy kontakt i porozu-
mienie z wielo$cig zewnetrzng. Co niegdy$ bylo pieknym wyjatkiem, dzi§
jest niezbedng norma. Wewnetrzna wielo§¢ nie jest juz cechg wyrdzniajaca
pieknoducha ani problemem humanistycznej doskonalosci, lecz problemem
zdrowia i mozliwo§ci pomyslnej realizacji egzystencji jednostki w warun-
kach faktycznego pluralizmu zewnetrznego” [Welsch, 1998b, s. 77].

Transwersalno$¢ jest ideg, ktéra przenika calg filozofie Welscha i to ona
stanowi o jej oryginalnoéci i odrebnosci. By¢ moze §wiadom tego Welsch przy-
ktada wzér transwersalnoéci do coraz to innych fragmentéw rzeczywistoSci.
Transwersalno$¢ stata sie dla Welscha uniwersalng perspektywa, z ktorej wi-
dzi on $wiat. I tak na przykiad najSwiezszg propozycja autora Vernunft jest
haslo transkulturowos$ci. Zagadnienie to wykracza jednak poza ramy niniej-
szego artykulu, przede wszystkim ze wzgledu na to, ze rekonstrukcja kon-
cepcji transkulturowosci Welscha wymagataby najpierw obszernej analizy sa-
mego pojecia kultury. Chociaz wiec rozum transwersalny odgrywa znaczaca
role w teorii transkulturowosci, a transwersalny podmiot widziany jest jako
noénik kultury oraz istota zaréwno tworzaca, jak i tworzona przez kulture —
refleksja nad tg propozycja Welscha zastuguje na zupelnie osobny tekst.

Proklamowana przez Welscha transwersalno§c¢ jako cecha wyrédzniajaca
oraz konstytuujaca tak rozum, jak i podmiot — jest propozycja atrakcyjnag
i pociagajaca. Zwlaszcza na pierwszy rzut oka wydaje sie, ze Welsch odnalazt
arystotelesowski ztoty srodek pomiedzy dwoma ortodoksjami: modernistycz-
ng i postmodernistyczng. Dopiero potem pojawiajg sie pierwsze watpliwoSci.
Czy Welschowi rzeczywiscie udaje sie ,,zjeS¢ ciastko i mie¢ ciastko”? Czy
nieustanna wedréwka wykorzenionego z uniwersalnych paradygmatéw ro-
zumu nie jest w istocie blgkaniem sie? Na czym konkretnie polega budo-
wanie materialnych mostéw i przejs¢ miedzy racjonalnoSciami? Czy aby
na pewno tym kreatorem jest rozum, a nie same racjonalnoéci? Czy napraw-
de wystarczy rezygnacja z perspektywy wertykalnej na rzecz horyzontalnej,
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aby calkowicie zabezpieczy¢ sie przed totalizmem? A je§li ,caloSciowanie
sie” rozumu w procesie jego poziomej transgresji stanie sie zaczatkiem ,,to-
talizmu pelzajacego”? Czy wielorako§é tozsamosci tworzacych transwersal-
ny podmiot, z ktérych zadna nie jest dominujaca, nie przypomina raczej
opisu patologii psychicznej, ktérej nazwa profesorowi Wolfgangowi Welscho-
wi, tak chetnie piszgcemu o polifremii, narcyzmie i zdrowiu, z pewnoscig
jest znana: multiple Personlichkeitsstorung (inaczej: dissoziative Identitdts-
storung)? A nawet jeSli takie niebezpieczenstwo nie zachodzi, to powstaje
inne pytanie: na podstawie jakich kryteriéw pozbawiony rdzenia podmiot
transwersalny dokonuje wyborow tkajac swoja wieloraka jazn? Wreszcie:
jaka i gdzie pozostawiono mu przestrzen na krytyczne wartoSciowanie?

Koncepcja Welscha nie jest wolna od aporii, a nawet wewnetrznych
sprzecznosci, na co zwraca uwage wielu krytykow. Na przyklad G. Minnix
zarzuca Welschowi, ze choé ten sprzeciwia sie esencjalistycznej koncepcji
osoby ludzkiej, to w taki sam sposob — czyli esencjalistycznie — traktuje ra-
cjonalno§¢ [por. Miinnix 2004, s. 55]. Inna sprzecznoéé, zdaniem Miinnix,
powstaje w momencie, kiedy Welsch okresla rozum jako jednoczes$nie wladze
meta-racjonalng i inter-racjonalna, nie wyjasniajac, na jakiej zasadzie jest to
mozliwe. [Miinnix 2004, s. 55]3. Dla Miinnix niejasna wydaje sie ponadto
sama idea przejcia, a §ciSle: jak w praktyce owo przejscie miatoby sie
dokonywacé.

Znaczaco swojg krytyke rozumu transwersalnego zatytulowata K. Re-
ich: Vernunft als archaisch-monadisches Allgemein-Ich. Bowiem zdaniem
Reich, Welsch kladzie wprawdzie duzy nacisk na interaktywno§é rozumu,
ale w rzeczywistoSci jego transwersalny rozum ma charakter monadyczny.
Jesli sie odnosi — to sam do siebie, jesli dyskutuje — to sam ze soba, jesli
odkrywa — to we wlasnych granicach. Rozum transwersalny jest nie tyle
radosnym nietzscheanskim wedrowcem, co raczej samotniczym Robinso-
nem albo archaicznym i fikcyjnym ,,Wielkim Ja” [por. Reich 2000, s. 140].
Wedlug Reich w propozycji Welscha nie ma miejsca na inter-subiektywnag
komunikacje (jaka postuluje np. Habermas, my dodajmy: zreszta do§¢é moc-
no — i chyba niestusznie — przez Welscha besztany, zwlaszcza w Naszej post-
modernistycznej modernie). U Welscha dominuje zinternalizowana samo-re-
fleksja, a immanencja ,,ja” zostaje przeakcentowana. Ponadto iluzjg nazywa
Reich utozsamianie rozumu jedynie z umiejetno§cig samorefleksji i zacho-
wywaniem neutralnej pozycji. Czy nie jest raczej tak, ze rozum powinniSmy
widziec¢ jako konstrukcje wypracowang przez ludzi w ich wzajemnej komuni-
kacji, wspélnej pracy i interpersonalnych relacjach? A w takim razie rozum

3 Istotnie, mozna byloby sobie zyczyé rozszerzenia np. nastepujacego sformulowania:
»2Rozum jest zdolnoScig metaracjonalna, lecz jest nig w istocie w sposob interracjonalny” [We-
Isch 19984, s. 420].
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zawsze musi zajmowac jaka$ pozycje — i wlasnie dlatego, ze ja zajmuje

mozemy zrozumieé prawdy gloszone przez inng strone, inng ,,racjonalnos¢”.

Rozumno$é polega na tym, iz tak dlugo, jak to mozliwe bronimy wiasnej

pozycji, az do chwili, gdy przekonajg nas racjonalne argumenty drugiej stro-

ny. Wowczas zmieniamy nasza pozycje — (znéw) na pozycje inna. Reich

w swej krytyce Welscha uderza w tony do§é zgryzliwe, na przyklad kiedy

zastanawia sie ,,prowokacyjnie”, czy koncepcja rozumu transwersalnego nie

powstala przypadkiem jako reakcja Welscha ,,na jego przestrach w obliczu

poznawczo-krytycznych konsekwencji postmoderny” [Reich 2000, s. 139]

albo kiedy wyrokuje, ze zupelna czystos$¢ i obiektywno§é a-pozycyjnego ro-

zumu transwersalnego skonczylaby sie ,,nuda” i ograniczyla do wzajemnego
upewniania sie o tym, jak bardzo jesteSmy rozumni (,,My§l do$é absurdalna
iodstraszajaca” — [Reich 2000, s. 141]). Mimo tego emocjonalnego zabarwie-
nia, analizy Reich zawieraja sporo slusznosci, zwlaszcza gdy idzie o pomi-
janie przez Welscha wspdélnoty interlokutoréw i zbyt mocne dezawuowanie
koncepcji Habermasowskiego rozumu komunikacyjnego (glebsza analiza

tego tematu [zob. takze Reich 1998]).

Na zakonczenie naszego przelotnego spotkania ,,w drodze“ z filozofig
Wolfganga Welscha, chcialabym jeszcze przytoczy¢ cztery uwagi krytyczne
polskich autoréw. Dwie pierwsze dotycza rozumu transwersalnego, dwie
ostatnie — transwersalnego podmiotu. Pozostawie je umyélnie bez komen-
tarza, zapraszajac tym samym Czytelnika do prowadzenia indywidualnej
refleksji nad dobrodziejstwami i zagrozeniami transwersalnoéci:

1. ,[...] przejscia mozliwe sg tylko miedzy takimi racjonalnoéciami, miedzy kté-
rymi istnieje dostatecznie duzo podobienstw. Albo inaczej, przejScie miedzy
dwoma racjonalnoéciami nie sprawia wiele problemow, gdy nie ma miedzy nimi
znacznych réznic. Zdarza sie jednak, ze podobienstw jest niewiele, badz tez nie
ma ich wcale [...] Pojawia sie wtedy interesujacy problem akceptowalnosci (czy
tez jej granic). Czy postmodernista zaakceptuje postepowanie Talibow w Afga-
nistanie?” [Zaporowski 1998, s. 72].

2. ,,Co sie stanie, jezeli radykalny pluralizm stanie sie pluralizmem matych fun-
damentalizméw? Czy rozum transwersalny wystarczy, aby zbudowaé¢ mosty po-
miedzy nimi? I jak mozna tego dokonaé? [...] mam pewne watpliwosci, czy idea
rozumu transwersalnego mogtaby zostaé¢ obroniona na poziomie empirycznych
probleméw spotecznych” [Szahaj 1998, s. 93].

3. ,,OczywiScie najwiecej watpliwoSci rodzi kwestia tozsamosci podmiotu trans-
wersalnego, a mianowicie to, w jaki spos6b podmiot ten zachowuje tozsamo§é
w zmiennym przebiegu danych $wiadomoSciowych. Jezeli bowiem okre§la sie
tylko na réznicy pomiedzy tymi danymi, bez zadnego odniesienia do jakiej$
stalej danej §wiadomoSci, np. czystego pojecia Ja, to czy nadal mozemy mowié
o podmiocie? [Rogoziecki 1998, s. 155].

4. ,,0dkad zycie przestalo by¢ pielgrzymka, a stalo sie o wiele bardziej rodzajem
turystyki — podazaniem za najrézniejszego typu celami sezonowymi, ktérych
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nieosiggniecie moze stanowi¢ przyczyne — co najwyzej — ,,nieudanej wycieczki”,
nie zaprzepaszczajacej jednakowoz szansy na podjecie dalszej podrézy, ,ja” zda-
je sie dryfowaé” [Kotecka 1998, s. 42].
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Abstract

Wolfgang Welsch’s concept of transversality or the critique
of “static reason”

The paper analyses the theory of transversal reason as one of the most original postmodern
perspectives. Firstly, the author highlights the mobility of postmodern subject and simultane-
ously the dynamics of postmodern reality. Then she concentrates on describing mobility and
dynamics existing on intelligible level of reason and rationality. According to Welsch, transver-
sal reason is the best (and in fact the only) solution in view of heterogenic and continuously
differentiating options our postmodern human world consists of. The paper presents main
features of transversal reason and explains their connections with Kantian philosophy. Fur-
thermore, the author draws attention to another of Welsch’s conception — that of transversal
subject — and stresses the fact that by means of transversal subject Welsch is protesting against
the essential perspective of self. Lastly, the author analyses some weak points in Welsch’s con-
ceptions of transversal reason and transversal subject, noticed by other critics and herself. To
sum up, the paper strives to suggest inter-connections and inter-sections existing between the
postmodern philosophy of dynamic reason and the mobility of postindustrial society, where
tourism and leisure studies are becoming more and more important.

Key words: transversal reason, rationality, postmodern, subject, transgression, connections,
heterogenic, mobility
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RYTUALNIE ODNAWIANE SZCZESCIE:
PODROZE FILOZOFICZNO-SPORTOWE

Tomasz Sahaj*

Zarys tresci: Celem artykutu jest préba przyblizenia zjawiska, znajdujacego sie na styku kilku
réznych, na pierwszy rzut oka wydawaloby sie odmiennych form aktywnosci ludzkie;j: filozo-
fowania, podrézowania i uprawiania sportu — ujetych lgcznie, podejmowanych jednoczesnie.
Filozofowania nie ex cathedra, w wykonaniu ,,my$licieli zawodowych” podczas akademickich
wyklad6w, lecz naturalnego, swobodnego toczenia sie¢ my$li na temat otaczajagcego $wiata,
w trakcie poznawania go podczas podroézy. Przy czym ,,podréze” te nie bedg tozsame z klasycz-
nymi ujeciami tego terminu i przeciwstawione zostang zorganizowanej ,,turystyce”.

Stowa kluczowe: filozofia, podroéze, turystyka, szczeScie, wolnoéé

,»Ten, kto naprawde umie wedrowac
obywa sie bez traktéw i ladow na drodze”.

Laozi, Ksiega dao i de

»,Nienawidze podroézy i podréznikéw.
A oto zabieram sie do pisania o moich wyprawach”.
Claude Lévi-Straus

,Podréze” w niniejszym tekscie obejmowaé beda zaréwno peregrynacje
w Swiecie fizycznym, jak i — w nie mnigjszym stopniu — w intymnym, su-
biektywnym §wiecie mentalnym. Nieodzownym elementem i sita napedowg
tych immanentnych oraz transcendentnych ,podrézy” bedzie intensywna
aktywno$¢ ruchowa o charakterze sportowym. Niemniej jednak nie chodzi
tu o sport kwalifikowany, wyczynowy czy zawodowy, lecz amatorski, wprze-
gniety do wehikulu, jakim jest specyficzny byt psychofizyczny: myslacy i po-
drézujacy czltowiek — homo viator, rézny od homo turisticus.

W przyjetym sposobie my$lenia do pewnego stopnia opieram sie na dys-
tynkcjach socjologa Krzysztofa Podemskiego, prezentujacego odmienne po-
dejscie do klasycznej socjologii turystyki (podréze to nie turystyka), ktory
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habilitacji, Akademia Wychowania Fizycznego im. Eugeniusza Piaseckiego w Poznaniu; e-mail:
sahaj@awf.poznan.pl.
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napisal: ,Podr6z w tym ujeciu ma forme «otwartg», podréznik wybiera sam
— choé¢ z reguly zgodnie ze spoleczno-kulturowymi normami, schematami,
wzorami czy stereotypami — trase podrdzy i obiekty, wydarzenia czy Srodo-
wiska, z ktorymi jaka$ forma kontaktu jest celem opuszczenia «domu». Tak
rozumiana podrdéz obejmuje zar6wno wyprawy naukowe, misje religijne,
dyplomatyczne czy handlowe [...] podréze korespondentéow i reporterow”
[Podemski 2005, s. 9]. W odréznieniu od cytowanego autora, przyjmuje i do-
puszczam jako sensowne i warto$ciowe temporalne wiéczegostwo, bedace,
W moim mniemaniu, szczegdlnym rodzajem podroézy filozoficznych. K. Pode-
mski stwierdzil: ,W przyjetym tu znaczeniu podrdz nie obejmuje natomiast
takich form ruchliwoSci przestrzennej — znanych od zarania ludzkoSci i opi-
sywanych przez antropologéw, historykéw czy badaczy literatury [...] — jak
wldczegostwo, wedrowanie, bycie wagabundg. Wléczedzy nie maja bowiem
domu lub, jak kto woli, ich domem jest droga. Z faktu, ze sg permanentnie
w ruchu, wynikaja przy tym rozmaite wazne konsekwencje. [...] Wl6czega
nie jest obcy tam, jest obcy wszedzie. Nie jest obcy czasowo, jest obcey trwale”
[Podemski 2005, s. 8].

Temporalnoéé jest tu jednym z kilku kluczy otwierajacych rézne sposoby
interpretacji zjawiska wldoczegostwa filozoficzno-podrézniczo-sportowego.
Poza koczownikami i nomadami, dla ktérych permanentna zmiana miejsca
przebywania jest konstytutywnym elementem stylu zycia, mamy tez do czy-
nienia z ,,ludZzmi cywilizowanymi”, z réznych powodéw, w réznym celach,
na kroécej lub dluzej ,,porzucajacych” swoje domostwa. Przykladem sg choc-
by mlodzi Izraelczycy, ktorzy po odbyciu kilkuletniej, obowiazkowej stuzby
wojskowej, a przed podjeciem studiéw i wejsciem w dorosle zycie, zwycza-
jowo podroézuja przez pare miesiecy po §wiecie. Ponadto ludzie uprawiajacy
backpacking, groundhopping czy tez ci, ktorzy podejmuja podréze duchowe
w celu odnalezienia samych siebie, sensu swojego jestestwa, dotarcia do au-
tentycznej egzystencji lub przedefiniowania siebie na nowo; filozoficznego
sformatowania, restartu. Takie podréze mogag trwaé pare dni, tygodni lub
miesiecy, ale rownie dobrze i kilka lat (np. podréze dookola §wiata).

Autobus, pociag, samochéd, samolot sg dla tych ,, wléczegow” incyden-
talnymi érodkami transportu. Jak pokazuja liczne przyklady, ktore zostang
omoéwione ponizej, podréznicy tacy do przemieszania sie uzywajg nie tylko
sily wlasnych mieéni, ale i kajakéw, lodzi, nart biegowych, rowerdéw itp. Nie
Lkonsumuja” dostepnych w danym miejscu ,atrakeji turystycznych” tylko
dlatego, ze akurat znajduja sie na ich drodze, a przynajmniej nie jest to ich ce-
lem glownym. Kieruja sie wlasng busola, wskazujaca im najbardziej pozadane
azymuty i destynacje, przy czym nie zawsze a priori wiadome jest, jaki kieru-
nek ma by¢ obrany i jaki konkretnie cel zostanie osiagniety. Brak konkretnej
destynacji nie oznacza wyprawy bez celu i sensu — wrecz przeciwnie — jest to
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pewien rodzaj dryfowania. Celem gléwnym podréznika-widczegi jest przede
wszystkim emanacja wolnoSci oraz wzbogacanie pakietu do§wiadczen we-
wnetrznych, bezpoérednio i po$rednio zaleznych od czynnikéw zewnetrz-
nych. Ten rodzaj podréznika jest otwartym na ludzi i §wiat poszukiwaczem
inspiracji, przezy¢, wrazen. Dean MacCannel filozoficznie zauwaza: ,Jezeli
turysta jest po prostu zbieraczem wrazen ré6znosci [...] to zaczyna sie on
jawié jako miniaturowy klon starego podmiotu zachodniej filozofii, myslace-
go o sobie, ze jest spdjny, uniwersalny, znajduje sie w centrum i kontroluje
wszystko. Panujac nad obcoScia, czerpie z niej korzysci. Jezeli jednak roz-
maite atrakcje narzucajg sie §wiadomosci jako przeszkody i bariery miedzy
turysta a obcoscia, czyli stajg sie przedmiotem analizy; jeéli dekonstrukcja
atrakcji staje sie tym samym, co rekonstrukcja autentycznej obcosci (inni
ludzie, inna kultura inna epoka), ktéra my§li inaczej, niz my zwykliSmy to
robi¢, turystyka moze przyczynié sie do stworzenia utopii réznicy” [Mac-
Cannel 2002, s. XXI]. Podr6znik-wlbczega gotowy jest do eksperymento-
wania, ,kosztowania” lokalnoSci, ,przymierzania na prébe” regionalnoéci
— pozostawiajac swojg tozsamos$é nienaruszalna, transparentng i widoczna,
a w gruncie rzeczy niemozliwg do ukrycia.

Nie ma przy tym znaczenia, czy wldczegowskie podroze odbywaja sie
w kraju czy za granica. JesteSmy ,,globalng wioska”, w ktérej ,,lokalnosé”
wymieszana z ,,globalno§cig” zmienila sie w ,,glokalno§é”. Wyr6zniany pre-
stizowymi nagrodami prozaik i podréznik Ignacy Karpowicz, w gombrowi-
czowskim stylu ujal to tak: ,,Dzisiejsza latwo§é dostepu do informacji oraz
wrodzona inteligencja [...] pozwalaja wiecej nauczyé sie w czasie dwugo-
dzinnej wycieczki do Zapadlej Dziury, niz w czasie wielomiesiecznego po-
bytu w Etiopii. Podréze nie ksztalcg — to my ksztalcimy sie w czasie, jaki
zabiera podroéz. Nie przezylte$ dokladnie tyle, ile zobaczyle§ — przezyles do-
kladnie tyle, ile chciale§, cheac, nie chege. Potbyt pierwszy zatem, dziadow-
ski, kpi sobie z podrézowania. Polbyt drugi, mlodzienczy, lubi wyjezdzac,
zglebiaé, splycaé, uczyé sie, doznawaé. Dwie natury koegzystuja zgodnie.
Dziadek szczuje mlodzika na nowe podniety, wysyta go do koScioléw La-
libeli, na randki, przygodny seks w nieodpowiednim miejscu, do kina, bi-
bliotek, mglistego Londynu, wiosek w Beskidzie, popegeerowskich sklepéw
z mydlem i powidlem, czyli przede wszystkim tanimi winami” [Karpowicz
2007, s. 227].

Nieostre kryterium temporalnoS§ci, dopuszczajace zar6wno weekendo-
we wyjazdy rowerem za miasto (Krzysztof KieSlowski, Stefan Kisielewski),
jak i kilkuletnie ,,wyprawy zycia” (Kazimierz Nowak), pozwala zaliczy¢ do
grona omawianych podr6znikéw bardzo rézne postaci, w szczegélnosci li-
teratow i filozoféw; ogélnie: tworeéw kultury i nauki zmieniajacych pejzaz
spoleczny [Sahaj 2008; Sahaj 2010]. To, ze sg ludzmi wyksztalconymi, kto-
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rzy zapisywali swoje notatki z wypraw i niekiedy je publikowali, pozwolito
na wykorzystanie ich tekstow do egzemplifikacji wywodu i wzbogacenia go
,Zywym stowem”.

Aktywnos$é ruchowa o charakterze sportowym ma ten szczegdlny wa-
lor, ze uprawiana w odpowiednio dlugim czasie i natezeniu wywotuje sze-
reg zjawisk fizjologicznych, mogacych w istotny sposéb wspomac refleksje
filozoficzng. W czasie uprawiania sportu uaktywniajg sie takie produkty
mozgu, jak dopamina, endorfiny oraz adrenalina (wywolywana przez stres
w konfrontacji z nowymi sytuacjami). Czynniki te, wspdlnie oddzialujac na
organizm aktywnego ruchowo czlowieka, doprowadzaja go do ekscytacji, ta-
godnej euforii, pobudzenia psychoruchowego — tak, jakby byl on pod wply-
wem narkotykow (,,efekt endorfinowy”). Wszechogarniajacy stan blogoéci,
osiggany dzieki takiemu wieloczynnikowemu oddzialywaniu na czlowieka,
okreslony zostal jako ,,flow” [Csikszentmihalyi 1997]. Przypomina on nieco
do$wiadczenia mistykéw przez to, ze skutecznie rozjasnia umyst, a dodatko-
wo daje jeszcze poczucie spelnienia i szczeScia. W pobudzajacych wyobraz-
nie prostych slowach znakomicie wyartykulowata to feminizujaca filozofka
Manuela Gretkowska: ,, Wybraliémy sie w trojke rowerami zwiedza¢ okolice.
Zawsze jestem szczeSliwa na rowerze. Staje sie wtedy biologicznym dyna-
mem dla mojego mézgu” [Gretkowska 2008, s. 22].

Stan pobudzenia psychofizycznego wywolany dlugotrwalg aktywnoScig
fizycznag sprzyja intensyfikacji refleksji nad sobg i §wiatem w ogoéle, a my§lom
filozoficznym, intencjonalnie nakierowanym na konkretne cechy, obiekty
lub zjawiska, w szczegdblnosci. Wiedzieli o tym lub intuicyjnie zastosowali to
w praktyce dydaktyczno-naukowej tacy antyczni filozofowie, jak triadycznie
powiazani ze sobg my$liciele: Sokrates — Platon — Arystoteles. Nie wyklada-
li oni bowiem zza katedry, jak dzisiejsi akademicy. Czestym miejscem pro-
wadzonych przez nich dyskusji filozoficznych (,,gimnastyki intelektualnej”,
»,szermierki stownej”, ,,zapaséw myS§lowych”) byl plener. Ponadto wszyscy
oni oraz inni, réwnie znani filozofowie w ich czasach, regularnie wizyto-
wali sale ¢éwiczen fizycznych. Sokrates prowadzil na nich dyskusje réwnie
chetnie, jak i na rynku w Atenach. Akgja ,,wynalezionych” przez Platona
»,dialogow” toczy sie czesto podczas spaceréw przetykanych ¢wiczeniami fi-
zycznymi. Z kolei uczniéw ze szkoly Stagiryty nazywano ,,perypatetykami”
(z gr. peripatetikos — przechadzajacy sie), z uwagi na udzial w mobilnych
zajeciach prowadzonych przez ich Mistrza.

Z koncem XIX wieku nastgpilo w Polsce znajdujacej sie pod zabora-
mi ozywienie zaré6wno w naukach o kulturze fizycznej oraz w sporcie, jak
i w naukach spolecznych. Na dziesieé lat przed powolaniem do istnienia
przez barona Pierre’a de Coubertin nowozytnych Igrzysk Olimpijskich, po-
wstalo w 1886 roku awangardowe Warszawskie Towarzystwo Cyklistow,
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zrzeszajace milo§nikéw bicykli, a nastepnie roweréw. Cztonkami Towarzy-
stwa byli m.in. Boleslaw Prus, Henryk Sienkiewicz i Waclaw Gasiorowski,
a jego pierwszym prezesem — hrabia August Potocki. Na rowerze lubit jez-
dzié patron poznanskiej AWF Eugeniusz Piasecki oraz Albert Einstein, pra-
cujac nad zrebami teorii wzgledno$ci. Gdy tylko pozostajacy (jak mogloby
sie zdawaé) pod wplywem myéli Jeana-Jacquesa Rousseau, B. Brus ,[...]
nauczy? sie jezdzi¢ na rowerze, propagowal turystyke rowerowa dla lepszego
poznania kraju, jego przyrody i silniejszego zwigzku z natura. Byl tak za-
uroczony walorami wychowawczymi turystyki rowerowej, iz uwazal nawet,
ze czlowiek, ktory jezdzi rowerem, musi by¢ dobry: «Cyklisci!... Nie wierze
w to, azeby moégt by¢ zly czlowiek, ktoéry przynajmniej raz na tydzien wymy-
ka sie [...] za miasto i caly dzien spedza wéréd natury w towarzystwie rowe-
ru». Nic tez dziwnego, ze Warszawskie Towarzystwo Cyklistéw dla uhono-
rowania jego zashug na polu propagowania tej formy wypoczynku i kontaktu
z przyrodg w 1898 r. przyznalo mu godnos$¢ swego czlonka honorowego”
[Galek 2005]. W tym samym czasie, ozywione podobnym duchem, powsta-
waly liczne towarzystwa gimnastyczne, szermiercze i wioslarskie. Splataly
sie w mnigjszym lub wiekszym stopniu w innymi bystrymi nurtami o cha-
rakterze spotecznym, w tym z tak r6znymi, jak feminizm i socjalizm.

Pasjonatkg przygodowych wypraw rowerowych byla jedyna na Swiecie
kobieta majaca na swoim koncie dwie Nagrody Nobla — Maria Curie-Sklo-
dowska — ktéra pasja ta skutecznie ,zarazila” swego meza Piotra. Wiemy
o tym dzieki zapiskom prowadzonym przez skrupulatng ,,panig domu” i ru-
bryce ,,rowery-kaprysy” w domowej ksiedze wydatkéw. Panstwo Curie cze-
sto brali udzial w pieczolowicie przez siebie organizowanych rowerowych
wycieczkach. Susan Quinn, autorka biograficznej ksiazki Zycie Marii Curie,
napisala, ze kilkuletnie ,[...] zapiski w rubryce bicyclettes wykazuja regu-
larne wydatki na naprawy, czesci i ekwipunek rowerowy. Odnotowane sg
tam zakupy wentyli, szprych i sworzni oraz smaru. Do kazdego roweru po-
trzebna byla lampa naftowa, by o$wietla¢ droge w nocy. Trzeba bylo row-
niez oplacaé corocznie podatek rowerowy, gdyz posiadanie roweru uwazano
jeszcze wowcezas za luksus, choé w rzeczywistosci stal sie on juz rozrywka
klas nizszych. Do tego dochodzily jeszcze wydatki na ubranie rowerowe —
buty, kalosze na niepogode, stroj dla Marii uszyty specjalnie przez krawca.
Na dltuzsze wyprawy zabierano mapy dla rowerzystéw (nowo§é na rynku)”
[Quinn 1997, s. 180].

Podobnie jak B. Prus, tak i panstwo Curie uprawiali ten rodzaj wypraw,
ktore z powodzeniem moglyby byé nazwane ,,agroturystyka”, w odréznieniu
od zorganizowanej turystyki zbiorowej. ,,Zaraz po §lubie, latem 1895 roku,
Maria i Piotr wsiedli do pociggu i ruszyli wraz ze swymi rowerami na péinoc
nad morze. Jezdzili wybrzezem od jednej wioski rybackiej do drugiej. «Lu-
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biliémy melancholie wybrzezy Bretanii oraz rozlegle przestrzenie porosle
jalowcem i wrzosem, siegajace az do krancow Finistere, podobnych pazurom
czy zebom, weinajacym sie w wiecznie przelewajace sie fale». W nastepnym
roku udali sie w przeciwnym kierunku, ku dziwacznym wulkanicznym go-
rom i wapiennym wawozom Owernii, ktore Piotr przemierzal niegdy$ wraz
ze swym bratem Jacques’em. W latach dziewieédziesigtych [XIX w. — dopi-
sek T.S.] do Owernii §ciagaly coraz liczniejsze rzesze mieszczuchéw, ktorzy
zazywali tam kapieli zdrowotnych w cieptych Zrédtach i odpoczywali na to-
nie przyrody. Maria i Piotr unikali jednak uzdrowisk u podn6za Mont Dore.
Woleli wynajaé chtopska chate w malej wiosce i odbywac dlugie wycieczki po
okolicy, jezdzac w gore i w dot po tagodnych stokach Masywu Centralnego”
[Quinn 1997, s. 180].

Te czeste i intensywne wyprawy konczyly sie niekiedy zagubieniem
w nieznanym terenie. ,,Czasami sie zdarzalo, ze Maria i Piotr, podobnie jak
niegdys$ bracia Curie, tracili poczucie czasu. W rezultacie pewnego razu mu-
sieli spedzi¢ noc na dworze. Oto jak Maria opisuje te noc w biografii swoje-
go meza: «Inne, na zawsze zywe wspomnienie zostawil nam wieczor, gdy
zagubieni o zmroku w wawozie Truyere stuchaliémy z zachwytem ludowej
piosenki, zamierajacej gdzie$ daleko, na z wolna plynacej todzi, gdy zle roz-
lozywszy czas, nie zdotaliémy przed $witem wrdci¢ do domu. Spotkawszy
wozy, ktorych konie przestraszyly sie naszych roweréw, musieliémy skrecié
w bok i jecha¢ na przetaj przez uprawne pola. WréciliSmy potem na droge
wiodaca poprzez wynioslg réwnine, calg skgpang w fantastycznych blaskach
ksiezyca. Krowy, spedzone na noc w ogrodzenia, podchodzily, przygladajac
sie nam powaznie wielkimi spokojnymi oczyma»” [Quinn 1997, s. 181].

Wyprawami rowerowymi i wspinaczka gérska umilal sobie czasowy po-
byt w Polsce Wlodzimierz Iljicz Lenin, malo znany jako sportowiec-amator.
W naszym kraju przebywal w latach 1912-1914, poczatkowo mieszkajac
w Krakowie, a nastepnie na Podhalu: w Bialym Dunajcu i w Poroninie. Bar-
dzo aktywnie spedzal czas wolny. Zima czesto jezdzil na lyzwach, docho-
dzac do ponadprzecietnej sprawnosci, latem duzo pltywal, odbywal zaawan-
sowane ekspedycje gorskie, zdobywajac szczyty calej korony polskich Tatr.
Jak zgodnie donosza biografowie Lenina, bezposredni §wiadkowie tamtych
czas6w, przyjaciele w opublikowanych wspomnieniach oraz jego partnerka
zyciowa Nadiezda Krupska w listach, byt on przede wszystkim zapalonym
kolarzem, pasjonatem roweru i zarliwym zwolennikiem dalekich rowero-
wych wypraw.

Jedng z pierwszych eskapad Lenina w Polsce byla hybrydowa wyprawa
rowerowo-gérska. Opisal ja jego wielokrotny towarzysz w podobnych wy-
prawach — Sergiusz Bagocki. ,,W poczatkach sierpnia wyjechalem do wsi
Makoéw, lezacej w odleglosci okolo 40 kilometréow od Krakowa, by spedzic¢
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tam druga polowe ferii uniwersyteckich. Przed wyjazdem opowiadalem Le-
ninowi, ze Mak6w lezy u stop Babiej Gory, z ktorej rozciaga sie rozlegly wi-
dok na caty tancuch Tatr. Zegnajac sie ze mng Wlodzimierz Iljicz powiedziat:
«Przyjade do was i razem wejdziemy na szczyt Babiej Géry». [...] Przyjechal
do Makowa na rowerze, caly okryty kurzem, zmeczony klnac kiepskie drogi
galicyjskie” [Adamczewski i wsp. 1970, s. 98]. Amatoréw goérskich wypraw
zdobycie wspomnianego szczytu pociggato ze wzgledu na wybitne walory es-
tetyczne. ,Na Babig Goére trzeba bylo iS¢ pod wieczor, by w polowie drogi na
szczyt przenocowaé w schronisku turystycznym. Wyszedlszy ze schroniska
przed $witem, mozna byto dotrzeé na szczyt o wschodzie stonca, kiedy widok
stamtad byl szczegélnie piekny” [Adamczewski i wsp. 1970, s. 98].

Lenin wyruszal na te wyprawe majgc za sobg ponad 40-kilometrowa
trase rowerowa z Krakowa, co do ktérej mozna domniemywaé, iz musia-
fa byé wyczerpujaca nie tylko ze wzgledu na wspomniang marna jako§é
droég, ale takze stan techniczny 6wczesnych roweréw. A mimo to Lenin zde-
cydowal sie na podjecie gorskiej wycieczki jeszcze tego samego dnia. ,,Po
podwieczorku posiedzieliSmy na pagérku niedaleko mego mieszkania, aby
Wlodzimierz Iljicz moégt odpoczaé. Okolo szostej wieczorem zjedliSmy kola-
cje i na rowerach wyruszyliSmy do sasiedniej wsi Zawoja, lezacej u samego
podnéza Babiej Gory. Pozostawiwszy rowery w malej gospodzie, poczeliSmy
sie wspinac stromag Sciezka w gore. Droga wkroétce skrecita w las. Zaczal za-
pada¢ zmrok. Latarki, niestety, zostawiliSmy przy rowerach” [Adamczewski
iwsp. 1970, s. 98]. Lenin z towarzyszami zgubili sie w ciemno§ciach i dotarli
do schroniska po wielu perturbacjach. Swiadom swej tozsamosci i wyjatko-
wej roli spotecznej, Lenin dokonal stosownego wpisu do rejestru gosci (ten
zwyczaj funkcjonuje w pensjonatach i schroniskach gorskich po dzi§ dzien),
w rubryce ,,zaw6d” wpisujac ,,rewolucjonista”. Takze i druga cze$é nieuda-
nej, jak sie okazalo, wyprawy Lenin pokonal rowerem. ,,W ulewny deszcz
schodzimy w dét. Na odebranych w Zawoi rowerach z wielkim wysitkiem
jedziemy po rozmieklej wskutek deszczu drodze do Makowa. Wiodzimierz
Iljicz, osuszywszy sie nieco, idzie na dworzec. Niepowodzenie nie odebralo
mu animuszu” [Adamczewski i wsp. 1970, s. 100].

O niezmordowanym zapale Lenina do rowerowych wypraw §wiadczy
list Nadiezdy Krupskiej z 15 lutego 1914 roku; roku, w ktérym wybuchta
I wojna éwiatowa. ,,Pogoda jest niebrzydka, trawka juz sie zieleni, a drzewa
pokrywaja paczki, ale na drogach okropne bloto. Zreszta Wotodia pojechat
dzi$ rowerem do$¢ daleko, tylko detka mu pekla” [Adameczewskii wsp. 1970,
s. 102]. Rowerowa pasje rosyjskiego rewolucjonisty wspominal po latach
Franciszek Cudzich, syn wilascicieli pensjonatu w Bialym Dunajcu, w kto-
rym Lenin wowczas mieszkal: ,,Pamietam, ze jak byla pogoda, to zawsze
wychodzit z samego rana w gory. [...] Na dalsza wycieczke jezdzil rowerem”
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[Adamczewski i wsp. 1970, s. 154]. Podobne wspomnienie o Leninie jako
rowerzyScie pozostalo Pawlowi Gut-Mostowemu, wlaScicielowi pensjonatu
w Poroninie, w ktérym dzi$ jest siedziba muzeum po$wieconemu Leninowi:
»l...] czesto odwiedzal sasiednie wioski, jak Murzasichle — sg tam bardzo
ladne widoki, a jeszcze czeSciej wyjezdzal w duze gory, lubil bardzo taka
turystyke. Przyjezdzal do KuZnic rowerem, przewaznie na tych rowerach
sobie jezdzili” [Adamczewski i wsp. 1970, s. 157]. Wyjazdy te musialy by¢
na tyle czeste i zarazem tak intensywne, ze zaczely niepokoié N. Krupska,
czemu dala wyraz w jednym z listéw do M. A. Uljanowej, z 25 maja 1913 r.
,,Tu jest bardzo tadnie. Dobrze tez, ze nie mozna za duzo jezdzi¢ na rowerze,
bo Wolodia bardzo naduzywal tego sportu i marnie wypoczywal, wiec le-
piej chodzi¢ na spacery” [Adamczewski i wsp. 1970, s. 171]. Podczas pobytu
Lenina w Polsce rower byl jego nieodlgcznym atrybutem, a jego koncepcje
rewolucyjne dojrzewaly podczas intensywnej jazdy w galicyjskim plenerze.
Ruch rowerowy w Malopolsce nabierat wowczas impetu. ,, Wspomnieé trzeba
takze o krakowskim kolarstwie, ktore w latach 1905-1911 moglo sie po-
chwali¢ wcale wysokim poziomem. [...] Czesto urzadzano wyscigi drogowe
na 30, 50 1 100 km” [Lustgarten 1964, s. 367]. Lenin swojg rowerowg pasjg
doskonale wpasowal sie w pejzaz sportowy Krakowa i Podhala.

Na szczegblng uwage zastluguje uczen niemieckiego myéliciela Karla
Rahnera, apostata, filozof i teolog Tomasz Weclawski vel Polak, ktéry doko-
nal systematyzacji wiary chrze$cijanskiej w paradygmacie niemieckiej wersji
egzystencjalizmu. Obecnie prowadzi ,,Pracownie Pytan Granicznych” przy
UAM Poznan i cykliczne seminaria, na ktérych omawiane sg fundamen-
talne kwestie filozoficzne. A jednoczeénie jest pasjonatem podrézy rowero-
wych, wspomagajacych my§lenie filozoficzne. Rowerem, jako podstawowym
§rodkiem lokomocji, udawat sie zwykle na miedzynarodowe konferencje na-
ukowe w obrebie calej Europy. Omawiany filozof skromnie wyznaje: ,,Moge
przejecha¢ 250 kilometréw i nie czuje zmeczenia, jestem dobrze przygoto-
wany do tego typu wysitku. Poza tym, jezeli pokonuje takg trase, a nie je-
stem akurat na wakacjach, to moje zajecia — wyklady czy konferencje — sa
dopiero na drugi dzien. Na wakacjach pokonywanie tego typu odcinkéw nie
jest szczegélnym wyczynem. W tym roku na przyklad bez specjalnej zapra-
wy w czasie 16 dni wakacji przejechatem 3100 kilometréw. Bylem w gérach
Abruzzo — na wschoéd od Rzymu. Startuje zwykle koto 8.15. Jade Srednio 25
kilometréw na godzine az do zmierzchu. Po drodze odpoczywam i oczywiscie
robie tez przerwy na positki” [Kosciot w czasach... 1999, s. 5].

T. Polak ukut i czesto uzywat okreslenia ,,filozofia roweru”, jako swoiscie
rozumianej sztuki prowadzenia aktywnego, mobilnego zycia sprzyjajacego
kontemplacji; vita activa, a jednoczesnie vita contemplativa. ,,Do Czechosto-
wagcji jezdzitem co roku na wakacje na rowerze. I tak jezdze do dzisiaj. Przy
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czym troche narodzilo sie niewielkiej filozofii. Prébowalem to kiedy$ opisaé,
to troche brzmi pretensjonalnie, kiedy sie pisze, ze jest to poszerzanie §wia-
ta, czy wchlanianie §wiata na rowerze, ale co§ w tym jest. Rower jest takim
§rodkiem transportu, ktory pozwala czlowiekowi przezywaé intensywniej
ten Swiat” [Teolog i rower 1997, s. 373]. W postawie tego filozofa i teologa
jest co§ z ascety, mnicha buddyjskiego i pielgrzyma zarazem. Podré6zuje ro-
werem samotnie, jazde traktujac jako przejaw wolnosci. Nocuje w opuszczo-
nych stodolach, na polach, w lasach, a jesli tylko pogoda na to pozwala — pod
»golym niebem”. Do jazdy rowerem T. Polak podchodzi refleksyjnie, jako
sposobu wchlaniania §wiata i intensywnego przezywania go; mentalnego
»przezuwania”: ,[...] samotne jazdy dajg mi szanse pomy$lenia o pewnych
sprawach, na ktore nie ma czasu w codziennym zabieganiu. Rekolekcje to
byloby moze za duzo powiedziane, ale jest to pewne wycofanie. OczywiScie
na trasie takze rozmawiam z ludZzmi, ale zyje troche jak wroébel, z ptotu na
plot — i nigdzie nie zatrzymuje sie dluzej niz godzine. [...] szukam miejsca
troche tak jak wldczega” [Kosciot w czasach... 1999, s. 5].

Sposoéb odezuwania i postrzegania czasu i przestrzeni podczas intensyw-
nej, a przy tym dlugotrwalej aktywnosci fizycznej o charakterze sportowym,
jest zdecydowanie odmienny od ,,zwyklego” percypowania rzeczywistosci.
Biopedagog Andrzej Pawlucki traktuje o ,,skondensowanym do$wiadczaniu”,
zwlaszcza gdy aktywno§¢ fizyczna nabiera cech ekstremalnych [Pawlucki
2004, s. 319]. Potwierdzeniem tego sa odczucia dotyczace $§wiata opisywa-
ne przez sportowcéw obcujacych tygodniami z bezkresem oceanu (zeglarze)
lub majestatem wysokich goér (alpini§ci, himalaisci). Sg to elitarne przezycia
o charakterze mistycznym (,,zastygniecie w czasie”, ,trwanie w ruchu” -
heraklitejsko pojmowanym). Przyblizeniem tego fenomenu z perspektywy
filozoficznej jest artykut Jerzego Kosiewicza ,,Czas wolny w perspektywie
ontologii i epistemologii czasu” [Kosiewicz 2007, s. 35-55]. Zaawansowany
rowerzysta fenomen filozoficzno-sportowy opisal w nastepujacy sposob: ,,Po
przejechaniu 240 km nic juz nie jest takie samo. Nie pamietasz zbyt wiele,
ale zmysly wyostrzaja sie tak, ze barwy sa intensywniejsze, powietrze bar-
dziej rzeskie, a woda smakuje jak gesty, malinowy sok. Ponad osiem godzin
na twardym siodetku wydaje sie okamgnieniem, w pamieci zostajg tylko
szczegoly, mozna odtworzy¢ fakture kazdej z milionéw kostek brukowych,
ktore wczeéniej zniknely pod kolami w niesamowitym tempie. Adrenalina
sie nie podnosi — po prostu kipi. 240 km? Dalbym rade i nastepne 500. Tu,
zaraz, teraz. [...] Kazdy fizjolog powie, ze czlowiek poddany takiemu wysil-
kowi nie moze by¢ w ekstazie — organizm jest zbyt wycienczony. Co$ jednak
pozwala przenosi¢ nawet najwieksze gory. Nikt sposérod tych, ktorzy prze-
trwali, nie jest w stanie wytlumaczy¢ tajemnicy, jak to sie stato” [Iwanczyk
2010, s. 10].
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OczywiScie rower nie musi by¢ i nie jest jedynym wehikulem, ktérego
intensywne uzycie generowac¢ moze efekt filozoficzno-sportowy. Jest co§, co
taczy uprawiajacych takie dyscypliny sportowe, jak kolarstwo, narciarstwo
biegowe, wspinaczka wysokogorska czy zeglarstwo oceaniczne. Wspdlng ce-
cha charakterystyczng dla doniesien pochodzacych od réznych samotnikéow
uprawiajacych te dyscypliny jest to, ze na skutek intensywnego wysitku
fizycznego, sprzezonego z bezposrednim kontaktem z dziewiczg przyro-
da, z absolutng cisza, bezkresng przestrzenia, znaczng wysoko§cig itp. do-
Swiadczajg oni bardzo intensywnych, niezwykle silnych przezy¢ duchowych
o charakterze filozoficznym, ekspiacyjnym, wysoce refleksyjnym. Niczym
na skutek ¢éwiczen jogi, medytacji, relaksacji lub glebokiego transu docierajg
do glebokich pokladéw samych siebie. Do§wiadczajg standéw granicznych,
pewnej transgresji, trudnej do wywolania innymi sposobami, niz — co za-
stanawiajgce i zaskakujace — w religii lub w sporcie wlasnie. Przezywaja
elitarne uczucia za sprawa intensywnej aktywno§ci ruchowej o proweniencji
sportowej: plynac przez wiele miesiecy zaglowka dookota Swiata, samotnie
wspinajgc sie na szczyty wysokich gor, pokonujac piaski pustyni lub - dla od-
miany pustkowia §niezne na Biegunie Pélnocnym badz Potudniowym (ktére
w ciggu jednego roku zdobyt filozof Marek Kaminski wraz z niepelnospraw-
nym chtopcem Jasiem Mela).

Himalaistka Kinga Baranowska omawiang kwestie ujmuje tak: ,,Im diu-
zej sie wspinam, tym bardziej jestem spokojna i opanowana. Gory ucza cier-
pliwoéci. [...] Dowiedzialam sie o sobie w gdérach miliona rzeczy, poznalam
siebie” [Na gorze... 2009, s. 8]. Jedne z najstarszych filozoficznych sentencji
brzmig tudzaco podobnie: ,,czlowiek miarg wszechrzeczy”, ,,poznaj samego
siebie”, ,prawda mieszka wewnatrz czlowieka”. Podréznik i wspinacz Michat
Kochanczyk powiedzial: , Jak wyttumaczyé¢, co czuje cztowiek, ktory dwa lata
szykowal ekspedycje, kilkanascie dni wisial na §cianie szarpany wiatrem?
Marzl, walczyl ze zmeczeniem, zwatpieniem, kawatkami lodu. I wygral. [...]
Ta potrzeba Swiadczy o krdolewskosci istoty ludzkiej. Przeciez czlowiek jest
nie tylko egzystencjalny. Zycie to nie tylko jedzenie, picie, prokreacja. W go-
rach — na $cianie, na szczycie — odbieramy rzeczywisto§¢ inaczej [...]. W po-
drézy czesto ogarnia cie zachwyt. Swiat, szczegélnie ten prawdziwy, a nie
wymyS§lony przez specow od turystyki, jest czyms§ absolutnym. Jakbys$ przez
24 godziny na dobe czytal najciekawszg ksiagzke, tylko ze wszystko dzieje
sie naprawde. Czulem nie tylko temperature, smak, dotyk, wilgo¢ danego
miejsca. Bylem w érodku tego wszystkiego, co mnie interesowalo” [Gdy chio-
piec..., 2009, s. 8]. To niemal buddyjskie — bycie na zewnatrz i wewnatrz jed-
nocze$nie, odczuwanie jednosci z calym doSwiadczanym §wiatem cudownie
odczuwanym jako koherentna, spdjna calo§é. ,,Cala jaskrawos¢” — jak napi-
salby ,,poeta podrézy” Edward Stachura — ,,sie idzie, sie $pi, sie jest”.
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Podobnie jak himalaiSci i zeglarze stan ten opisuja maratonczycy, biega-
cze narciarscy i rowerzySci, ktorzy po kilku godzinach intensywnego wysil-
ku off road do$wiadczaja analogicznych, a przy tym powtarzalnych stanéw.
Stanéw niemal narkotycznych, silnie uzalezniajacych, wciagajacych i skla-
niajacych do ponownego, rytualnego odtwarzania. Wsrod kolarzy funkcjo-
nuje zartobliwe powiedzenie, ze uzaleznienie od roweru to nowa choroba cy-
wilizacyjna: ,,cykloza”. ,,Po co jezdze na rowerze? Co mi to daje? [...] przede
wszystkim staram sie kazdego dnia by¢ — absolutnie jak dziecko - z cieka-
woScig i radoscig podchodzi¢ do treningu, cieszy¢ sie z kazdej jazdy [...] — ze
jest stonce, albo pada deszcz, albo, ze szybko przejechalem ten sam znany
na pamie¢ odcinek drogi, albo, ze fajnie dziatajg przerzutki. I najwazniejsze
— [...] zatrzymuje sie w moim zyciu — i po raz kolejny sam sobie tlumacze:
nie jezdze na rowerze dla wynikow, nie jezdze dla nagréd, pieniedzy, stawy,
popularnosci. Jezdze dla siebie. Dla przyjemnoSci. [...] Ten czas na rowe-
rze, to czas dla mnie samego, dla siebie — zebym mial mozliwo§¢ sam siebie
wewnetrznie pouktadac. [...] Bo ta zabawa jest czystg radoscia i daje rado§é
zycia. [...] bo zyjesz, aby jezdzié, a jezdzisz, aby zy¢” [Zarzycki 2009, s. 22].

Opisy stanéw szczeScia zespolonego ze spokojem i spelnieniem, powta-
rzaja sie w relacjach samotnik6w z niezwykla, zastanawiajacg regularnoscia,
dajac asumpt do rozwazan zahaczajacych o fenomenologie doéwiadczenia
sportowego. W pierwszym okresie biegniecia w maratonie lub na nartach,
intensywnej jazdy rowerem lub plyniecia kajakiem, stopniowo odpadajg — ni-
czym moduly startujacego promu kosmicznego, tyle ze w wolniejszym tem-
pie — my§li zakorzenione w ,,doczesnym” §wiecie, kompulsywnie zaprzat-
niete biezacymi problemami w domu, w pracy, w zyciu. Jest to w klimacie
Heideggerowskiego ,sie”, mentalnego zanurzenia w codziennoSci, bycia
nieautentycznego, nie dostrzegajacego prawdy w $wiecie pozoréw i utudy
[Heidegger 2008]. Po pewnym czasie (zapewne na skutek gwaltownego do-
tlenienia moézgu) mysli takie przechodza stopniowo w niebyt, a ich miejsce
zajmujg refleksje o charakterze bardziej abstrakcyjnym, a jednocze$nie bar-
dziej konkretnym, nastawionym na wyodrebnione cechy, fakty, zjawiska czy
wlasciwosci. Przypomina to redukcje fenomenologiczng Edmunda Husserla
(i jego ,,wziecie Swiata w nawias”) [Husserl 1974-1975; Husserl 2008], z ta
jednak réznica, ze to ,$wiat” wlasnie (obrazy zmieniajgce sie w teleekspre-
sowym tempie) wyzwala ten stan. Po wielu godzinach nieustannego bie-
gniecia, jazdy rowerem czy tez plyniecia wchodzi sie w stan specyficznego
transu, w ktérym (paradoksalnie — biorac pod uwage czas trwania wysitku
ijego intensywno$¢) wcale nie czuje sie zmeczenia, odczuwa sie za to charak-
terystyczna ,,btogosé” i uzyskuje bezposredni wglad w istote analizowanych
rzeczy. Nastepuje wielokrotna rektyfikacja myéli, pozwalajgca na czyste, in-
tencjonalne nakierowanie na rzeczy, ich szczegdélny oglad.
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Jak grzybiarz skoncentrowany na pewnych ksztaltach w poszyciu le-
$§nym, wedkarz na okre§lonych odgltosach i refleksach dochodzacych z po-
wierzchni toni wodnej (futbolista na formie pitki znajdujacej sie w grze,
metafizyk na kwestiach transcendentnych, epistemolog na zagadnieniach
z zakresu teorii poznania), tak intensywnie pobudzony umysl, sklonny do
refleksji, z laserowg precyzja percypuje elementy Swiata fizycznego i men-
talnego. Nastepuje zjawisko przypominajace hiperrealizm w sztuce. Biegly
w slowie eseista, filozof, tlumacz i podréznik — Marek Bienczyk — opisuje
to tak: ,, Tym, co najbardziej mnie meczy po powrocie do domu, jest utrata
uwaznoSci. Podczas splywu widzi sie nadwyrazi§cie i wszystko nabiera zna-
czenia. Menazka jest czyms§ wiecej niz menazka, roslina czyms$ wiecej niz ro-
§ling. W domu rzeczy nagle traca znaczenie, staja sie na powrét podrzedne,
nieistotne, pojawiaja sie inne skale wartosci i przez pierwsze tygodnie jest
to nieznoSne, wrecz depresyjne. Ciezko sie rozmawia, cialo jest, owszem,
lekkie, skoczne, z tatwo$cig whiega tam, gdzie przed wyjazdem czlapalo, lecz
jezyk przez ten miesigc zdazyl zastygnac, umoécié sie w naszym grupowym
slangu, dla innych nudnym i niezrozumialym, odzwyczai¢ sie od dyskursu,
na rzece niepotrzebnego, coraz bardziej, gdy przybywa nam lat, niepotrzeb-
nego. [...] Wraz z milczeniem ro$nie powaga; kiedy$ myslalem «wakacje»,
dzi§ juz mys$le «zycie», dzi§ juz wiem, ze obrazy, po ktére kiedy$ przyjdzie
piach i z oczu wyzre, zawiera¢ beda rzeke i nas na niej, coraz bardziej prze-
zroczystych” [Bienczyk 2011, s. 324].

Wyrodny syn filozoficzny E. Husserla — M. Heidegger — w pewnym
okresie inspirowany poezja romantyka Friedricha Hélderlina, poszukuja-
cego natchnienia na polanach i w leénych prze§witach (metafora dla prze-
blysku zrozumienia istoty bycia), napisal: ,Dopiero dzieki prawdzie bycia
istota $wietoSci daje sie pomysle¢. Dopiero wychodzac od istoty $wietoSci,
mozna myS§le¢ istote boskosci. Dopiero w §wietle istoty boskosci mozna po-
myS$le¢ i wyrazic to, na co chce wskazac¢ stowo «Bog» [...]. Jakze czlowiek
naszych czaséw moze pytac szczerze i rygorystycznie, czy Bog przybliza sie,
czy oddala, jesli zaniedbuje wmy$lenia sie¢ w wymiar, w ktérym jedynie pyta-
nie to moze by¢ postawione? Ten za$§ wymiar jest wymiarem §wietosci. Pozo-
staje on, nawet jako wymiar zamkniety, je§li otwarto$¢ bycia nie prze§wituje
1w swym przeS§wicie nie stoi w poblizu cztowieka. By¢ moze dominujaca wila-
Sciwoscig naszych czasow jest zamkniecie sie wymiaru tego, co zbawienne.
Byé moze, to jedynie jest dla nas zgubne” [Heidegger 1977, s. 101; Zalewski
2008, s. 39-70].

W miare regularne wchodzenie w stany wywolywane przez intensyw-
na aktywno§¢ psychofizyczng i utrzymywanie ich tygodniami/miesigcami
(w skrajnych sytuacjach latami), moze przynie§¢ z sobg interesujace per-
turbacje epistemologiczne, pewien stan irrealnosci, odrealnienia, przemie-
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szania réznych rodzajéow rzeczywisto$ci. Przy czym ,,prawdziwy” $wiat fi-
zyczny moze uchodzié¢ za utude. M. Bienczyk pokazuje ten moment przejScia
na przyktadzie spltywu kajakowego: ,,WyjScie na most, do wsi, jest krokiem
w egzotyke, Swiat na gorze przez swa nieobecnos¢ zostal na nowo zaczaro-
wany, wzywa odkrycia, z szarego znowu zrobil sie kolorowy. Ruiny dwor-
kow i palacykéw tchng Swiezg nostalgia, domy zdajg sie tadniejsze, sklepy
istotniejsze. Wszystkie te widoki sprawiaja nieoczekiwang rados$é, lecz my
wiemy, ze prawda mieszka teraz nizej, ze zycie toczy sie pod mostem, ze
jesteémy tu na gorze tylko przechodniami. Nie jest to wiedza natchniona
1 mistyczna, zadnych platonskich idei powrotu do bytu autentycznego; to
raczej wiedza figlarna, choé tylko dla wtajemniczonych. Rzeka nie jest z tego
Swiata” [Bienczyk 2011, s. 323]. Te ,,odmienne stany S§wiadomosci” przypo-
minajg rytualy przejScia, misteria eleuzynskie, wiedze tajemng pozyskang
przez Platona, wierzenia Pitagorejczykow.

Po paru tygodniach podrézy za pomocg wlasnych mieéni efekt ten moze
zostac jeszcze zwielokrotniony. Precyzyjnie opisuje to M. Bienczyk: ,,[...] to-
warzyszenie rzece od zrédet do jej ujScia tworzy mityczny wymiar wyprawy,
dodaje jej duchowoéci, ktérej chyba coraz bardziej, wraz z wiekiem, potrze-
bujemy. W kulturze rzeka jest od zawsze miejscem mitycznym; na nasza
codzienng skale, bez wysilania si¢, w sposéb naturalny czujemy to coraz
mocniej, odkrywamy realne ziarno mitéw. RoSniemy powoli wraz z rzeka,
zywimy sie jej kilometrami, nabieramy sit. [...] Sptyw parodniowy jest tylko
wycieczka, wypoczynkiem na lonie przyrody, miesieczny — caloScia, zyciem
przezytym na nowo, budowanym raz jeszcze, krok po kroku. Pierwsze ude-
rzenie wioslem oznacza urodziny i z biegiem lat ta metafora traci dla mnie
przeno$no$é. Uderzenie ostatnie, consumatum est, zwiastuje kres kolejnej
inkarnacji, koniec historii, jeszcze tylko jedena$cie miesiecy i bedzie mozna
narodzié¢ sie na nowo. [...] Tworzymy wraz z nig [tj. rzeka — dopisek T.S.]
opowie§é, dluga narracje, ktéra musi mieé czas, by wypowiedzie¢ wszystko”
[Bienczyk 2011, s. 321-322].

I. Karpowicz na podstawie wlasnych do$wiadczen przedstawil sposob
bycia i my§lenia podréznika przypominajacego leibnizjaniskg monade: ,,Moja
Swiadomo$é jest swiadomoScig elektronu. Moge byé jednoczeénie wszedzie
i nigdzie. Im dokladniej okresle swoje polozenie, tym mniejsze mam pojecie
o uplywajacym czasie. Im dokladniej znam swojg predko§é, tym trudniej
przychodzi mi zorientowanie sie¢ w swoim polozeniu. Jestem naznaczony
pietnem osobnoSci oraz identyczno$ci i wymiennoéci z innymi, do ktérych
jestem podobny. Wiem, ze buduje (jako jeden z wielu elementow) jakas wiek-
szg strukture, jaki§ wyzszy porzadek, ze wyeliminowanie mnie spowoduje
serie kataklizmow, ktorych skali nie potrafie okresli¢ [...]. Kazda podréz
[...] taczy sie dla mnie ze §miercia. I pustkg. Uswiadamiam sobie jasno, ze
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jeéli umieranie pozbawimy sentymentalnego kiczu osobowego [...] wlasnego
materialu genetycznego, filozoficznych izmoéw, to pustej czasosfery niczym
nie mozna wypelnic. [...] A wtedy zdaje sie, ze Wittgensteinowskie zawola-
nie: «Nie my§l! Patrz!», wolno nieco rozciggnaé¢ i wytlumaczy¢ jako zakaz
komentowania, nakaz niemoéwienia” [Karpowicz 2007, s. 227].

Wspomniany przez cytowanego autora filozof Ludwig Wittgenstein na-
pisal: ,,O czym nie mozna mowié, o tym nalezy milcze¢” [Wittgenstein 1970,
s. 88]. Pewne rzeczy sa trudne do zwerbalizowania i wyartykulowania, nie-
kiedy sa wrecz calkowicie niewyrazalne. Wielu ,,laikoéw” zadaje podréznikom-
wlbczegom pytanie, ile przejechali/przeszli/przeplyneli kilometréw, jakby to
wlaénie bylo najwazniejsze (stanowi jednak uchwytne, wymierne kryterium
dostepne racjonalnym podmiotom). OsobiScie wolalbym ,,wrazeniometry”, na
okreslenie stan6éw osigganych podczas eksploracji danej przestrzeni, pokony-
wanej w szybkim tempie, wraz z intensywnoscig mysli, ktére w tym czasie sie
nagromadzily. Osoby zadajace takie i tym podobne pytania (,,co zwiedzite§”?,
»a widziale$ X, Y, Z”?) sg zwykle beneficjentami klasycznej, zorganizowane;j
turystyki, nastawionej na ,konkret” w postaci ,,zabytkéw” itp. ,atrakcji”,
wzietych z folderéw turystycznych i zwiedzania wedlug stalych schematow.
Dla nich Egipt to piramidy i wielbtady. Ale czy to jest adekwatne poznanie,
,prawda” o danym miejscu, kraju, regionie, uchwycenie jego esencji? Jacques
Derrida mial ponoé rzec: ,,Dzien, w ktérym odczyta sie pocztowke oksfordzka
na jedyny poprawny sposob, bedzie dniem konca historii”. To samo miegjsce
moze zmienia¢ sie jak w iluzjonie: zaleznie od pory roku, warunkéw atmos-
ferycznych, nastroju i stanu ducha obserwatora. Czy poznanie §wiata zatem
w ogoéle jest mozliwe? Kantowskie dywagacje dotyczace czystego i praktyczne-
go rozumu nadal pozostajg w mocy. M. Bienczyk ironizuje: ,,W Brazylii nie wi-
dzialem oceanu i plazy nawet z okna samolotu, nie widzialem Rio [...], palm
ujrzalem niewiele wiecej, niz ta jedna w Warszawie, bylem jedynym, ktory
tanczy (a raczej probuje tanczy¢) sambe, nie zjadtem zadnego kokosa, lecz za
to duzo spaghetti i szwajcarskiego sera, i irytowalem sie faktem, ze zaszczepi-
fem sie na zolta febre, gdyz szczepié sie powinienem byl na katar i angine. [...]
Hotele i pensjonaty nosily nazwy niemieckie i francuskie, w barach i restau-
racjach serwowano glownie wursty i fondue. Kurort [...] wygladal jak disney-
landzki model szwajcarskiego czy niemieckiego alpejskiego miasteczka [...].
Bogaci mieszkancy Sao Paulo przyjezdzaja tu zapomnieé o swojej codziennej
Brazylii [...] i przygladalem sie, wciSniety w dwa swetry, ich zapomnieniu,
ktoére dla mnie bylo tylko niewiedza” [Bienczyk 2011, s. 252].

Amerykanski antropolog Nelson Graburn w latach siedemdziesiatych
XX wieku uzywal terminu ,,$§wiete podréze” dla podkreslenia faktu, ze dla
obywateli zlaicyzowanych spoleczenstw niecodzienne do$wiadczenia zwia-
zane z przekraczaniem granic i poznawaniem ,,inno§ci” moga by¢ namiast-
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ka sacrum, dozownikiem elitarnych, odéwietnych odczué. Brytyjski socjolog
John Urry traktuje o ,,postturyscie”, dla ktérego podroéze sg gra, kalejdosko-
powym mirazem autentycznego i nieautentycznego, prawdziwego i udawa-
nego, rzeczywistego i bedacego iluzjg kreowang przez biura podnézy. Stan
taki wymaga nieustannych reinterpretacji ze strony aktywnego uczestnika
gry. Swiadomi byli tego backpackerzy, outsiderzy indywidualistycznie pod-
chodzacy do podroézy i §wiata, starajacy sie realizowac nieinwazycja ,,filozo-
fie dziatania”. Jednakze w dobie komunikatoréw spolecznych i ,,kultowych”
przewodnikow dla ,,indywidualistow” [Mann, Ibrahim 2002; Pattullo, Minel-
li 2006] i to sie zmienito... na gorsze. Szwedzka dziennikarka, podrézniczka
i reporterka Jennie Dielemans, ktora zrezygnowala z latania samolotami
i klasycznych form turystyki (na korzy$é roweru, autobuséw i pociggow), po
przeprowadzeniu ,,badan terenowych” z ,tubylcami” w wielu atrakcyjnych
turystycznie krajach Trzeciego Swiata, opisala swoje wrazenia [Dielemans
2011]. Zdemaskowata nowoczesnych turystow jako dewastatoréw i de fac-
to neokolonizatoréw krajow ubozszych. Brytyjski socjolog turystyki i czasu
wolnego Jim Butcher poddal krytyce , wrazliwg etyczng turystyke”, ktorej
idea miala by¢ przetomowa i zbawienna dla §wiata zwiedzanego przez ,al-
ternatywnych turystow”.

Dzisiejszy post-postnowoczesny, etyczny, Swiadomy, wrazliwy wagabun-
da i ,,poszukiwacz przygod” staje sie ,,podréznikiem absurdalnym”, pozna-
jacym to, co dla klasycznego turysty w ogéle nie nadaje sie do ,,zwiedzania”.
»Absurdalny podréznik” ,[...] bedzie dazyt w trakcie swej wyprawy do zna-
lezienia sie w sytuacji mozliwie najbardziej bezsensownej; bedzie przeby-
wal w miejscach catkowicie mu obojetnych, przeciwstawiajacych sie celowi
eskapady, ktora bedzie trwala, lecz wcigz bedzie podwazana u swych pod-
staw. Absurde Traveller bedzie szukal tam, gdzie jak najbardziej oddala sie
ona od swej istoty rozpoznanej, powszechnie uznanej, wykrystalizowanej”
[Bienczyk 2011, s. 251-252]. Przykladem takich postaci jest choéby szkocki
podréznik Daniel Kalder peregrynujacy przez cala dekade po krajach bytego
ZSRR, w ktorych jest ,,brzydko i nudno”, ,nic sie nie dzieje” [Kalder 2008].
Na gruncie polskim za jego odpowiednikéw mozna uznaé Jacka Hugo-Ba-
dera [Hugo-Bader 2002] i Wojciecha Jagielskiego [Jagielski 2002; Jagielski
2004], na ktorych widok (oraz ich skromnego ekwipunku) ,,tubylcy” pukali
sie w glowe zdumieni tym, ze kto§ chce zobaczy¢ realia ich marnego zycia
na rubiezach, z dala od Zjednoczonej Europy. Wydaje sie, ze racje ma Marek
Kaminski, piszac: ,,Czasem trzeba pdj$¢ bardzo daleko, zeby znalezé to, co
bliskie i wazne. Najbardziej porywajace podroze sa w glab siebie — ale siebie
jako czlowieka” [Kaminski 2010, s. 28-29]. Niechby to ostatnie zdanie stalo
sie asumptem do ozywienia idei podroézy filozoficznych, nastawionych nie
tylko na poznanie §wiata, ale i — w nie mniejszym stopniu — samych siebie.
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Abstract

Ritually revived happiness: philosophical-sports travels

The purpose of the article is an attempt to bring closer the phenomenon which touches several,
different at first glance, forms of human activity: philosophizing, travelling and practicing
sport — put altogether, simultaneously. Philosophizing not ex cathedra, by “professional think-
ers” during academic lectures, but natural, free thoughts on surrounding world, in the course
of getting to know it during the travelling. Still “travelling” won’t be identical with the classic
presentation of the term. It will also be confronted with organised “tourism”.

Key words: philosophy, travelling, tourism, happiness, freedom
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PODROZ W PERSPEKTYWIE HERMENEUTYKI
I SEMIOTYKI KULTURY

Sabina Owsianowska™

Zarys tresci: Wybrane watki mysli Hansa-Georga Gadamera i Paula Ricoeura sg inspiracjg
do poszukiwania odpowiedzi na pytania o istote do§wiadczenia turysty, o to, czy podréz jest
gléwnie probg reinterpretacji obrazu rzeczywistoéci, konstruowanej i zapoéredniczonej przez
réznorodne media, czy raczej zanurzeniem w $wiat, byciem-w-swiecie. W podrézy dochodzi do
swoistej intensyfikacji semiozy, czyli wymiany znakéw i symboli miedzy uczestnikami spotka-
nia turystycznego. Postawa hermeneutyczna wzbogaca interpretacje kodéw semiotycznych
o konteksty tworzone przez dyskursy kulturowe. Odwolanie do kategorii performansu w se-
miotycznych analizach do§wiadczenia podrézy podkresla role ciala w relacji miedzy czlowie-
kiem a odwiedzang przestrzenia.

Slowa kluczowe: hermeneutyka, performans, podréz, semiotyka, ucieleénienie

Wprowadzenie

Wyjazdy w wolnym czasie w spoleczenstwach postindustrialnych po-
strzegane sg jako swoiste rites de passages, rytualne obrzedy odnowy, gesty
poszukiwania sensu i znaczenia, zwrécenie sie ku sferze myslenia typu my-
thos. My§lenie mityczne ,wyraza sie w jezyku symboli, pozwala na odbi6r
bogactwa uczu¢ i subiektywnych wrazen towarzyszacych do$wiadczeniu,
jest zrédlem innowacji i kreatywnosci — w przeciwienstwie do analitycznej
precyzji i wyobrazen zgodnych ze §wiatem zewnetrznym, do ktérych dazy
logos” [Femiak 2009, s. 96-97; por. Zowisto 2006]. Myslenie typu logos, poje-
ciowe, tworzy racjonalng reprezentacje rzeczywistosci, wyrazalng w logicz-
nym dyskursie. Konsekwencjg obu typéw myS§lenia jest odmienny rodzaj
relacji miedzy czlowiekiem a §wiatem - relacji zaktadajacej przedzial miedzy
podmiotem a przedmiotem oraz instrumentalne nastawienie wobec rzeczy-
wistoéci (logos) lub niwelujacej 6w dystans w obszarze do§wiadczen egzy-
stencjalnych, spotkania, ,bezpoSredniego uczestnictwa” (mythos).

* Dr, Zaklad Teorii Rekreacji i Turystyki, Akademia Wychowania Fizycznego w Krako-
wie, e-mail: sabina.owsianowska@wp.pl.
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W motywacji i ocenie wyjazdéw turystycznych istotng role odgrywa au-
tentycznosc egzystencjalna, ktora okazuje sie dla podréznikow wazniejsza
niz autentyczno$é obiektywna [por. m.in. Wieczorkiewicz 2008; Kazimier-
czak 2009]. Na podstawie subiektywnych osadéw i odczué, wartoSciowania
obiektow i zdarzen, odwiedzajacy tworzg z miejscem i przedmiotami wie-
zi, ktére symbolizujg zdobyte doSwiadczenie. Semiotyczne odniesienia do
przeszloéci kreuja poczucie przynaleznosci i identyfikacji, wplywajg na za-
kotwiczanie przezy¢ w rzeczywistym §wiecie [Grayson, Shulman 2000; Kes-
sous, Roux 2008; Owsianowska 2008]. W takim ujeciu szans autentycznego
do$wiadczenia upatruje sie m.in. w wojazach motywowanych kontaktem
z dziedzictwem przyrodniczym i kulturowym [Kazimierczak, 2009]. Tury-
styka kulturowa obejmuje jednakze réznorodne formy i nie stanowi jednego
modelu, ktory spelnia w tym samym stopniu kryteria podrézy realizujacej
szlachetne idee [’art de voyager. Z drugiej strony, to nie miejsce odwiedza-
ne i atrakcje, a rodzaj do§wiadczenia, osobiste zaangazowanie i aktywnos$é
przesadzaja o wartych uwagi wyprawach.

Czy zatem podréz jest w pierwszym rzedzie dazeniem poznawczym
czlowieka, préba reinterpretacji obrazu skonstruowanej i zapoSredniczo-
nej przez media rzeczywisto$ci — przedmiotu eksploracji? Czy raczej jest
zanurzeniem w $wiat, byciem-w-swiecie (Heiddeger), jako uciele$niony pod-
miot, otoczony znaczacymi przedmiotami, zaangazowany w codzienne prak-
tyki? Inspiracjg do poszukiwania odpowiedzi na postawione pytania moze
by¢ teoria interpretacji, a dokladniej — wybrane watki mysli Hansa-Georga
Gadamera i Paula Ricoeura. Postawa hermeneutyczna pozwala rozszerzyé
interpretacje wewnetrznej struktury systeméw znakowych o konteksty
tworzone przez dyskursy kulturowe. Kategoria performansu wzbogaca i re-
kontekstualizuje analizy semiotyczne [Culler 1981; Dann 1996; Urry 2007;
Wieczorkiewicz 2008], bowiem uwypukla mediujaca role ciala w doéwiad-
czeniu podrézy [na temat ,,zwrotu performatywnego” w humanistyce zob.
Domanska 2007; Schechner 2006; por. takze m.in.: Goffman 2000; Edensor
2001; Crouch 2007; Jaworski, Thurlow 2009]. Punktem odniesienia dla po-
nizszych rozwazan sg réwniez eseje na temat sztuki podrézowania Alaina
de Bottona [2010].

1. Nostalgia za sensem

Traktat Hansa-Georga Gadamera Prawda i metoda (1960) powstawat
w latach piec¢dziesiatych XX wieku. W nauce dominowal neopozytywizm,
a relatywizm (Kuhn) i anarchizm (Feyerabend) teorii naukowych mialy
dopiero pojawi¢ sie w akademickich debatach. Hermeneutyka Gadamera —
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w odroéznieniu od zalozen wczeéniejszych teorii interpretacji: romantyczne;j
perspektywy Schleiermachera i metodologicznej Diltheya — nie zmierza do
odtworzenia ,,obiektywnego” sensu przekazu, nadanego dzielu w warun-
kach, w jakich powstawalo [Gadamer 1993, 2000; por. Le$niewski 1999, s.
22-23]. Cel ten Gadamer uznaje za nieosiggalny, gdyz uwiklanie w aktualne
uwarunkowania, bycie ,,tu i teraz”, wplywa na nasze rozumienie przeszloSci,
uniemozliwia porzucenie wlasnej perspektywy, uwolnienia sie od wstepnych
zalozen, ,przedrozumienia”, ,przedsadow”, uprzedzen. ,Uprzedzenia te
nie sg czyms$ do swobodnej dyspozycji interpretatora, czyms, co potrafitby on
(«z gbry») éwiadomie porzgdkowaé, kontrolowac i odmiennie traktowacé te,
ktore rozumienie zaklocaja” — pisze Maria Reut [1999] i dodaje, przywolujac
stowa Gadamera - ,, To odréznienie dokonuje sie «w samym rozumieniu»”.
Zrozumienie dziatan innych ludzi mozliwe jest jedynie wtedy, gdy jako mo-
del badawczy zostanie wykorzystany model interpretacji tekstu. Zrozumie-
nie tekstu jest natomiast mozliwe dzieki zarysowaniu pewnego projektu.
Odbiorca kresli sobie ,,pewien sens calosci, gdy tylko w tekScie zaznaczy
jaki$ pierwszy sens. Ten za$ ujawnia sie tylko dlatego, ze tekst 6w czytany
jest przy pewnych oczekiwaniach na okre§lony sens. Na wypracowywaniu
takiego przedprojektu, ciagle rewidowanego przez to, co sie przy dalszym
wnikaniu w sens okazuje, polega rozumienie tego, co tam zawarte” [Gada-
mer 1993, s. 257].

Zestawiajgc semantyke i hermeneutyke, ktérych przedmiotem zainte-
resowania jest ,,calo$¢ jezykowego dostepu do Swiata”, Gadamer [2000, s.
119-131] podkreslal znaczenie pierwszej — w opisie i zewnetrznej obserwacji
sjezykowych danych”, drugiej za§ dla wewnetrznego aspektu ,uzycia tego
Swiata znakow” (,wewnetrznego procesu méwienia”). Zastuga analizy se-
mantycznej, wedlug niemieckiego filozofa, jest ,u$§wiadomienie calo$ciowe;j
struktury jezyka, a w konsekwencji — zdemaskowanie falszywych idealow:
idealu jednoznacznosci znakéw czy symboli i idealu logicznej formalizacji
wyrazenia jezykowego. Wysoka warto$¢ semantycznej analizy struktural-
nej polega — bynajmniej nie na ostatku — na rozwianiu wytwarzanego przez
izolowany znak stowny pozoru identycznosci” [Gadamer 2000, s. 119-120].
Jest to mozliwe poprzez wskazanie synonimiczno$ci danego slowa, a nawet
jego ,,niewymienialno$ci” i ,,nieprzektadalno$ci” w wypowiedzi, czego ideal-
nym przykladem jest poezja. OczywiScie, istniejg ,,zwroty ekwiwalentne”,
ale nie sg one stale, zmieniaja sie wraz z zachodzacymi transformacjami
historycznymi i kulturowymi. Ograniczenie semantyki, czyli teorii zna-
kow, w szczegolnosci — znakow jezykowych, ktore sa Srodkami dziatalnosci
ludzkiej, wyplywa wladnie z napiecia miedzy tendencjg indywidualizacyjna,
obecna w moéwieniu, zywym jezyku, liryce, a tendencjg do konwencjonali-
zacji, na przyklad w nauce. Badania struktury semantycznej tekstu jako
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calo$ci uzupelniane sa o kolejny kierunek pytania i badania, zakotwiczony
w tym, iz ,,jezyk odsyla nas zawsze poza siebie i poza to, co wyraznie przed-
stawia”:

»Jezyk nie zlewa sie z tym, co jest w nim powiedziane, z tym, co dochodzi
w nim do slowa. Otwierajacy sie tu wymiar hermeneutyczny oznacza na-
turalnie mozliwosci obiektywizacji tego, co sie myS§li i co sie komunikuje
w ogole. Wyrazenie jezykowe nie jest po prostu niedokladne i wymagajace
poprawy, lecz zawsze i z konieczno$ci — wlaénie wtedy, gdy jest tym, czym
moze by¢, kryje sie za tym, co jest przez nie ewokowane i komunikowane”
[Gadamer 2000, s. 124].

Interpretacja tekstu doprowadzié ma do ,,odtworzenia pytania, na ktére
tekst ma by¢ odpowiedzia” [Gadamer 2000, s. 347] przez stawianie kolejnych
pytan. Pytania wlaSciwie postawione zawieraja w sobie odpowiedz. ,, Kolo her-
meneutyczne” — termin kluczowy dla hermeneutyki, réznie rozumiany przez
jej wspoltworcow (np. Schleiermachera, Heideggera) — to proces poszukiwania
znaczenia caloéci poprzez recepcje jej czeSci oraz odkrywania sposobu, w jaki
sens calo$ci nadaje znaczenie poszczegblnym czeSciom. Proces ten odnosi sie
rowniez do szerszej perspektywy historycznej — dialektyki rozumienia czaséw
obecnych w §wietle dziejéw minionych, jednakze interpretowanych zawsze
z punktu widzenia naszych aktualnych doSwiadczen. Zdaniem niemieckiego
filozofa, osiggna¢ mozemy jedynie ,,fuzje horyzontéw” — czeSciowe zblizenie
naszego wlasnego $wiata i §wiata, ktory prébujemy zrozumiec, ,,przyswojenie
inno$ci” tradycji, przez Gadamera rozumianej jako ,,odpowiednik Ty w dia-
lektycznej (dia-logicznej) przestrzeni komunikowalno$ci”, w przestrzeni
wspdlnie podzielanego sensu [Le$niewski 1999, s. 207]. , Nostalgia za sen-
sem”, ,nostalgia za pewnoécia”, ,nostalgia za autorem” — to w opinii konty-
nuatoréw mysli hermeneutycznej stabe punkty koncepcji Gadamera, wyraz
pewnej ,,naiwnosci” wobec mozliwoséci rozumienia §wiata. W postmoderni-
zmie, wraz z Derridianska metoda dekonstrukcji, przyjmuje sie, iz jezyk znie-
ksztalca my$l, a zadaniem badaczy jest odsloniecie owych deformacji, przy
czym bezpodstawne jest poszukiwanie jakiejkolwiek struktury tekstu czy tez
sytuowanie go w historycznym lub kulturowym kontekécie.

2. Swiat tekstu - propozycja Swiata

Paul Ricoeur, wychodzac od perspektywy fenomenologicznej, zakwestio-
nowal podstawowe dla fenomenologii przekonanie o mozliwoS§ci bezposred-
niego wgladu: wszelkie poznanie zapo§redniczone jest bowiem przez jezyk
i kulture, a doktadniej — przez ich interpretacje. Idea przewodniag fenomeno-
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logii hermeneutycznej ,jest prze§wiadczenie, ze samorefleksja stanowi cel,
interpretacja za$ Srodek do tego celu. Inaczej méwiac, nie istnieje bezposred-
nia droga samopoznania, lecz jedynie okrezna droga przyswajania znakéw,
dziel sztuki i kultury” [Ricoeur 1989, s. 10]. Francuski filozof krytycznie
ustosunkowal sie do osiagnie¢ lingwistyki inspirowanej my§la Ferdynanda
de Saussure’a (1916). Pomimo wprowadzenia kategorii fundamentalnych
dla namystu nad jezykiem, lingwistyka nie wplynela na stopien poznawania
i rozumienia nie tylko samego jezyka, ale tez $wiata i czlowieka w zwiagz-
ku z odsunieciem na dalszy plan pytania o to, co umozliwia pojawienie sie
problemu prawdy i falszu. Ricoeur [1989] polemizowat ze strukturalizmem,
wedlug ktorego jezyk jest ,jednowymiarowy”, nie jest ,,pojmowany jako me-
dium miedzy umystami i rzeczami. Stanowi on §wiat dla siebie, §wiat, we-
wnatrz ktérego kazdy element odnosi sie tylko do innych elementéw tego
samego systemu” [Martin 1999, s. 72].

Tak redukcjonistyczny opis jezyka nie prowadzi do odkrycia jego istoty.
Ricoeur zaproponowal, by — obok potencjalnie istniejacego znaku, przedmio-
tu semiotyki — wprowadzié¢ do analizy zdanie, ,,aktualne zdarzenie mowy”
izarazem ,noénik dyskursywnosci jezyka”, czyli przedmiot semantyki. Dys-
kurs, dzieki swej specyficznej strukturze, dzieki ,splataniu i wspoéigraniu
funkgji identyfikacji i orzekania w tym samym zdaniu”, dialektyce miedzy
zdarzeniem 1 znaczeniem, umozliwia poznawanie oraz rozumienie siebie
i §wiata. Krytyka lingwistycznych analiz strukturalnych z perspektywy
hermeneutyki nie podwazala ich warto$ci w rozpoznawaniu wewnetrznej
struktury tekstu — ,,niezbednej, ale nieostatecznej fazy interpretacji”, sta-
nowigcej ,,czton posredni miedzy rozumieniem naiwnym a krytycznym” [Ri-
coeur 1989]. Zdaniem Ricoeura, metoda hermeneutyczna oferuje najwiecej
wowczas, gdy bada sie nie jednostkowy tekst, ale prébuje odszyfrowac inter-
tekstualne powigzania, wniknaé w ,,Swiat tekstu” (le monde du texte).

Postawa hermeneutyczna otwiera przestrzen interpretacji Swiata kre-
owanego w tekécie bedekera, reportazu, filmu promocyjnego, narracji prze-
wodnika podczas wycieczki czy ilustrowanej slajdami opowiesci podréznika.
Jak zauwazaja m.in. Judith Adler [1989] i John Urry [1990/2007], do polowy
dziewietnastego wieku do§wiadczenie podrézy Iaczone bylo przede wszyst-
kim ze zmystem sluchu - opowiadaniem historii, narracja. Wynalazek kolei
i aparatu fotograficznego, oraz szereg innych osiagnie¢ cywilizacyjnych, zin-
tensyfikowaly podréze i pomnozyly wzbogacone obrazem relacje z wypraw.
W zwiagzku z tym az do lat dziewiecédziesigtych ubieglego stulecia w teorii
turystyki dominowaly analizy prowadzone w perspektywie okocentryczne;j.
Najpelniejszym wyrazem tego nurtu badan nad wspélczesnym podrézowa-
niem jest koncepcja spojrzenia turystycznego Johna Urry’ego, inspirowana
mysla Michela Foucaulta, zmodyfikowana i uzupelniona przez jej autora
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o analizy do$wiadczenia zmystowego i tzw. podrdzy korporalnej [por. II wy-
danie The Tourist Gaze, Urry 2002; por. takze m.in.: Veijola, Jokinen 1994;
Wieczorkiewicz 2008; Urry 2009].

Kategoria spojrzenia ewokuje kwestie kontroli sprawowanej za posred-
nictwem dyskursu, ktéry odzwierciedla — i zarazem ksztaltuje — asymetrycz-
no$c¢ relacji w turystyce, czego wyrazem sg np. teksty promocyjne czy wizu-
alne reprezentacje i aranzacje ,,destynacji”. Fotografie stanowia przyklad
relacji wiedzy/wladzy, oferujac iluzoryczng i stereotypowa wizje §wiata, po-
przez selektywne i kontekstualne ukazywanie miejsca i ludzi. Obrazy pod-
porzadkowane sg wzorcom kulturowym nadawcéw i odbiorcéw, a wiec nasy-
cone okre§lonymi warto$ciami i znaczeniami [Caton, Santos 2008; Albers,
James 1989; Dann 1996]. W hermeneutycznym kole do$wiadczenia podrozy
jego podmiot pragnie zobaczy¢ (i utrwali¢) miejsce, obiekt znany wczeSniej
z mediow. Motywy obecne i nieobecne w dyskursie ksigzek podroézniczych
czy przewodnikéow turystycznych, w ich warstwie werbalnej i wizualnej,
sa podstawa do formulowania wniosk6éw, dla ktérych reprezentatywna jest
konkluzja semiotycznej analizy bedekeréw do Indii, jakiej dokonata Debo-
rah Bhattacharyaa [1997]: ,Jezyk przewodnika nigdy nie przyznaje sie do
tego, iz ksztaltuje i prezentuje pewien obraz Indii — jeden z wielu, jakie mo-
glyby by¢ przedstawione”. By ulatwi¢ zrozumienie, miedzy kultura a jej od-
biorca czesto zjawia sie ttumacz — mediator i interpretator, np. przewodnik
turystyczny lub pilot wycieczek:

»L...] pracuje w ten sposob, ze méwi do innych i wyjasnia im to, na co patrza.
Gdyby nie ona, nie rozumieliby tego, co widza, przechodziliby nad wszyst-
kim nieuwazni [...]. Jest posrednikiem. Méwi w imieniu czego§ wielkiego,
rozro$nietego, zbiorowego, co wlasciwie nie ma granic. Stara sie sformuto-
wacé proste, oznajmujgce zdanie, nawet wtedy, gdy powinna powiedzie¢ co§,
co musi pozostaé nigjasne i nierozstrzygniete” [Tokarczuk 2004, s. 69-70].

Sami turysci takze stajg sie autorami, nadawcami i po§rednikami w pro-
cesie nieustannego reprodukowania wizerunkéw, na podstawie ktérych
uwazny i odpowiednio przygotowany odbiorca odczyta, zdekonstruuje (su-
gerowane) relacje dominacji i podporzadkowania, wymowne przemilczenia,
niedostateczng reprezentacje pewnych tematéw, scenerii czy os6b lub owe
»puste miejsca” w przewidywaniu przebiegu podrozy, o ktorych pisze Alain
de Botton:

»#Antycypujac, pozostawilem po prostu puste miejsce pomiedzy lotniskiem
i hotelem. W moim umy$le nic nie figurowalo pomiedzy ostatnig linijkg
planu podrézy (cudownie rytmicznym «Przylot BA 2155 0 15.35») i hotelo-
wym pokojem. [...] CzeSciowa wine za naszg sklonno$¢ do zapominania, jak
wiele istnieje na §wiecie procz tego, co antycypujemy, ponosza dzieta sztuki,
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dziatajg bowiem na podobnej zasadzie symplifikacji i selekcji co wyobraznia.
Artystyczne opisy dokonujg drastycznych skrotéw w stosunku do tego, co
narzuca nam rzeczywisto$¢. Powie§é podréznicza opowie nam na przyklad,
ze narrator dotart po poludniu do gérskiego miasteczka X i spedziwszy noc
w §redniowiecznym klasztorze, obudzil sie o mglistym poranku. Nam jed-
nak nie zdarza sie po prostu dotrze¢. Siedzimy w pociggu. Wewnatrz nas
zachodzi krepujacy proces trawienia obiadu. Obicia siedzen sa szare. Pa-
trzymy na pola za oknem. Wodzimy wzrokiem po przedziale. W naszej §wia-
domoéci obraca sie beben z lekami. [...] Tymczasem doszli$my zaledwie do
konca pierwszej minuty szczegétowego wyliczania wydarzen czajacych sie
za mylacym zdaniem «dotart po potudniu»” [Botton 2010, s. 18-19].

Hermeneutyka podkresla ,,uwiklanie” interpretatora przekazu we wia-
sny kontekst. Przykiad turysty egzystencjalnego ze znanej typologii Erika
Cohena [1979] ukazuje, iz podréznik prébuje wnikngé w §wiat innych kul-
tur i ludzi, ich historii i terazniejszosci. Nie tylko penetruje §wiat, ale po-
szukuje inspiracji filozoficznych, religijnych, duchowych - sacrum, nowego
centrum odniesienia i zrédla wartoéci, ktérych nie znajduje we wlasnym
kraju, kulturze. Obcoé§¢ i egzotyka wcale nie musza by¢ odczuwane w rela-
¢ji do przestrzeni eksplorowanej, jak zauwaza autor Sztuki podrézowania
- szwajcarski filozof na przyktadzie swojej wycieczki do Amsterdamu — lecz
w odniesieniu do codziennego otoczenia i tego, co w nim obecne, ale w wigk-
szym stopniu tego, czego w nim brak: ,, To, co odbieramy jako egzotyczne za
granica, moze by¢ identyczne z tym, czego na prézno lakniemy w ojczyzZnie”
[Botton 2010, s. 75].

3. Semioza - dyskurs - performans

Koncentrujac sie na znakowym charakterze kultury, semiotyka kultury
(a w jej ramach takze semiotyka turystyki) eksploruje ludzkie czynnoSci,
w tym zachowania rytualne, oraz takie wytwory, jak m.in. dziela sztuki, je-
zyk nauki czy religii; bada zatem kulture od strony czynnosciowej i wytwor-
czej [Zeglen 2000; Barthes 2000; Owsianowska 2008]. Celem semiotyki kul-
tury jest kreowanie modeli kultur, ksztaltowanych przez jej reprezentantow
i odnoszacych sie do przemian, jakie zachodza wraz z rozwojem cywiliza-
cyjnym, np. mediatyzacjg rzeczywisto$ci, znaczeniem technologii w codzien-
nym zyciu czy tez nowym traktowaniem ludzkiego ciala i cielesnosci. Kody
poznawcze, parajezykowe moga zastepowac jezyk méwiony/pisany, a takze
funkcjonowaé jako kody pomocnicze mowy i spetnia¢ funkcje wzmacniajace
badz modyfikujace przekaz, podkre§lajac emocje, towarzyszace analizowa-
nej wypowiedzi. Z punktu widzenia teorii uciele$nienia na szczegblng uwage
zastugujg kody kinetyczne, odnoszace sie do gestow, mimiki, ruchéw ciala;
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kody proksemiczne, wskazujgce na zasady zachowywania odlegloéci miedzy
uczestnikami interakgji, a takze — podejmowane m.in. przez Rolanda Bar-
thesa [2000] badania nad modg. Analiza strojéw i akcesoriéw zwiazanych
z wybrang forma turystyki wzbogaca opis procesu przygotowania ekwipun-
ku, pakowania i innych czynnoSci o charakterze rytualnym. Dzieki kodom
semiotycznym mozliwe jest ,przetlumaczenie” informacji z jednego syste-
mu znakéw na inny.

Rytualizacja aktu turystycznego na poziomie zmyslowego kontaktu
z otoczeniem odwoluje sie do bezpoéredniego doSwiadczenia podréznikéow,
relacji z migjscem i z ludZmi [Crouch 2008; Crouch i in. 2003]. Przedmiotem
zainteresowania badaczy sg zachowania, jakie wsp6ltworza owo do$wiadcze-
nie w przestrzeni, w obecnosci Innych i rozmaitych ,,cielesnych trajektorii”,
wytyczanych w trakcie realizacji i rekonfiguracji — dzieki indywidualnemu
zaangazowaniu — wpisanego w dane miejsce dyskursywnego wzorca [Eden-
sor 2006; Crouch i in. 2003; Jaworski, Thurlow 2011]. Subiektywne podej-
Scie, ekspresyjnos§¢ wplywaja na sposob, w jaki jednostki dzialajg — prze-
strzen i uciele§nione praktyki implikuja liczne, aksjologicznie nacechowane
interakcje [Merleau-Ponty 2001]. Przyktadowo, wybrana do opisu mobilnej
zmystowoS§ci metafora zadomowienia nie oznacza statycznosci, osiedlenia
w ograniczonej przestrzennej wspélnocie, ale ,,praktyki cielesne i nie$wia-
dome poktady wiedzy, ktorych uzywamy do «zycia w», zamieszkiwania w ja-
kiejkolwiek sytuacji, nawet je§li zaklada ona przemieszczanie sie w prze-
strzeni” [Crouch, Desforges 2001; por. Ingold 2000].

Postawa i ruch ciata, gesty, traktowane sg jako wyraz jednostkowego
dzialania, ale takze jako sposob realizacji wzorcow kulturowych i ideologii.
Adam Jaworski i Crispin Thurlow [2009] analizujg praktyki cielesne, po-
strzegane nie tylko jako kontekst rozmowy, lecz rowniez jako identyfiku-
jace, reprezentacyjne i interakcyjne znaczenia sui generis. Znaczenie iden-
tyfikacyjne nawigzuje do roli, jaka gesty, postawy i ruchy ciala odgrywaja
w performatywnym ustalaniu tozsamo§ci odwiedzajacych, rowniez w relacji
do praktyk wcze$niej zaposredniczonych przez media, opowiesci czy foto-
grafie. W konsekwencji kreowany jest styl wyobrazonej wspdlnoty turystow
i jej kodow semiotycznych, a badanie sfery wizualnej poszerzone jest o do-
znania plynace z pozostalych zmystéw. Znaczenie reprezentacyjne wigze
sie z faktem, iz pewne praktyki cielesne realizowane sg i interpretowane
wedlug przyjetej koncepcji, np. turystyki jako wymiany miedzykulturowej,
eksploracji, przygody, zabawy. Turysci, dokonujac wyboru formy podrézo-
wania, powielajg niejako zaprojektowany w ramach tego wzorca zestaw ty-
powych zachowan i rytuatéw, zwigzanych z nimi przedmiotéw wyposazenia,
stroju itd. [por. m.in. o ,,hybrydycznoS$ci” turysty pieszego, Urry 2009]. Na-
tomiast znaczenie interaktywne odwoluje sie do sensu, jaki wspomnianym
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praktykom ciala nadajg interakcje z innymi ludZmi i otoczeniem. Analizy,
wzbogacone w nowy wymiar i intersubiektywne odczytywanie aktéw komu-
nikacyjnych, takich jak zachowania werbalne i niewerbalne, przechodzenie
z miejsca na miejsce, przenoszenie wzroku albo wskazywanie, staja sie zro-
diem opisu kulturowych i historycznych przemian do$§wiadczenia turysty.

Performatywnos¢ w ,,byciu turystg” eksponuje dynamizm sytuacji po-
drézy, pozwala uchwyci¢ to, co jezykowe i to, co pozastowne, nieustannag
wymiane kulturowg znakéw, semioze, w sieci wzajemnych powiazan mie-
dzy przybyszami, mieszkancami, innymi odwiedzajacymi, personelem, miej-
scem i jego wizerunkami, stowem — miedzy wszystkimi elementami , aktu
turystycznego” [Lipiec 2008]. Podréznik przekracza semiosfere, do ktorej
przynalezy, dystansuje sie wobec symboli, kodéw werbalnych, ikonicznych,
proksemicznych, wobec literatury, muzyki, zwyczajow, mody, ktore sie z nig
Tacza. Oczywiscie, caly czas ma mozliwo§¢ wirtualnego i realnego kontaktu
z rodzima semiosfera, chociazby w wyniku przenikania i taczenia elementéw
kulturowych w dobie globalizacji. Jednak jadro do§wiadczenia turystyczne-
go w odwiedzanym miejscu stanowi swoista intensyfikacja semiozy — utoz-
samianej z dyskursem — ktéra obejmuje wszystkie kody semiotyczne. Dzie-
ki semiotyce mozemy wiec rozpoznawac¢ metody komunikowania znaczen
w kontakcie z semiosferg rézng od tej, w jakiej dorastamy i zyjemy. Stopien
skomplikowania mozliwych punktéw odniesienia wzrasta we wspoélczesnym
Swiecie wraz z coraz szerszym dostepem do szybkiej informacji o rozma-
itych systemach znakéw i ich konfiguracjach. Postmodernistyczna krytyka
zalozen semiotyki, dotyczy przede wszystkim ,nadprodukcji” znakéw oraz
oderwania znaczacego od znaczonego i ,,nieufnoéci” wobec znakéw w wyni-
ku rozbicia podstawowej, zaproponowanej przez Charlesa Sandersa Peirce-
’a triadycznej relacji miedzy znakiem, desygnatem i interpretantem.

Zakonczenie

Alain de Botton siega do poezji i sztuk wizualnych, literatury pieknej,
podrézniczej i naukowej, by odnalezé instrukeje dotyczace nie tylko tego ,,do-
kad” podrézowaé, ale przede wszystkim — ,,dlaczego i jak to robi¢”. Korzysta
takze z rad bohatera powie$ci Huyssmana oraz francuskiego pisarza Xavie-
ra de Maistre (i sam zacheca swym przyktadem, czyli zwiedzaniem dzielnicy,
w ktorej mieszka, do uwzglednienia ich stanowisk). Paradoksalnie, obaj do-
chodzg do wniosku, ze nie ma sensu wyruszaé¢ w droge. Pierwszy rezygnuje
z wyjazdu do Londynu z obawy przed trudami wyprawy i prawdopodobnym
rozczarowaniem, zderzeniem realiow z wyobrazeniami, zrodzonymi m.in.
na podstawie lektury Baedekera. Natomiast drugi, w Podrozy dookota mojej
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sypialni (1794), namawia do tego, by dostrzegaé piekno w ,,nudnej codzien-
nosci”, znajomym otoczeniu. Kluczowg role odgrywajg bowiem odpowiednie
nastawienie umystu, subiektywne predyspozycje i intelektualna aktywno§¢,
wrazliwo$¢, pokora i wyobraznia turysty, dzieki ktorym nawet w eksplora-
¢ji najblizszego otoczenia odnalezé mozna przyjemnoSc¢ czerpang zwykle
z podrézowania. Z drugiej strony, najatrakcyjniejsza wyprawe oczekiwanej
satysfakcji pozbawi¢ moze zle samopoczucie, zmeczenie, osobiste nieporo-
zumienia w zwigzku. Rzeczywisto$¢ opisywana w Sztuce podrozowania to
rzeczywisto§¢ ,,faktycznego doéwiadczenia, gdzie to, co przybyliSmy zoba-
czy¢, zawsze jest rozcienczone tym, co mozemy zobaczy¢ wszedzie, gdzie od
terazniejszoSci odcigga nas niepokdj o przyszlo§é i gdzie nasza radosé z ele-
mentow estetycznych znajduje sie na lasce ktopotliwych potrzeb fizycznych
i psychicznych” [Botton 2010, s. 30]. Tylko takie cato$ciowe ujecie fenomenu
podrézowania sprzyja wypelnieniu luk w dotychczasowych analizach, a do-
robek hermeneutyki i semiotyki kultury zwraca uwage na uwarunkowania
i konteksty interpretacji oraz bogactwo ewokowanych senséw i znaczen.
Przychylajac sie ku opinii, iz podrdéznicy naprawde sg zainteresowani pozna-
waniem i rozumieniem §wiata, poszukiwaniem odpowiedzi na pytania, kto6-
re wzbogacaja ich wiedze o rzeczywistosci i o ludzkiej kondycji, warto — za
Bottonem — powtorzy¢, iz potrzebne jest doskonalenie sztuki podrézowania,
gdyz wymaga ona takze innego niz praktyczne, mianowicie filozoficznego
myS§lenia.
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Abstract

A travel in view of hermeneutics and semiotics of culture

Selected topics of Hans-Georg Gadamer’s and Paul Ricoeur’s thought are inspiration to seek
an answer to questions about the essence of the tourist’s experience, about whether a travel is
primarily an attempt to reinterpret an image of reality, constructed and mediated by a variety
of media, or is it rather immersion into the world, Being-in-the-World. During a travel, a kind
of intensification of semiosis, or exchange of signs and symbols amongst the participants of
tourist meeting occurs. The hermeneutic attitude enriches interpretation of the semiotic codes
by contexts created by the cultural discourses. A reference to the category of performance in
the semiotic analyses of travel experience highlights the role of the body in the relationship
between a human and the visited space.

Key words: hermeneutics, performance, travel, semiotics, embodiment
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ALPEJSKIE KRAJOBRAZY

Katarzyna Salamon-Krakowska*

Zarys tresci: Alpy, jak chyba zadne inne gory, niezmiennie budzg zachwyt czlowieka. Wyra-
zem tej fascynacji sg zaréwno liczne dziela literackie i malarskie, opiewajace urok i potege Alp,
jak i cieszgce sie coraz wieksza popularnoécig wyprawy turystyczne. Ale Alpy to takze zrédio
swoistej ambiwalencji uczué, ktorej wyrazem sg krytyczne szkice wychodzace spod piéra filo-
zoféw. Przedmiotem artykulu jest zagadnienie krajobrazu podjete w kontekscie filozoficznych
rozwazan Georga Simmla i Bolestawa Micinskiego.

Stowa kluczowe: Alpy, krajobraz, podréz, Simmel, Micinski

,Kazdy krajobraz jest stanem duszy”.

H.F. Amiel

1. Powrét z Alp, czyli poszukiwanie poczatku

Magiczne Alpy. Trudno oprzeé sie ich urokowi — zniewalajace krajobrazy,
przestrzen, widoki, ktérych aure zatrzymac¢ w stowach potrafia tylko poeci.
Wszystko, co rozpoSciera sie przed oczami wedrowca, uwiklane jest w dzie-
sigtki kontekstow, kazda turnia, kazda gran, kazdy szlak wiodacy na szczyt
brzemienne sg znaczeniami. A czlowiek niezmiennie od wiekdw, niezaleznie
od wiedzy i erudycyjnej oglady, pozostaje wrazliwy na zagadkowe piekno Alp.

Pragnienie podroézy jest niewatpliwie stalym i trwalym elementem ludz-
kiej egzystencji. Sama podréz moze by¢ réznie rozumiana. Istnieje wiele jej
odmian, rézne bywaja motywacje podroéznikéow. Zwykle za podréz uwaza
sie przemieszczanie w przestrzeni, ale podréz to przeciez nie tylko zmiana
miejsca, to nie tylko wyprawa do innego miasta, kraju czy na inny konty-
nent. Claude Lévi-Strauss jest zdania, ze ,,podréz zaznacza sie jednoczeénie
w przestrzeni, w czasie i w hierarchii spolecznej” [Lévi-Strauss 1960, s. 85].
Dopiero uwzglednienie tych trzech wymiaréw pozwala budowaé adekwatny

* Dr, adiunkt w Zakladzie Filozofii i Socjologii Akademii Wychowania Fizycznego we
Wroclawiu, e-mail: katarzyna.salamon@awf.wroc.pl.
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obraz podrézy. Podréz moze jednak, jak wiadomo, prowadzié nie tylko w glgb
Swiata, ale takze w glab nas samych. Podré6zowa¢ mozemy nie ruszajac sie
z miejsca — voyages autor de ma chambre, jak méwit Stempowski [Stempow-
ski 2001]. Podr6zujemy bowiem marzac, czytajac, piszac. Podroéz jest rzecza
wyobrazni. Podr6z moze mie¢ takze wymiar religijny, eschatologiczny. Moze
by¢ rodzajem kary badzZ pokuty. Moze stanowié ucieczke. Niezaleznie jednak
od tego, jaki rodzaj wyprawy stanie sie naszym udzialem, istota podrézy za-
wsze pozostaje niezmienna. Jest nia poznanie. Wybieramy niespokojny los
tulacza-odkrywcy, aby moc wedrowac. Wedrowac ku tajemnicy, ku prawdzie,
ku wiedzy, ku $wiatu, ku samemu sobie [Salamon-Krakowska 2007].

Czy jednak sprowadzenie istoty podrézy do szeroko rozumianego po-
znania jest stuszne? Czy to przeSwiadczenie nie razi dzi§ anachronizmem?
Czy w §wiecie wspodlczesnym poznawcza funkcja podrézy mozliwa jest do
ocalenia? Nie wydaje sie, by czlowiek wspélczesny dazyl do prawdy, by po-
znanie bylo celem jego poczynan. Celem turysty jest doSwiadczanie, do-
znawanie, smakowanie, zaliczanie, kolekcjonowanie, ale nie docieranie do
prawdy. W interesie turysty lezy podtrzymywanie uludy, jakg stwarza kazda
podréz, turysta bowiem nie po to wydaje czesto niemate sumy pieniedzy, by
przekonac sie, ze nie musial jecha¢ na Lazurowe Wybrzeze, by zje$¢ smacz-
ne frutti di mare. Nikt nie chce, odwiedzajgc najodleglejszy zakatek §wiata,
zrozumieé, ze wszystko, co zobaczyl, widzial juz wezeéniej na filmie przyrod-
niczym. I tak oto podréz staje sie spektaklem, w ktérym nikt nie troszczy
sie o prawde, a jedynie o pewng umowng konwencje. Podr6z ma w sobie co$
z hochsztaplerskiej sztuczki, by¢ moze w tym wlasnie tkwi jej moc.

Podrézowanie jest jedna z najstarszych i najsilniejszych pasji czlowieka,
wydaje sie, ze ludzie dzielg sie na tych, ktérzy podroézuja, na tych, ktorzy
marzg o podrézach i na tych, ktérzy obnazaja podroéze jako zafalszowujace
naszg egzystencje. Podréz bowiem naznaczona jest brakiem autentyzmu.
Dobrze oddajg to stowa MacCanella:

»,2Do§wiadczenie turystyczne, zrodzone wérod turystycznych dekoracji, bazu-
je na nieautentycznoSci i w poréwnaniu z doktadnymi studiami okazuje sie
powierzchowne. Do$wiadczenie powszednie moze byé efektem mistyfikacji,
natomiast do$wiadczenie turystyczne zawsze jest efektem mistyfikacji. Co
wiecej, oszustwo zawierajgce sie w turystycznym doéwiadczeniu moze byé
przedstawiane jako prawdziwe objawienie — udaje wéwczas wehikut przeno-
szacy widza za falszywa fasade rzeczywistoSci” [MacCanell 2002, s. 160].

Wydaje sie, ze mistyfikacja rzeczywistosci jest wpisana w strukture po-
drézy. Wiasciwosé ta nie jest wytworem czaséw wspolezesnych. Podréze kaz-
dej epoki mistyfikuja §wiat na swoj wlasny sposéb. W latach piec¢dziesigtych
XX wieku Lévi-Strauss pisat:
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,Rozumiem teraz namietno$¢, szalenstwo i oszustwo opowiesci podroézni-
czych. Przynosza one zludzenie tego, co juz nie istnieje, a powinno jeszcze
dzi$ istnieé, aby$my mogli uciec od przygnebiajacej §wiadomosei, ze 20 000
lat historii juz sie rozegralo” [Lévi-Strauss 1960, s. 33].

Cho¢ stowa te padly ponad pdél wieku temu, to czy stracily swojg ak-
tualnoéé? Kiedy zasiadamy przed telewizorem, by obejrzec kolejny odcinek
podrézniczego programu, oczekujemy ujrzenia czego§, co da nam asumpt do
zdziwienia, ze oto ludzie tak zyja, ze to jedza, ze w to wierza, ze tego sie boja,
ze temu sie dziwig, ze takie rzeczy robig. Czy ulegamy potrzebie mistyfika-
cji, czy moze iluzji?

Innym rodzajem podrézniczej mistyfikacji jest zludzenie poczatku. Po-
dréz zawsze jest doSwiadczaniem ,,nowego”, nawet jeSli wyruszamy w miej-
sce dobrze nam znane, musimy by¢ przygotowani na nowe doznania, nowe
wrazenia, nowe sytuacje. Nowos¢ za$§ stwarza iluzje poczatku. Czy nie dla-
tego kupujemy nowe rzeczy, cho¢ stare sa jeszcze uzyteczne, czy nie dlatego
nachodzi nas czasem cheé, by mie¢ nowg fryzure, nowe ubranie, nowy sa-
mochdd, nowa prace, nowego partnera? Te magiczne czynno$ci majg jeden
cel: znalez¢ nowego siebie. Zaklinamy rzeczywisto$¢, zadajac sobie niemato
trudu, by uwierzy¢ w istnienie innego-nowego zycia. Czy nie po to wlaénie
wyruszamy w podroz?

Leszek Kotakowski wyrédznia trzy powody, dla ktérych czlowiek wspol-
czesny decyduje sie na podrbézowanie. Pierwszym jest ludzka ciekawosc,
drugim odwieczne pragnienie czlowieka, aby do$wiadczac czego$ nowego,
trzecim — swoiScie ludzkie przezywanie czasu. Zdaniem filozofa nowo§¢ wabi
czlowieka, czesto wylacznie z racji bycia nowoscia, to za$, ze ,,nowo$¢ nas
wabi, jest to bodaj zwigzane z naszym swoiscie ludzkim przezywaniem cza-
su. ChcielibySmy zawsze by¢ u poczatku, mieé¢ poczucie, ze $wiat jest dla nas
otwarty, ze sie zaczyna wla$nie, a samo przezycie nowosci w takie poczucie
nas wprowadza, cho¢by w ztudzeniu” [Kotakowski 1998, s. 45].

2. ,,Goéry nade mng jak niebo, a niebo nade mna jak gory”!

Wyruszylam w géry wczesnym rankiem bez konkretnego planu. Decy-
zje, dokad p6j§¢é, mozna zawsze podja¢ na pierwszym rozdrozu. W prawo,
w lewo, prosto, niezaleznie od tego, w ktérg strone rusze, kazdy z oznaczo-
nych szlakoéw doprowadzi mnie na jaki§ wierch. Wybieram Faichtener Karl-
spietze, ktorego szczyt siega 2918 metréw. Wieksza czesc trasy znaczy szlak
czerwony, dopiero ostatnie osiemset metréw oznaczono na czarno. Po kilku

1 'W. Bellon, Sielanka o domu.
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godzinach samotnej wedréwki dotartam do granicy $niegu, trawers, ktéorym
przemierzalam zbocze, zniknal pod pokrywa bialego firnu. Zalegajacy $nieg
czynil dalsza marszrute wielce ryzykowna. Bez odpowiedniego sprzetu pro-
ba pokonania kolejnych metréw bytaby niepokorng zuchwatoscig. Rozsadek
zawladnal pragnieniem zdobycia szczytu i nakazal odwrét. Nie od razu jed-
nak zaczetam schodzié, za wielogodzinny trud podchodzenia pod gore przy-
znalam sobie nagrode, byl nig godzinny odpoczynek. Usiadlam na duzym,
nagrzanym promieniami stonca kamieniu i stalam sie kamieniem.

Czy wedrowka przybliza nas do napisania tekstu o wedrowaniu? Jesli
sktonni jesteSémy cho¢ przez moment tak wlaénie mysleé, to dowodzi to jedy-
nie jeszcze jednej mistyfikacji, jeszcze jednej podrézniczej obietnicy bez po-
krycia. Podréz nie sprzyja skupieniu, rozprasza, angazuje zmysly, jej wspo-
mnienie rozkojarza. Dlaczego zatem wyruszajac w Alpy mialam nadzieje, ze
gory beda nie tylko Zrédtem wzniostych doznan konsumowanych na miejscu,
ale stang sie takze bezcenna inspiracjg, inng niz te, ktére znalezé mozemy
w dzietach literackich czy filozoficznych? Skad ptynie to naiwne zludzenie?

Wedrowki po Alpach to, méwiac jezykiem Stempowskiego, peregrinationes
domesticae, wyprawy w §wiat rzeczy znanych. Znanych i bliskich wyksztalco-
nemu Europejczykowi, ktory zawedrowawszy w Alpy szuka wszakze sposobu,
by uwolni¢ sie od natretnych skojarzen estetycznych, literackich, filozoficz-
nych. Czy to mozliwe, ze zainteresowanie, jakim niezmiennie od stuleci cieszg
sie Alpy, jest wylacznie efektem legendy i mitu? Czy moze jednak magnetyzm
Alp jest samoistny i dziala niezaleznie od kulturowej oprawy? Alpy, jak chyba
zadne inne gory, od wiekéw budzily w czlowieku potrzebe uwiecznienia krajo-
brazu czy to w slowie, czy w obrazie, czy w fotografii, ale Alpy to takze Zrédto
swoistej ambiwalencji uczué, ktorej wyrazem sg krytyczne szkice wychodzace
spod piodra filozoféw. Bywa, ze filozofowie nawet wtedy, gdy, jak w przypadku
Simmla, sg piewcami alpejskiego krajobrazu, jednoczeénie bezlito$nie piet-
nuja masowos$é i komercjalizacje alpejskich wypraw, obnazajac mistyfikacje,
jakiej ulega turysta, ktéry jeszcze przed rozpoczeciem wyprawy wie doskona-
le, jakie przezycia musza staé sie jego udzialem w trakcie trwania wycieczki.
Ten rodzaj podrézniczej mistyfikacji Simmel nazywa autoiluzjg: ,,oto ludzie
o glebokim zyciu duchowym sadza, ze wyprawa w Alpy przyda im wyjatkowej
glebi i uduchowienia” [Simmel 2006, s. 4].

Mozna zapytac, dlaczego tak sadza? Skad powzieli owo przeswiadczenie
i czemu je w sobie pielegnuja? Zdaniem Simmla jest to prosty sposéb na
zamaskowanie egoizmu. Kultura, ktora z jednej strony rozbudza w czlowie-
ku pragnienia przyjemnosci czysto zmystowych, subiektywnych i egoistycz-
nych wlaénie, nie ustaje w wysitku, by to zatuszowac i dlatego jest ,,gotowa
najbardziej subiektywne motywy wyprowadzaé¢ z «wyzszych punktow wi-
dzenia», a wszelkie tel est notre plaisir ubiera¢ w szaty obiektywnych uza-
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sadnien” [Simmel 2006, s. 5]. I znéw hochsztaplerska sztuczka — wyprawa
w Alpy jako jeden ze sposobow przydawania sobie wartosci znacznie wiek-
szej niz ta tylko, ktéra wynika bezpos$rednio z dokonanych czynéw. Wypra-
wy w Alpy bywajg wprawdzie zréodtem doznan o niezwyklej sile, sprzyjaja
ekstatycznym uniesieniom, ale Simmel nie ma watpliwosci, ze wszystko to
jest ulotne i nietrwate, albowiem

,»po ekstazie, jakg wywoluje widok strzelistych turni, nader szybko wraca-
my na niziny i, jak mi sie wydaje, bez trwalego zysku w postaci wzbogace-
nia, poglebienia, wtajemniczenia, ktére pozostawalyby w jakiej§ proporcji
do owych wzlotow” [Simmel 2006, s. 5].

Takze R. Barthes, analizujac serie przewodnikéw Guide Bleu, w ironiczny
spos6b unaocznia czytelnikowi zawarte w nich mieszczanskie mity, ktore wy-
znaczaja i nadaja warto$¢ temu, co turysta powinien zobaczy¢. I tak na przy-
klad mit alpejski wywodzacy sie ze ,,szwajcarsko-protestanckiej moralnosci”,
zacheca, by obiera¢ za cel swoich wedrowek tylko te trasy, ktorych pokonanie
wymaga wysitku sprzyjajacego moralnemu odrodzeniu [Barthes 2000].

Mozna zapytaé, co takiego jest w Alpach, ze budzg tak ambiwalentne
odczucia, z jednej bowiem strony to wlasnie piekno Alp od dawien dawna
pragneli opiewaé poeci, malarze, pisarze, to o wyprawach w Alpy marzyli
badz je uskuteczniali zwykli ludzie, z drugiej za$ strony to wilasnie Alpy i po-
wszechne dla nich uwielbienie staly sie przedmiotem krytycznego dyskursu
tak chetnie uprawianego przez filozoféw. Warto byé moze zastanowic sie
nad pewnego rodzaju zarliwoécia, z jaka krytyka ta jest podejmowana. Czy
przypadkiem krytyczne teksty nie demaskujg ich autoréw jako faktycznych
mito$nikéw, niemogacych pogodzié sie z tym, ze zostali niejako wywlaszcze-
ni z sanktuarium ich wlasnej duchowosci?

999

3. ,Gory na gorach - patrzone na widzianych - stoja”?, czyli

o tym jak powstaje krajobraz

Wedrujac po gorach zwykle przystajemy co jaki$ czas, by napawac sie
widokami, sycimy wzrok pieknem tego, co sie jawi woké6t. Czy patrzac na
goérskie granie, na drzewa, strumienie, kamienie, na blekit nieba, na dom-
ki w dolinie tym mniejsze, im wyzej zdolaliSmy sie wspigé, czy widzac to
wszystko widzimy krajobraz?

Jakie warunki musza zostaé spelnione, aby, méwigc jezykiem Kanta,
empiryczna réoznorodnoéé przemienila sie w krajobraz? Nasze spojrzenie ob-
ramowuje fragment rzeczywisto$ci, wyodrebnia spoéréd nieskonczonej wie-

2 J. Przybo§, Tam, w urwisku.
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lo&ci réznorodnych elementéw tylko niektére z nich. Spojrzenie rysuje rame
obrazu. Obraz ujety w ramy spojrzenia usamodzielnia sie, zaczyna zy¢ wla-
snym zyciem, ale nade wszystko zyskuje indywidualno§¢ i mimo ze jest, jak
stwierdza Simmel, zamkniety i samowystarczalny, ,,to bez oporu wlacza sie
w calo§é i jednos$é natury” [Simmel 2006, s. 295]. Zdaniem Simmla ,,w §wia-
domoséci musi sie zarysowaé nowa, jednolita calo$¢, nadrzedna wobec po-
szczegoblnych elementéw, nie zwigzana ich specyficznymi znaczeniami i nie
zlozona z nich na sposéb mechaniczny — i dopiero to jest krajobraz” [Simmel
2006, s. 292]. Tak zatem to, co jawi sie naszym oczom, nawet jesli ogarnia-
ne jest jednym spojrzeniem, nie stanowi jeszcze krajobrazu, podobnie jak
samo nagromadzenie ksigzek nie czyni zbioru biblioteka. Aby wielo§é ksia-
zek przemienilta sie w biblioteke, musza one zostac ,,podporzadkowane ujed-
nolicajacemu pojeciu” [Simmel 2006, s. 296], krajobraz za$ powstaje ,,do-
piero w wyniku pewnego szczegélnego procesu duchowego” [Simmel 2006,
s. 292]. Koncepcja ta wyraznie pozostaje pod wplywem filozofii Kanta, dla
ktorego samorzutnosé ludzkiego myslenia wymaga, aby réznorodne dane
naoczne zostaly najpierw przejrzane i w pewien sposob ze sobg powigzane
oraz uporzadkowane.

Simmel podkre§la trudnosé, jaka napotykamy, prébujac wskazaé kry-
teria, dzieki ktérym mozliwa jest przesadzajaca zaistnienie krajobrazu
»jedno$¢ wrazenia”s. Jednos$é ta rézni sie od jednoSci, ktérg stwarza na-
ukowiec, rolnik czy wielbiciel natury. ,,Gléwnym czynnikiem tej jednoSci
jest to, co zowie sie ,nastrojem” krajobrazu” [Simmel 2006, s. 301]. Sim-
mel piszac o nastroju krajobrazu stawia dwa istotne pytania. Po pierwsze
pyta o to, ,,w jakiej mierze nastrdj ugruntowany jest w samym krajobrazie,
obiektywnie, skoro jest przeciez stanem psychicznym, moze wiec przy-
stugiwaé tylko uczuciom widza, a nie nieSwiadomym rzeczom zewnetrz-
nym?” [Simmel 2006, s. 302]. Po drugie zastanawia sie, ,,jak to sie dzieje,
ze nastrgj jest tym istotnym czynnikiem, za ktorego sprawa poszczegolne
elementy lacza sie w krajobraz odbierany jako jednoéé, skoro krajobraz
ma «nastrdj» dopiero z chwila, gdy jest postrzegany jako jedno$é, a nie
przedtem, gdy jest zwykla suma rozproszonych elementéw?” [Simmel
2006, s. 302]. Rozwazajac te kwestie Simmel konstatuje, ze gdyby krajo-
braz byl wylacznie prosta sumg skladajacych sie nan elementéw, wéwczas
pytanie o to, czy nastrdj moze przystugiwaé krajobrazowi, byloby btednie
postawione. Oczywiste jest bowiem, ze nastréj jest nierozlgcznie zwiazany

3 'W niemal identyczny spos6b ujmuje to Emerson. W rozprawie pt. Natura pisze o ,,niepo-
dzielnoS§ci wrazenia”, jakie wywiera na patrzacym wielo$¢ naturalnych obiektéw. Emerson jest
jednak zdania, ze tylko oko poety potrafi scali¢ wszystkie elementy. To wlasnie niepodzielnosé
wrazenia ,,odr6znia kawalek drewna, ktére widzi drzeworytnik, od drzewa, ktore dostrzegt
poeta” [Emerson 2005, s. 9].
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z ludzkimi uczuciami, a zatem nie przysluguje elementom nieozywionej
natury. Co§, co jest pozbawione duszy, pozbawione jest takze nastroju. Ale
skoro krajobraz jest tworem duchowym, ,,nie mozna go napotkaé¢ w §wiecie
zewnetrznym, zyje tylko dzieki jednoczacej sile duszy, jako wymykajacy
sie poréwnaniom mechanicznym splot tego, co dane, i tego, co jest nasza
kreacjg” [Simmel 2006, s. 304].

Nastréj krajobrazu podobnie jak nastréj, ktéry odnajdujemy w wier-
szu liryeznym, jest w pelni obiektywny. Préoba jego uchwycenia za pomocag
abstrakcyjnych pojeé¢, ktorymi zwykliSmy okre§laé wiasny nastréj, pro-
wadzi do nieadekwatnego psychologizowania i tym samym konczy sie fia-
skiem. Simmel podkreéla, ze nastrdj danego krajobrazu nie jest tozsamy
z uczuciem wywolywanym w widzu, ale nawet gdyby tak wlasnie bylo, to
dane uczucie zawsze pozostaje §ciSle zwigzane z konkretnym krajobrazem.
Nastréj, o ktéorym mowa, jest zawsze indywidualnym nastrojem konkret-
nego krajobrazu i jakiekolwiek abstrakcyjne pojecia nie mogg byé pomoc-
ne w jego opisie, podobnie jak w przypadku naocznosci, ktérej nie da sie
opisa¢ za pomocg pojec. W my§l filozofii Kanta naoczno$é jest zdolnoscia
postrzegania, odbiorczoscig wrazen, dzieki pojeciom za$ poznawana rzecz
moze zosta¢ pomys§lana. My§lenie jest bowiem — jak stwierdza Kant — po-
znawaniem przez pojecia. ,,Pojecia wiec — czytamy — opierajg sie na samo-
rzutnoS$ci my§lenia, tak jak zmystowe dane naoczne na zdolnosci odbiera-
nia podniet” [Kant 1986, s. 158].

Zdaniem Simmla stawanie sie krajobrazu i nastréj stanowia jeden akt.
W akcie tym dochodzi do zespolenia ,energii ogladu” i ,energii czucia”,
zniesiony zatem zostaje podzial na ,,Ja ogladajace” i ,Ja czujace”. W obliczu
krajobrazu, pisze Simmel, ,Ja jest caloscia, a akt, ktory stwarza dla nas
krajobraz, jest bezpo§rednio zarazem ogladem i czuciem, i dopiero p6zniej
nasza refleksja wyodrebnia te dwa sktadniki” [Simmel 2006, s. 305]. Aby
zatem empiryczna réznorodno§é przyrody dana w naocznosci przemienila
sie w krajobraz, konieczna jest aktywnos$¢ podmiotu.

4. Widok jak z obrazka

Podczas majowej wedréwki po Alpach pewien widok ewokowal w pamie-
ci szkic Bolestawa Micinskiego Widok na Grenoble. Schodzac z gér zobaczy-
fam co§, o czym czytatam. Kochany Micinski! Bylam wzruszona. Nie wiem
tylko, czy bardziej tym, co ujrzatam, czy tym, ze widze to, co i on zobaczyl.
I nie chodzi tu o dom czy kamien, nie chodzi tez o konkretne miejsce. Wi-
dzieliémy cztery pory roku jednoczeénie. Byla jednak miedzy nami pewna
réznica, ja cho¢ czutam sie nieswojo, bylam zachwycona, a Micinski?
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Micinski w grudniu 1937 roku pisat do Jarostawa Iwaszkiewicza:

»oiedzimy juz w Grenoble. Wszedzie goéry, gory, ktorych nienawidze, a pejzaz
jest —jak by to powiedzie¢ — jakby troche tandetny [...], gorki i ptotki, i mostki,
rzeczki, kamyczki i drzewka, domki i krzaczki. Wszystko troche tak wyglada
jak obrazek z dziecinnego podrecznika jezyka francuskiego (pory roku), gdzie
wszystko jest zbite: chtopcy skacza do rzeczki, z daleka blyska, z jednej strony
slonce $wieci, z drugiej chmury, po lewej stronie las (i jelen pod lasem), po
prawej stronie les moissonneurs i pola, ogrodnik zbiera jabtka, kto§ puszcza
latawca, nad rzeczkg idzie strzelec z brédka i kuropatwami. Wiasciwie tego
nie ma, ale tak wlasnie wyglada Grenoble” [Micinski 1970, s. 409].

Znajac losy polskiego filozofa nietrudno zrozumieé jego niecheé do gor.
Dla chorego na gruzlice pisarza goérskie kurorty byly swoistym miejscem
zestania. Ani wiec Zakopane, do ktérego zostal wystany na kuracje majac
zaledwie osiemnascie lat, ani Grenoble, do ktérego wyjechal po raz pierwszy
w 1937 roku jako stypendysta Funduszu Kultury Narodowej, a nastepnie
w roku 1940 juz jako Smiertelnie chory emigrant, nie mogly wzbudzaé po-
zytywnych emocji. Dystans, z jakim Micinski podchodzit do gérskich krajo-
brazéw, byl jednak ugruntowany o wiele glebiej niz tylko w samym psycho-
logicznym porzadku rzeczy.

Sprébujmy zatem zrozumieé, co mial na mys$li Micinski piszac, ze Gre-
noble wyglada tak, jakby go nie byto? Zacytowany fragment listu jest zwia-
stunem eseju Widok na Grenoble. Tekst ten otwiera zdanie:

»Patrzac na Grenoble ze zbocza Mont Rachais po raz pierwszy zobaczylem
«§wiat» takim, jakim go sobie wyobrazalem” [Miciaski 1970, s. 71].

Jeszcze w tym samym akapicie Micinski $pieszy wyjasni¢, ze stwierdze-
nie to nie oznacza, ze $wiat widywany dotychczas byl brzydszy czy gorszy;
jesli juz ujmowac to w kategoriach estetycznych, to bywato zwykle odwrot-
nie. Swiat postrzegany zawsze byt doskonalszy od wyobrazonych konstruk-
cji, zawsze piekniejszy niz podsuwane przez wyobraZznie schematy. Czym
zatem panorama Grenoble zastuzyla sobie na to wyznanie? Czy widok byt
tak piekny, czy tak brzydki? A moze dla rozwigzania tej zagadki walory es-
tetyczne w ogéle nie majg znaczenia?

Kanwa eseju jest dzieciece wyobrazenie §wiata zbudowane na podstawie
ryciny z podrecznika do jezyka francuskiego. Micinski, uczac sie jako dziec-
ko jezyka, sumiennie studiowal obrazek pod tytulem Pory roku. Ilustracja,
ktora miata sklonié¢ poczatkujacego romaniste do méwienia, zawierala nie-
zliczone bogactwo szczego6téow. I tak:

»[...] obok rybaka, cierpliwie pochylonego nad wedka, chlopcy w kapieli
burza wode i plosza ryby; na skraju lasu obok jelenia spokojnie stoi strzelec
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z dubeltowkg na ramieniu i psem u nogi; po lewej slonice zawieszone nad
pochylonymi grzbietami zehcéw — po prawej piorun bije w gromochron na
ostrej wiezy gotyckiego koscidtka” [Micinski 1970, s. 73-74].

Istota tego papierowego pejzazu jest brak zaréwno jakichkolwiek wie-
zi przyczynowo-skutkowych, jak i logicznego powigzania poszczegoblnych
elementéw. Micinski zwraca uwage, ze w taki sam sposéb swoje obra-
zy komponowal Brueghel. Ukazywal on ,,§wiat wolny od tych zwigzkow,
jakie wen wnosimy, zacierajac hierarchie wartosSci i zdarzen” [Micinski
1970, s. 74].

Opisany obrazek, jak z naciskiem podkresla filozof, uschematyzowat
jego wyobraznie, ,,stal sie «<ideg normatywna» krajobrazu, pustym schema-
tem nie wypelnionym przez konkretna tre§¢ wyobrazen spostrzegawczych”
[Micinski 1970, s. 73]. Schemat musial pozostawaé pusty, otaczajacy §wiat
ani na chwile nie stawal sie bowiem tozsamy ze §wiatem wygenerowanym
przez wyobraznie, ale to dobrze, albowiem to wlasnie okolicznosé, iz jest
on inny niz obraz w wyobrazni, przesadza, zdaniem Micinskiego, o jego
realnoéci®.

Widok Grenoble sprawil, ze wypelnit sie pusty dotad schemat i w jakims§
sensie unicestwione zostalo kryterium pozwalajace rozstrzyga¢ o tym, co
rzeczywiste. Przyroda okazala sie nieobliczalna: skomponowala pejzaz sku-
piajacy w sobie cztery pory roku na raz. Micinski stojac przed swoim domem
widzial ,,0éniezony masyw Alp, pozétkie klony i zrudziate zbocza Mont Ra-
chais”, i jednocze$nie patrzyl, jak ,,stonce zapala zielone iskry na krzaku po-
maranczy”, a ,,wasaty ogrodnik w niebieskim fartuchu z sekatorem w reku
kreci sie koto drzewka okrytego zielonymi paczkami” [Miciniski 1970, s. 74].
Ten pejzaz zburzyl poczucie rzeczywistosci. Wypelniwszy schemat, stal sie
grozny, zatarl bowiem granice miedzy Swiatem realnym a wyobrazonym.
Aby uwierzy¢ w realne istnienie tego krajobrazu, trzeba go zdekompono-
wac, ,trzeba mu nadaé rzeczywistos§¢”. Nalezy zatem wyodrebnié
z niego poszczegoblne pory roku, kontemplowaé z osobna o$niezone szczyty
Alp - a wiec zime, pozoétkle klony — zwiastun jesieni, zieleniejacy letni krzak
i wiosenne pgki na drzewie. Zabieg ten jest konieczny, poniewaz jedyng pod-
stawg naszej wiary w realno§¢ §wiata zewnetrznego jest regularnosc i pra-
widlowo§é zachodzacych w nim przemian. ,,Rozprzezenie praw rzadzacych
rzeczywisto$cig — czytamy — redukuje ja do rzedu pustych, bezprzedmioto-
wych wyobrazen, do tworéw fantazji i pozbawia waloru obiektywnego ist-
nienia” [Micinski 1970, s. 33].

4 Zagadnienie to rozpatruje szerzej w kontekScie calej tworczosci polskiego eseisty w: K.
Salamon-Krakowska, Malowanie stowami. Rzecz o filozofii Bolestawa Miciriskiego, Wydawnic-
two Atut, Wroctaw 2007.
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Krajobraz przynalezy do obszaru podmiotowoS$ci, powstaje na styku
ludzkiej percepcji i §wiata przyrody. Gdy wzrok dosiega natury, gdy wytycza
jej ramy po to, by nada¢ szczegdlng range fragmentowi przestrzeni, powsta-
je krajobraz. Obraz uchwycony w kadrze naszego spojrzenia nie jest czescig
natury, jak nieraz zwyklo sie sadzi¢, natura bowiem jest jednoscia, a jed-
noé¢ nie ma czeSci. Micinski mawial, ze nie nalezy ,utozsamia¢ wytworu
(dzieto skonczone i ztozone) z jego genetycznym podlozem biologicznym czy
uczuciowym. Drzewo wyroslo z pestki, ale drzewo nie jest pestka” [Micinski
1970, s. 72]. Krajobraz jest tego rodzaju ,,wytworem”. Parafrazujac stlowa
Micinskiego mozna powiedzieé, ze cho¢ krajobraz wyrasta ze §wiata przyro-
dy, to w chwili, gdy staje sie krajobrazem, przestaje by¢ przyroda.

Przyrodzie brak granic, bez ktorych nie byloby krajobrazu. W chwili,
gdy czlowiek konstytuuje krajobraz, gdy powotuje go do istnienia, sktadaja-
ce sie nan elementy zyskuja nowe zycie, nabierajg indywidualnego, niepo-
wtarzalnego charakteru. Simmel wrecz pisze, ze ,,gdy widzimy juz nie sume
poszczegblnych przedmiotéw naturalnych, ale naprawde krajobraz, mamy
do czynienia z dzietem sztuki in statu nascendi” [Simmel 2006, s. 299]. Uj-
rze¢ krajobraz - to ujrze¢ kompozycyjng jedno$é, inng wszak od tej danej
przez nature, inng tez od tej, ktora widza oczy teologa czy rolnika. I czasem
tylko bywa tak, jak w przypadku Micinskiego, ze to, co ukazuje sie naszym
oczom, jest tak nierzeczywiste, ze czujemy sie nieswojo.

Jest niewatpliwie co$ nierealnego w majestatycznym pieknie alpejskie-
go krajobrazu. Jest co$, co zniewala i urzeka. Kto wie, moze wlasnie 6w brak
realnosci, ktory tak przerazit Micinskiego, innych urzeka najbardziej, moze
to owa nierzeczywista sceneria wabi ludzi? Jesli sg na $wiecie takie miejsca,
ktorych bajkowos$¢ wznieca iluzje, ze oto przeszliémy na drugg strone lustra,
nie wahajmy sie ani chwili - jedZzmy tam!

Odurzajaca won bzu to wiosna, palace promienie slonca to lato, o$nie-
zone szczyty Alp to zima, Scielace sie na zboczach pozoétkle trawy to jesien.
Oto moje cztery pory roku zobaczone jednoczeénie dnia 4 maja 2011 roku
w dolinie Kaunertal.
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Abstract

Alpine scenery

The Alps, perhaps more than any other mountains, have always enthralled man. This fasci-
nation resulted in numerous literary and painterly works which sing the praises of the Alps.
Also various expeditions and trekkings have become more and more popular. But the Alps are
also the source of the ambivalence of feelings, which results in critical texts being created by
philosophers. This article deals with the question of scenery in the context of philosophic con-
templation of George Simmel and Bolestaw Micinski.

Key words: the Alps, scenery, travel, Simmel, Micinski
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PRZYCZYNY POZNOSREDNIOWIECZNEGO
SCHYLKU PIELGRZYMOWANIA NA PRZYKEADZIE
SANTIAGO DE COMPOSTELA

Jozef Bremer*

Zarys tresci: Czesto przyczyn obserwowanego w XVI wieku kryzysu pielgrzymowania upatru-
je sie w upowszechnieniu humanistycznego myslenia doby renesansu i reformacji. Odwolujac
sie do pielgrzymek do Santiago de Compostela pragniemy pokazac, ze zrodla tego kryzysu sie-
gajg po czeSci poéznego Sredniowiecza. Nalezg do nich réznorakie, czesto pozareligijne racje, ze
wzgledu na ktoére osoby znajdowaly sie na pielgrzymim szlaku.

Slowa kluczowe: kult éw. Jakuba w Santiago de Compostela, pielgrzymka za kare, za kogo$
innego

»Jestedmy podobni do pielgrzymoéw, ktérych nie meczy
wedrowka przez pustynie, poniewaz ich serca zamieszka-
ly juz w Swietym Mieécie”.

Antoine de Saint-Exupery

Wstep

Pielgrzymki zostaly wlaczone do tradycji chrzeScijanskiej mniej wiecej
w czasach, kiedy éw. Helena w czwartym stuleciu po Chrystusie odwiedzi-
la Jerozolime. Podazalo za nig wielu wiernych, biorac na siebie niewygo-
dy czesto niebezpiecznej drogi. Z biegiem czasu, oprécz Ziemi Swietej, jako
cele pielgrzymek pojawity sie w Europie inne miejsca. Ich znaczenie wzrosto
w VII wieku, gdy Ziemia Swieta znalazla sie pod panowaniem muzulmanéw.
7 poczatku godzili sie oni na pielgrzymowanie do Palestyny, jednak w XII
wieku praktycznie zablokowali ruch pielgrzymkowy.

Najczestszymi motywami sklaniajacymi chrze$cijan do udania sie w dro-
ge bylo wypelnienie zlozonego §lubu badz tez nalozonej kary koscielnej, uzy-
skanie odpustu badz pielgrzymka rozumiana jako dziekczynienie lub prosbha

* Ks. dr hab., prof. ,Ignatianum”, prof. Ud; e-mail: zjbremer@cyf-kr.edu.pl.
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o wstawiennictwo danego $wietego. Tymi samymi motywami kierowali sie
réwniez pielgrzymi zdgzajacy do Santiago de Compostela, na ktérych w tym
artykule skupimy szczegélng uwage.

Na wskazane powyzej Sci§le religijne motywy pielgrzymowania w p6z-
nym $redniowieczu zaczely nakladac¢ sie i miesza¢ z nimi niczym w tyglu
racje pozareligijne, wskutek czego na szlaku $wietego Jakuba mozna bylo
spotka¢ réznych patnikéw. W niniejszym artykule przedstawiono wlaénie
6w proces, ktory jeszcze przed reformacjg i oswieceniem doprowadzit do po-
waznego kryzysu w religijnym rozumieniu pielgrzymek oraz w praktykach
pielgrzymowania. Najpierw przyjrzyjmy sie, jakie bylo p6znosredniowieczne
tlo religijno-spoleczne owego pielgrzymowania.

1. Pielgrzymka

Pod terminem ,pielgrzymka” rozumiemy zdazanie, wedrowanie do
okre§lonego miejsca kultu religijnego, w ktérym szczegélnie jest czczony
grob §wietej osoby, jej relikwie lub jaki$ stynacy taskami obraz!.

Redaktor dwunastowiecznego przewodnika Liber Sancti Jacobi rozumie
pod stowem ,,pielgrzym?”, ,,osobe obcg”, ktéra na obczyznie szuka zbawienia.
Za pierwszego pielgrzyma autor Liber Sancti Jacobi uznaje wypedzonego
z raju Adama? W tradycji biblijnej Abraham jest uwazany za tego, ktory
wyrusza ze swojej ojczyzny jako pielgrzym.

Pielgrzymki nie nalezaly do oficjalnej koScielnej liturgii, nie byly tez
obowiazujacym elementem zycia koScielnego, jak np. zachowanie postu
w piatek [Hiuittl 1985, s. 39]. Nie bylo takze zwyczaju pielgrzymowania do
wlasnego koéciota parafialnego. Tym samym pielgrzymka stanowita i stano-
wi po dzi$ dzien szczegblng forme poboznosci chrzescijanskiej, ktora opiera
sie na wewnetrznym przekonaniu o $wietoSci jakiego$ miejsca, tzn. prze-
strzeni, gdzie Bég, dzialanie Jego laski, jest obecne w nadzwyczajny sposob.
Forma i tre$§¢ pielgrzymki zawieraja w sobie pokonanie jakiego$ odcinka
drogi celem oddania czci obiektowi kultu. Wyrazem tej czci jest modlitwa
w miejscu pielgrzymowania lub pozostawienie tam jakich§ ofiar, np. w for-
mie daréw wotywnych [por. Hartinger 1992, s. 11]. Je§li pielgrzymka nie
jest obowigzkowym, a jedynie dowolnym wyrazem wiary, to rodzi sie pytanie

1 Jak wskazuje W. Hartinger: ,,Sredniowieczne pielgrzymowanie to wyruszenie w droge
celem oddania czci relikwiom, a szczegdlnie cialu §wietego. Udawano sie do grobu meczennika,
apostota...” [Hartinger 1992, s. 102].

2 Rekopis Liber Sancti Jacobi, zwany takze Kodeksem Kalikstynskim, zostal prawdo-
podobnie spisany w latach 1137-1140 [por. Herbers 1986, s. 67].
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o motywy osoby pielgrzymujacej. Pytanie to zadaje K. Herbers [2006b, s. 7]
i odpowiada, ze juz w éredniowiecznej Europie, czyli w szczytowym okresie
pielgrzymowania, motywy te byly rézne?.

Przygladajac sie zjawisku z szerokiej perspektywy religijnej nalezy po
pierwsze stwierdzié, iz motywy pielgrzymowania sprowadzaly sie czesto do
fizyczno-duchowego urzeczywistnienia wyobrazenia, ze zycie ludzkie jest
peregrinatio. ChrzeScijanin — to homo viator, ktérego cala ziemska egzysten-
cja jest zdgzaniem do niebieskiego Jeruzalem, czego realng namiastke sta-
nowi pielgrzymka do Grobu Swietego. Sarkofagu na grobie mozna dotknag,
figure mozna objaé, na $wiety obraz mozna popatrzeé¢. Rado§é ze spotkania
z Bogiem w miejscu §wietym i plynacy z niej spokdj wewnetrzny pomagaly
pielgrzymowi wyruszy¢ w droge powrotna, a zarazem nabraé¢ dystansu do
oczekujacej go codziennoSci.

7 drugiej za$ strony pielgrzymki umozliwialy okazanie skruchy za po-
pelnione zlo, uzyskanie przebaczenia grzechéw, odpuszczenie kar docze-
snych. Opowiadania o cudach dziejacych sie w miejscach §wietych wzma-
galy wiare w obecno§¢ w nich Boga i Jego milosierne dzialanie. Zwlaszcza
w p6znym Sredniowieczu pielgrzymki byly coraz czesciej postrzegane pod
katem ludzkiej biedy i nedzy, do pokonania ktorych potrzebna byla pomoc
ponadnaturalnych sit. Wstawienniczej pomocy Swietych pielgrzym upraszat
juz w swoim domu i skladal przysiege, ze w duchu wdziecznoSci za otrzyma-
ng pomoc odbedzie pielgrzymke?.

Biorac pod uwage motywy pielgrzyméw, mozna wskazaé trzy podstawo-
we typy Sredniowiecznych pielgrzymek: a) pielgrzymki btagalne i dziekczyn-
ne, b) pielgrzymki pokutne lub nalozone przez urzad koScielny jako kara oraz
¢) pielgrzymki podejmowane w zastepstwie kogo$ innego (kto§ udawat sie
w droge zamiast innej osoby albo na zlecenie jakiej$ grupy). Praktyka wysyla-
nia na pielgrzymki miala swoje zrédio w przepisach prawa kanonicznego.

Do owych trzech typ6éw pielgrzymek dolaczaja w péZnym Sredniowieczu
pielgrzymki (pokutne lub karne) nakazane przez wladze §wieckie. I tak mie-
dzy rokiem 1415 a 1513 sady miasta Antwerpii wystaty, na mocy wyroku, na
réznego rodzaju pielgrzymki 2500 oséb [por. Schérer 2010, s. 64]. Praktyka
stalo sie wowczas laczenie pielgrzymek z podrézami w celach handlowych
lub zawodowych. Rosta tez liczba pielgrzymoéw udajacych sie w droge w za-
stepstwie kogo$, kto nie mégt uczynié tego osobiScie.

3 K. Herbers nalezy do grona wybitnych badaczy zajmujacym sie zjawiskiem pielgrzy-
mek.

4 Przypuszcza sie, ze w taki wlasnie sposéb pojawit sie kult czternastu Swietych Wspomo-
zycieli, relikwie ktérych dotarty do Europy w czasie wypraw krzyzowych. Z czasem Wspomozy-
ciele byli czczeni jako grupa, a wybudowana ku ich czci bazylika Vierzehnheiligen (niedaleko
Bambergu) stala sie znanym miejscem pielgrzymkowym [por. Frst 2008, s. 252-256].
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2. Rozwdj pielgrzymek do Santiago de Compostela

Zgodnie z najnowszymi badaniami przekazéw historycznych gréb Apo-
stola Jakuba Starszego zostal ponownie odkryty miedzy rokiem 818 a 834.
Wedlug przekazu Pustelnik Pelayo zobaczy! dziwne zjawiska §wietlne, ktore
wskazywaly na obecno§¢ zapomnianego grobu Apostota. Krél Asturii Alfons
IT (791-842) nakazal zbudowa¢ na wskazanym przez Pelayo terenie ko§ciot.
Wkrotce stal sie on miejscem pielgrzymkowym, wokaél ktérego powstala wio-
ska. W X wieku wioska ta rozrosta sie w miasto Santiago de Compostela. We-
dlug przekazu biblijnego §w. Jakub byl pierwszym apostolem meczennikiem,
a wiec jego kult mial od poczatku duze znaczenie. Zgodnie z legendarnym
przekazem, $w. Jakub byl jedynym apostolem, ktory pracowat w Hiszpanii.
Po meczenskiej Smierci w Jerozolimie jego cialo zostalo w sposéb cudowny
przeniesione do Hiszpanii®.

W X wieku Santiago de Compostela bylo raczej lokalnym miejscem
pielgrzymkowym, ktore dzieki staraniom swego pierwszego arcybiskupa,
Diego Gelmireza (ur. 1069 — zm. ok. 1149 r.), stalto sie miedzynarodowym
celem pielgrzymek. Wykorzystujac swoje bliskie kontakty z Rzymem, Gel-
mirez uzyskal dla swojej katedry miedzy innymi istotny przywilej udzie-
lania zupelnego odpuszczania grzechéw. W datowanych na wiek X i XI
zrodlach prawie bez wyjatku wymienia sie pielgrzymoéw pochodzenia szla-
checkiego, biskup6éw i opatéow. Na rozprzestrzenionych po catej Europie
szlakach pielgrzymich spotyka sie natomiast w wieku XII-XIII nie tylko
przedstawicieli stanéw wyzszych czy tez znanych $wietych, jak Franci-
szek z Asyzu, Bernardyn ze Sieny, Brygida ze Szwecji czy Elzbieta Portu-
galska, lecz rowniez tysigce przedstawicieli prostego ludu [por. Herbers,
Plotz 1993, s. 23].

Sg nimi pielgrzymi bezimienni, reprezentujacy wszystkie stany ow-
czesnego chrzescijanskiego spoleczenstwa. Rosnie liczba wiernych, kto-
rzy czesto gromadnie udajg sie w pieszg pielgrzymke do Santiago de Com-
postela (jak np. w 1203 roku patnicy z Nadrenii), badz tez podrézuja
specjalnymi statkami dla pielgrzyméw z Hamburga. Powstaje réwniez
szeroko rozgaleziona sie¢ pielgrzymich kaplic, bractw §wietego Jakuba,
hospicjow. Waznym elementem tej sieci okazuja sie np. mosty, zapewnia-
jace przeprawe przez rwace rzeki i strumienie. Rozbudowana infrastruk-
tura umozliwia dotarcie do odleglej, lezacej na krancu 6wczesnego $wiata
hiszpanskiej Galicji.

5 Odno$nie do biblijnych danych dotyczacych §w. Jakuba Apostola por. J. Bremer, Santia-
go de Compostela. Pielgrzymim krokiem [2007/11, s. 155-156].
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W péznym éredniowieczu Santiago de Compostela stato sie, obok Rzymu
iderozolimy, najwazniejszym centrum pielgrzymkowym chrze§cijanstwa, do
ktorego zdazali patnicy, poczynajac od Skandynawii, poprzez Europe §rod-
kowg az po potudniowa®.

7 jednej strony Sredniowieczny wzrost liczby pielgrzyméw do Santia-
go de Compostela byl spowodowany wieksza od XI wieku mobilnoScia spo-
leczenstwa, kwitngcym kultem relikwii oraz wiara w cuda. Z drugiej za$
strony 6wczesny rozwdj pielgrzymek, jako zjawiska masowego, byt cisle
zwigzany z rozwojem spoleczno-kulturowym i demograficznym 6wczesnego
spoleczenstwa’.

Wzrostu liczby ludnoSci nie mozna uznacé za jedyne wyttumaczenie coraz
wiekszej popularnoéci pielgrzymowania do Santiago de Compostela w calej
6wczesnej Europie. Apostot Jakub Starszy, jako Swiety Jakub Matamoros
(Pogromca Mauréw), stal sie gléwnym duchowym patronem rekonkwisty
— militarnego i politycznego ruchu na rzecz odzyskania Pétwyspu Iberyj-
skiego z rgk muzulmanoéw. Rekonkwistadorom papieze przyznawali odpusty
identyczne z tymi, ktérych udzielano uczestnikom wypraw krzyzowych do
Ziemi Swietej. Wielu z tych, ktérzy jako rycerze udawali sie do Palestyny,
odwiedzalo grob Apostota Jakuba — narodowego patrona Hiszpanii.

W XIII i XTIV wieku przewazaly motywy religijne pielgrzymowania. Tru-
dy i niebezpieczenstwa podejmowano z nabozenstwa do §wietych, z potrze-
by ugruntowania wlasnej wiary, troski o zapewnienie sobie zycia wiecznego,
z checi podziekowania za narodziny dziecka, za ratunek udzielony w nie-
bezpieczenstwie lub chorobie, za udang transakcje handlowa czy pomysiny
przebieg sprawy sadowejs. Pojawialy sie takze motywy inspirowane przez
wszechobecng wowczas monastyczng forme zycia, do ktérych nalezata idea
obywania sie bez ziemskiej ojczyzny, nasladowanie formy zycia bezdomnego
Jezusa Chrystusa, uprawianie ascezy, poczucie obowigzku krzewienia wiary.
W o6wczesnych zapisach o cudach powtarza sie czesto zyczenie cielesnego
i duchowego uzdrowienia.

6 W roku 1253 krol Francji Ludwik IX poslal franciszkanina Wilhelma von Rubruka w dy-
plomatyczna podr6z do Wielkiego Chana. Bedgc na dworze Chana Wilhelm poznal armenskiego
mnicha Sergiusza, ktéry wypytywal go o papieza i o éw. Jakuba. ,,[...] whether I believed he
would see him, if he came to him on the part of Mangu, and if he would furnish him with horses
as far as Saint James” [por. http://www.archive.org/details/journeyofwilliamOOruys, s. 204].
W XIII wieku pielgrzymki do Santiago byly zatem znane ,,na §wiecie”, nawet armenski mnich,
ktoérego losy zagnaly na dwér Chana, o nich slyszal.

7 W XII wieku szacunkowo 200-500 tysiecy pielgrzymoéw odwiedzalo rocznie Santiago de
Compostela [por. Grabmayer 2010, s. 38; Bettin, Volksdorf 2002, s. 213].

8 Sigal [1986, s. 85] zaznacza, iz krélowie i papieze odwiedzali groby §wietych, aby uspra-
wiedliwié swoje dziatania oraz prosic¢ o wstawiennictwo. Mozna tym samym moéwié o pielgrzym-
kach politycznych i narodowych.
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Religijne rozumienie zbawienia, postep ekonomiczno-techniczny, zmia-
ny spoleczne i prawne, pobozne przekazy literackie, zastyszane opowiesci
ustne, nowosci wprowadzane w architekturze i sztuce sakralnej skutkowa-
ly zmianami strukturalnymi i w konsekwencji doprowadzily — natrafiajac
na podatny grunt wywolany mobilnoscig spoleczenstwa — do masowego ru-
chu. Pielgrzymi stali sie powszechnym zjawiskiem na europejskich drogach.
Roczna liczba pielgrzymow udajacych sie do grobu §w. Jakuba wzrosta do
setek tysiecy. Pod wzgledem liczby przybywajacych pielgrzymoéw Santiago
de Compostela zaczeto zréwnywac sie z Rzymem.

3. Uposazenie i przywileje pielgrzyma

Sredniowieczny pielgrzym, zanim wyruszyt w droge, musial najpierw
uporzadkowac swoje sprawy osobiste, pogodzié sie z sgsiadami lub nieprzy-
jaciélmi. Od zony oraz od proboszcza miejsca musial uzyskaé pozwolenie
na odbycie pielgrzymki. Nastepnie prosil o specjalne blogostawienistwo piel-
grzyma, ponadto spisywal testament na wypadek, gdyby nie wrécil do do-
mu®. Wszystkie te przygotowania wymagaly czasu i zaangazowania w nie
0s0b najblizszych. Pielgrzym z namyslem opuszczal swoje otoczenie i odda-
wal swéj los w boskie rece.

W klasycznym stroju, tj. zaopatrzony w kapelusz, laske, torbe i ptaszcz,
pielgrzym udawat sie w droge, modlit sie, odwiedzal koscioty. Na pirenejskiej
przeleczy Roncesvalles odmawial przepisane modlitwy i stawial krzyz, a na
granicy Galicji zabieral kamien, ktory przynosil do Santiago. Po obmyciu
sie w miejscowo$ci Lavacola docieral do grobu Apostota Jakuba i czuwat
calg noc w katedrze. Przed udaniem sie w droge powrotng otrzymywal, jako
znak odbytej pielgrzymki, muszle éw. Jakuba, ktorg zawieszal na kapeluszu
lub na ptaszczu.

Przemierzajacy rézne kraje pielgrzym byl, jak wspomnielisémy, ,,0b-
cym”, czyli osoba najczeSciej nieznajaca jezyka kraju, ktory przemierzal,
kim$ pozostajacym poza systemem prawnym swojej ojczyzny. Dlatego po-
trzebowal — podobnie jak wedrujacy uczeni i kupcy - szczegdlnej ochrony
prawnej ze strony KoSciola. I oraz II Sobér Lateranski (1123/1139) wydat
stosowne dokumenty dotyczace ochrony pielgrzymoéw oraz rzeczy, ktore do
nich nalezaly. Za napady na pielgrzymoéw badz za okradzenie ich grozily
koécielne kary ekskomuniki [por. Ohler 2006, s. 29]. Strdj i oznaki statusu
pielgrzyma gwarantowaly takze ochrone przed zlodziejami. O jej skutecz-

9 Na szlaku pielgrzymek byly specjalne urzedy wyspecjalizowane w sporzqdzaniu nagtych
testamentow [por. Meyer 2005, s. 11; Hébler 1899, s. 34].
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noéci $§wiadezy chociazby fakt, ze wspomniany juz biskup Gelmirez wystat
w roku 1118 do Rzymu dwoéch postow z 120 funtami zlota. Byli przebra-
ni za pielgrzymoéw. Szczegélne wymagania prawo koScielne stawiato przed
pielgrzymujacymi patnikami stanu duchownego, ktérzy bez pozwolenia ich
wlasnego biskupa nie mogli w czasie pielgrzymki odprawiaé¢ Mszy §w. ani
udziela¢ sakramentow.

Do potowy XTI wieku nocleg i wikt zapewnialy pielgrzymom gléwnie klasz-
tory benedyktynskie. Mogli oni takze nocowaé w przedsionkach kosciotow.
W XI wieku pojawiaja sie osobne szpitale podlegle klasztorom, gdzie pielgrzy-
mi otrzymywali darmowe utrzymanie, najczesciej jednodniowe. W wieku XIII
i XIV spotyka sie szpitale fundowane i prowadzone przez bractwa i zakony ry-
cerskie. Przybywajacym pielgrzymom umywano nogi, podawano positki. Pobyt
zdrowego pielgrzyma w schronisku mogt trwaé¢ zazwyczaj jedng noc, najdiu-
zgj trzy. Celem kontroli czasu pobytu nacinano wyciecia na lasce pielgrzyma.
Zmarly w drodze pielgrzym mial zapewniony katolicki pogrzeb. W Santiago
biskup Gelmirez utworzyt osobny cmentarz dla zmartych pielgrzymoéw. Istnia-
ly dokladne wskazania, co zrobié z rzeczami pozostatymi po zmartych.

Rosngca liczba schronisk gwarantowala, ze pielgrzymi po kazdym dniu
marszu bedg mogli znalez¢ noclegownie, oznakowang np. muszlg §w. Jaku-
ba. W deszczowym, gbérzystym krajobrazie kolo Foncebadon ustawiano spe-
cjalne wieze ze $wiattami i zamawiano przewodnikéw do przeprowadzania
pielgrzymow.

Oproécz schronisk tworzonych przy klasztorach zaczety powstawiaé pry-
watne gospody. Na przetomie XI i XII wieku rownolegle do darmowej goscin-
noéci pojawila sie jej nowa forma: goscinno§é za zaplate. Gospody staly sie
szybko rozwijajaca sie galezig uslug na drodze do Santiago de Compostela.
W duzych miastach ich liczba tak wzrosla, iz karczmarze byli zmuszeni wy-
chodzi¢ na droge i zaprasza¢ patnikow pod swdj dach. Chciwi na pienigdze
i nieuczciwi karczmarze pojawiali sie w licznych opowiadaniach o pielgrzy-
mach do Santiago de Compostela.

Na drogach Europy pdéznego Sredniowiecza swoja legende wykuwali
takze Cyganie, ktorzy podawali sie za pielgrzymoéw pokutujacych za grzech
odstepstwa od wiary.

,» Wybor tego wcielenia byl ze wszech miar trafny. Pielgrzymowanie w §re-
dniowieczu bylo zjawiskiem powszechnym jako forma pokuty, a pokutuja-
cych otaczal nimb ludzi §wietych, ktéorym pod grozba grzechu i kary nie
nalezalo szkodzi¢” [Mirga, Mréz 1994, s. 67].

W ikonografii éredniowiecznej Cyganie sa czesto przedstawiani z kijem
w reku lub na ramieniu, co upodabnialo ich do pielgrzyméw. Ryse na wize-
runku pielgrzymujacego, poboznego Cygana-pokutnika zostawialy jednak
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codzienne jego zwyczaje, formy zarobkowania, ktére nie przystawaty piel-
grzymom (polowania, wrézenie). Wszystko to skutkowalo ambiwalentnymi
postawami wobec Cyganow.

4. Typy pielgrzymow

Na gruncie tak naszkicowanego obrazu §redniowiecznego spoleczen-
stwa mozemy wyrdzni¢ — na podstawie osobistych motywacji patnikow
lub racji zewnetrznych — trzy typy $redniowiecznych pielgrzymek. Byly to:
pielgrzymka z poboznoéci (dewocyjna), pielgrzymka jako pokuta lub kara
i pielgrzymka za kogo$ (delegacyjna). Nie bedziemy tutaj omawiali innych
,pozareligijnych” motywéw udawania sie w droge do Santiago de Composte-
la, takich jak np. fascynacja przygodami, podréze dyplomatyczne na dwory
Hiszpanii, przy okazji ktérych odwiedzano r6zne miejsca $wiete.

Pielgrzymka dewocyjna — proS§by lub dziekczynna — uchodzila za naj-
czystszg forme zdgzania do grobu Apostola Jakuba lub do innych miejsc
pielgrzymkowych. Choroby, nieszczeScia, zarazy i inne niebezpieczenstwa
sklanialy do odbycia pielgrzymki blagalnej, doznanie Bozej pomocy i ratun-
ku inspirowalo do odbycia pielgrzymki dziekczynnej, bedacej najczesciej
wywigzaniem sie ze zlozonego wczesniej §lubu lub przyrzeczenia. Pielgrzy-
mi z poboznosci chcieli swoje prosby i podziekowania zostawié przy grobie
Apostota. Silnym bodzZcem religijnym przyczyniajacym sie do gwaltownego
wzrostu liczby pielgrzymoéw byla Sredniowieczna wiara w cuda. W tej grupie
pielgrzyméw mozna takze braé pod uwage takie motywy ,,pozareligijne”, jak
rado$c¢ z bycia w drodze, wewnetrzna tesknota za otwierajacy sie dala, zafa-
scynowanie dluga podréza do najdalej na zachdéd (wedlug stanu 6wczesnej
wiedzy) wysunietego miejsca na Ziemi. Bycie ,,obcym”, wydanym na pomoc
innym ,,obcym”, bylo niejako ze swojej natury istotnym elementem pokuty.

Dobrowolnie podjetym pielgrzymkom przeciwstawia sie pielgrzymki na-
kazane — najpierw przez instancje koScielne, a pdzniej takze przez swieckie®.
Swoje zrodlo mialy one w praktykach prawa kanonicznego, ktére rozwineto sie
w czasach karolinskich i pozostalo zywe przez wieki. Jedna z podstawowych
zasad tego prawa glosila, ze zly czyn moze zosta¢ naprawiony jedynie czynem
dobrym. A za taki dobry czyn uchodzila pielgrzymka. Czasem dla wzmocnienia
kary skazaniec musial nie$¢ z sobg kamien lub drewniany krzyz. Osoby wysy-
fane na karne pielgrzymki nalezy odréznic od pielgrzymoéw-pokutnikéw, ktorzy
sami wyruszali w pokutng droge i dobrowolnie wedrowali do miejsc §wietych.

10 Na karne pielgrzymki wysylano nie tylko do Santiago de Compostela, np. w XIV i XV

wieku sady w Brabancji, Flandrii i Bawarii skazywaly na odbycie karnej pielgrzymki do bene-
dyktynskiego klasztoru §w. Macieja w Trewirze [por. Becker 1996, s. 448].
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Trzecim typem byla pielgrzymka w zastepstwie, w ktorej patnik piel-
grzymowal za kogo$ innego. Mgl to robié na zlecenie osoby prywatnej lub
grupy os6b. Dwa ostatnie typy pielgrzymowania interesuja nas najbardziej,
dlatego przyblizymy je ponize;j.

5. P6znosredniowieczny kryzys pielgrzymek

W XV i XVI wieku pielgrzymi na szlaku do Santiago de Compostela
tworzyli zréznicowang grupe os6b. Coraz silniej dochodzi woéwczas do glo-
su sekularyzacja i pluralizacja wspomnianych powyzej motywow, z ktérych
powodu wyruszano lub wysylano w droge do tego sanktuarium pielgrzyma.
Motywy religijne, takie jak nalozenie pokuty, prosba o uzdrowienie badz od-
puszczenie grzechow, mieszajg sie coraz bardziej z racjami pozareligijnymi,
ktore mozemy nazwac ,,Swiatowymi”.

Poczawszy od XIV wieku wladze §wieckie zaczynaja skazywac na odbycie
karnej pielgrzymki'. W procedowaniu takich kar przodujg miasta belgijskie
i holenderskie, a takze miasta hanzeatyckie. Miedzy 1415 a 1513 rokiem
w samej Antwerpii wydano 2500 wyrokéw skazujacych przestepcow na roz-
ne pielgrzymki. Wyslanie na karng pielgrzymke oznaczalo jednak, ze osoby
te korzystaly z tych samych przywilejow i ochrony, co pielgrzymi wyrusza-
jacy w droge dobrowolnie. W odréznieniu od tych ostatnich patnicy za kare
nie mieli jednak okazji do wewnetrznego przygotowania sie do pielgrzymki.
W &ci§le okres§lonym i bardzo krétkim czasie — praktycznie nastepnego dnia
po ogloszeniu wyroku — musieli wyruszy¢ w droge.

Skazanie na karng pielgrzymke rozwigzywato wiele probleméw zaréwno
wladz lokalnych, jak i samego przestepcy. Bez wiekszego wysitku i kosztow
pobytu w wiezieniu pozbywano sie na jaki$ czas osoby skazanej. Ta ze swojej
strony uzyskiwala status pielgrzyma, a dluga droga miala utatwia¢ reflek-
sje nad jej dotychczasowym zyciem. Byla chroniona przed zemsta rodziny,
ktorej wyrzadzita zto lub krzywde, mogla korzystaé z pobytu w schroniskach
dla pielgrzymoéw, a takze z gwarantowanych im débr duchowych. Wyruszajac
na pielgrzymi szlak byla jednak — podobnie jak inni pielgrzymi — narazona
na niewygody drogi, na choroby, na atak zb6jcéw lub rabusiéw, na spotkanie
z podobnymi sobie mordercami i zlodziejami. Po powrocie z pielgrzymki osoba
skazana musiata przedstawi¢ dowdd odbytej pielgrzymki.

Praktyka wysylania na przymusowe, karne pielgrzymki wplyneta nega-
tywnie na obraz pielgrzyma oraz na pierwotna, religijng, idee pielgrzymo-
wania. W przypadkach ekstremalnych pojecia ,pielgrzym” i , przestepca”

1t Pierwsza notatka o skazaniu na odbycie karnej pielgrzymki pochodzi z roku 1306 [por.
Maes 1955, s. 100-103].
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okazywaly sie synonimami. Karne pielgrzymki staly sie czescig skltadowsg
zjawiska prowadzacego do ogdlnego kryzysu pielgrzymek, nie tylko tych do
Santiago de Compostela.

Dlatego jest rzecza zrozumialg, ze krolowie hiszpanscy w XVI wieku
podejmowali starania majace na celu ochrone pielgrzyméw na Camino de
Santiago. Kto oddalil sie wiecej anizeli cztery mile od gléwnego szlaku, ten
tracit prawa do ochrony osobistej oraz status pielgrzyma. Ponadto wzrost
S§wiadomos$ci narodowej owocowal tworzeniem sie¢ nowych panstw, ktore
z kolei poddawaly coraz ostrzejszej kontroli pielgrzyméw z innych krajow.
Zaczeto sie od nich domaga¢ tzw. listow przewodnich.

W miastach, gdzie prowadzono kilka lub kilkanascie schronisk, rézne-
go typu ,,pielgrzymi” czesto naduzywali goscinnosci. Trudno bylo ustalic,
czy byli to patnicy pielgrzymujacy z poboznoSci, czy tez pielgrzymujacy za
kare, czy wreszcie pielgrzymujacy za kogo$ innego. Na przyklad w Astordze
w 1521 roku zaczeto odgérnie ,,przydziela¢” nadchodzacych pielgrzyméw do
poszczegélnych schronisk. Zapobiegano w ten sposéb przechodzeniu tych
0s0b z jednego miejskiego schroniska do drugiego, uniemozliwiajac im kilku-
dniowy i niepozgdany przez miejscowe wladze pobyt w mieScie. Przywdzia-
nie stroju patnika ulatwialo bowiem owym ,,pseudopielgrzymom” darmowy
pobyt w miastach i korzystanie z go§cinno&ci ich mieszkancow.

Odnotowano rowniez przypadki, ze niektérzy prywatni wlasciciele
karczm i noclegowni wypedzali biednych pielgrzyméw z chwila, gdy pojawi-
li sie pielgrzymi bardziej zamozni. Na poczatku serwowali im dobre wino,
a gdy sie napili, podawali gorsze albo wrecz zepsute. Karczmarze domagali
sie tez znacznie wiekszych optat za §wiece, wino i inne produkty, od tych,
jakie obowigzywaly na miejskich targowiskach. Mnozyly sie przypadki oszu-
kiwania przy wymianie pieniedzy, zatrzymywania sobie dobytku zmartych
pielgrzymoéw, zamiast oddania go jako ofiary na biednych.

Inna formg pielgrzymowania, ktéra w XV-XVI wieku zaczela nabieraé
znaczenia, byla wspomniana juz pielgrzymka w zastepstwie. Mowa o przy-
padkach, kiedy ze wzgledu na chorobe lub inne zobowiazania dana osoba
nie mogla sama odby¢ pielgrzymki. Wysylata wtedy w swoim zastepstwie
krewnego, znajomego lub przyjaciela. Celem pielgrzymki w zastepstwie mo-
glo by¢ takze dostarczenie do Santiago jakiej$ ofiary lub wotum, np. §wiecy,
figury czy obrazu. Za inng osobe pielgrzymowano réwniez na mocy ustalen
testamentowych (,ku spokojowi swojej duszy”). Wowczas organizacja piel-
grzymki zalezala od spadkobiercow testamentu, tzn. gdy w sensie zamie-
rzonym przez zmartego kto§ udawal sie w droge, podobnie jak zamawiano
Msze $w. za spokdj jego duszy. Wprowadzono takze praktyki grupowych piel-
grzymek pokutnych lub btagalnych, wtedy — albo z nakazu, albo na prosbe
- pielgrzymowala wieksza grupa. Poniewaz pielgrzymi delegaci otrzymywali
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za odbyta pielgrzymke zaplate, trudno wnioskowac o ich religijnych moty-
wach. Zwyczaj pielgrzymowania w zastepstwie byl powodem pojawienia sie
»zawodowych pielgrzyméw”, ktorzy byli optacani i rozliczani wedlug z gory
ustalonych stawek.

Silnie wymieszany, bardzo liczny strumien réznego typu pielgrzyméow
oddziatywal nie tylko na panujgce wéréd nich nastroje, lecz takze na otocze-
nie miejscowe, w ktérym przebywali. Pierwotny Camino de Santiago — szlak
pielgrzyméw — stawal sie powoli traktem handlowym, gospodarczym, ele-
mentem systemu penitencjarnego. Droge te przemierzaly rézne osoby: jedne
pielgrzymujace, inne podrézujace, jedne idace za kare, inne zebrzace, jedne
szukajace inspiracji architektonicznych, inne naduzywajace rozbudowanej
infrastruktury, jeszcze inne — czerpigce z Camino zyski. Na marginesie
mozna wspomnieé, ze réznorodnosé motywoéw religijnych i pozareligijnych
sktaniajacych do uczestnictwa w masowych pielgrzymkach obrazuje nie tyl-
ko kryzysowe zjawiska. Motywy te wskazuja bowiem na silne wewnetrzne
napiecia — indywidualne i spoleczne — na sktonnoéé do ucieczki w quasi-
praktyki religijne. Zjawiska te sg takze przejawem niepokoju i niepewnosci
nurtujacych szerokie kregi klerykalne, szczegélnie nizsze duchowienistwo.

6. Handlowo-gospodarcze aspekty pielgrzymek

Pielgrzymujacy na Camino de Santiago przyczynili sie w istotny spo-
s6b do rozwoju ekonomicznego Hiszpanii. Tworzyly sie, uwarunkowane po
czeSci wyprawami krzyzowymi oraz pielgrzymkami, coraz §cislejsze powia-
zania handlowe miedzy dworami hiszpanskimi a innymi krajami Europy. Po
upadku Kalifatu Kordoby w 1031 roku wskutek wzrostu liczby pielgrzymek
dokonatla sie powolna transformacja Hiszpanii z kraju agrarnego w aktywny
kraj handlowy.

Wzdluz Camino de Santiago zaczal kwitna¢ handel i rzemioslo. Bu-
dowano nowe mosty, rozbudowywano drogi [por. Grabmayer 2010, s. 19].
Hiszpanski ryt liturgiczny zostal w XII wieku zastapiony rytem rzymskim.
Krélewskie przywileje wspieraly proces osiedlania sie obcokrajowcow. Wie-
lu Europejczykow przenosilo sie do pélnocnej Hiszpanii. Ten ruch lud-
nosci ulatwial rozwéj komercyjny, Sci§le zwigzany z pielgrzymkami [por.
Herbers 2006a, s. 11, 141, 152-154]. Pojawily sie miasta z dzielnicami
zamieszkiwanymi wylgcznie przez obcokrajowcow (np. Jaca, Puente La
Reina, Pamplona i inne). W tych miastach powstaly istotne gospodarczo
rynki wymiany towaréw, ktore powoli przeksztalcaly sie w wazne centra
komercyjne. Nazywanie obcokrajowcéw francos nie odnosito sie jedynie
do Francuzoéw, lecz takze do Longobardéw, Niemcow czy Katalonczykow.
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W odréznieniu od ludnoS§ci miejscowej, ktéra zyta zasadniczo z gospodarki
rolnej i ze stuzby wojskowej, zagraniczni osadnicy zajmowali sie glownie
handlem i rzemiostem.

Miasto Santiago de Compostela stalo sie¢ waznym punktem wymiany
handlowej, z wlasnymi statkami dla ochrony swoich intereséw. Handlowano
w nim gtéwnie muszlami pielgrzyma, winem, butami, rzemieniami, wyroba-
mi skorzanymi i ziotami leczniczymi. Docierajacy z wszystkich stron Europy
pielgrzymi posiadali r6zne monety, ktére wymieniano w miejscowych kanto-
rach. Miasto zdobila wspaniala katedra, ktorej utrzymanie réwniez dawalo
zatrudnienie miejscowym rzemie§lnikom.

Bogacily sie takze lezace przy drogach pielgrzymich klasztory. Chociaz
W swoja misje mialy wpisane udzielanie bezplatnej pomocy ubogim pielgrzy-
mom, to przeciez nie brakowalo tez pielgrzymoéw bogatych, ktérzy ptacili
za noclegi i wyzywienie. Ponadto klasztory uzyskiwaly specjalne przywileje
od miejscowych wladcow i papiezy. Na przyklad moca specjalnej bulli pa-
pieskiej z 1175 roku lezacemu na Camino benedyktynskiemu klasztorowi
w Samos podporzadkowano 105 kosciotéw w krolestwie Galicji [por. freenet
http://lexikon.freenet.de/Samos_(Galicien)].

Pierwotna droga pielgrzymia zaczela z uplywem lat taczy¢ w sobie wy-
miar religijny, gospodarczy i spoteczny. Pomiedzy pielgrzymkami a wzro-
stem ekonomicznym ujawnila sie bowiem wspolzalezno§¢: brak zréznico-
wanych mas pielgrzymich mégt skutkowaé kryzysem handlu i rzemiosta,
a rownoczesnie upadek handlu i rzemiosta uniemozliwial zaspokojenie po-
trzeb owych mas, co w konsekwencji skutkowaloby stagnacjg i spadkiem
liczby pielgrzymow.

Podsumowanie

Pielgrzymowanie nalezy do znaczacych zjawisk §redniowiecznej religij-
nosci. Za laske pielgrzyma chwytali zaréwno bogaci, jak i biedni, klerycy
i rolnicy, krélowie i uczeni — bez réznicy stanéw, pochodzenia oraz wyksztal-
cenia. Mozna przyjaé, ze prawie kazdy czlowiek w péznym Sredniowieczu
odbyt jaka$ pielgrzymke — dalszg lub blizsza.

Pielgrzymka nie byla jedynym usankcjonowanym, §redniowiecznym
powodem udawania sie w dalekg czesto droge. Oprécz niej organizowano
wyprawy krzyzowe, podréze misyjne i handlowe. W te ostatnie udawali sie
w XI i XII wieku szczegblnie miejscy patrycjusze. Pielgrzymowanie rézni-
fo sie jednak od tych raczej zawodowo podejmowanych podrézy wyraznymi
celami duchowymi oraz swoista otwarta na wszystkie stany i wiek osoby
ludzkiej forma ,,bycia obcym” — bycia w drodze.
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Powszechnie przyjmuje sie, ze kres masowym, dalekim pielgrzymkom
przyniosly dwa ruchy: (a) Powstala wewnatrz Kosciola katolickiego w XIV
i XV wieku tzw. nowa pobozno$¢ (devotio moderna). Jej gtéwni przedstawi-
ciele pochodzili z bogatych holenderskich i niemieckich doméw mieszczan-
skich. Kwestionowali oni sensownoé¢ pielgrzymek i propagowali ideal ubé-
stwa oraz milosierdzia. Z tego kregu my§li wywodzi sie duchowo$¢é Tomasza
a Kempis i Erazma z Rotterdamu!2. (b) Reformacja z jej odrzuceniem zna-
czenia tradycji ko§cielnej (do ktérej zaliczaly sie miedzy innymi opowiadania
o dzialalnoéci §w. Jakuba w Hiszpanii), brakiem kultu éwietych i czczenia
relikwii oraz nauki o odpustach?s.

7 pewnoscig ruchy te w pewien sposob zakwestionowaly religijny aspekt
pielgrzymowania z jego duchowos$cig i teologia. Niemniej jednak kryzys
pojawil sie o wiele wezeéniej, i to w ramach katolickiego podejscia do piel-
grzymek. Wplynely na niego chociazby takie zjawiska, jak odbywanie piel-
grzymki za kare czy pielgrzymki w zastepstwie kogo$ innego. Znaczaca role
odegrala tutaj takze postepujaca komercjalizacja pielgrzymowania. Z jednej
strony lgczenie pielgrzymowania z celami ,,biznesowymi”, np. z podrézami
handlowymi lub dyplomatycznymi, z drugiej za$ — z rozwojem nastawionej
na zysk infrastruktury.

Coraz wiecej ludzi udaje sie dzisiaj pieszo, konno lub na rowerze na
Camino de Santiago. Podobnie jak w éredniowieczu fascynacja pielgrzy-
mowaniem ma rézne wymiary. Wielu wyrusza jako turysci, a wraca jako
pielgrzymi. W gruncie rzeczy fascynacja ta jest zakorzeniona w tesknocie
za spotkaniem z czymS§ tajemniczym, nieznanym, wykraczajacym poza co-
dzienno§é. Atrakcyjno$é czego$ ,,calkiem innego” sklania i starych, i mto-
dych do wyruszenia w droge. I ten charakter pielgrzymowania nalezy chro-
ni¢ i zachowaé. W przeciwnym bowiem razie droga do Santiago stanie sie
zwyklym szlakiem kulturowo-turystycznym, z dobrze wyposazong siecig
hoteli, moteli, noclegowni, stanie sie terenem niewiele znaczacych spotkan
z innymi ludZmi, do jakich dochodzi w trakcie pokonywania kazdej innej
trasy turystycznej. Nie negujemy przy tym zwiazku miedzy podrézowaniem
oraz pielgrzymowaniem a kultura. Bycie w drodze, jak niewiele innych form
aktywnos$ci, pomaga zrozumieé inne kultury, przyczyniajac sie do zachowa-
nia intelektualnego, kulturalnego i religijnego dziedzictwa.

12 W swoim dzietku Nasladowanie Chrystusa Tomasz a Kempis pisze: ,,Biegajq liczni lu-
dzie w rézne miejsca, by odwiedza¢ relikwie $wietych i podziwiajg ich czyny, o ktorych slyszeli.
Przygladajg sie olbrzymim gmachom §wigtynnym i catujg kosci ujete w jedwab i zloto. A oto,
Ty, Boze, Swiety éwietych, stwoérco ludzi i Panie aniotéw, jeste$ tu u mnie na oltarzu” [Tomasz
a Kempis, 1.4].

13 W swojej krytyce pielgrzymek do Santiago de Compostela Marcin Luter zaznacza, ze
tak naprawde nie wiemy, gdzie spoczywa cialo §w. Jakuba, wiec niech, kto chce, idzie do Santia-
go, lecz ,ty pozostanh w domu” [Luther, 1905, s. 235, cyt. wg Ohler 2006, s. 30].
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Abstract

Reasons for the late medieval pilgrimage on the example of
Santiago de Compostela

It is widely accepted that the crisis afflicting the practice of making pilgrimages in the 16t
century occurred as an effect of Renaissance and Reformation humanist thought. However,
using the pilgrimages to Santiago de Compostela as a case in point, I wish to show that in fact
the sources of this crisis extend back to the later Middle Ages. They reflect the many different
sorts of reason, often of a non-religious nature, that led individuals to embark on the path of
pilgrimage.

Key words: the cult of St. James in Santiago de Compostela, a pilgrimage as a punishment or
for someone else
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METAFIZYKA PODROZY. OD SYTUACJI
GRANICZNYCH DO HERMENEUTYKI DROGI

Krzysztof Skutela*

Zarys tresci: W artykule podjeto probe wskazania kilku aspektéw doswiadczen podréznych,
ktére mogg tworzy¢ szerzej pojeta metafizyke podrozy. Po pierwsze, podréz moze by¢ doswiad-
czana jako sytuacja graniczna w scenerii pelnego niebezpieczenstw obcego nam §wiata czy tez
dopuszczajaca ryzyko wysitku aktywnosé, ktéra zawsze wigze sie z przekraczaniem jakich$
granic: geograficznych, kulturowych, mentalnych. Tym samym podrézowanie moze by¢ wy-
razem postawy heroicznej i odkrywaniem autentycznoSci egzystencji. Po drugie, podréz moze
wykazywaé charakter fenomenologicznej redukcji. Moze prowadzi¢ ku do§wiadczeniu filozo-
ficznemu, ku wielostronnosci, ale takze ku bezstronnos$ci poznawczej, ku koncentracji na tym,
co istotne. Po trzecie, fenomen podr6zy moze nabra¢ znaczenia zjawiska kulturowego, wskutek
czego wartosci przezywane w podrézy znajdujg takze odzwierciedlenie w historii, a ujeciom
idei i do§wiadczenia podrézy towarzyszy perspektywa hermeneutyczna. W procesie podrézy
egzystencja moze nabiera¢ dynamizmu poznawczego o charakterze fenomenologiczno-herme-
neutycznym. W podsumowaniu swych rozwazan autor, odnoszac sie do uwypuklonych wcze-
$niej aspektow podrézowania, pokazuje, ze podréz ugruntowana w ruchu sama w sobie zawiera
pewne odniesienia metafizyczne, uwidaczniajac m.in. potencjal osiggania pelni bytu.

Slowa Kkluczowe: podréz, turystyka, metafizyka, sytuacje graniczne, fenomenologia, herme-
neutyka

Wprowadzenie

Podroéz — czy tez przemierzanie geograficznej przestrzeni — oraz jej kul-
turowy fenomen ostatnich dwu wiekéw zwany turystyka, jest zawsze do-
Swiadczeniem gleboko ludzkim i osobistym. DoSwiadczenie podrézne lub
turystyczne zachodzi¢ moze na poziomie racjonalnym, zwigzanym z ludz-
kim intelektem czy tez ze zdobywang i gromadzong wiedza, jak i poza-ra-
cjonalnym, ktéremu mogliby§my przypisaé dziatanie intuicji, emocji, uczué
lub przekonan wiary, a ktéry nazwa¢ mozemy duchowym. Aktywnosci po-
dréznej i turystycznej moga zatem towarzyszy¢ w ramach obu poziomoéw
do$wiadczenia o charakterze transcendentnym, metafizycznym, a idea oraz
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fenomen podrézowania i turystyki moga by¢ réznorodnie ujmowane w kon-
tekscie szeroko pojetej metafizyki i duchowosci cztowieczej egzystencji. W ni-
niejszym artykule, postugujac sie filozoficznymi i literackimi odniesieniami,
zamierzam przyblizy¢ kilka aspektow doSwiadczen metafizycznych, ktore
moga towarzyszy¢ szeroko pojetej podrozy, a w jej ramach — turystyce.

1. Podroéz jako sytuacja graniczna

Podréz, rozumiana jako pewne tymczasowe dynamiczne egzystowanie
w Swiecie, polegajace na zintensyfikowanym i zmiennym kontakcie z rze-
czywisto$cig ,,niecodzienng”, inng, obca, nowa tego $wiata, moze by¢ do-
S§wiadczana réwniez jako swego rodzaju sytuacja graniczna (w pewnym od-
niesieniu znaczeniowym do sytuacji granicznych Karla Jaspersa). Swoista
koherencja aktu podroézy — jako sytuacji turystycznej oraz egzystencjalnej
sytuacji granicznej — moze by¢ oparta na dwoch podobienstwach. Z jednej
strony podréz moze zawieraé w swoim obrebie szczegélne sytuacje o ,,gra-
nicznym” charakterze, bowiem opuszczenie Srodowiska stalego przeby-
wania moze wigzaé sie z pozostawianiem za soba ,bezpiecznego” Swiata
i ryzykownym zblizeniem sie do innego, gdzie narazeni jesteSmy np. na
chorobe, walke, Smieré (jak u K. Jaspersa). Z drugiej za$§ strony ogélny
charakter podrézy zawsze w jakim$ stopniu wigze sie z przekraczaniem
granic, nie tylko geograficznych, ale takze spotecznych, kulturowych, a co
najwazniejsze w tym przypadku — takze psychologicznych, mentalnych,
duchowych, éwiatopogladowych. Stad tez graniczny charakter ruchu po-
dréznego w ogodle, a nieraz moze i dalej: ,,przekraczajacy”, transcendentny,
transgresywny.

Podréz jest wiec w tym rozumieniu granicag (ewentualnie zblizaniem
sie do takiej granicy) okre§lonosci znanego nam §wiata i wlasnego bytowa-
nia w tym Swiecie. Czasem moze by¢ — tylko i az — ,,spojrzeniem” przez te
granice w kierunku czego$ blizej nieokreslonego, wychyleniem na ,druga
strone”. Mariusz Wilk pisal, ze w podrézy mozna wyjs¢é poza granice wla-
snego ,,ja” i mozna by¢ ,,czystym patrzeniem na granicy, gdzie konczy sie ja
i nie-ja” [Wilk 2009b, s. A29]. Typowy charakter graniczny podrézy moze
by¢ doznawany tym intensywniej, im bardziej niepoznany, a jednocze$nie
zdynamizowany ruchliwoécig przestrzenng pozostaje $wiat do§wiadczany.
Moze to by¢ nawet ,nadmiar §wiata”, a wobec tego swego rodzaju ,zwielo-
krotnianie siebie” [Ligeza 1998, s. 204], czyli dotykanie jakich§ mentalno-
duchowych granic mozliwoéci. Szczegoblnie chyba wtedy, gdy podréz czy tu-
rystyka przybierajg posta¢ humanistycznej przygody poznawczej ,,na serio”,
czyli nie sg rozrywka, ale zaangazowanym aktem filozoficznej eksploracji
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,w drodze”. W tym sensie jest to wiec granica pewnego przepelnienia, nie-
ogarniecia i przerostu ogromu przezywanego §wiata nad §wiadomoscia lub
mozliwo§ciami recepcyjnymi czlowieka.

Intensyfikowaé moze sie wtedy jednoczes$nie potencjal poszukiwania
§ladow transcendencji, a przez to mozliwosc zblizania sie do egzystencji
autentycznej, ktorej formami bylo u K. Jaspersa przezywanie sytuacji gra-
nicznych. Transcendencja zaczepia¢ moze przybysza doznawang, nieznang
w swych przejawach rzeczywisto$cia, nieokreslono$cig tego, co sie nam na
granicy ukazuje. ,,W prézni pogranicza przychodzg do glowy najdziwniejsze
rzeczy. Wyobrazamy sobie, ze po tamtej stronie staniemy sie kim§ innym”
[Stasiuk 2004, s. 259]. Takie doznania, podobnie jak w pitagorejskim, pla-
tonskim i arystotelesowskim katharsis (gr. oczyszczenie), oczyszczaé nas
moga ze zludzen, podwazaé narzucone z gory ustalenia i nastawienia, bo
sytuacje graniczne zawieszajg istnienie Swiata faktycznego albo i wiecej —
problematyzuja je. Podmiot poczatkowo staje wobec tego, czego do§wiadcza,
bardziej otwarty i chtonny. Podrézny, turysta staje w obliczu szansy odpo-
wiedzi pozytywnej lub negatywnej na swego rodzaju ,,zaproszenie” do prze-
kroczenia granicy lub przynajmniej wychylenia sie ku niej i przez nig. Na ile
tego dokona, jesli w ogdle zechce, zalezy przede wszystkim od woli podmiotu
i mozliwo$ci poznawczych, ktéorymi dysponuje. Mowa tu oczywiScie o wy-
miarze psychiczno-duchowym poznania i o uwewnetrznionym przedmiocie,
a nie tylko o czysto racjonalnym, intelektualnym, dyskursywnym otwarciu
poznawczym na to, co przede wszystkim zewnetrzne.

Podmiot podrézy wykraczaé moze wiec poza §wiat samych faktéw doko-
nujacych sie na powierzchni zycia, a wkraczaé, zaglebiaé sie w egzystencje
autentyczna, wynikajacg czeSciowo z realizowanego intencjonalnie poszuki-
wania — ze zgody na ,,zaproszenie” do jakiej$ transgresji w sytuacji przemie-
rzania geograficznej przestrzeni. To tak, jakby podréz sie spelniala w rze-
czywistym wyjSciu na §wiat, przekraczaniu granic, ale i we wprowadzeniu
Swiata do wlasnego ,,domu”, w otwarciu granic wlasnego bytowego ,, wne-
trza” [Zowislo 2006, s. 102]. Choé zawsze mozemy mie¢ do czynienia row-
niez ze zludzeniem, z ironig wlasnej wyobrazni, mozemy watpi¢ lub biadzié.
Taki jest po prostu niepewny, czasem wrecz burzliwy charakter kazdej chy-
ba granicy — granicy bycia autentycznego. Dlatego tez podrézowanie moze
by¢ wyrazem postawy heroicznej — i w tym sensie godnej — wobec $wiata
przedmiotowych form, gdy wylamujemy sie spod dyktatu pragmatycznosci
dziatania. K. Jaspers w takim konteks$cie méwi np. o mitosci, ktéra pokonuje
wyobcowanie §wiata, i ktora sprawia, ze ludzie moga sie z sobg komuniko-
wacé [Jasinski 1990, s. 40]. Przenie$¢ mozna to wiec tatwo na grunt zjawiska
podroézy (turystyki) i dostrzec wspétbrzmienie senséw. Podréz moze okazaé
sie forma realizacji takiej mitosci, realizacji poprzez ,,podrézne granice”.



182 KRZYSZTOF SKUTELA

,Byt pocigga nas we wszystkich kierunkach w nieograniczone” — twier-
dzil réwniez K. Jaspers [1990, s. 68]. Jak horyzont zawiera w sobie elementy
pejzazu - tak tez przedmioty obejmuje co$, w czym one nimi sa, a poki zy-
jemy, w naszym poznawaniu rzeczywistosci zblizamy sie do poszczegélnych
calosci, ktore jednak nie okazuja sie by¢ tym, co cate wlasciwie, lecz dopiero
znowu przez nie docieramy dalej i odkrywamy kolejne przedmioty, ktére ja-
wig sie nam jako niepoznane - tak jak w przestrzennym Swiecie stale zbliza-
my sie do horyzontu, ktéry wciaz zawiera w sobie coraz to nowa przestrzen
krajobrazu. Zatem byt pozostaje dla nas otwarty, a horyzonty nieskoniczone
[Jaspers 1990, s. 68]. I w tym, co sie w nich zawiera, odnajdujemy §lady
skonczonej calosci, ktorej jednak dotad nie potrafimy ogarnaé ostatecznie.
Podréz otwiera przed nami w mnogosci te zewnetrzne elementy rzeczywi-
stoéci, ktore ,,aktywowaé” moga poklady wewnetrznych przezyé podmiotu,
dotyczacych zaréwno owej zewnetrznosci, jak i samego Swiata przezy¢. Gra-
nica rzeczywistos$ci w takiej perspektywie przebiega zatem przez Swiado-
mo§¢ podmiotu poznajacego, a ruchliwo§é przestrzenna, pobudzajac ruch
wewnatrz samej $wiadomosci, sklania¢ moze do podrézy przez te granice.

Wedlug K. Jaspersa, gdy uobecniamy sobie ludzki byt, ukazuje sie nam
co$ innego, dzieki czemu on jest. Tym innym jest dla czlowieka posérod eg-
zystencji wlasnie transcendencja. Czlowiek uéwiadamia sobie wiez z trans-
cendencja, ktora jest dynamiczna, w ktorej uczestniczy, gdy jest swiadom
wlasnej wolnoSci i gdy dokonuje wyboréw [Rudzinski 1978, s. 86; 1980, s.
204]. Jaspersowska transcendencja jest jednak jednocze$nie immanencja.
Obecnoéé ,,tu” transcendencji to dla K. Jaspersa szyfr wpisany we wszyst-
kie rzeczy, poniewaz we wszystkim, co istnieje, wyczué mozna jaka$ granice
i podstawe, a zarazem dostrzec ,,promienie §wiatla” wigzace rzeczy i trans-
cendencje [Jaspers 1990, s. 71-74]. Tego rodzaju immanentna transcenden-
cja (cho¢ w nurcie fenomenologicznym) obecna jest miedzy innymi w arty-
kulowanych doswiadczeniach podréznych Kennetha White’a — w metafizyce
z duzym tadunkiem przezywania wlasnej wolnoéci, a takze fizycznosci. Dla
tegoz geopoety ,metafizyczne” staje sie np. wyliczanie przemierzanych
w oderwaniu od kultury, historii czy stosunkéw spolecznych miejsc [por.
White 1988, s. 141]:

»Sto dni wedrowki
przez wybrzeza i gory
wypatrujac

czapli i kormorana

a teraz piszac to

na krawedzi Swiata

w ciszy ktora sie staje
druga natura
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zeby zamkna¢ w koncu
wewnatrz czaszki i koSci
wymiar pustki”.

Transcendencja (zaszyfrowana w drodze) moze sie zatem ujawniac ,,na kra-
wedzi Swiata”, moze sie ukazywaé na ,,granicy” podréznego do§wiadczenia
tropicznego.

Dotarcie do tej my$li, w ktorej ujawnia sie transcendencja, jest tym bar-
dziej mozliwe w sytuacji, wobec ktorej stajemy w pewnym sensie bezradni,
w sytuacji, w ktorej w jakiej§ mierze nie pojmujemy doswiadczanej rzeczy-
wistoéci lub gdy podréz ,,wymusza” na nas pozostawienie za sobg dotych-
czasowego bagazu §wiadomoSci, ogolocenie sie z jakich$ sgdéw, przywigzan,
naturalnych nastawien, chociazby tylko w tym zakresie, w jakim jest to
mozliwe. Dochodzimy do jakiego$ stanu mentalnego ogolocenia po to, by
moglo zaistnie¢ do§wiadczenie nowe.

Turysta gérski, zeby zdoby¢ szczyt, musi zostawi¢ za sobg to, co zbytnio
mu ciazy, czasem moze to by¢ prawie wszystko. Pielgrzym czy nomada kul-
turowy, ktory w jakim§ stopniu zostawia za sobg dotychczasowa egzystencje,
tymeczasowo ,,zawiesza” ja, by odnowié réwniez sam sposob doswiadczania
rzeczywisto$ci lub by na nowo zaczerpnac¢ ze zrédla duchowej energii, by spo-
tkaé sie z Bogiem jak najpelniej, ,twarza w twarz”. Swiadectwami mentalne-
go czy duchowego stanu, o ktérym mowa, moga by¢ urastajace niejednokrot-
nie do symbolu przyktady przezy¢ i refleksji wyjete z podréznych realiow:

,» W odréznieniu od kumpli nie mam co przepakowywac, od dawna mieszcze
sie w jednym plecaku. Dla mnie labradorska wycieczka to zaledwie epizod
diuzszej widczegi. Ot, wyszedlem z Kondy na piechote do Wielkiej Zatoki,
pbézniej poptynglem na statku do Pietrozawodska, dalej pocigg do Moskwy
i przesiadka na Warszawe, a dopieroz stamtgd samolotem do Toronto. Dro-
ga dawno mnie nauczyla: mniej wezmiesz, dalej zajdziesz” [Wilk 2010].

Czasem podrézny na stale z dotychczasowego zycia chece zrezygnowac,
pozostaé podréznym lub wrocic, ale do zycia innego, czasem za$§ dokonuje
jedynie préoby lub mimowolnie do§wiadcza czego§ w rodzaju wewnetrznego
oczyszczenia, ,resetu” wlasnej egzystencji.

Zostawiamy wiec za sobg lub zostaje nam odebrane ,,co$” albo i ,,wszyst-
ko”, akceptujac napotykany stan $wiata zycia takim, jakim nam sie jawi,
z jednoczesng mozliwg stalg §wiadomoscig i perspektywa naszego egzysten-
cjalnego dochodzenia do jakiej$ ostatecznej prawdy.

,Nie ma podrézy bez chwil, kiedy to, co dawalo nam sile, nagle zawodzi

nas i opuszcza, jak w zlym $énie. Za tym przerazajacym ogoloceniem, eg-
zystencjalnym punktem zero, i za krancem drogi musi byé co$ jeszcze.
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Co$ niezwyklego, to pewne, prawdziwy koh-i-noor, je§li az tak jest ukryty
i strzezony. Moze pierwotna radoéé, ktora kiedy$ byla naszym udzialem,
ktora utraciliSmy, aby czasem jg odnajdywaé, i ktorej wcigz szukamy po
omacku, idgc przez zycie jak dzieci bawigce sie w ciuciubabke” [Bouvier
1999, s. 1101.

Granica do$wiadczenia sama staje sie w pewnym sensie droga, wzdluz
ktorej poruszamy sie i ktérg ewentualnie przekraczamy w glab tajemnicy
istnienia (transcendensu, siebie, Swiata, zycia), ku poczatkowi lub konco-
wi, ktore, co mozemy dopuszczaé na poziomie przeczué, przypuszczen lub
wiary, mogg zawiera¢ w sobie ,wszystko” (alfa i omega), jak jaspersowskie
,wszechobejmujace” (das Umgreifende), ostatecznie i w pelni (Bog, abso-
lut), zawierac to, co istotne i wiecznotrwale.

Wiecznej rzeczywistosci nie uchwycimy jednak ujmujac jg jako istniejace
poza czasem ,,inne” lub jako co§ trwajacego w czasie. Ta rzeczywistoS¢ uobec-
nia sie nam w przemijaniu. Wtedy bowiem, gdy traci sie istnienie, zyskuje
sie je. W perspektywie podrézy moglibyémy wiec mowi¢ o pewnym ,.teraz”,
a z drugiej strony o przemijaniu tak jasno ukazujacym sie naszej §wiadomoSci
posrod zmiennoSci czasoprzestrzennej implikowanej ruchliwos$cig jako stanem
konstytutywnym podroézy. Tracgc w przemijaniu podréznym to, co w egzysten-
¢ji dla nas oswojone, zyskujemy dostep do istoty, do pewnej glebi rzeczywisto-
§ci. Mozna by rzec, ze wobec utraty zwieksza sie ostro$¢ naszego widzenia. Ten
zysk ma wiec postac¢ pewnej kleski, ktora jest granicg (sytuacjg graniczng jak
walka lub §mier¢), przez ktorg spogladamy w gltab. Na tej granicy odkrywamy
wartosci, uzyskujemy rys podstawowy naszej wlasnej rzeczywistosci.

,Gdy czlowiek doszed! do kresu wytrzymatosci, tak jak ja w tamtym mo-
mencie, bo bytem sam, chory, bo byta noc, bezmiar morza [...] uprzytamnia
sobie, ze stoi u progu czegos§, co przypomina skarby ze wszystkich mitologii,
strzezone przez smoki. [...] Trudy podrézy, zmeczenie, choroba prowadzg
nas do bramy tej jaskini Ali Baby. Totez bylbym zdziwiony, gdyby poza tg
egzystencjg fizyczna, ktérg prowadzimy, calymi latami zastanawiajac sie
nad tym, jak najlepiej ulozy¢ sobie zycie, zrozumie¢ innych, uzyskaé jak
najpelniejszy obraz rzeczywistosci, byta pustka” [Bouvier 2002, s. 114].

2. Miedzy granica a epoché

Podréz sklania¢ moze réwniez do wziecia w nawias naszej dotychcza-
sowej wiedzy, nastawien, pogladow, w efekcie czego dochodzi¢ moze do cza-
sowego zawieszenia waznoS§ci §wiata, rzeczywistosci, znanej z codziennego
do$wiadczenia. Nastepowac wiec moze proces czesciowej lub wstepnej feno-
menologicznej redukeji poza granice naturalnego nastawienia, ku swoiste-
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mu zadziwieniu, a zatem ku do§wiadczeniu filozoficznemu. Po to, by uchwy-
ci¢ fenomen realnoéci, fenomen istnienia, tak jak jawi sie nam w czystej
- zredukowanej przez do§wiadczanie tego, co nalezy do wlasnosci podrozy
— éwiadomoé&ci. Podobnie jak to nastepuje w redukcji fenomenologicznej, tak
i w procesie podrézy dochodzi¢ moze do usuwania (jakiej$ de-konkretyzacji)
przedmiotéw samych w sobie oraz ich form i ogniskowania uwagi na sposo-
bie, w jaki te przedmioty, czyli to, co mozna napotyka¢ w zwigzku z realizo-
wang ruchliwo$cia przestrzenna, sg ujmowane w naszej Swiadomo$ci.

Inaczej jeszcze sprawe przedstawiajac, w podrézy i turystyce intensy-
fikowac¢ moze sie potencjal poznawczy jako potencjal dos§wiadczenia wzra-
stajacego rozjaSniania sie rzeczywistoSci. Dokonywaé sie to moze przez
,2uruchamiane” w sytuacji podrézy postawy filozoficzne, czyli takie postawy,
takie nakierowanie §wiadomoéci, w ktorych pod wieloma mozliwymi wzgle-
dami rozpatrywa¢ mozna najwazniejsze ludzkie fenomeny, jak na przyklad
fenomen $mierci lub wolno$ci, ale tez podstawowe pytania dotyczace bytu
w ogole oraz egzystencji, tym bardziej wtedy, gdy dochodzi do wielostronne-
go, ale tez w pewnym stopniu bezstronnego otwierania sie ku napotykane-
mu w podrézy przedmiotowi [Pieper 1985, s. 61]. Ta czeSciowa bezstronno§é
staje sie niejednokrotnie ,latwiejsza” w sytuacji opuszczenia $rodowiska
wlasnych odniesien, znakéw, kulturowych kodéw przyporzadkowanych
miejscom, w ktorych z natury lub z wyboru przebywamy ,na state”. Na
co dzien, wobec réznorodnych tresci naturalnych nastawien, w granicach,
w ktoérych czlowiek wyrasta i dzigki ktérym zdobywa jakie§ ogblne punkty
orientacyjne w otaczajgcym go Swiecie, przestaje sie nieraz zadawacé pytania
idziwié, bo czlowiek po prostu naturalnie ,,uklada sie” [Jasinski 1990, s. 92]
z otaczajacym go $wiatem, z dookolng i wsobna rzeczywistoScig. W podréozy
natomiast otrzymuje lub daje sobie szanse ponownego §wiadomos$ciowego
otwarcia, rezygnacji z nabytej oczywistoSci, ponownego zapytania. W tym
sensie fenomenologicznie wykracza¢ moze poSrod wlasnej egzystencji — na
tyle, na ile pozwalaja okolicznosci, formy i wlasciwosci podréznego czy tury-
stycznego ruchu — ku rzeczywistoSci istot, bardziej podstawowych senséw,
warto$ci (bytéw idealnych, intencjonalnych), ku przemysleniu samego spo-
sobu postrzegania i ujmowania §wiata zycia w sobie.

Dynamika podroézy, sama w sobie traktowana jako fenomen, w swych
przejawach moze odwolywac sie zatem do procesu fenomenologicznej re-
dukgji - ejdetycznej oraz transcendentalnej epoché. W podrézy mozemy za-
cza¢ watpic:

»pewniki, wartosci, uczucia, oczekiwania gubig sie po drodze — droga jest
surowa, lecz dobrg nauczycielka. [...] Rzeczywisto§é, jakze czesto nieprze-
nikniona, nagle ustepuje, kruszy sie; podrézny, powiada Cees Nooteboom,
«czuje, jak wiatr przenika przez szczeliny w budowli przyczyn i skutkow».
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To, co realne, okazuje sie watpliwe, nieokreslone, podlegle rozmaitym zala-
maniom, sprawiajacym, ze niektére elementy zostajg wessane przez otchla-
nie czasoprzestrzeni, wiry §miertelnosci wszechrzeczy, lecz réwniez przez
formy nowego zycia” [Magris 2006, s. 60-61].

Jedne rzeczy zostajg ,,zawieszone” przed naszym osadem, inne nato-
miast, jak warto§ci lub pewne przeczucia (spostrzezenia immanentne), moz-
na odnalez¢ w ,,oczyszczonej” dynamicznie $wiadomo§ci.

Naturalne nastawienia w podroézy staja sie nietrwale i przestajg obo-
wiazywacé ze swojg dotychczasows sita wobec zmieniajgcych sie dynamicznie
przedstawien §wiata otaczajacego. Podmiot poznajacy i doswiadczajacy jest
wiec z racji samego wtracenia w te rzeczywisto§¢ ,,ulotng” i ,,niepewna” na-
kierowywany na odrzucanie i branie w nawias tego wszystkiego, co wyklu-
cza sie w dokonywanych fenomenologicznych redukcjach:

»Za plecami pozostawiliSmy historie (jej mury i granice), a przed nami roz-
postarta sie geografia. Innymi stowy na koniec porzuciliSmy $wiat prze-
sadow historycznych, ktore przykrawajg przestrzen wedle najrézniejszych
racji dziejowych (narodowych i wyznaniowych), i wjechaliémy do krainy
wolnego przestworu, gdzie jedyng linig graniczng — od zawsze — byla linia
lasu, bieg rzeki, badz tropa karibu” [Wilk 2009a, s. A24].

Chot¢ stopien wylaczania poszczegélnych elementéw $wiata moze nie
by¢ najwyzszy i nie w pelnym wymiarze taka redukcja moze sie dokonywac,
to jednak z racji woli podmiotu do ,przezywajacego” uczestnictwa w dyna-
mice podrézowania moze nastepowaé otwarcie sie myslacego ,,ja” na §wiat
w swej podstawowej, pierwotnej formie. W formie takiej, w jakiej na ewen-
tualnym ostatnim etapie do§wiadczenia fenomenologicznego moze sie jawic
dla czystej §wiadomosci. Sam podmiot poznajacy moze ,gubié sie” wtedy
w oderwaniu od czasoprzestrzeni, do ktérej na co dzien przynalezy, przez co
zostaje zredukowany kontekst jego egzystencji:

,Pierwszy rzut oka na miasto, okolice lub kulture korzystnie éwiczy uwa-
ge i pozwala czasami — wskutek intensywnego skupienia, koniecznego ze
wzgledu na rozporzadzanie tylko krotka chwilg — na uchwycenie pewnych
cech przedmiotu, ktére w innych okoliczno§ciach moglyby pozostaé diugo
ukryte” [Lévi-Strauss 1992, s. 54].

Swiadomo§é w obliczu takiego chwilowego zawieszenia, ktory to stan
w swym egzystencjalnym wymiarze mogltby by¢ odczytywany jako poszukiwa-
nie lub przynajmniej oczekiwanie, nachylona moze zostaé¢ w kierunku esencji
albo esencjonalnych jakosci napotykanych elementow rzeczywistoéci. Nastepo-
waé moze wiec swoiste podrdézne przejécie od egzystencji ku esencji, przynaj-
mniej w pewnych aspektach podréznego aktu, o ktorych koherencji jest mowa.
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Sprobujmy przedstawié zagadnienie jeszcze od troche innej strony. We-
ditug postulatu Edmunda Husserla to, co dane w czystym do§wiadczeniu
S§wiadomosci, to nie $wiat, a fenomeny, do ktérych docieramy w procesie fe-
nomenologicznej redukcji, polegajacej na ,,braniu w nawias”, wspominanym
juz ,,zawieszeniu” (epoché) potocznych, naturalnych przekonan dotyczacych
zewnetrznego §wiata. Mircea Eliade widzial w procesie analizy fenomeno-
logicznej cechy inicjacyjne ,,zawieszania” postawy naturalnej, czyli postawy
Swieckiego postrzegania i doSwiadczania $wiata zamknietego lub obojetnego
na zrodlowe wartosci duchowe (sakralne); celem jest dotarcie do ,,poczat-
ku”, do absolutnego, rzeczywistego znaczenia [Eliade 1997, s. 7; Zowislo
2007, s. 262]. Cho¢ jest to eliadowska reinterpretacja fenomenologicznej
epoché, to jednak wlaénie ku takiemu rozumieniu do§wiadczenia podrozy
sklania fenomenologiczne podejécie. Podréz moze byc¢ i jest (co czesto uwy-
datnia sie w badaniach psycho- i socjologicznych nad podréza i turystyka)
rozumiana jako ,zawieszenie” chociazby tylko codziennos$ci, ktére mozna
by wytlumaczy¢ jako ,,wziecie w nawias” stalego umiejscowienia ludzkiego
bytu, srodowiska, w ktorym sie to zakorzenienie realizuje, rytmu zycia oso-
bistego, czyli konkretnych przejawoéw ludzkiej egzystencji w miejscu osiedle-
nia. Wreszcie moze to by¢ niejednokrotnie ,,zawieszenie” obowiazujacych na
co dziefi norm spotecznych, kulturowych, egzystencjalnych. W tym podréz-
nym, turystycznym ,zawieszeniu” obecne moze byé¢ jednak takze wtorne
»zawieszenie” osobowej egzystencji psycho-duchowej, na przyktad pewnych
jej elementéw, ktore ksztaltuja lub nawet konstytuuja Swiadomosé cztowie-
ka jako istoty sedentarnej. Osiadlo§¢ ludzka zostaje poddana watpieniom
»drogi” i wylaniaé sie z tego moga sensy ludzkiej mobilnosci, w pryzmacie
ktorych ludzkie bytowanie w ogéle moze by¢ odczytywane na nowo.

Takie odrywanie sie od swojskiego §wiata w procesie przemieszczania
mozna rozumie¢ réwniez bardziej po schelerowsku, to znaczy w nawigzaniu
do jego sposobu rozumienia redukcji fenomenologicznej. Podroz filozoficznie
ujeta moze by¢ zatem réwniez zblizaniem sie do §wiata w zywej, emocjonal-
nej, przepelnionej miloscig do bytu naocznos$ci. W tym zblizaniu obecna jest
jako cel absolutna zasada Swiata i czlowieka [Zowisto 2007, s. 264]. Zatem
podazajac za tg absolutng zasada, mozna sie wreszcie spodziewaé jakiego$
konca — ,,czymze bowiem cenniejszym moze poszczycié sie czlowiek upra-
wiajacy turystyke od mozliwoSci zblizenia sie do Blasku Boga [...]” — pytatl
Andrzej Szyszko-Bohusz [2006, s. 149]. Schelerowski charakter zywotnoSci
i pozytywnej emocjonalnosci, obecnych w zblizaniu w naoczno$ci moze re-
alizowac sie przede wszystkim w podroézy (turystyce) takiej, ktora jest podej-
mowana dobrowolnie, z zainteresowaniem, zamilowaniem, z okre§long mo-
tywacja i pozytywnymi oczekiwaniami, ale tez z gotowoScig stawiania czota
trudom, a nawet i moze poSwiecenia. W szerszym sensie dotyczy to jednak
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chyba kazdego aktu zmiany miejsca przebywania, jako ze cel i droga, chociaz
i moglyby by¢ narzucone, niechciane przez podréznego, to jednak podlegaja
jego osobowemu i osobistemu, aksjologicznemu nakierowaniu na zycie oraz
Swiat w ogole. Moze sie to ujawnia¢ w trakcie podrézy lub takim dopiero sie
stawaé, tym bardziej, im bardziej bezposredni oraz naoczny jest podrézny
kontakt, styczno§é z tym, co napotykane. Wtedy tez ujawniaé sie moze glow-
ny cel poznawczego rozumowania — relacja podmiotowo-przedmiotowa, ktora
w podréznym akcie, jak i w fenomenologicznej teorii poznania, uwyraznia sie
jako najwazniejszy nurt doswiadczenia, w obrebie ktérego dochodzi¢ moze do
istotowych poznan oraz transcendentnych, transgresywnych przezy¢.

3. Od ,,fenomenologii podrézy” do ,,hermeneutyki drogi”

Zauwazmy w koncu, ze podréz — ujmowana w perspektywie fenome-
nologicznej zar6wno od strony idei podroézy, jak i do§wiadczenia — na naj-
bardziej pierwotnym, etymologicznym poziomie pozwala wyltonié¢ dwie sfe-
ry zjawiska, czyli fenomenu (gr. phainomenon). Zjawisko podrézy moze
przyjmowaé bowiem znaczenie zjawiska kulturowego oraz zjawiska $wia-
domoéci, co warunkuje podwéjny ruch rozumienia. Z jednej strony ku
przedmiotowo-podmiotowemu ugruntowaniu do$wiadczenia podréznego
w éwiadomoSci intencjonalnej czlowieka, z drugiej — ku obiektywizacjom
historyczno-kulturowym tego doswiadczenia, zatem ku idei podrézy w hi-
storyczno-kulturowym nawarstwianiu sie jej sensow. Ten drugi ruch rozu-
mienia wykracza zatem poza perspektywe fenomenologiczng i sklania sie
ku hermeneutyce.

Podmiotowa strona do$wiadczenia podréznego w swym metafizycz-
nym aspekcie moze by¢ wyrazana przez uczucie ,,zaleznosci stworzenia”,
w przezyciu egzaltacji i trwogi, odczucia fascynacji lub leku przed niepo-
znanym, nowym, innym. Przedmiotowym za$ korelatem moga by¢ takie
cechy jak mysterium, tremendum, fascinans, majestas, augustum, mirum,
energicum!, czyli elementy irracjonalne numinotycznej Swietosci w rozu-
mieniu Rudolfa Otto [Otto 1999; Zowisto 2007, s. 258], a obok nich ele-
menty racjonalne, ktére mozna ujmowac¢ w réznych pojeciach etycznych,
estetycznych, filozoficzno-teologicznych, takie jak prawda, dobro, byt,
wolno$¢, mitoéé, piekno, nadzieja... Te cechy — wartosci (jako pewne sa-
crum) przejawiajg sie jednak nie tylko w zyciu §wiadomosci, lecz takze
w historii, ktérej przekazy stanowig zrédlo $wiadectw przezyé na pozio-

! Lacinskie terminy oznaczajgce cechy §wietos$ci odwoluja sie kolejno do: tajemnicy, grozy
i przerazenia, fascynacji, majestatu, szacunku, zdumienia i zdziwienia, energicznoéci i dyna-
micznosci.
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mie $wiadomosci. Jak podkreslal Gerardus van der Leeuw, obiektywizm
zapewniony przez zastosowanie strategii redukcji winien by¢ uzupelniony
przez subiektywizm empatii (Einfiihlung) [Leeuw 1997, s. 583-584]. Prze-
zycie (Erlebnis) nie jest bowiem zyciem samym w czystej pierwotnosci, ale
jedynie pewng postacia zycia. Dlatego tez konieczne jest wsluchiwanie sie,
atencja, wezuwanie w dokumenty przezyc.

W ujeciach idei i do$wiadczenia podrézy oraz turystyki istnieje wiec,
obok fenomenologicznej perspektywy, hermeneutyczny akcent ,, powrotu do
rzeczy samych”, do zréodlowych doswiadczen (transcendencja), ale wlaénie
poprzez pewien dyskurs i zapoSredniczenie w jezyku i tekstach kulturowych.
Nie znosi to jednak waznos$ci podejmowania prob, by docieraé do aspektow
prawdy o rzeczywistoSci, cho¢ wlagnie w takim subiektywno-obiektywnym
charakterze, a zatem uwzgledniajac i akceptujac pewien margines ,,tajemni-
cy” —tej sfery badanej rzeczywistoSci, ktora nie daje sie uchwycic ostatecznie
i pewnie (niezaleznie od metodycznych podej$é i rozwigzan), lecz istnienie
ktorej nalezy zakladac¢ (chociazby li tylko w imaginatywnej, intuicyjnej for-
mie). Ta sfera wyznacza pewien ruchomy horyzont, ktory jednak w naszej
subiektywnej, wolicjonalnej praktyce mozemy pelnoprawnie przyjmowaé
jako ramy poznawecze i interpretacyjne rzeczywistoSci, akceptujac jednocze-
$nie stale w naszej poznawczej otwartoSci istnienie sfery ,,tajemnicy” niepo-
znanego (lub niepoznawalnego).

Jednoczesnie podréz moze byé przezyciem gleboko egzystencjalnym,
a egzystencja ta w przeréznych podréznych aspektach jest zdynamizowa-
na. Egzystencja, rozumiana jako poznanie (naturalny i kulturowy pro-
ces poznawczy rozwijany w toku zycia osoby ludzkiej), stawaé sie moze
zatem w procesie podrézy poznaniem zdynamizowanym o charakterze
fenomenologiczno-hermeneutycznym - egzystencja w podrézy nabierac
moze w ogoble tego typu dynamizmu. Poznanie jest poszukiwaniem praw-
dy, bo prawda warunkuje poznanie i jest jego (zaréwno naturalnym, jak
i kulturowym) celem. Prawda pocigga poznajgcego w wielorakich swych
aspektach, przejawach; wydaje sie, ze nawet wtedy, gdy nie dochodzi do
w pelni intencjonalnego podréznego aktu poznawczego, bezpoSredniego
ukierunkowania na zblizanie sie do prawdy. Podréz zatem i turystyka sta-
wa¢é sie mogg poszukiwaniem prawdy w zdynamizowanej formie i uwy-
raznionym, uwypuklonym istotno$ciowo-komparatystycznym nastroju
(nastawieniu).

Rézne sposoby fenomenologiczno-hermeneutycznego rozumienia po-
drézy w jej aspekcie przezyciowym mogg czasami przeksztalcaé zasadniczo
epistemologiczny sens w sens ontologiczny. Tym samym powstawaé moze
swoista ontologia podrézy i ontologia czlowieka podréznego, homo viator.
Nie nadwyreza to jednak charakteru epistemologicznego fenomenologicznej
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redukcji lub hermeneutycznego rozumienia obecnych w procesie doS§wiad-
czenia podrézy. Idea podroézy, turystyki pozostaje bowiem w tym §wietle
przede wszystkim ,otwieraniem sie”, ktore jako proces moze by¢ uwarun-
kowane zaréwno wolg podmiotu, wewnetrznym wysitkiem i dgzeniem, jak
i pewng, moze nieokre§long nawet ilo§cig innych czynnikéw?, otwieraniem
na to, co absolutne, byt, prawde, sens czy istote, takze w poszczegélnych
aspektach. Niekoniecznie jest bowiem ostatecznym lub wyraznym i spraw-
dzalnym docieraniem do tego. Jak twierdzi Wladystaw Strézewski, praw-
da nie sprowadza sie do sprawdzenia, ,lecz jest pierwotnym, nieuprzedzo-
nym ujmowaniem rzeczy. Jedynym warunkiem, jaki spelniony byé musi
przez podmiot, jest jego otwarto§é” [Strozewski 1988, s. 30]. Chodzi zatem
o otwarto$c, ktora wydaje sie uwarunkowana pewna intelektualng pokora,
a w kazdym razie idzie z nig w parze.

Podsumowujac, jednym z momentéw §wiadomosci podréznej moze byé
taki moment, gdy aprioryczna intuicja nabiera¢ moze charakteru procedu-
ry indukcyjnej generalizacji i komparatystycznych oraz teoretycznych (re-
fleksyjnych) operacji poré6wnawczo-abstrakcyjnych, gdzie materialem staja
sie ,,obiekty”? nie tylko podréznego zainteresowania (turystycznych ukie-
runkowan i celow), lecz réwniez przygodnego napotkania w toku odbywa-
nego przestrzennego ruchu. I te operacje realizowane sa oczywiscie na tle
wewnetrznej dynamiki do$wiadczenia, uwzgledniajacej dodatkowo psycho-
logiczne tlo wcze$niejszych nastawien, oczekiwan, motywacji, pre-sadow,
determinowanych w jakim§ stopniu ,,przeszloscia” podmiotu, ktéra sama
w sobie jest przeciez poddana od zewnatrz réwniez dynamice (ruchliwoéci
przestrzennej). Ostatecznie chodzi wiec o pewne przenikanie sie miedzy in-
nymi fenomenologicznego i hermeneutycznego podejscia, o styk drog po-
znawczych w do$wiadezeniu podréznym, w swoistej, jak mozna by powie-
dzieé, dialektyce komplementarnoéci.

2 Te inne czynniki pod ré6znymi wzgledami moga sie okazywaé¢ decydujace, czego oczy-
wiScie w przypadku, gdy sa one naukowo nieuchwytne, nie sposéb wyjasnic i ostatecznie zro-
zumieé — wezmy chociazby przyklad jakiej$ sily wyzszej, ktéora w konkretnym momencie nie
wystepuje, a moglaby przeciez pokrzyzowac podrozne szyki, lub Boga, ktory logicznie rzecz
ujmujac, wedlug niektérych swiadectw moze komus ,,co$” objawic, jak 6w kto$ jest o tym prze-
konany, a drugiemu tego nie objawia, lub w kazdym razie, nie jest 6w drugi w pozytywny spos6b
do tego ustosunkowany, a przeciez moglby by¢. Te proste rozréznienia wprowadzaja naukowy
problem, ktory warto rozstrzygac, ale ktérego jednocze$nie sita nauki oraz jej metod moze ni-
gdy nie przeméc. Mamy przynajmniej prawo w to watpic.

3 Takie ,,obiekty” — to calo$¢ branego pod uwage §rodowiska przyrodniczego, kulturowe-
go, spolecznego oraz ich elementy, np. krajobraz, dzielo, obyczaj, zdarzenie, rzecz, i oczywiscie
osoba ludzka lub to, co moze by¢ rozumiane jako zlozony kompleks wydarzen we wzajemnej
relacji podréznego spotkania i jakiej§ komunikacji — wchodzi tu w gre m.in. cielesno$¢ oraz
Swiat psychiki, uczué, ducha konkretnych osob.
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4. Metafizyka podrézy

Transcendencja ludzkiego bytu, transcendencja osoby ludzkiej w jej do-
$§wiadczeniu przekraczania ograniczonosci, wpisanym poniekad w status on-
tyczny samej egzystencji, stawaé sie moze ttem dla stwierdzenia, iz podréz
w swej istotowej otwartosci na mozliwo$é, na inne, nowe, na przekraczanie,
odpowiada¢ moze filozoficznym kategoriom metafizycznoséci w najgltebszym
sensie samego meta. Podréz moze dynamizowa¢ i intensyfikowaé potencjat
przekraczania tego, co ograniczone, mozliwo$é pytania o pragnienie wila-
snej transcendencji i odpowiedzi na nie, a do§wiadczenie podrézy jako do-
§wiadczenie gleboko ludzkie jest w stanie samo w sobie przyjmowaé rowniez
miary ruchu, ktory jest ruchem wewnetrznym §wiadomosci, ktéry moze byé
poszukiwaniem, rozwojem, przemianag.

Podréz wydaje sie réwnoleglta (analogon) do bytu w tym znaczeniu, ze
u podstaw idei podrézy lezy ruch w ogodle, a u fundamentéow fenomenu podro-
zy 1 turystyki — ruch w swej przestrzennej, geograficznej postaci — ruch, ktory
jest rowniez esencjalng wlasciwoscig bytu. To co nie istnieje, czego nie ma,
nie moze uczestniczyé w ruchu, to natomiast co jest, z ruchem jakimkolwiek
w ogole jest zwigzane nieodzownie. W tym sensie wiec metafizyka rozumiana
jako nauka o bycie uwzgledniaé¢ musi fenomen ruchu, ktéry moze by¢ nieogra-
niczony, a w kazdym razie wiaze sie z transcendentnymi cechami ludzkiego
bytu, z transcendentnymi dazeniami osoby ludzkiej. Podréz zatem ugrunto-
wana w ruchu sama w sobie zawiera pewne odniesienie metafizyczne. Meta
jest jakby stalym horyzontem ruchu, w ramach ktorego realizowaé sie moga
poszczegdlne przemieszczenia i ruchliwosci przestrzenne. To, co jest ,,po”, za-
wiera w sobie wymog przekroczenia, ,,pdjScia dalej”, a zatem wymog podrézy,
ktora w realnym sensie kulturowym przybiera¢ moze forme turystyki. To, co
jest ,,po”, emanuje wiec ruchem jako takim i/lub tez odwrotnie — ruch rodzi
Swiadomo§é tego, co ,,po”: naocznoS§ci, namacalno$ci w rzeczywistosci cza-
soprzestrzennej, a w koncu rowniez tego, co "poza”-rzeczywiste. Juz w tym
podstawowym sensie podréz jako aspekt ludzkiego bytu (i wobec tego bytu)
moze by¢ rozumiana, ujmowana ,,metafizycznie” i chyba rowniez sama moze
by¢ poniekad ,,metafizyczna” (lub ,transcendentalna”), czyli nosi¢ w sobie
wyrazne znamiona tego, co podstawowe, fundamentalne lub absolutne.

Podrézne §wiadectwa ukazuja to niejednokrotnie, szczegdlnie wtedy, gdy
chodzi o swego rodzaju ,,metapodrézowanie” lub ,,metaturystyke”, kiedy za-
czyna sie liczy¢ przede wszystkim filozoficzna istota przemierzania przestrze-
ni [Ligeza 1998, s. 228], a nie tylko oglad lub opis rozrzuconych po §wiecie
miejsc. Doswiadczenie podrézne tropi¢ moze sfery ludzkiego istnienia, §wiata
i wartoSci w sensach otwartych i penetrujacych calo§é rzeczywistoSci, row-
niez w jej najbardziej nieprawdopodobnych i nieweryfikowalnych docze$nie
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mozliwoéciach. Emmanuel Lévinas pisal: ,,«Nieobecne jest prawdziwe zycie».
Lecz my jesteémy na $wiecie. Wiaénie w tym alibi rodzi sie metafizyka —i nim
sie zywi. Zwraca si¢ ona ku «gdzie indziej», ku «poza», ku temu, co «inne».
W swej formie najbardziej ogélnej, jaka przybrala w dziejach my§li, istotnie
pojawia sie ona jako ruch wychodzacy od §wiata, ktory jest nam bliski i znany
(niezaleznie od tego, jakie by byly jeszcze ziemie nieznane, ktére z nim gra-
niczg lub ktore on zakrywa), ruch wychodzacy od tego «u siebie», w ktorym
zamieszkujemy i kierujgcy sie ku obcemu «poza mng», ku «tam»” [Lévinas
1998, s. 18]. Szczegdlnie w podrézach kulturowych, poetyckich, filozoficz-
nych — jak pisal Wojciech Ligeza — rozwdj postrzegajacej $wiadomosci moze i§é
w parze z medytacjg metafizyczng lub historiozoficzng. Probuje sie bowiem
wtedy uchwyci¢ wymykajaca istote istnienia, poszukiwaé¢ niezmiennej podsta-
wy bytu. Madro$¢ podrézy polegaé moze wiec na tym, ,,by podejmowac préoby
wykraczania poza ksztalty widzialne i w medytacji po§wieconej sakralnemu
wymiarowi istnienia ukladaé¢ drobinowe doznania w syntezy sensu [...]. Zdu-
miewajgca intensywno§¢ istnienia objawic sie moze wéréd pomnikow, i wérod
Smietnikow” [Ligeza 1998, s. 228]. Objawi¢ sie moze podréza, gdyz podroz
to szansa intensywniejszego doznania uniwersalnego wymiaru ludzkiej egzy-
stencji i swoisty eksperyment z istnieniem [Zaworska 1980, s. 52-53]. Objawié
sie moze podréza, czyli miedzy innymi ,,ruchem posréd”, dynamicznym ,,by-
ciem pomiedzy”, intensywnym doznawaniem-poznawaniem w egzystencjal-
nym zawieszeniu, podréza, w ktorej refleksja zyskuje wymiar wlasnie uniwer-
salny. W podroézy jednak bynajmniej nie musi chodzié¢ tylko o humanistyczng
przygode poznawczg wobec spotkania z réznorodnoScia §wiata, zycia, ludzi.
Universum $wiata jest dostepne bowiem potencjalnie dla kazdego, spotykane
wiec moze by¢ w réznych podréznych formach.

Kontekst tego, co zostalo powiedziane powyzej oraz réznych aspek-
tow tego, czym idea i fenomen podrézy jest w filozoficznym ujeciu, skla-
nia¢ moze do rozumienia metafizyki jako potencjatu i ruchu w strone dotad
nieosiggnietego, niepojetego, niedo§wiadczonego w pelni bytu. Potencjalu
i wewnetrznego ruchu ujawniajacego sie i realizujacego takze w realnym
ruchu podréznym. W podrézy i poprzez to, co ustanawia ruchliwo§é prze-
strzenna, peregrynacje, turystyke jako pewien mozliwy do wyodrebnienia
status viatoris. Ale nie jest to ,ekskluzywny” stan, w sensie , wylgczny”,
ani to ustanowienie nie nastepuje ,,ekskluzywnie”, bo przeciez podroéz, jak
sie zdaje, jest w pewnym stopniu nieodlgcznym stanem egzystencjalnym,
nie jedynym, choé¢ oczywiscie na swdj sposob wyjatkowym oraz bardzo ,,zy-
ciowym”. Mowa zatem o potencjale i wewnetrznej dynamice ufundowanych
w ludzkiej moznoéci, mitosci, pragnieniu, ufno$ci, nadziei na przekraczanie
granic tego, co wydaje sie ograniczone, przekraczanie wlasnej ograniczono-
§ci. Lub przynajmniej na obcowanie z tymi wielowymiarowymi granicami.



METAFIZYKA PODROZY. OD SYTUACJI GRANICZNYCH... 193

W takim sensie fenomen podrézy i turystyki moze stanowié¢ nie tylko
kontekst dla szeroko pojetych doswiadczen o charakterze metafizycznym,
duchowym. Wydaje sie bowiem, ze w samag idee podrézy, ktéra ksztaltuje
zjawisko ludzkiego podrézowania (turystyki) wpisane sg czynniki ponad-
realne. Ruch przekraczajacy, istotowy dla przemierzania przestrzeni, w ob-
rebie wlasnos$ci podrézy réwnolegly jest potencjalnemu ruchowi wewnetrz-
nemu i konstytuuje tym samym wymiar przekraczajacy codzienne doznania.
Obraz §wiata zewnetrznego, plynny, ulotny, chwilowy, z racji wybranego
stanu drogi kreuje i pociaga za sobg do ruchu osobowy §wiat wewnetrzny.
Jaki§ pra-dialog ze Swiatem napotykanym, jak analogiczny dialog z osoba,
otwiera dusze ludzka na to, co nie-swoje, nie-zrozumiate, co nowe lub inne,
i to otwarcie wskrzeszane jest naturalnie ruchem podrézy. Wyruszenie jest
nie tylko sygnatem, ale juz ruchem ku, wobec czego pozostaje jedynie odbie-
rac¢ i odpowiadac na to, co dane. A granic tego, co dane, w ludzkim do$wiad-
czeniu, w perspektywie skonczonego biologicznego zycia ludzkiego w tym
przestrzennym Swiecie nie sposdb ogarnaé, a przynajmniej kolistos§é ziemi
1 rozszerzajacy sie wszechéwiat poruszajg staly potencjal istnienia nowych
horyzontéw poznania lub przeczuwania tego, co niewidzialne, i aktualnie
bynajmniej nieosiagalne. Do$wiadczenia, jesli sa skoncentrowane na akcie
podréznym i dynamice ruchu w przestrzeni geograficznej tym bardziej do-
cieraja do podstawowych cech ludzkiego bytu, zycia, Swiata wla§nie poprzez
Swiadomg i wzmozong aktywizacje tej mozno$ci przekraczania wpisanej
w podroéz. Dlatego podréz (rowniez turystyczna) sama w sobie jest w tym
sensie metafizyczna, mimo iz jednoczeénie jak najbardziej realna, ,,zwyczaj-
na”, ludzka. Do§wiadczenia podrézne za§ mogg byé doswiadczeniami ludz-
kiego ducha, siegajacymi ,przestrzeni otwartej”, czyli jakiego$ potencjatu
zycia ostatecznie spelnionego.
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Abstract

The metaphysics of travel. From the limit-situations
to hermeneutics of the way

In the article I try to present few aspects of travel experience that may create a kind of travel’s
metaphysics. Firstly, travel may be experienced as a limit-situation full of dangers of the other
world or risk of effort and may always be bound with crossing borders: geographical, cultural,
and mental. Therefore travelling may be an expression of a heroic attitude and discovery of
authentic existence. Secondly, there may appear features of phenomenological reduction in
travel what may lead to philosophical experience, multilateral and neutral recognition and
concentration on the essence. Thirdly, travel phenomenon may receive meaning of the cul-
tural phenomenon therefore reflection over an idea and experience of travel is accompanied by
hermeneutical perspective. Existence may gain in travel some phenomenological and herme-
neutical cognitive dynamism. At the end I try to reassume enhanced aspects showing that
travel as embedded in motion includes some metaphysical references e.g. to the potential of
reaching life’s completness.

Key words: travel, tourism, metaphysics, limit-situations, phenomenology, hermeneutics
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KULTUROWE WYMIARY PODROZOWANIA

Joanna Handerek*

Zarys tresci: W artykule przedstawiono fenomen podrézowania jako specyficzny fenomen
kultury, wyrazajacy zaréwno kulturowe preferencje czlowieka, jak i wieloznaczno§é samego
podrézowania. Postrzegajac podréz jako akt towarzyszacy egzystencji ludzkiej od poczatkéw
dziejéw, mozna wykazaé zmiany nie tylko w samym sposobie, ale i w samym podejSciu do podro-
zowania. W artykule przyblizono transformacje, ktérej punktem wyjscia jest podrézowanie ,,po
co§” (w jakim§ konkretnym celu, np. wojny, pielgrzymki, kupieckiej dziatalnosci), w podréz ,,po
nic” (tj. odbywang dla ludycznej przyjemnosci, wypelnienia pustki egzystencji badz dla samej
mody na podréze). Przedmiotem zainteresowania uczyniono nastepnie kondycje oséb zmuszo-
nych do podjecia podrézy, a wiec uchodzcow, emigrantéw i wszystkich, dla ktérych zmiana
miejsca laczy sie z przezyciem osobistej tragedii i z traumg. Celem zasadniczym artykulu jest
proba ukazania, iz podrézowanie stanowi kulturowy fenomen, uksztaltowany przez podréze
i przez podroéze realizujacy kulturowe nastawienia.

Stowa kluczowe: podréz, fenomen kulturowy, rodzaje podrézowania

Wstep

Do podrézy z Londynu do Wenecji Georg Friedrich Héandel przygoto-
wywal sie szczegdlnie pieczolowicie. Bral pod uwage nie tylko niewygody
podrézy, ale takze mozliwe niebezpieczenstwa. Zmuszony byl zatrudni¢ nie
tylko stuzacych, lecz rowniez tragarzy, ktorzy mieli nie§é jego kufry w go-
rach, gdzie nie kursowaly dylizanse. Powodem, dla ktérego Héndel zdecy-
dowat sie na podr6z do Wenecji i do Rzymu byla konieczno$é uczynienia
z prowadzonej przez niego opery placowki konkurencyjnej dla rywalizujgcej
z nig o wzgledy publicznoéci tak zwanej opery zebraczej. W latach trzydzie-
stych XVIII wieku opery zebracze, rodzime produkcje naznaczone ironig
i zmierzajgce w strone burleski, staly sie w Londynie niezwykle popularne,
spychajac w cien i doprowadzajac na skraj bankructwa Royal Academy of
Music, ktora od lat kierowal Handel. Wezes$niejsza ekscytacja londynezykow
wloskg operg ustgpila zainteresowaniu narodowymi formami, skutkiem
czego przedsiebiorstwo ,saksonskiego niedzwiedzia” nieco podupadlo. By
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utrzymac sie na stanowisku i zagwarantowac sobie dostatni zywot, do kto-
rego przywykl, stary mistrz, chcac nie cheac, z ciezkim sercem opuszczal
nowa ojczyzne i udawal sie na niebezpieczng wyprawe w poszukiwaniu staw-
nych gloséw i wybitnych odtwércéw rol operowych. Podréz miala charakter
czysto komercyjny, a niebezpieczenstwa, z jakimi sie wigzala, przestanialy
caly urok do§wiadczania nowosci i faktu samego przemieszczania sie [Steen
2009]. Znajac upodobania Hindla do wygody i biesiadowania w doborowym
towarzystwie przy suto zastawionym stole, podrézowanie musialo by¢ dla
niego przykra koniecznoScia.

Od 1592 roku Caravaggio zmienil swe zycie w nieustajaca podréz. Na
skutek do§¢ nigjasnych zaj$é (oskarzony o udziat w przypadkowej walce, miat
zabié czlowieka) i po rocznym pobycie w mediolanskim wiezieniu — skazal
sie na los wiecznego tutacza, opuszczajac Mediolan na zawsze. NajczeSciej
przesiadywal w Rzymie, a nawet zmarl podrézujac do Wiecznego Miasta.
Strzepy wspomnien, zapiskéw o Caravaggiu ukazuja go jako cztowieka po-
zostajacego w nieustannym ruchu, ktoéry przemierzatl Italie w poszukiwaniu
nowych do§wiadczen i mecenasoéw swojej tworczosci, uciekajgcego przed co-
raz to nowymi klopotami, w ktore wplatywatl sie z wyjatkowym talentem. Co
ciekawe, Caravaggio czesto przemieszczal sie w poS§piechu, korzystajac z ta-
kich niezbyt wygodnych zaglowcow, jak felucca, nie baczac na komfort po-
drézy, co umozliwialo mu jednak szybkie opuszczanie miast [Seward 2003].
Zycie Caravaggia stalo sie jedna wielka podréza, ktérej stalym elementem
bylo jedynie jego malarstwo, obsesja koloru i utrwalenie na plétnie tego, co
roito sie w jego glowie.

Zwieztly i wierny opis podrozy do Indii Zachodnich sir Francisa Drake’a
daje natomiast wyobrazenie, jak wielkiej nie tylko sprawnoéci, ale i zdolno-
§ci logistycznych wymagalo zorganizowanie podrézy w XVI wieku. Sir Fran-
cis Drake dowodzit 600-tonowym galeonem flagowym ,,Elizabeth Bonaven-
ter”, stojac na czele floty, w sklad ktorej wchodzit 100-tonowy ,, Thomas”,
20-tonowy ,,.Duck”, a oprocz tego ,, Tiger” oraz ,,Aid”, nalezgce do krolowej
i do angielskich arystokratéw. Pod jego dowddztwem znalazlo sie 1925 ludzi
na 10 statkach. By przezyé¢ na morzu, zaloga ta potrzebowala 240 duzych
beczek wolowiny i wieprzowiny, 60000 solonych dorszy, 600 beczek sardy-
nek, 140 barylek wina, 600 barylek piwa. Cata ta flota wyposazona byla
oczywiScie w bron, zaglowce mialy pelne uzbrojenie i wykwalifikowanych
zolnierzy na pokladzie.

Zdobywcze podréze sir Francisa Drake’a, podczas ktérych dokonywal
podbojow w imie Jej Krolewskiej Moéci Elzbiety I, wielu zeglarzy i kapitanow
(zwlaszcza hiszpanskich) uwazato za zwykly rabunek i piractwo. Sam Drake
nie postrzegal siebie jako pirata, lecz zdobywce moérz dla chwaly i stawy Ko-
rony i swojej wlasnej (Drake nie nalezal bowiem do skromnych ludzi), mimo
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ze w jego dzialalno§¢ wpisaly sie takie czyny, jak przejmowanie statkéw ku-
pieckich pod obca bandera, potyczki i grabieze koloni. Ten cztowiek spedzit
cale zycie na morzu, w nieustannej podrozy, wytyczajac coraz to nowe cele
swych tupieskich wypraw. W jego podejéciu do podrézowania nutka roman-
tyzmu (zdobycie nowych moérz, przemierzanie nowych $wiatow) stapiala sie
ze sporg dozg pragmatyzmu. Drake umial jak nikt inny zatroszczyc¢ sie o wy-
posazenie swoich statkow, byl Swietnym logistg i strategiem, jak mato kto
potrafil tez zadbaé o swij wizerunek, skoro krélowa i arystokraci udzielali
mu wsparcia, oddajac do jego dyspozycji zaglowce [Cummins 2000].

W elzbietanskiej Anglii przybywajacy do stolicy podrézni z reguly cieszyli
sie, iz pozostawiajg za sobg dzikie trakty, bezdroza, lasy petne rabusiow i podej-
rzane gospody. Z opisu 6wczesnego Londynu, ktéry znajdujemy u Marlowe’a,
wynika jednak, ze juz na rogatkach czekala na nich przykra niespodzianka.
U bram miasta grasowali drobni zlodzieje, a przerézne totrzyki i zwykli nacia-
gacze wylapywali przybywajacych po raz pierwszy do stolicy, oferujac im po-
moc w znalezieniu dogodnego zajazdu, taniego wyszynku i wszelkiego rodzaju
uslug. Ci, ktorzy zgodzili sie na te pomoc, konezyli podréz z reguty samotnie
na jakiej$§ obskurnej ulicy, obrabowani i nierzadko pobici.

Powroét do miasta, jak i opuszczenie jego bezpiecznych granic, wiazatl sie
zatem z niebezpieczenstwem utraty mienia, zycia i z uszczerbkiem na zdro-
wiu, nie wspominajgc o niewygodach i wydluzonym czasie trwania samej po-
drézy. W zasadzie mozna pokusi¢ sie o mocne stwierdzenie, iz do XIX wieku
(wiem, niektérzy moga przesuna¢ to datowanie na wiek XVIII) Europejczy-
cy nie znali przyjemnosci podrézowania i nie istnialo zjawisko podrézy dla
niej samej. Ludzie oczywiScie wczeSniej podrézowali, ludy wszystkich kon-
tynentéw przemieszczaly sie przeciez nieustannie, byly to jednak wedrowki
0 zupelnie innym charakterze niz wspolcze$nie. Pewne jest jedno, odkad
przedstawiciele homo sapiens sapiens wyszli z Afryki i zaczeli rozchodzi¢ sie
po calym §wiecie, kondycja czlowieka zaczeta coraz bardziej przypominac
los tutacza.

Homo viator nieustannie gdzie$ dazy i zaludnia wcigz nowe tereny. Klo-
pot tylko w tym, ze czyni to albo z koniecznoéci (kiedy skoncza sie zapasy
pozywienia, a ziemia stanie sie jalowa, kiedy pojawia sie wrogowie i wygna-
ja jego lud z ojczystej ziemi, kiedy zrobi sie tam za ciasno dla wszystkich
i zbyt tloczno), albo pod wptywem szczegélnych zjawisk (takich jak czynniki
ekonomiczne, religijne czy uwarunkowania spoleczne). Dlatego najczesciej
spotykanymi woéwczas podrézami byly: wyprawy handlowe, pielgrzymki,
migracje i emigracje w celu zdobycia wiedzy lub slawy.

Podréz pierwotnie oznaczala wyprawe i niczym wyprawa Wikingéw an-
gazowala caly kunszt przemieszczania sie (zeglugi, poruszania sie po ladzie),
walki (wazna byla obrona przed przypadkowymi niebezpieczenstwami czy-
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hajacymi na podréznych), spolecznej negocjacji (trzeba bylo zaangazowac
calag grupe ludzi, ktérzy pomogli podrézujacemu dotrze¢ do celu) swoich
uczestnikow. Juz sama mozliwo$é podrézowania wskazywata na ich bardziej
uprzywilejowana pozycje w hierarchii spolecznej, stosownie do feudalnych
zalezno§ci epoki. Nie kazdy moglt bowiem podrézowaé, pozbawieni tej mozli-
wosci byli choéby w pewnych okresach historycznych niewolnicy czy przypi-
sani do ziemi chlopi. Uciekinierzy mieli mate szanse, aby uchroni¢ sie przed
zagrozeniami, jakie napotykali po drodze. Kobiety, podobnie jak biedota czy
niewolnicy, rowniez narazone byly na trudno$ci w przemieszczaniu sie, co
zwigzane byto choéby z faktem, ze nie zarabiatly i nie dysponowaty wlasnym
majatkiem. Zdane na mezczyzn, byly przez nich przewozone i transporto-
wane, nie podrézujac we wlasciwym tego stowa znaczeniu. W jednej z sag
o Eryku Rudobrodym pojawia sie wprawdzie dzielna Solveiga, ktéra podré-
zowala wraz z Erykiem, ale i ona koniec koncéw do§wiadczyta smutnego losu
kobiety podporzadkowanej prawom zmaskulinizowanej rzeczywistosci.

Cel podrézy wyznaczany przez ekonomie, religie i nauke (by skupié sie
na tych najbardziej podstawowych dziedzinach zycia) zawsze narzucal spo-
sOb podrézowania. Kupiec objuczony towarami, a pdzniej pieniedzmi, mu-
sial zatrudnia¢ ochrone. Pielgrzym skoncentrowal sie przede wszystkim na
swej odnowie duchowej. W tym zresztg aspekcie podrézowania ujawnia sie
jeszcze jeden wazny fenomen: wojaz traktowany jako pasaz, transformacja
czy tez rytual przejScia. Powracajacy z pielgrzymki patnicy, niezaleznie od
tego, czy wracali z Santiago de Compostela, Rzymu czy z Jerozolimy, byli
zupelnie innymi ludZzmi, oczyszczonymi z weze$niej popelnionych grzechow,
uzdrowionymi na ciele i/lub na duchu.

Pod tym wzgledem podréz Europejezyka przypomina podréz muzulma-
nina, ktéry raz w swoim zyciu powinien odby¢ podréz do Mekki [Dziekan
2000]. Pielgrzymka do Mekki jest jednym z pieciu obowiazkéw i zarazem fi-
laréw wiary w Allacha, na réwni z takimi obowigzkami, jak: wyznanie wiary,
modlitwa, post w miesigcu Ramadan, jalmuzna dla biednych. Wyruszajacy
do Mekki pielgrzymi umacniajg tym samym wiare, staja sie w pelni wyznaw-
cami Allacha, bedac w pelni soba. Podréz/pielgrzymka wplywa na tozsamosé
czlowieka, ktory podczas jej trwania moze oddaé sie autorefleks;ji, sta¢ sie
sobg czy tez soba we wlasciwym wymiarze. Stad pielgrzymowanie, niezalez-
nie od religii, ma wymiar rytualu przejscia, wplywajac inicjujaco na rézne
poziomy §wiadomosci czltowieka.

Podobnym rytualem moze okazaé¢ sie podréz pomiedzy uniwersyteta-
mi naukowcow i studentow przemieszczajacych sie w §lad za mistrzem lub
w drodze do wymarzonej uczelni, ktérej poczatki siegajg sredniowiecza [Le
Goff 2002]. W tym rytuale podrézowania mozna sie juz dopatrzeé¢ pewnej
przyjemnoéci, jezeli tylko zdobywanie wiedzy uznamy za przyjemnosé. Sa-
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dzac jednak po pasji, jaka pojawia sie u niektérych badaczy, nie bedziemy
dalecy od prawdy dopatrujac w podrézowaniu uczonych i zakow pewnych
elementéw nie tylko po$wiecenia i heroizmu, ale rowniez przyjemnosci. Po-
drézowanie dla zdobycia wiedzy wigze sie z konieczno$cia zmierzenia sie
z wlasng ignorancja, a uczenie sie — to pokonywanie wlasnych stabosci (za-
réwno w sensie dostownym, jako pokonanie pewnej drogi, jak i przenoSnym,
dotyczacym pokonania wlasnej, dajmy na to, gnusnosci).

Samo poznanie réwniez moze sie okazaé¢ drogg. Chociaz bowiem Kant
nie zachwycal sie podrézami, a wrecz przed nimi przestrzegal, jako przed
wydarzeniami rozbijajacymi tok my§li i wybijajacymi z rytmu codzienno-
§ci, to w wiekszo§ci wypadkéw dla uczonych podroze byly pretekstem do
poszerzenia wiedzy lub zyskania odmiennego punktu widzenia. W tym tez
wymiarze mozna spostrzec heroiczng podrdéz, jaka odbyt pewnego zimowego
dnia Buxtehude, by postuchaé Bacha grajacego na organach [Steen 2009].
Buxtehude spedzit kilka dni przedzierajac sie przez za$niezone, mrozne
trakty po to tylko, by przez ponad godzine stucha¢ kunsztownej gry Bacha.

Pokojowym celom podrézy towarzyszyla nierzadko przemoc. Politycy,
emisariusze, ambasadorowie i postancy jako pierwsi wyznaczyli trakt po-
drézy o charakterze stricte spolecznym — w rozumieniu dyplomatycznego
przekraczania granic i przemieszczania sie po calym §wiecie. Wraz z tymi
poslami na szlaki podréznicze wkraczali zaréwno ludzie pokoju, jak i wojny.
Wprowadzanie czynnika przemocy przeksztalcalo podréz w podbéj, zawlasz-
czanie terenéw i ludzi, upowszechniajgc kolonialne nastawienie do Swiata.
Po zolnierzach walczacych na réznych frontach siedemnastowiecznej Euro-
py pozostaly ciekawe listy i pamietniki, ktore zaswiadczajg i o tym, ze ludzie
ci, podrézujac wraz ze swoimi oddzialami po calej Europie, nawiazywali,
gdzie to tylko bylo mozliwe, kontakty i znajomoéci. Na przyklad Kartezjusz
cieszyl sie z odbycia stuzby wojskowej, podkres§lajac, ze nawigzal wowczas
kontakty z 6wczesnymi mysSlicielami i intelektualistami. OczywiScie nie
zmienia to faktu, iz kazda wojna jest ztem, a zbrojny najazd zawsze pozosta-
nie aktem przemocy. W kontek§cie naszych rozwazan godna odnotowania
jest jednak postawa samych zolnierzy wobec do§wiadczen wojennych. Jak
sie wydaje, okrucienstwo wojny zostalo wyparte z ich §wiadomos$ci przez bo-
gactwo przezyé, doznanych w trakcie podrézy w celach militarnych (jedynie
podbici nie zywig sentymentu do zdarzen).

Do podstawowych celow podrozy, a co za tym idzie — typéw podrozowa-
nia — nalezy dodac jeszcze podréze mistyczne, ktore znata kultura Zachodu
oraz Wschodu. Droga duszy do Boga w mistycyzmie, podréz po za§wiatach,
jaka odbyt bohater zar6wno Dantego, jak i Miltona, sa przykladami podrézy
mistycznej, podczas ktérej czlowiek badz jego dusza odrywaja sie od prze-
znaczenia czy wlasnej cielesnosci i zmierzaja tam, gdzie zwyklym $miertel-
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nikom nie dano podrézowac. Podréz mistyczna moze réwniez mie§cié w so-
bie swoisty rytual przejScia, wkraczania w inng rzeczywisto§¢, czemu moze
towarzyszy¢ co$ koniecznego, niezbywalnego. Huainanzi w ksiedze Ksztatty
ziemi, czyli Dixing pisze:

,»Kto ze szczytow gor Kunlun wzniesie sie na dwakroé taka, jak one
wysoko§¢, ten sie znajdzie na goérze chlodnego wiatru. Kto sie tam znaj-
dzie, ten nie umrze. Je§li za$ stamtad wzniesie sie na dwakroé taka wy-
sokoéé, znajdzie sie w wiszacym ogrodzie. Kto tam sie dostanie staje sie
duchem i zdobywa umiejetnoéé kierowania wiatrami i deszczami. Je§li sie
za§ wzniesie jeszcze dwakroé¢ wyzej, wstapi do nieba, a znalazlszy sie tam
stanie sie bogiem. Bedzie tam, gdzie Pan najwyzszy przebywa” [Kiinstler
2001, s. 94].

Jak stad wynika, podrézuje sie i po ladzie, i po morzu, a ludzie i dusze
przemierzajg zaréwno niziny, jak i gory. Unoszac sie ,,po dwakroé coraz wy-
zej”, czlowiek najpierw opuszcza sfere ziemska, pézniej, wchodzac do ogro-
du, wkracza do sfery boskiej. Wznoszacy sie nad sfere profanum podréznik
otrzymuje dar nieSmiertelno§ci, moc panowania nad zywiolami i wreszcie
do$wiadcza stanu boskiego bytowania. Wizje takich podrézy sa wlasciwe
dla niejednej kultury, tak jakby czlowiekowi malo bylo jego zywota tutacza.
Nastawienie do podrézowania naznaczone jest zreszta niezwykla ambiwa-
lencja. Z jednej strony skazuje ono na trud, zndj i niebezpieczenstwo, z dru-
giej za$ — okazuje sie wspanialg przygoda, przynosi intelektualne ozywienie,
prowadzi do samooczyszczenia czlowieka (a przynajmniej do oczyszczenia
jego §wiadomosci). Podrézowanie wiaze sie éci§le z ziemskim i kulturowym
stanem bytowania czlowieka, a mimo to niejeden podréznik podkresla jego
duchowy czy mistyczny wymiar. Podréze sa ucigzliwym obowigzkiem, a za-
razem jawig sie jako cigg wydarzen, na ktore sie gorliwie wyczekuje i ktorym
oddaje sie bez reszty.

Ambiwalentny wymiar podrézy przejawia sie w niejednoznacznym
traktowaniu podréznikéw. Mieszkancy sredniowiecznej Europy podchodzili
do nich z dystansem. Jezeli cel wyprawy nie byl dobrze uzasadniony badz
nie posiadali zadnego listu polecajacego, podrdozni spotykali sie zazwyczaj
z chlodnym przyjeciem gospodarzy. Wi6czegéw, podobnie jak wedrowne tru-
py teatralne, witano natomiast z pewnego rodzaju odraza i podejrzliwoécia,
jako tych, ktérzy moga rozpowszechniaé niebezpieczne idee, opowieéci badz
rozprowadzac¢ zakazane specyfiki. Nieustannie podrézujacych i wléczegdéw
podejrzewano nawet o nieobyczajne zachowanie czy wrecz o niemoralnosc.
Mimo ze wspblczeSnie wymiar podrézowania ulegt diametralnej zmianie,
wcigz napotykamy echa tej ambiwalencji analizujgc zaréwno status turysty,
jak i uchodzcy, o czym napiszemy ponizej.
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1. Turysta

Warte przemys$lenia uwagi na temat statusu, jak i samej osoby po-
dréznego zawiera ksigzka Deana MacCannella Turysta. Nowa teoria klasy
prozniaczej, ktorej autor stawia do§¢ mocnag teze, iz kondycje wspolczesne-
go czlowieka mozna opisa¢ w kategoriach turysty i podrézowania. Juz na
wstepie swoich rozwazan Dean MacCannell zauwaza, ze we wspolczesnym
Swiecie podstawowym aspektem kultury jest towar. Pod tym pojeciem ro-
zumie on nie tylko oczywiste dobra materialne, lecz réwniez jezyk, muzy-
ke, taniec, sztuke [MacCannell 2005, s. 34]. Pozwala mu to na postrzega-
nie zjawisk kultury konsumpcyjnej w szerokiej perspektywie. Po pierwsze,
takie podejécie do kultury uwalnia od ,,sztywnego” materializmu w duchu
Marksa. Jezyk, muzyka, taniec, a wraz z nimi sztuka, tworza niezalezny
od ,,materialnej bazy” zesp6t symboli kulturowych, réwnie waznych jak to
wszystko, co materialne. Po drugie i, jak sagdze dla MacCannella najwaz-
niejsze, moze on spojrzeé na relacje miedzyludzkie nie tylko z perspekty-
wy wzajemnej zalezno$ci, ale i w kontek§cie relacji symbolicznych. Stad
juz krok do stwierdzenia, ze ,,materialistyczne spoteczenstwo nowoczesne
jest prawdopodobnie mniej materialistycznie nastawione, niz zwykliSmy
uwazacé¢” [MacCannell 2005, s. 35]. Nie chodzi tu jedynie o rozprawienie
sie z koncepcjami Marksa czy Feuerbacha (przywolywanymi zreszta przez
MacCannella), ani o polemike z Baudrillardem oraz jego wizja konsump-
cjonizmu [Baudrillard 2006]. MacCannell stara sie wytropi¢ réznice, jakie
pojawily sie we wspoélczesnym §wiecie w poréwnaniu do przeszlosci. Na
pewno kultura konsumpcyjna, rozwijajaca sie przez caly wiek XX, stanowi
wyrazisty element pejzazu kulturowego wspélczesnosci, ale nie jest to ani
jedyny, ani jednoznaczny jego element. Kategoria turysty rzuca éwiatto na
calg te kwestie.

Kategorig turysty postuguje sie MacCannell w odniesieniu do dwéch zja-
wisk: podrézowania dla samej przyjemnosci, spedzania wolnego czasu w in-
nym miejscu, a takze pewnego stanu §wiadomoéci. W pierwszym przypadku
mamy do czynienia z calkowicie nowym i odmiennym elementem kulturo-
wych zachowan. Od XIX wieku rozwija sie w kulturze fenomen turystyki
utozsamianej z przyjemnoscia, czyli formy spedzania wolnego czasu, ktéra
niesie z soba intelektualne i emocjonalne pobudzenie, wyrwanie z rutyny
dnia powszedniego czy odpoczynek. Wraz z rozszerzeniem sie w XX wieku
fenomenu czasu wolnego, a wiec wraz z pojawiajacg sie w kulturze zachod-
niej zasada, ze kazdy pracownik ma prawo do wypoczynku i urlopu, turysty-
ka zaczyna rozwijac sie jako forma odpowiedzi na ten fenomen. W drugim
aspekcie rozumienia kategorii turysty, tj. jako stanu §wiadomos$ci, mozna
mowié o formie wspélczesnej mobilnoSci.
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Zygmunt Bauman w swojej koncepcji ponowoczesnoséci wskazywal na
plynnoéé, zmiane i rozmycie nie tylko form kulturowych, ale takze potrzeb
czlowieka, jego zachowan i nastawienia stale ukierunkowanego na zmiane.
Wedlug MacCannela wspoélczesny czlowiek niczym turysta caly czas zmie-
rza ku nowym celom, szuka nowych mozliwosci, aby co§ zrobi¢, zmienic,
zobaczy¢. Mobilnosc i to, co nazwalabym za Kundergnieznoéng lekko-
§cig bytu, staja sie charakterystycznymi cechami obywatela zachodniego
Swiata (podkre§lam, iz jest to fenomen kultury zachodnie;j).

Turysta i turystyka stajg sie zatem formami organizacji spolecznej
o charakterze zar6wno materialnym, jak i symbolicznym. W konsekwencji
pojawiajg sie takie aspekty kultury, jak bycie turysta, turystyka, atrakcyj-
no$¢ miejsc turystycznych, atrakcyjno§¢ samego podrézowania. Podroézo-
wanie staje sie towarem, i to towarem dos¢ szczegblnym, bo oddzialujagcym
zar6wno na tych, ktorzy 6w towar oferuja, jak i na tych, ktérzy 6w towar
kupuja, konsumuja. Co wiecej, jak pisze MacCannell:

,» W spoleczenstwie nowoczesnym towar stal sie integralng czescig zycia
codziennego, poniewaz jego pierwotna postaé jest symbolicznym przedsta-
wieniem (reklama) jego samego, ktore obiecuje do§wiadczenia jeszcze przed
rzeczywistg konsumpcja i do nich prowadzi” [MacCannell 2005, s. 35].

W tym podejsSciu ujawnia sie wyraznie zmiana nastawienia do podro-
zowania. Jeszcze bowiem w XIX wieku kultywowano romantyczng forme
podrézowania, wigzaca sie z wyzwaniem, jakie podréznik stawial samemu
sobie, podrézowania zmieniajgcego Swiadomo$é czlowieka (a niejeden ro-
mantyk powiedzialby: dusze). Bardzo dobrze te idee ilustruje plétno Caspa-
ra Davida Friedricha Rozwazania ponad morzem i chmurami. Oto samotny
dzentelmen z rozwianym wlosem kontempluje majestat nieba i gér. Rzecz
jasna, zanim 6w dzentelmen stangl na szczycie gory, sam wspiat sie na nig,
by zachwycaé sie piecknem przyrody lub zglebiaé tajemnice bytu. Wspolcze-
$nie zapewnie na szczycie niejednej géry znajdziemy niejednego Byrona czy
Carlyle’a, ale foldery biur turystycznych i oferty przemystu turystycznego
zwrocg uwage na inne zalety podrézowania, a wiec na wygode, egzotyke, nie-
bezpieczenstwo, silne doznania. Sami podrézujacy dokonajg wyboru podiug
takich wlaénie schematow. Nic wiec dziwnego, ze w jednym katalogu uslug
turystycznych znajdziemy zaréwno ekstremalne wyprawy, jak i komfortowe
rejsy morskie. Oferta musi bowiem zaspokoié wszelkie potrzeby udajacych
sie na wakacje klientow.

Wraz z nowym nastawieniem do podrézowania pojawiaja sie dwa feno-
meny: wyplywajacy z prawa do czasu wolnego przymus wakacji (nie wypada
czasu wolnego spedzaé w domu, do zlego tonu nalezy takze spedzanie waka-
¢ji malo efektywnie i nieturystycznie) oraz potrzeba nowoéci. Ralph Linton
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pisal o potrzebie nowoSci, nowych wrazen, jako o jednej z gléwnych potrzeb
ksztaltujacych kulturowe wymogi czlowieka [Linton 2000]. MacCannell
pokazuje natomiast, ze nowo$¢, wrazenie nowosci, podobnie jak egzotyka,
przygoda, ale takze do$wiadczenie autentycznego zycia w niezwyklych miej-
scach, bedg wplywac na tok my§lenia wspoélczesnego turysty. Podr6zowanie
tym samym, oprocz zagospodarowania czasu wolnego, ma zabawié, pouczy¢,
pokazac¢ kawalek Swiata, da¢ wglad w nowa kulturowa rzeczywistosc.

MacCannell rozwaza przyczyny, dla ktérych w kulturze Zachodu po-
jawily sie wartoSci turystyczne, organizujace przezycie turysty i jego do-
$§wiadczanie rzeczywisto$ci. Analizujac wydany w 1900 roku przewodnik
po Paryzu Karla Baedekera bada, w jaki sposéb ksztaltowaly sie atrakcje
i warto§ci turystyczne. Wymieniajac walory Paryza Baedeker podkreslal, iz
miasto jest o§rodkiem zycia naukowego i artystycznego, centrum handlu,
przemystu, zachwalal jego nowoczesne ulice, wygodne rozwigzania urbani-
styczne, panujacy gwar i ozywienie. Polecal wycieczke po takich miejscach,
jak Grand Cafe, sklepy i bazary ulicy Faubourg St. Germain, podpowiadajac
réwnoczesnie zwiedzanie Sadu Najwyzszego, drukarni narodowej i kostni-
cy. W tym spisie atrakcyjna okazuje sie przede wszystkim réznorodnosé ce-
l6w. Im wiecej miejsc turysta zdola obejrzeé, tym lepiej. Nieistotne okazuje
sie wzajemne powigzanie owych miejsc w logiczng calo§é, a wazny staje sie
sam fakt ich ogladania, zaliczania jak najwiekszej iloSci obiektéw [McCan-
nell 2005]. Baedeker podporzadkowuje 6w spis trzem aspektom turystyki,
wykazujac nastawienie komercyjne i materialne (dlatego w przewodniku
wymienione zostaja wszelkiego rodzaju kawiarnie, restauracje i dzielnice
handlowe), ale takze intelektualne (stad zwiedzanie Sgdu Najwyzszego,
gieldy czy starej fabryki).

Turysta, jak juz wspomniatam, szuka autentycznosci i nowych, stymu-
lujacych doswiadczen. Przy tym miejsca, ktore zwiedza oraz ludzi, ktorych
obserwuje, poddaje swoistej interpretacji. Przygladajac sie na przykiad fasa-
dzie gmachu Sadu Najwyzszego, pamieta, iz w wyznaczonych dniach moze
wejs¢ na sale obrad i uczestniczyé w rozprawie sadowej, w fabryce moze po-
dziwia¢ stare krosna, a w budynku gieldy — kontemplowa¢ malarstwo $cien-
ne. Sad postrzega jako scene odgrywanego na jego uzytek przedstawienia,
fabryka okazuje sie zabytkiem, w ktérym mozna podziwiaé¢ pierwsze osia-
gniecia techniki oraz dowiedzie¢ sie, jak przebiegal jej rozwdj, budynek giel-
dy pokazuje, ze rozne dziedziny kultury sa z soba polaczone. To zwiedzanie,
cho¢ na pierwszy rzut oka niespdjne tematycznie i nastawione na zaliczenie
jak najwiekszej iloSci miejsec, zaczyna ujawniaé wlasng wewnetrzng logike.
MacCannell twierdzi, iz takie podejécie jest konsekwencja ludycznego cha-
rakteru, jaki odkrywa w kulturze turystyka. Sad lub fabryka przestajg by¢
miejscem pracy, a stajg sie atrakcjg turystyczng, ciekawostka, ktérg war-
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to zobaczyé. Najciekawszy, moim zdaniem, fenomen ujawnia sie tam, gdzie
w przewodniku wymieniono kostnice, odwiedzang nawet przez samych pa-
ryzan.

Kostnica, ktorej architektura dostarcza wrazen natury estetycznej
i gdzie przechowywane sg niezidentyfikowane ciala w r6znym stanie rozkla-
du - to miejsce, w ktérym turysta wykracza poza sfere tabu. Smieré, w kaz-
dej kulturze precyzyjnie zagospodarowana, w kulturze Zachodu czesto byla
laczona z wymiarem sacrum. Zlaicyzowanie Europy przesuneto nacisk z sa-
kralnego wymiaru §mierci na intymno§¢ jej charakteru, zmienilo tez sposéb
odnoszenia sie do umierajacego. Niezaleznie od tych dwdch postaw, Smieré
zawsze byla aktem waznym, doniostym i wymagala specjalnego nastawie-
nia. Umieszczenie na liScie ciekawostek turystycznych kostnicy i propozycja
jej zwiedzania, a w konsekwencji — zgoda na przygladanie sie cialom zmar-
Iych tak jak obiektom urbanistycznym, skutkuje przesunieciem akcentow:
obcowanie z wyjatkowym i waznym do$wiadczeniem zostaje sprowadzone
do wymiaru czysto ludycznego wydarzenia, w ktorym jest miejsce zaréwno
na odczucie grozy Smierci, jak i napawanie sie widokiem wyjatkowo zdefor-
mowanych zwlok. Tabu zostaje ztamane.

To przekraczanie granic tabu, jak pisze MacCannell, prowadzi jeszcze da-
lej, przesuwajac nie tylko granice wyjatkowosci, tabu czy §wietoSci, ale niekie-
dy, jak sadze, i dobrego smaku czy tez zwyklego ludzkiego wspoélczucia. Wsp61-
czesny turysta (a czlowiek XX wieku dotarl juz naprawde wszedzie) zwiedza
nazistowskie obozy zaglady, strefe muru berlinskiego czy miejsce, gdzie doko-
nano zamachu na J.F. Kennedy’ego, lecz réwniez pojawia sie na polach émier-
ci Czerwonych Khmeréw czy w obozach pracy. W ten sposéb czlowiek zaglada
wszedzie tam, gdzie doszlo do tragedii, gdzie wyrzadzono bezprzykladne zlo,
w poszukiwaniu jego §ladow. Mozna zapytaé o przyczyny takich poszukiwan,
za idealistyczne uwazam jednak tlumaczenie, iz chodzi li tylko o upamietnie-
nie napawajacych grozg wydarzen i oddanie czci ich ofiarom.

Mechanizm tego zjawiska ujawnia sie np. w przewodniku Baedekera
opisujacym kostnice miejska, gdzie przychodza nie tylko obywatele poszu-
kujacy zaginionych bliskich, ale i ciekawscy. Wraz z turystami do kostnicy
miejskiej naptywa gawiedz, zainteresowana obcowaniem z okrucienstwem
czy nawet obsceniczno$cig $mierci. Mozna podejrzewaé, ze czlowiek odczu-
wa potrzebe ogladania tego, co straszne, odczucia dreszczu obrzydzenia
czy oburzenia po to, aby czerpaé z tego satysfakcje (zreszta nie bez przy-
czyny publiczne egzekucje zapelnialy place §redniowiecznej i nowozytnej
Europy). Dlatego mozna pokusi¢ sie o kontrowersyjne stwierdzenie, iz cza-
sem wspoélczesny turysta — przystajac przed komora gazowa, ogladajac pola
Smierci czy wpatrujac sie w miejsce, w ktorym zgingl Kennedy - zaspokaja
te wladnie potrzebe.
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Dochodzimy tu do swoistej sprzecznosci. Z jednej strony wspélczesny
przemyst turystyczny oferuje takie atrakcje, jak zwiedzanie obozow zagtady,
z drugiej za$ — §wiadom jest, iz nastawienie na luksus i potrzeba obejrze-
nia tego, co piekne majg charakter podstawowy. Jak pogodzié jedno z dru-
gim? Sadze, ze w tym wypadku mamy do czynienia nie tyle z paradoksem
potrzeb kulturowych czlowieka, ile z problemem wyplywajacym w gtownej
mierze z charakteru samej kultury. Homi Bhabha precyzyjnie wykazal, iz
w kazdej kulturze istnieje centrum iobrzeza — peryferia. Pierwsze
z nich, tj. centrum, ma charakter dominujacy. W jego obrebie spotykamy
sie z wlaSciwym sposobem bycia (ogtada towarzyska) i wysoka kultura stowa
mieszkancow, a jego teren nie wykracza poza stolice, miejsce kultu i dziel-
nice establishmentu. Obrzeza kultury wyznaczane sa natomiast przez to,
co niewlaSciwe, a wiec mieszczg w sobie takie kategorie, jak: specyficzne za-
chowanie, slang, gwara, dzielnice ubéstwa, srodowiska emigrantéw, obcych
lub te osoby, ktére wigczono do kategorii ,,inni”.

MacCannell pokazuje, kiedy turysta, zwiedzajac proponowane mu przez
biura podroézy miejsca, odczuwa podziw, szacunek i zachwyt oraz niesmak,
zazenowanie i zawstydzenie. Pozytywne emocje towarzysza podziwianiu za-
bytkéw, pieknych i waznych dla funkcjonowania danego terytorium dziel-
nic, ujawniajg sie wobec wybitnych obywateli zwiedzanego kraju, stanowig
zatem reakcje na do§wiadczanie centrum kultury. Negatywne emocje po-
jawiajg sie wtedy, gdy turysta zboczy ze szlaku i znajdzie sie w dzielnicy
biedoty, w slumsach albo bedzie zmuszony przejechaé przez obskurne, odra-
pane ulice w drodze do hotelu lub innego celu swojej podrézy. Emocje te, jak
wida¢, wigza sie z do§wiadczaniem obrzezy kultury.

,Niesmak wywolany przez te rzeczy stanowi ujemny biegun szacun-
ku dla zabytkéw. Oba razem zapewniajg poczucie moralnej stabilnosci no-
woczesnej Swiadomosci turysty, ktora wykracza poza najblizsze zwigzki
spolteczne, obejmujac strukture i organizacje spoleczenstwa jako caloSci”
[MacCannell 2005, s. 62].

Innymi stowy, turysta odczuwa potrzebe, aby podgladaé to, co straszne,
patrzec¢ Smierci w oczy, obserwowac nieszczeScie ludzkie, wrecz gapic sie
na nie. Rownoczeénie, jak twierdzi MacCannell, mozliwe jest rozwiniecie
sie wrazliwoSci spotecznej przez do§wiadczenie tego, co wczeéniej zostalo
wykluczone z powszechnego dyskursu kulturowego. W tym fenomenie bede
jednak caly czas upatrywaé dwuznacznos$ci. Turysta zwiedzajacy ubogie
dzielnice czy kraje, gdzie panuje nedza badz sprawuje rzady rezim politycz-
ny, ma w sobie co$ z ciekawskiego podgladacza wchodzacego do kostnicy.

W tym miejscu niezwykle uzyteczna wydaje sie kategoryzacja Bhabhy.
Wskazuje on bowiem na arbitralno$c¢ ksztaltowania sie podzialéw kulturo-
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wych. To, ze pewne formy zachowania, sposob wypowiedzi i bycia stajg sie
dominujgce w danej kulturze, jest jedynie konsekwencjg splotu historycz-
nych okoliczno$ci, w wyniku ktérych jedna grupa spoteczna zaczyna domi-
nowac nad pozostalymi [Bhabha 2010]. W duchu refleksji Foucaulta Bhabha
pokazuje, iz w tej dominacji mamy do czynienia z zawlaszczaniem i sita. Tym
samym kultura, jej centrum, wlasciwa forma i wzory stanowig swoiste
zrodlo przemocy lub na przemocy sg ufundowane. Turysta to cztowiek wy-
chodzacy ze swojej kultury, ze swojego spotecznego Srodowiska, obserwujacy
z zewnatrz. Zawsze moze ulec pokusie warto§ciowania (wielu ludzi zresztg
tak czyni), dzielgc §wiat na to, co wlaSciwe i to, co niewlasciwe. Wedle Mac-
Cannella tradycyjna moralnos¢, dzielgca §wiat na swoich i obcych czy
tezdobrych izlych, ,okazuje sie nieskuteczna w nowoczesnym Swiecie.
Zr6znicowanie strukturalne spoleczenstwa doprowadzilo do rozpadu trady-
cyjnych systeméw lojalnoséci. Obecnie zupelnie nie mozna okreslié kim sg
oni ikim jesteSmy my” [MacCannell 2005, s.63].

Przygladajac sie temu, co obce, turysta ma szanse nabrac¢ dystansu do
samego siebie i do rodzimej kultury. Najwazniejszy jest jednak w tym miej-
scu kontekst wspolczesnosci. Bhabha, podobnie jak MacCannell, pokazuje,
ze tradycyjne podzialty zaczynaja sie powoli zacieraé, dlatego tez coraz trud-
niej okreslié, co jest centrum kultury, a co jej peryferiami [Bhabha
2010]. Z kolei emocje, jakie mogg sie ujawnic, czyli zazenowanie, niesmak,
a czasem wstyd wobec tego, co oceniono jako niewlasciwe czy tez wobec
przejawow biedy, moga uswiadomi¢ istnienie calego szeregu wzoréw kul-
turowych i paradygmatéw, kulturowych aspektow, ktore wezes$niej nie
byly dostrzegane albo, co wazniejsze, nieu§wiadomiane. Zwiedzanie ta-
kich miejsc, jak siedziba parlamentu czy palac prezydencki, a z drugiej
strony przygotowanie takich wydarzen, jak chocby zainicjowana w 1967
roku wycieczka po Harlemie czy wycieczka po ,,dziesieciu najwiekszych
trucicielach”, zorganizowana w 1970 roku w ramach Tygodnia Ziemi, za-
czyna ksztaltowaé wrazliwo$é spoteczna, pokazujac, iz skrajnie odmien-
ne spoleczne $rodowiska bytujg na jednym terenie i wigza sie w jeden
organizm.

Postugujac sie kategorig wprowadzong przez Bhabhe nalezy stwierdzic,
izcentrum i peryferia wecale nie bytujg w izolacji, lecz sa jednym $wia-
tem, wylaniajacym sie z jednej kultury. Zmiana i dynamika kulturowa skut-
kuja dodatkowo tym, ze w §wiat postrzegany jako ,,my” wkraczaja ,oni”,
ktérymi czasem sa ciekawscy turysci. Jak zauwazyl jednak Clifford Geertz,
kultury nie dokonujg wzajemnych wymian i nie tworzg wzajemnych relacji
w tajemniczej sferze historii czy polityki [Geertz 2003]. To zwyczajni ludzie,
ktorzy wchodza z sobg w réznego rodzaju relacje tworzag kulturowe przemia-
ny i wnosza w $wiat ,,my” to, co obce.
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Powyzszy aspekt podrézowania kieruje nasza uwage w strone drugiej,
wspomnianej juz przeze mnie wczesniej, kategorii turysty (w rozumieniu
MacCanella): turysty jako stanu $wiadomosci czlowieka wspolezesnego.
Swiadomosé cztowieka wspolezesnego poréwnuje MacCannell do §wiadomo-
§ci turysty caly czas nastawionego na nowe doznania, wrazenia, nieustannie
poszukujacego nowych doswiadczen, przezyé i wyzwan. Dlatego wskazana
przeze mnie wcze$niej dwuznaczno$c, ktorg wpisano w pojecia: turysta i po-
drézowanie, stanowi przyczynek do zrozumienia jego wspo6tczesnej kondycji.
Jako eksplikacje swoich pogladow, ale rowniez swoisty aksjomat, MacCan-
nell przyjmuje nastepujace stwierdzenie:

HLburystyczne atrakcje sa niezamierzong typologia struktury, ktéra umoz-
liwia dostep do nowoczesnej §wiadomoSci czy tez Swiatopogladu; atrakcje
turystyczne stanowig analogie do symboli religijnych ludéw pierwotnych”
[MacCannell s. 3].

Takie rozumienie odslaniaja trzy podstawowe kategorie, ktorymi kieru-
je sie turysta/cztowiek wspoélczesny, a sa nimi: autentyczno$¢ i koniecznosé
doznawania nowych bodzcow i impulséw oraz zabawa. Zacznijmy od auten-
tycznosci.

Wiek XIX przyniost rewolucje egzystencjalng w filozofii. Mowie o re-
wolucji, kto bowiem wcze$niej odwazylby sie, tak jak Sgren Kierkegaard
powiedzieé: ,,to ja Sgren Kierkegaard jestem najwiekszym problemem filo-
zoficznym” [Kierkegaard 1988]. Georg Simmel podkreslal, ze kultura euro-
pejska uczyla sie indywidualnoéci od czaséw renesansowych, wiek XIX przy-
niost jednak w osobach takich buntownikéw, jak dunski filozof i Friedrich
Nietzsche, pelng eksplikacje indywidualizmu [Simmel 2007]. Wiek XX pod
postacia egzystencjalizmu dokonczyl te opowie§é, umacniajac w czlowieku
przekonanie o jego niepowtarzalnoéci i wyjatkowosci. I cho¢ jednostka dalej
uwiklana jest w kulture, nadal podlega jej uwarunkowaniom - jakze bowiem
inaczej moglaby funkcjonowaé w $wiecie? — mocno jednak odczuwa koniecz-
no§¢ poszukiwania siebie.

Konsekwencja rewolucji spolecznej i obyczajowej z lat sze§édzie-
sigtych i siedemdziesigtych ubieglego stulecia byly liczne wyjazdy na
Wschoéd, gléwnie do Indii, poszukiwaczy duchowego oczyszczenia czy
o§wiecenia. Osoby te nie nazwalyby siebie turystami i zapewne z pogar-
da przygladalyby sie zorganizowanym grupom wycieczkowiczow grzecz-
nie podazajacych za przewodnikiem [Bermen 2008]. Ruch bitnikéw, hi-
pisow oraz wszystkich zbuntowanych wobec samych siebie i kulturowej
rzeczywistos$ci wyznaczyl nowg forme §wiadomoSci, w ktorej na sposob
egzystencjalny czlowiek jest sam dla siebie wazny, sam poszukuje swojej
autentyczno$ci.
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MacCannell ilustruje jeszcze inny fenomen. W przewodnikach i infor-
matorach turystycznych bardzo czesto pojawia sie notka ,autentyczne wy-
roby”, ,zachowana dzielnica”, ,,oryginalne receptury”. Turysta poszukuje
autentycznoSci, a wiec tego, co bedzie sladem, §wiadectwem przesztosci badz
prawdziwego zycia. Nie zadowala sie ,,teatrem” codzienno&ci i inscenizacja-
mi odgrywanymi specjalnie na jego uzytek. Niczym antropolog chce by¢
tam, zobaczyé¢, dotkngé, powachaé, zakosztowac specyfiki danej kultury.
Stad obok informacji o dzielnicach przeznaczonych specjalnie do zwiedzania
przez turystow bedzie poszukiwal takich miejsc, ktére opatrzono szyldem
»autentycznoéci”, gdzie mieszkajg zwyczajni obywatele i gdzie toczy sie ich
prawdziwe zycie. Skad ta potrzeba? Przeciez i tak nie dysponujac wiedza an-
tropologa nie wyniesie z owego poszukiwania wiekszej wiedzy, niz gdyby nie
opuszczal utartych szlakéw turystycznych. Czesto bedzie mial do czynienia
z tg samg obyczajowo§cia, zobaczy dokladnie te same stroje, tyle ze moze
skromniejsze lub mniej wyeksponowane. Sadze, iz ta potrzeba, ale takze
ta ukazana przez MacCannella pogon za zyciem autentycznym, a nie tylko
turystycznym, wigze sie z poczuciem wyjatkowosci i wartosci egzystencji.
Poszukujac siebie i wlasnych przezyc, cztowiek zaczyna poszukiwaé tego, co
autentyczne, bo tylko taka forma kultury bedzie odpowiadala samokonsty-
tucji. W ruchu tym kryje sie wedlug mnie jeszcze jedna troska.

Wspoélczesny czlowiek/turysta nazbyt czesto nie chce przyznac sie, iz
jest turysta, traktujac te kategorie jako co$§ niewlasciwego, zaburzajacego
autentyzm jego zwiedzania. Mozna zosta¢ poszukiwaczem, mozna tez byé
badaczem czy podréznikiem, ale by¢ turysta juz nie wypada. Dlaczego? Tu-
rysta na nic nie ma czasu, pedzi od jednego obiektu do drugiego. Turysta
wydaje sie nieSwiadomy tego, gdzie jest i co zwiedza. W ten sposéb turysta/
czlowiek nie chce przyznaé sie sam przed soba, kim jest.

Potrzeba poszukiwania autentycznosci zaklada, ze odlozymy na bok
przewodniki (tak robig zwykli, nie§wiadomi turysci) i zajmiemy sie poszuki-
waniem miejsc szczegolnych, wyjatkowych. Kilka lat temu znajoma, opowia-
dajac mi o swojej podrézy po Indiach, z nieukrywang ironig i ztoScia portre-
towala tych turystéw, ktorzy pedzili od §wigtyni do §wiatyni, by po trudzie
zwiedzania jak najszybciej znalez¢ sie w klimatyzowanym wnetrzu hotelu.
Wedle jej relacji dziewczyna ubrana w dzinsy, a nie w sari, i spedzajaca czas
w hotelach nie miala szans, aby zobaczy¢ Indie — dodajmy prawdziwe In-
die. Juz nie dopytywalam sie, ile z prawdziwych Indii zobaczyla moja roz-
moéwczyni, znamienne jest jednak samo jej nastawienie, w ktérym ujawnita
sie niecheé¢ do turystow przemierzajacych §wiat zgodnie z przewodnikiem
i podlug wlasnej ciekawo$ci. Autentyczne zaangazowanie potrzebuje wia-
§ciwych i niczym niezakléconych do§wiadczen (nie pytam, czy w ogdle takie
doéwiadczenia sg mozliwe).
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Przywolana wczeé$niej Baumanowska koncepcja ptynnej nowocze-
sno§ci uéwiadamia nam, ze w Swiecie, gdzie wszystko sie zmienia i gdzie
zbyt szybko zacierajg sie granice, odszukanie ,,autentycznosci” stanowi mo-
ment wyrwania sie z tego ruchu. Pozostaje tylko pytanie, na ktére turysta
juz sobie nie odpowie, czy owa ,autentyczno$¢” rzeczywiscie jest taka natu-
ralna i oryginalna. Jak zauwazyl Geertz, czasy zmieniajg sie nieublaganie
1,,dziki przestal by¢ dziki” [Geertz 2003]. Sam Geertz zauwazyl tez, ze wielu
badaczy nie radzi sobie ze zmiang kulturowa, a zatem wszelka transforma-
cja kulturowa jest albo odrzucana jako niewlaSciwa dla danej kultury (np.
jako uleganie wplywom), albo jako nieistniejaca (wéwczas czesto neguje sie
zmiane lub sie jej nie rejestruje w studiach dawczych). Dla Geertza zmiana
zachodzgca w kulturze jest czyms$ oczywistym i zwigzanym z jej immanent-
ng struktura, dlatego autentyczno§é réwniez ulegataby przeobrazeniom.
Sam MacCannell wzkazuje, iz:

»l...] uwaga, jaka czlowiek nowoczesny poSwieca «naturalno$ci», jego tesk-
nota za autentyczno$cia i jej uparte poszukiwanie nie sg przypadkiem ani
przejawem dekadencji; niegroznym dodatkiem do pamigtek po zniszczo-
nych kulturach i minionych epokach. Stanowig one skladnik zdobywczego
ducha nowoczesnoSci i podstawe §wiadomosci, ktéra jednoczy” [MacCan-
nell, s. 3].

Czlowiek wspoélczesny zdaje sobie sprawe z tego, ze jego poszukiwania
pozostang niespelnione, nie o to tu jednak chodzi. Istotne jest, iz ma on
Swiadomo$¢ tego, ze sam wypracowuje wlasng tozsamo§é kulturowa, ze od
niego zalezy formowanie sie kultury. Poszukiwania tego, co naturalne
czy autentyczne maja wiec charakter konstytuowania tego, co wazne,
wspoélkonstytuowania kulturowych fenomendw.

Drugg kategorig (wiazaca sie zreszta SciSle z pierwsza), za ktora podaza
turysta/cztowiek wspoiczesny, oddziatujaca na niego i wazna do spelnienia,
jest konieczno§¢ doznawania nowych bodZcéw. Bauman, analizujac kondy-
cje czlowieka ponowoczesnego, zauwazyl, ze dla owego czlowieka najwaz-
niejsza jest ciggla zmiana i ciggle chwytanie nowych mozliwosci. Czlowiek
wspolczesny zainteresowany jest w glownej mierze tym, co moze jeszcze
osiggnag, jakie otwieraja sie przed nim nowe pola dzialania i innowacji, a nie
tym, co ma lub czy w ogéle co§ posiada. MacCannell postuguje sie katego-
rig nowoczesnosci postindustrialnej, charakteryzujacg sie takimi cechami,
jak: urbanizacja na szeroka skale, powszechno$¢ opieki zdrowotnej, regu-
lacja stosunkéw pracy (czas wolny), mobilnosé geograficzna i ekonomiczna.
Réwnoczes$nie nowoczesno$é postindustrialna cechuje sie odcieciem od hi-
storii (albo brakiem odwotania do niej), specjalizacjg oraz poczuciem réznicy
pomiedzy tym, co nowoczesne i tym, co nienowoczesne. Najwazniejsza jest
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dla MacCannella éwiadomoéé czlowieka wspoblczesnego czy tez jego men-
talno§¢. To wlanie ta mentalno$¢ nastawiona jest na nieustajacy rozwdj,
odcinajac sie od przeszto$ci badz jej nie respektujac jako podloza swego ist-
nienia, szuka tego, co nowe, nieustannie nakierowuje sie na przyszlosc.

Nowoczesnos$é nieustannie ewoluuje, zmiana wpisana jest w jej struktu-
re. Niczym w Heraklitejskiej koncepcji, wszystko sie zmienia i wszystko sie
przeksztalca, a wedle MacCannella czlowiek wspoélczesny jedynie odpowia-
da na te tendencje. Dynamika kultury wplywa na jej zréznicowania, umac-
nia je i czesto przyspiesza. Wobec tych proceséw ,,zwiedzanie jest obrzedem
celebrowanym wobec zréznicowania spoleczenstwa. Zwiedzanie to rodzaj
zbiorowego dazenia, by przekroczy¢ nowoczesng totalno$é, sposéb przezwy-
ciezania nieciaglo$ci nowoczesnosci, wlaczenia jej fragmentow w catoSciowe
do$wiadczenie” [MacCannell, s. 19]. Obserwujac nowe obszary kultury czy
nowe kulturowe zjawiska, turysta moze zyska¢é nie tylko dystans do swojej
wlasnej kultury, moze sie rowniez nauczy¢ jg rozumiec. Z drugiej strony
wcigz potrzebujac nowych bodZcéw, ale takze poszukujac nowych mozliwo-
§ci, skazany jest na podroézowanie, bycie turysta, ktéry chce zobaczyé co-
raz wiecej, poszerzy¢ jak najbardziej pole swoich mozliwo§ci. Te dwubie-
gunowo$¢ procesu zwiedzania niesie w sobie przekraczanie zréznicowania
i przekraczanie totalno$ci kulturowej, o jakich pisze MacCannell. Proces
ten pozostaje jednak niespelniony, nigdy bowiem nie da sie przekroczy¢ roz-
norodnoSci, ktdora otacza czlowieka i jest kulturowym aspektem zycia. Tak
samo nie da sie przekroczy¢ totalnoSci, gdyz zawsze wymagania kulturowe
i potrzeby kultury beda powracaly. Pozostaje zatem sama podréz turysty,
moment, w ktérym te dwa aspekty zostaja spelnione (by juz za chwile w po-
czuciu turysty zniknag).

Zréznicowanie i dynamika §wiata nowoczesnego zostajg zréwnane przez
MacCannella do atrakgji turystycznych, gdyz odpowiadajg tym samym ka-
tegoriom. Przemieszczenie poza wszelki kontekst — historyczny, spoleczny,
jezykowy, kulturowy, naturalny — z réwnoczesnym zestawieniem starych
i nowych elementéw (jak w architekturze, gdzie stare budynki sg otoczone
wspoélczesnymi budowlami) czyni §wiat coraz bardziej niejednorodnym, ale
i atrakcyjnym turystycznie. Te nowe konteksty czesto nadawane sa zaréw-
no przez zwiedzajacych, jak i zyjacych w nich ludzi. W ten sposéb kultura
staje sie kultura podrézy. MacCannell zdaje sie wskazywaé, ze wszyscy je-
steSmy turystami, poniewaz i nasza §wiadomo§¢, i kultura maja strukture
podréznicza. Tym, co bodajze najbardziej odréznia wspoétczesne podrézowa-
nie, turystyke od wypraw, jakie podejmowano w przeszloéci, jest nie tylko
cel (od XIX wieku rozwija sie koncept podrézowania dla samego podrézo-
wania), lecz réwniez nastawienie podrézujacego. Ludyczno§é, potrzeba
zabawy, satysfakcji, rozrywki bedzie organizowala na réznych poziomach
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znaczenie podrézowania. Pierwsza podstawowsa kategorig jest tu atrakcyj-
no§¢. W przewodnikach i ofertach biur podrézy znajdziemy atrakcyjne miej-
sca wypoczynku, atrakcje dla zwiedzajacych czy atrakcyjny plan wycieczek
fakultatywnych. MacCannell wymienia takie atrakcje, jak: Most Londyn-
ski, Pola Elizejskie w Paryzu, Hollywood, Ponte Vecchio, Ztota Brame, Plac
Czerwony, Brame Niebianskiego Spokoju, Hiszpanskie Schody, pisze row-
niez o rikszach, gondolach, tramwajach w San Francisco, jak i atrakcjach
obiektow industrialnych czy robdt publicznych.

W tym réznorodnym zestawieniu najbardziej intrygujace wydaja sie
szalety miejskie, ktorych zwiedzanie wpisane jest w jedna z ofert biura
turystycznego See Britain. Wykupiwszy taka wycieczke, turysta moze za-
poznaé sie z wiktorianskimi i edwardianskimi szaletami miejskimi, a prze-
wodnik opowie mu nie tylko o historii ich powstania, ale réwniez wyttu-
maczy funkcjonowanie tych urzadzen i zapozna z architektonicznymi
szczegblami obiektéw. Zastanawiajac sie nad sensem zwiedzania szaletow
miegjskich, tak samo jak wcze$niej nad znaczeniem wchodzenia do miej-
skiej kostnicy, mozna dostrzec swoistego rodzaju kulturowe przesuniecie.
To, co jeszcze na poczatku XX wieku bylo tabu, co nie istnialo w stow-
niku publicznej konwersacji, nabiera dzi§ znamion atrakcji turystycznej.
MacCannell zdaje sie pokazywaé w ten sposéb, jak kultura bagatelizuje
swoje znaczenia, uszczupla sfere objeta nakazem milczenia. Dla wspétcze-
snego czlowieka Zachodu (podkresle, ze czlowiek wspoélczesny te zmiane
zawdziecza rewolucji obyczajowej lat sze§cdziesigtych) wiele problemow
i wezeéniejszych zagadnien albo przestalo istnieé, albo stalo sie normalng
sferg doSwiadczenia i codzienno$ci. W atrakecyjnoSci zwiedzanych miejsc
kryje sie wazki aspekt spoleczny.

,Cho¢ turysta nie musi sobie z tego zdawac sprawy, tym, co bedzie ogladaé,
jest spoleczenstwo i jego dziela. Spoleczny aspekt atrakeji turystycznych
ukryty jest za ich slawa, ktora jednak nie moze zmienié ich genezy zakorze-
nionej w strukturze spolecznej” [MacCannell, s. 85].

W ten sposdb zaréwno sama praca, jak i to, co jest z nig zwigzane, staje
sie atrakcja. MacCannell wskazuje na swoisty paradoks. Z jednej strony pra-
ca moze by¢ dla wielu uciazliwym obowigzkiem do wykonania czy zmudng
koniecznoscig. Rownoczeéne jednak, wyjezdzajac na wakacje i uczestniczac
w wycieczkach fakultatywnych po réznego rodzaju miejscach pracy, ludzie
moga zdystansowa¢ sie do tego, co sami robig we wlasnym domu, mogg tez
w inny sposob ocenié to wszystko, co wezeéniej kojarzyto im sie tylko z przy-
kra rutyng. W atrakcyjnosci mieéci sie zatem mozliwoéé integracji z wlasny-
mi obowigzkami, z innymi ludzmi zatrudnionymi, tak jak zwiedzajacy, na
okre§lonym stanowisku. W atrakcyjnosci tkwi tez niebezpieczenstwo zbaga-
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telizowania tego, co sie wykonuje, potraktowania pracy jako rozrywki, ode-
brania jej powagi. Przy czym to ostatnie dzialanie niekoniecznie musi mie¢
charakter negatywny. Dlatego mozna powiedzieé, iz:

»Swiadomo$c¢ jednostki oraz jej wlgczenie w §wiat nowoczesny wymaga jedy-
nie tego, by jedna atrakcja Iaczyta sie z drugg [...]. Nawet jezeli tylko jedno
polaczenie zostanie pochwycone w bezposredniej terazniejszosci, ono wia-
$nie stanie sie punktem wyjScia do konstrukeji nieskonczonego sferycznego
uktadu powigzan, ktorym jest spoleczenstwo i $wiat, i gdzie jednostka umiej-
scowiona jest w jednym punkcie na jego powierzchni” [MacCannell, s. 86].

Podrézowanie turysty staje sie wiec w XX wieku nowg forma wypoczyn-
ku, rozrywki i do§wiadczaniem atrakcyjnosci, ale takze moze oznaczaé nowy
sposob patrzenia na §wiat. Czlowiek, opuszczajac przestrzen swojej codzien-
nosci i kultury, moze zdystansowac¢ sie do niej i zobaczy¢ ja w zupelnie nowym
Swietle. Moze tez przeformulowaé swoje my§lenie o wlasnym domu i zyciu.

2. Emigrant

Cho¢ moze sie to wydawac¢ kontrowersyjne, druga kategoria, przez kto-
rej pryzmat chcialam spojrze¢ na podrézowanie we wspodlczesnym §wiecie,
jest podréz emigranta. Ta forma podrézowania wydaje mi sie szczegélnie
wazna nie tylko dlatego, ze jest jedna z najstarszych form wyruszania czlo-
wieka w droge, lecz réwniez ze wzgledu na jej wspdlczesne znaczenie. Lata
dziewiecdziesigte XX wieku Arjun Appadurai nazywa okresem ,,dojrzalej
globalizacji” [Appadurai 2005]. Takie fenomeny, jak: globalna gospodarka
rynkowa, Unia Europejska, Unia Pélnocnoamerykanska, Internet, rozwdj
komunikagcji i transportu, sprzyjaly rozwinieciu sie na szerokg skale nie
tylko przemieszczania sie ludzi i idei, nabierajac cech swoistego transferu
kulturowego, ale takze zmienily oblicze emigracji. Wspélczesny emigrant
ma wciaz wiele wspélnego ze swoimi poprzednikami z pierwszej polowy XX
wieku i wezeénigjszych okreséw. Jest zatem — podkre§lmy to, czerpiac inspi-
racje z analiz Parka — wyobcowany, osamotniony, a jego kondycja ma czesto
charakter tragiczny. Jednakze we wspoélczesnym Swiecie fenomen dojrzatej
globalizacji zmienia nieco jego sytuacje: moze on bowiem szybciej podrézo-
wac, utrzymywac staly kontakt ze swojag ojczyzng (przez Internet, telewizje
satelitarng czy przez podréze), czesciej tez bedzie zmienial kraj swego prze-
znaczenia docelowego.

Clifford Geertz ocenil §wiat schytku XX wieku jako ,$wiat w kawal-
kach”. Tozsamo§é kulturowa w coraz wiekszym stopniu staje sie ,,polem
wzajemnych konfrontacji réznic przebiegajacych na wszystkich plaszeczy-
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znach, poczynajac od rodzinnej, sgsiedzkiej, regionalnej, az do krajowej
iwyzej” [Geertz 2003, s. 319]. Jak pokazuje Geertz, problem polega na tym,
ze kultury zawsze mialy charakter otwarty i wciaz ulegaty zmianom, wspél-
cze$nie procesy te jednak nie tylko przyspieszyly, ale nabraly tez nowego,
bardziej zintensyfikowanego wymiaru. To dlatego Appadurai wskazuje na
dojrzalg globalizacje jako na kulturowa dynamike i zmiane, w ktorej kazdy
uczestnik kultury zostaje zmuszony do przemyslenia na nowo swojej kondy-
¢ji i kulturowej tradycji. Appadurai zauwaza rowniez, iz globalizacja stuzy:

,deterytorializacji bedacej procesem uwalniania sie lokalnych tresci kultu-
rowych, umozliwiajagcym ich dolgczenie do strumienia tresci dryfujgcych
czy cyrkulujacych w globalnej przestrzeni. W ten sposéb mogg sie one pre-
zentowac i ofiarowac zewnetrznym $wiatom” [Appadurai, s.17].

We wspblczesnym $Swiecie przemieszczajg sie bowiem idee, a nie tylko
ludzie, koncepty czy modele kulturowe. Dlatego tez w Europie moga pojawic
sie europejscy buddysci, gdyz kulturowe wzory, paradygmaty i sposoby byto-
wania zaczynaja wchodzi¢ w globalny obieg ludzkiego zainteresowania.

Nie dziwi zatem fakt, ze MacCannell, ktérego poglady przedstawiliSmy
wyzej, traktowal sytuacje turysty jako metafore kondycji wspétczesnego czlo-
wieka. Wszyscy zaczynamy bowiem coraz intensywniej podrézowaé przez
naszg rzeczywisto$é. Dlatego tez turysta tak usilnie pragnie odszukaé to,
co prawdziwe i autentyczne. W zdeterytorializowanym §wiecie, gdzie kazdy
moze odwolaé sie do obcej mu kulturowo tradycji, autentyczno§é staje sie
swego rodzaju warto$cig. Wedle MacCannella tak naprawde turysta/éwiado-
moé¢ czlowieka wspolczesnego probuje znalezé co$ stalego, co$ prawdziwe-
go. Nie wiadomo jednak, czy jest to jedynie jego niemozliwa do spelnienia
potrzeba. Ci, ktorzy przyjezdzaja do nas, stajg sie widomym znakiem tego
procesu (zmiany, deterytorializacji, przemieszczania sie idei, znaczen sym-
boli, ludzi), bedac réwnocze$nie wyzwaniem dla nas samych, pozostajacych
w domu. Przyjazd turysty moze ,rozbi¢” monotonie codziennosci, ubarwic
nasze dni spotkaniem czy rozmowa. Inaczej ma sie rzecz z emigrantem,
w jego bowiem przypadku dochodzi do mocnej kolizji my-oni, nasze-wasze,
wlasciwe-niewlasciwe.

Piotr Kuncewicz w Legendzie Europy zauwazyl, ze wszyscy jesteSmy
w jakim$ stopniu emigrantami, gdyz do kondycji homo sapiens sapiens,
przynalezy nieustanne przemieszczanie sie [Kuncewicz 2005]. WyszliSmy
z Afryki, by przez Bliski Wschéd i Europe zaludni¢ $éwiat. Poczatkowo wiec
nigdzie poza nasza kolebka — Afryka nie byliSmy w domu. Ta kondycja emi-
granta/tutacza, wpisana w los gatunku, pozostaje do pewnego stopnia jego
kompleksem, pietnem. Dlatego gdy wreszcie czujemy sie gdzie$§ u siebie,
zadomowieni, zasiedleni, budujac wlasng tozsamo$é na tym wlagnie zasie-
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dleniu, ciezko nam przywita¢ emigrantéw. Odbierajg nam oni bowiem do
jakiego$ stopnia owo poczucie zadomowienia. Kuncewicz pisze wprost, ze
paradoksalnie przypominajg nam o tym, co tak bardzo chcielibySmy wy-
przeé¢ z naszej SwiadomoSci — to, ze kiedy$ sami byliSmy takimi wlaénie
ludZmi z innego kraju, kultury czy innej przynaleznoSci. Dlatego emigranci
moga budzié lek, niepewnos¢, uruchamiajg w tubylcach poczucie niepewno-
§ci wlasnej kondycji. Argumenty, jakie czesto towarzysza dyskusji na temat
emigrantOw — ze niosa zagrozenie, ze nie szanujg naszej tradycji, ze zabie-
rajg nam prace — sg wtorne wobec tego pierwotnego leku, uswiadamiajgcego
nam, iz tak naprawde w nich widzimy nas samych.

We wspblczesnej kulturze Zachodu emigranci stawiajg przed liberalng
i demokratyczng spolecznoscig jeszcze jedno wyzwanie: zmuszaja ja do prze-
mys$lenia na nowo tego, co od dawna w spoleczenstwie Zachodu jest norms.
Takie fenomeny, jak wolnosc¢ stowa, wolnosc¢ osobista, réwnouprawnienie czy
separacja Koéciota od panstwa zostajg poddane pod dyskusje. W do§¢ duzym
uproszczeniu mozna powiedzieé, ze emigranci pokazujg kulturze Zachodu,
ze to co uwaza ona za obowigzujaca norme, ma jedynie charakter czysto
kulturowego paradygmatu wypracowanego od XVII stulecia. Ten fakt moze
budzi¢ strach czy rodzié niepewno§é wobec obcych kultur:

»wiele z tej niepewnos$ci bierze sie ze zderzenia kultur podporzadkowa-
nych autorytetom z do§¢ liberalnym spoleczenstwem zachodnim” [Schef-
fer, s. 28].

Paul Scheffer w swojej analizie emigrantéw gléwnie z krajow muzul-
manskich w Holandii pokazuje, jakg niepewnoS$c rodzi dostrzezenie zaan-
gazowania religijnego innych kultur (czesto zreszta utozsamiang z fana-
tyzmem) czy strach wobec braku réwnouprawnienia w spolecznos$ciach
emigrantow.

Jak zauwaza Sheffer, kultura Zachodu wypracowala juz mechanizmy
demokratyczne, dlatego wolno$¢ stanowi jedna z podstawowych wartoSci li-
beralizmu. W zderzeniu ze spoleczenstwem §ciéle zhierarchizowanym, nie-
rzadko klanowym, podporzadkowanym zasadom prawa nie tylko klanowego,
ale réwniez religijnego, czlowiek Zachodu moze czué sie zagubiony, o ile nie
przerazony. Stad bierze swoj poczatek konflikt. Pamietajac jednak o stowach
Kuncewicza myS§le, ze mozna pdj$é dalej. W jakim§ sensie kultury muzul-
manskie (by pozostaé przy przykladzie Scheffera) funduja Europejczykom
podréz w czasie. Bo czymze jest walka Hirsi Ali czy naglo$niona przez eu-
ropejskie feministki walka Muchtar Mai, jezeli nie tym samym, co dokonaly
w XIX wieku europejskie sufrazystki? Wspolczesna wiosna arabska réwniez
moze nasuwacé wiele skojarzen z walka o wolno$¢ i niepodlegto§é w wielu
europejskich krajach. Dlatego emigrant uczy, ze podr6z nie konczy sie na
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milej przejazdzce za miasto w niedzielne popoludnie czy na egzotycznej wy-
prawie, ta podréz kulturowa, o ktorej tutaj méwimy, trwa w kazdym z nas
i dla kazdego staje sie w $wiecie dojrzalej globalizacji wyzwaniem.

Jest to wyzwanie szczegblne, gdyz angazuje tozsamo§é i mysSlenie
o sobie samym. Wezytujac sie w rozwazania libansko-francuskiego pisa-
rza Amina Maaloufa mozna zauwazy¢, ze madre spostrzezenie Geertza
nabiera sily. Nie ma czystej tozsamosci kulturowej, tak jak nie ma czystej
homogenicznej kultury. Zaczyna sie od kraju ojczystego, gdzie mozna spo-
tka¢ tozsamosci hybrydowe, a konczy na kraju emigracji, gdzie dochodzi
do zestawienia z nowymi formami zycia i kultury, ktére réwniez nie pozo-
staja obojetne na ksztaltowanie sie osobowo§ci cztowieka. Maalouf pisze
0 sobie:

,bycie Arabem i chrze$cijaninem jest sytuacja szczegélna, do$¢ rzadka i nie
zawsze latwa, a juz z calg pewnoScig wyciskajacg pietno na osobowosci czlo-
wieka” [Maalouf, s. 24].

Ten wlasnie arabski chrze$cijanin z Libanu przyjezdza po wojnie domo-
wej jako uchodzca do Francji, przywozac z sobg caly bagaz niejednorodnych
i wieloznaczeniowych do§wiadczen. ,,Jestem Arabem, jestem Francuzem”
[Maalouf, s. 28] — bedzie podkre§lal w opowiesci o swojej tozsamosci, co
oznacza dla Maaloufa czerpanie z wielu tradycji, szacunek do nich, ale réow-
niez wytwarzanie nowego wymiaru tozsamo§ci, nowego znaczenia wlasne-
go ja, przepracowywanego wobec kultur, z jakimi sie identyfikuje i w kto-
rych zyje. Dla Maaloufa jest to proces nieunikniony, gdyz kazdy czlowiek
nieustannie sie zmienia. On sam w coraz wiekszym stopniu modyfikuje
swoje myslenie o Swiecie i przez to o sobie samym. Wiedzac coraz wiecej
0 nowej ojczyznie, ma w swej SwiadomoSci kulturowe paradygmaty swojej
starej ojezyzny, w ten sposéb jego §wiadomo§é staje sie splotem wielu trady-
¢ji i znaczen. Maalouf podrézuje przez swoje zycie. Fizyczne przekroczenie
granic i fakt emigracji staja sie dla niego tylko wyzwaniem do podjecia bar-
dziej intensywnej pracy nad soba, ubogacaja jak réwniez czynia jego zycie
bardziej wymagajgcym.

,Cywilizacje przemieszczajg sie i mieszaja, dalekie ludy i plemiona
spotykaja sie i przenikaja, a ich poglady zyja kolo siebie tworzac swoisty ko-
laz wartoSci, znaczen, tradycji, obyczajow i instytucji. Jest to proces wzbo-
gacajacy doswiadczenie kazdej kultury, ale réwnocze$nie budzacy obawy
i reakcje” [Appadurai 2005, s.11].

»W tej epoce zawrotnie szybkiego obiegu informacji, przemieszczania
sie ludzi, mieszania sie ras — ogélno$§wiatowych zjawisk, dotyczacych nas
wszystkich — znalezienie swej koncepcji tozsamoéci jest nie cierpigca zwloki
koniecznoscig” [Maalouf 2002, s. 44]
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To ciggle przemieszczanie sie ludzi, idei, pogladow, ale takze proble-
mow, wojen, konfliktow, jest podstawg do tworzenia tozsamosci: tozsamosci
podrézniczej czlowieka wedrujacego przez §wiat. To, co zadomowione i sta-
fe, przyjazd innych ludzi moze zmieni¢ w obce lub problematyczne: rodzin-
ny dom czy ojczyzna zmieniaja swoj charakter pod wplywem przybyszow
- przedstawicieli innych kultur. My sami, ruszajac w §wiat badZ stajac wo-
bec przemian we wlasnej ojczyznie, rOwniez zaczynamy modyfikowaé¢ na-
sze mys$lenie o $wiecie. Rzeczywisto§¢ w tym ujeciu filozofa czy tez pisarza
(Maalouf pisze o sobie, co pozwala przyjrze¢ sie §wiadomosci poszukujacej
wlasnej tozsamosci poprzez rézne kultury na biezaco, podgladaé ten proces)
to éwiat, ktory Geertz nazwal kuwejckim bazarem, gdzie wszystko mozna
dostaé i wszystko moze sie wydarzyc. Dla MacCannella turysta to kategoria
Swiadomosci wspolczesnego czlowieka wystawiona na szczegdlny rodzaj po-
drézowania: przez §wiat nowoczesnoSci.

»2Nowoczesno§é w pierwszej chwili jawi sie w postaci rozsypanych, niezor-
ganizowanych w calo§¢ fragmentéw, alienujaca, zaSmiecona, pelna przemo-
¢y, powierzchowna, niezaplanowana, niestabilna, nieautentyczna” [Mac-
Cannell, s. 3].

Z tych fragmentow czy wobec tego wielowarstwowego, wielowymiaro-
wego Swiata czlowiek tworzy swojg opowie§é, swoja podroz przez zycie.

ZaczeliSmy od wspomnienia podrézy Héndla (ktory czutl sie londynczy-
kiem, chociaz od wyspiarzy doczekat sie przydomka ,,saksonski niedzwiedz”),
Caravaggia (ktory czul sie obywatelem dla samego siebie, chociaz byt typo-
wym przedstawicielem kultury éweczesnej Italii) czy brawurowych wypraw
sir Francisa Drake’a (Anglika, ktorego kolonialna mentalno§¢ uczynita ze
Swiata jedno wielkie pole odkrywanych mozliwo§ci). Z jednej strony mogltoby
sie wydawagé, ze miedzy podrézami w dorozkach, konno, na zaglowcach czy
w lektyce a podrézami odrzutowcami, samochodami badZ wirtualnym zwie-
dzaniem $wiata przez Internet nie ma zadnego podobienstwa. Zwlaszcza ze
sam cel podrézy i podrézowania ulegt drastycznym zmianom: wspoblczesny
turysta podrézuje bardzo czesto dla przyjemnoéci, dla samego podrézowania,
z nudéw czy z potrzeby rozrywki. Jednakze przygladajac sie blizej temu ca-
femu procederowi, mozna stwierdzi¢, ze wspoélczesny podréznik nie zarzucit
wszystkich cech dawnego podrézowania. Droga wcigz jest wyzwaniem, na
ktore odpowiadajac czlowiek moze sie zmienic¢, wzbogaci¢ nie tylko w nowe
do$wiadczenia, ale rowniez odkry¢ przed sobg nowe mozliwo$ci zbudowania
wlasnej tozsamosci czy tez przemyslenia istoty kultury, w ktérej wzrastat.
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Podrézowanie moze byé¢ rozumiane przede wszystkim jako droga
przez ludzka $§wiadomo§¢ w poszukiwaniu nowych wymiaréw kultury.
Mozna tez uznaé je za otwarcie sie na to wszystko, co inne. Ten bowiem,
kto wyrusza w droge, naraza sie, chegc nie cheac, na kontakt z tym, co
inne, wchodzi w nowg rzeczywisto$é, do§wiadcza jej nowej jakosci. Po-
drézowanie staje sie zatem najpelniejszym otwarciem kultury, nieza-
leznie od tego, czy polega ono na podrézy przez kraje czy przez ludzka
Swiadomo§¢.
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Abstract

Cultural aspects of travelling

Travelling is a specific cultural phenomenon revealing both human preferences and different
dimensions and meanings in itself. The article describes the historical and cultural evolution
of ways of travelling. It also aims at exposition and interpretation of an interesting cultural
fact: transformation of journeys for something towards journeys for nothing, i.e. passing from
a mode of travel with a concrete object or objective motive to a mode of travel devoted only to
pleasure, joy, or undertaking for escape or being in vogue.

Key words: journey, travelling, cultural phenomenon, transformation
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CISZA 1 PUSTKA. ANTROPOLOGICZNE SENSY
WSPINACZKI WYSOKOGORSKIEJ

Malgorzata Okupnik*

Zarys tresci: Cisza jest czeScig Srodowiska naturalnego, w ktérym uprawia sie takie dyscypli-
ny sportu, jak zeglarstwo, nurkowanie glebinowe, szybownictwo, wspinaczka wysokogérska.
W tekstach autobiograficznych sportowcéw samotnikéw czesto pojawiaja sie opisy ciszy. W tym
szkicu analizie poddana zostala ksigzka Dotkniecie pustki brytyjskiego alpinisty Joe Simpsona.
Opisal w niej swojg dramatyczng walke o zycie po wypadku w Andach Peruwianhskich w 1985
roku. Cisza napawala go lekiem, potegowala cierpienie, oznaczala samotnosé. Na podstawie tej
ksigzki powstal film — paradokument Czekajgc na Joe w rezyserii Kevina MacDonalda i z mu-
zykg Alexa Heffesa.

Stowa kluczowe: cisza, Srodowisko naturalne, wspinaczka wysokogérska

Teksty autobiograficzne sportowcow samotnikéw (zeglarzy, himala-
istow, polarnikéw) mozna rozpatrywac jako osobny nurt w piémiennictwie
podrézniczym [Stawinski 1989, s. 363; Okupnik 2005]. Nazwiska autoréw
nie sg tu jedynym kryterium wyodrebnienia. Za wazniejszy wyréznik nale-
zy uznac specyficzng tematyke przekazoéw — opisy przezyé w ekstremalnych
warunkach, w stanie izolacji spolecznej. Poza tym wszystkie utwory maja
charakter narracyjny, ich uklad jest podobny do struktury bajki magicz-
nej [por. Szpilka 1997]. Opis wyczynu sportowego przypomina opis rytuatu
przejScia z fazami wylgczenia (separacji), okresu przejSciowego (marginalne-
go) i wlaczenia (integracji) [van Gennep 2006]. W pierwszym etapie samot-
nik dobrowolnie izoluje sie od spoleczenstwa i wycisza. Fazg przejscia jest
dokonanie wyczynu sportowego — zdobycie szczytu, bieguna, przeplyniecie
oceanu, oplyniecie przyladka itd. Ich osiagniecie wigze sie zawsze z jakims§
poczatkiem, nowym zyciem, odmiang. Biegun, szczyt gorski to limes, granica
nie tylko geograficzna, ale przede wszystkim antropologiczna. Pokonywanie
drogi w absolutnej ciszy przedstawiane jest jako oczyszczajagce misterium

* Dr, Wydzial Dyrygentury Chéralnej, Edukacji Muzycznej i Muzyki KoScielnej Akademii
Muzycznej w Poznaniu; Wyzsza Szkola Nauk Humanistycznych i Dziennikarstwa w Poznaniu;
e-mail: m.okupnik@onet.eu.
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[por. Kaminski 1998, s.167; Kukuczka 1995, s. 101]. Kazdy, kto wzial udzial
w obrzedzie przej$cia, powraca do swojego srodowiska pod nowa postacia,
ma inny status. Tozsamo$é samotnikéw ulega zmianom pod wplywem no-
wych doswiadczen, zwlaszecza do§wiadczen granicznych [Aufmuth 1986].
Podczas wspinaczki wysokogorskiej alpini§ci czesto ocierajg sie o §mier¢.

Sportowcy pisza o doznaniach samotnoS$ci i fascynacji przestrzenia.
Istotng czesc¢ ich narracji stanowia opisy ciszy. Warto uzmystowié sobie, ze
cisza jest czeScig Srodowiska naturalnego, w ktérym uprawia sie takie dys-
cypliny sportu, jak nurkowanie glebinowe, szybownictwo czy wspinaczka
wysokogorska [Murphy, White 1995, s. 12].

Stowo ,,cisza” nie bez przyczyny czesto pojawia sie we wspomnieniach
zeglarzy. W skali Beauforta, stuzacej do okreslania sitly wiatru oraz stanu
morza, sytuacje, gdy morze jest spokojne, nie wieje wiatr, albo jego predko§é
nie przekracza 1 km/h, okre§la sie mianem ciszy [Czajewski 1996, s. 18].
W gwarze zeglarskiej mowi sie wowczas, ze ,,wiatr zdechl”; cisza w zargo-
nie to flauta lub sztil [Czajewski 1996, s. 420; Remiszewska 1975, s. 261].
Sytuacja ta moze trwac nawet tygodniami, dzieje sie tak np. w rownikowej
strefie ciszy. Przedluzajaca sie cisza staje sie zwiastunem niebezpieczenstw.
Andrzej Urbanczyk, wytrawny zeglarz, ma na ten temat swojg teorie. Wyto-
zyt ja w ksigzce o wymownym tytule Cisze i sztormy.

»2Dokuczliwo$¢ cisz nie polega wylgcznie na tym, ze rejs op6znia sie [...]. Nie
tylko na tym, ze spedzamy kazdg niemal godzine przykuci do rumpla usitu-
jac mimo wszystko i§¢ naprzéd w iluzorycznym wietrze. Nie tylko na tym,
ze potworne kiwanie, lomot takielunku i osprzetu nie pozwalajg na zadng
uzyteczna dzialalnos§¢ zamieniajgc zycie w trwanie. [...] Je§li wiatr nie wie-
je, energia kumuluje sie i ktorego$§ dnia wyladuje sie w furii” [Urbanczyk
1988, s. 216].

Cisza zawsze poprzedza orkany, cyklony, huragany, sztormy. Bezruch,
zatrzymanie w przestrzeni zamiast uspi¢ — wyostrza czujnos¢ zeglarzy. Pi-
sala o tym m.in. Teresa Remiszewska. W czasie regat ,, The Observer Singel-
handed Transatlantic Race 1972” znalazla sie w oku cyklonu. Przed sztor-
mem panowala zlowroga cisza.

»Zupelna flauta, zagle zwisajg bezladnie i tylko od szarpania sie kadtu-
ba trzepig glucho. [...] powietrze jest zupelnie spokojne. Powietrze? Czy
to w ogoéle jest powietrze! Wydaje sie, ze otacza mnie préznia, brak wiatru
utrudnia oddychanie” [Remiszewska 1975, s. 162-163].

Ciszy na morzu nie mozna zatem utozsamiaé ze spokojem. Glusza w gé-
rach takze miewa rozne oblicza. Moze by¢ cisza zlowieszcza, poprzedzaja-
ca burze i lawiny, milczacg pustka, ciszg bezwietrzna. O gérach zwyklo sie
moéwié jako o przestrzeni szczegblnej blisko$ci Boga. Przedstawia sie je jako



CISZA I PUSTKA. ANTROPOLOGICZNE SENSY WSPINACZKI... 223

przestrzen sakralng — teosfere [Eliade 1993; Rogowski 1985; Ravasi 2002;
Ryn 1993; Matuszyk 1998; Sieradzan 2004; Murphy White 1995]. Edmund
Leach w pracy Culture and Communication przekonuje, ze grzmot moz-
na uznac za glos Boga. Buduje pewna uniwersalng opozycje: halas/cisza =
sakralne/profaniczne [Leach 1989, s. 70]. Leach zaznacza jednak, ze w sy-
tuacjach, gdy Bog komunikuje sie z wyznawcami przebywajacymi w ciszy,
relacje te przybieraja inng postac¢: cisza przynalezy do sfery sacrum. Uje-
cie to akceptuja teolodzy [por. Oszajca 1997; Turek 1999; Jaworski 1993, s.
39-40], przekonani, ze w ciszy latwiej jest sie skupi¢, pograzy¢ w modlitwie
i kontemplacji. Potwierdza to Jerzy Kukuczka, wspominajacy swojg samot-
ng wspinaczke na Makalu w 1981 roku:

»Jestem czlowiekiem bardzo wierzacym. Ta kilkudniowa walka z géra do-
starczyla mi wielu niezwyklych doznan, ktére mozna by nazwaé¢ wspaniala,
gleboka modlitwa” [Kukuczka 1990, s. 76].

Pozytywnag strong wspinaczki i obcowania z przyroda jest to, co Woj-
ciech Kurtyka, znany polski himalaista i autor manifestow alpinistycznych,
nazywa ,,wchlonieciem ciszy” i mozliwoscia wyciszenia wewnetrznego:

,»Nie potrafie wyluska¢ z tej ciszy tajemnicy. [...] To po prostu Wielki Spo-
kéj. To zwykle nieosiagalne wyciszenie wewnetrzne, ktore pozwala [...]
wchlongé te niezwyklg cisze” [Kurtyka 1998, s. 89-90; por. Okupnik 2005,
s. 133-148; Mirek 2000].

W warunkach ekstremalnych alpinisci sg wyczuleni na wszelkie dzwie-
ki, zdarza sie, ze cisza napawa ich lekiem. W ich wspomnieniach pojawia
sie bogata i zlozona semantyka ciszy oraz symbolika audialna. W niniej-
szym szkicu poddam analizie teksty autobiograficzne brytyjskiego alpinisty
Joe Simpsona. Jest on uwazany za jednego z najlepszych pisarzy gérskich
mlodszego pokolenia. Otrzymatl wiele znaczacych wyréznien, m.in. brytyj-
ska nagrode NCR w dziedzinie faktografii (wygral z Krdtkg historig czasu
S. Hawkinga), nagrode im. Boardmana-Taskera za najlepszy utwor literatu-
ry gorskiej. W Polsce ukazaly sie przeklady trzech jego ksigzek: Dotkniecie
pustki [1992; 2004], Gra z duchami [1997], Zew ciszy [2005]. Zostaly one
uznane za bestsellery literatury gorskiej. Piotr Michalski nieco sarkastycz-
nie ocenia dzialalno§é Simpsona:

»Wiegksze wrazenie niz jego osiggniecia robi jednak ilo$¢ wypadkéw, kto-
re zagrazaly jego zyciu. [...] W poczatkach «kariery» popelnit ghupi btad
brawury, skutkiem czego byl dwudziestometrowy lot na lodowej drodze
w Szkocji, potem przelecial sie sze$éset metrow z lawing na Les Courtes.
W gornej czesci Filara Bonattiego na Petit Dru oberwala sie pod nim wa-
ska poéteczka biwakowa, ktora spadta wraz z obcietg ling i calym sprzetem,
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pozostawiajac wspinaczy w skarpetach. Przez kilkanascie godzin musieli
wisie¢ na jednym kiwajacym sie haku. Przezyl takze okropne chwile agonii
i samotnej walki na Siula Grande oraz nieco podobny, dramatyczny upadek
na himalajskim szeSciotysieczniku Pachermo” [Michalski 2004, s. 40].

W tekstach Simpsona bardzo czesto i w réznych kontekstach pojawia sie
cisza. Szczegolne, uprzywilejowane miejsce zajmuje ona w ksiazce Dotknie-
cie pustki, w ktorej wspinacz opisuje swoje dramatyczne przezycia i walke
o zycie. W 1985 roku Simpson ulegl powaznemu wypadkowi podczas wspi-
naczki w Andach Peruwianskich, gdzie zdobywal niebezpieczny szczyt Siu-
la Grande. Jego partner, Simon Yates, zdecydowal sie ratowac swoje zycie,
dlatego w krytycznym momencie odcial wigzaca ich line. Simpson prowadzi
monolog wewnetrzny, mowi o osaczajacej go pustee i ciszy. Odtwarza takze
stan emocjonalny, w jakim znalaz! sie jego partner (te fragmenty sg wyro6z-
nione w ksigzce kursywa); w ocenie Yatesa zrobit to bardzo wiernie [Yates
1997; Simpson 2004, s. 209]. W Dotknieciu pustki wazng kategoria staje sie
punkt widzenia [Czerminska 2004], dzieki ktéremu mozna dokona¢ identy-
fikacji podmiotu méwigcego — Simpsona lub Yatesa. Punkty widzenia obu
alpinistow wchodzg z sobg w interakcje, nakladajg sie, wykluczaja, znosza.
W Dotknieciu pustki ro6znoglosowosé, nie bedaca jedynie metafora akustycz-
ng, przejawia sie nie tylko w uwzglednieniu racji obu wspinaczy. Simpson
pisze takze o rozszczepieniu jazni — kiedy znajdowal sie w stanie skrajnego
wyczerpania, styszal rézne wewnetrzne glosy [por. Dietsche 1984]. U Simo-
na Yatesa pojawia sie innego rodzaju glos, ktory Martin Heidegger okreéla
jako ,zew sumienia” [Heidegger 1994]. Ow glos daje impuls do rozmo-
wy z samym sobag, sktania do refleksji. Przyjecie okre§lonego punktu widze-
nia ma swoje konsekwencje poznawcze, w zamy§le Simpsona miato stuzyé
obiektywizacji zdarzen przedstawianych w Dotknieciu pustki.

Ksigzke o dramacie w Andach otwiera wspomnienie o zlowieszczym pro-
gnostyku: panujacej wkoto ciszy i odczuciu samotnoSci, z ktérych Simpson
zdal sobie sprawe tuz po opuszczeniu bazy 20 maja 1985 roku. Przypomniat
sobie wowczas wyprawe w Alpy, na poludniowo-zachodnig §ciane Petit Dru
w rejonie Chamonix. W nocy ogromny blok skalny, na ktérym biwakowat z Ia-
nem Whittakerem, oderwal sie od §ciany i runagl w przepasé. Wspominal, ze:

,,Grzmot walagcych w dot filara ton granitu rozlegt sie dalekim echem, po
czym wszystko ucichlo. [...] Wokoél panowala zlowieszcza cisza” [Simpson
2004, s. 33].

W autobiografii Zew ciszy Simpson wspomina uwiezienie na poludnio-
wej §cianie Les Drus w czasie burzy. W jej opisie uwzglednione zostaly roz-
maite efekty akustyczne, rozdzierajace cisze gor.
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»Pokazny piorun koloru wypolerowanego zlota iskrzyl jasnymi btyskami,
rzucajacymi sie na granie zakonczone blankami. Zderzajace sie z falami
dzwieku grzmoty stukotaly w powietrzu i potrzgsaly mrocznym podbrzu-
szem burzy, ogien rozpalal grozne klucze $cigajacych sie chmur. Wiatr pod-
wyzszal tonacje, stawal sie coraz bardziej piszczacy i jadowity, walczac za-
ciekle z gorami. Co jaki$§ czas przeciskal sie z impetem przez szczeliny, jak
woda w czasie powodzi, ktora wpycha sie miedzy przesta mostow; ryczal we
wécieklym odwecie, dreczyl niespokojne chmury, pchal je po niebie, poki
sie nie przemienily w niebiesko-czarno-purpurowa $ciane burzy. Zamiera-
jace slonce migotalo jasno miedzy gotujacymi sie cumulusami. Burza walita
w stoki gorskie, porywajgc sie na ich niewzruszong trwalosc. [...] Nagle
nastala glucha cisza. Burza oddalila sie¢ w strone horyzontu, groznie poje-
kujac” [Simpson 2005, s. 142-143].

Atak na szczyt Siula Grande w 1985 roku takze poprzedzata burza.
Cisza po burzy nabrata dla Simpsona szczegdlnego znaczenia, potegowala
watpliwosci.

,» Wejscie na szczyt wywoluje we mnie rodzaj niepokoju. Ten nagly bezruch,
cisza po burzy, chwila namystu nad tym, co robie i draznigce zwatpienie,
czy aby jeszcze kontroluje swoje poczynania. Co mnie tu przygnalo — zadza
przygody, przyjemnosci, a moze zwykle zadufanie?” [Simpson 2004, s. 48].

Niepokdj ten byl uzasadniony. Ze statystyk wynika, ze najwiecej wypad-
kéow w gorach ma miejsce podczas schodzenia ze szczytu, gdy alpiniéci sg
juz wyczerpani lub nastepuje gwaltowne zalamanie pogody. Simpson i Yates
wezesniej otrzymali swego rodzaju ostrzezenie. Gdy w czasie szalejacej burzy
$nieznej szukali grani, pod Simonem nagle oberwal sie nawis. Zawist na linie
w powietrzu, ale udalo mu sie wspia¢ sie z powrotem na gran [Simpson 2004,
s. 50-51]. Po tym wypadku Simpson i jego partner posuwali sie bardzo wol-
no, pokonali zaledwie 300 metréow. Dodatkowym utrudnieniem byl padajacy
gesty $nieg. NiedoS§wiadczeni wspinacze znajdowali sie w bardzo niebezpiecz-
nym terenie, z wieloma peknieciami w olbrzymim nawisie na grani, tworza-
cym rodzaj plateau. Trawersowali ten nawis wywieszony w prézni okoto 100
metréow (do lodowca mieli wowczas ponad 1000 metréw). Przy probie poko-
nania w dé! niewielkiego lodospadu w uskoku grani prowadzacy wyciag Joe
spadl pionowo na sztywne nogi. Konsekwencja upadku bylo skomplikowane
zlamanie nogi. Simpson wspomina, co czul tuz po wypadku:

»opogladam w dét i widze to, przed czym rozum jeszcze sie broni — ztamang
w kolanie noge. [...] Uderzenie wbilo golenr w staw, az ko$¢ przeszla na wy-
lot. Dziwne, ale ten okropny widok przynosi mi ulge. Czuje sie oderwany od
wlasnego ciala, jakbym przeprowadzal kliniczne badania drugiej osoby. [...]
Smieré, zawsze odlegla, teraz jest wszechobecna, rzuca cieh na wszystko
dokota” [Simpson 2004, s. 67].
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W tym miejscu rozpoczyna sie dramat mlodego alpinisty. Joe uwaznie
obserwowal swojego partnera, czekal na jego reakcje po wypadku. Wydawa-
o mu sie, ze dla niego jest juz martwy:

,On wie, ze juz nie jesteSmy razem. [...] Dystans, przepas¢ miedzy czlowie-
kiem a rannym zwierzeciem, ktéremu nie da sie pomoc” [Simpson 2004, s.
68; por. s. 177].

Joe, mimo kontuzji, uparcie trawersowal $ciane, pelzt w poprzek sto-
ku. Oddalit sie od lodospadu w strone przeteczy. Tam Simon zdecydowal
sie opuszczac go na linie. Udalo im sie dotrze¢ do grani, stamtad zsuwali
sie dalej na $ciane zachodnia. Joe wspomina, ze caly czas wial wiatr, sty-
cha¢ bylo szum zwiewanego $niegu [Simpson 2004, s, 79]. Zapadal mrok.
W pewnym momencie zjazd, ktéry dla kontuzjowanego Simpsona byl tor-
tura, zostal gwaltownie przerwany. Wspinacz zawisl na linie dwa metry od
opadajacej pionowo w dot sciany lodu. Widzial ponizej zasypana $niegiem
podstawe uskoku, obramowang ciemnym konturem szczeliny. Szacowal, ze
ma pod sobg co najmniej 30 metréow pustki. Jednoczeénie nie mial zadnych
zludzen, ze uda mu sie podciaggnaé na linie. Simon nie byl w stanie go utrzy-
maé, zapieral sie stopami, czul jednak, jak sam pod wplywem obcigzenia
osuwa sie w dol i traci oparcie. Napieta lina grozila porwaniem go w czelu§é
wraz z prowizorycznym stanowiskiem. Yates byl na tyle niedoéwiadczonym
alpinista, ze nie potrafil przepusci¢ wezla przez karabinek i zablokowa¢ liny
[Hajzer 2004, s. 45]. Wiedziony impulsem i instynktem samozachowawczym
postanowil w pewnym momencie przeciaé line, Iaczaca go z partnerem. Lina
jest dla alpinistow nie tylko elementem wyposazenia, ale rowniez symbolem
przyjazni, braterstwa i zaufania [Simpson 2004, s. 193]. Yates, nie zwazajac
na alpinistyczne sentymenty, wyznal, ze przeciecie liny przyniosto mu ulge:

,» Wkrotce nie myslalem juz o nim jako o cztowieku, lecz jak o brzemieniu,
ktoére raptem przestato mi cigzy¢ [...]” [Simpson 2004, s. 96].

Simon byl przekonany o tym, ze Joe nie zyje. Lezal w namiocie, pogra-
zony w ciszy i ciemno§ci, noc stala sie dla niego oczyszczajacym rytualem,
uwalniala go od poczucia winy i leku [Simpson 2004, s. 96].

Joe przezyl jednak upadek. Nie spadl w przepasc, jak przewidywal Si-
mon, tylko do szczeliny. Zostal uwieziony w ogromnej, lodowo-$nieznej gro-
cie. Byla to dla niego przestrzen grozy, o czym przypominal w wielu miej-
scach:

»Przenika mnie mrozna cisza szczeliny; atmosfera grobowca — nieludzki,
obojetny cht6d miejsca umartych” [Simpson 2004, s. 102].

Przezywal w tym miejscu katusze:
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»2Milczgca pustka, rozgwiezdzony strzepek nieba wysoko nad gtows... Wszyst-
ko zdaje sie drwié z moich nadziei na ocalenie” [Simpson 2004, s. 104].

Zaréwno Simpson, jak i Yates czesto wspominajg o ciszy. Kazdy z nich
inaczej jg jednak interpretuje, przypisuje jej inne znaczenia. Cisza o poran-
ku obwieszczata Simonowi Yatesowi §mier¢ partnera wspinaczki.

»l...] najlzejszy wiatr nie podrywal §nieznego kurzu, nawet bryly $niegu
spod moich stép osuwaly sie bezglo$nie w dét stoku. Zupelnie jakby gory
wstrzymaly oddech w oczekiwaniu na nastepna Smiertelng ofiare. Joe nie
zyje — méwila cisza” [Simpson 2004, s. 109].

Simona przerazal nienaturalny spokdj, bezwietrzna cisza, brak dzwie-
koéw dochodzacych ze strony lodowea i skutych lodem gor. Joe nie odpowia-
dat na jego wolania. Gory staly sie przestrzenig, w ktorej do glosu doszlo
sumienie. Martin Heidegger podkre§la, ze:

»Zew obywa sie bez jakiegokolwiek wyrazenia dzwiekowego. W ogdle nie
obleka sie on w stowa — a mimo to nie pozostaje zadng miarg mroczny i nie-
okreslony. Sumienie przemawia wylgceznie i ciggle w modus milczenia” [He-
idegger 1994, s. 384-385].

Simon poczul ,zew sumienia”, mial poczucie winy, choé¢ préobowat
sie usprawiedliwiaé. Simpson tak przedstawia dylematy moralne partnera:

,,Chocbym nie wiem, ile razy siebie przekonywal, ze przecinajac line, nie
mialem wyboru, uporczywy glos w Srodku powtarzal mi, ze bylo inaczej.
Moéj czyn urastal do rozmiaréw niemal bluznierstwa skierowanego przeciw
wszelkim podstawowym odruchom, uderzal nawet w instynkt samozacho-
wawczy” [Simpson 2004, s. 116-117].

Odcinajac line, Yates uratowat siebie, pozniej okazalo sie, ze takze Simpso-
na - gdyby tego nie zrobil, najprawdopodobniej zgineliby razem. Popelnit jednak
wiele bledow. U stop uskoku dostrzegl szczeline, do ktérej wpadt jego partner.
Uznal, ze Joe nie przezyt upadku, dlatego do niej nie zajrzal. Bezdenna czarna
glebia szczeliny napawala go émiertelnym przerazeniem. Yates wspominat:

,Okropng lodowg studnie znéw wypelnit mgj krzyk. Odpowiedzialo echo,
a potem martwa cisza, potwierdzajac to, co i tak wiedzialem” [Simpson
2004, s. 112-113].

Joe spedzil dwanaScie rozpaczliwych godzin w ,nienaturalnej ciszy
upiornego miejsca” [Simpson 2004, s. 123], mial ataki klaustrofobii.

»L...] chlone atmosfere lodowej komnaty. Zapewne z powodu swej milczgcej,
chlodnej grozy, wnetrze ma w sobie co$ ze $§wigtyni — wspaniale krysztatowe
sklepienie i l$nigce $ciany, inkrustowane miriadami kamieni; cienie stop-
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niowo wtapiajgce sie¢ w mrok gdzie§ za ogromng bramg utworzong przez
lodowy most, za ktéorym skrywa sie nastepna martwa krypta. Nie moge
pozby¢ sie wrazenia, ze wokol czai sie zto” [Simpson 2004, s. 126].

Rano okazalo sie, ze z komory, z jej nizszego poziomu, jest jednak wyj-
$cie. Wydostanie ze szczeliny przypominato opuszczanie labiryntu. W ujeciu
antropologicznym wedréwka w labiryncie wigze sie z przemianami, a wyj-
§cie z niego oznacza powtérne narodziny [Santarcangeli 1982, s. 175-176;
Eliade 1992, s. 105-106]. Takie odczucia po wydobyciu sie ze szczeliny miat
takze Joe Simpson, dwa razy powtarzajacy, ze znalazlt sie ,,w swoim nowym
Swiecie” [Simpson 2004, s. 129]. Znajome widoki jezora lodowca, szczeliny,
moreny, skalnej doliny, jeziora i stawu budzily innego rodzaju emocje niz na
poczatku wyprawy, teraz Simpson czul ich wrogos$¢. To nie byla juz ta sama
scena, na ktorg wkraczal zaledwie kilka dni weczeé$niej z Yatesem. Wiedzial,
ze powrot do obozu bedzie trudny. Simpson wyznal, ze po wydostaniu sie ze
szczeliny jego strach przed §miercig sie zmniejszyl, poczut wole walki o zycie
[por. Cioran 1992, s. 162]. Wyrazil to w nastepujacym fragmencie:

,»W krajobrazie ciaggnacym sie przed oczami az po zamglony horyzont, widze
miejsce dla siebie, jestem jego czgstka. Tak jasno i uczciwie nie doswiadczy-
lem jeszcze w zyciu niczego. Nigdy dotad nie bylem tez tak zupelnie sam.
To troche niepokoi, ale jednocze$nie mobilizuje. Czuje na plecach dreszcz
podniecenia. Nie ma odwrotu. Ta gra wciagneta mnie bez reszty, nie moge
sie z tego wycofaé. [...] Snieg i cisza, czyste niebo bez §ladu zycia i ja — sie-
dze, akceptujac rzeczywistos$¢ i to, czego przyjdzie mi dokonaé” [Simpson
2004, s. 1301].

Simpson byt skrajnie wyczerpany. W takim stanie alpiniéci i inni samot-
nicy czesto do$wiadczaja rozszczepienia jazni. W ich narracjach pojawiajg sie
rézne glosy. Simpson wyodrebnia je: jeden to mobilizujacy, analityczny, racjo-
nalny, drugi — op6zniajacy wszelkie dzialania. Alpinista zastanawial sie:

,Czy sa we mnie dwie spierajgce sie ze sobg istoty? Gfos przemawia wladczo
i dobitnie. Ma zawsze racje, jestem mu postuszny, wykonuje jego rozkazy.
Drugie ja plecie bez zwigzku, placze obrazy, wspomnienia i nadzieje, kto-
re przezywam jak sen na jawie, jednocze$nie wykonujac polecenia glosu”
[Simpson 2004, s. 131].

Simpson szed? za pierwszym glosem, to on przywolywal go do rzeczywi-
stosci. W trakcie zej$cia zaczela sie zmienia¢ pogoda — zerwal sie gwaltowny
wiatr, chmury zakryly niebo, §ciemnilo sie i oziebilo, rozszalata sie zamieé¢
§niezna. Joe martwil sie, ze $nieg zasypie §lady Simona, po ktérych miat
trafi¢ do obozu. W koncu, wycienczony zejSciem schronit sie plytkiej jamie,
gdzie nie byto stycha¢ odgloséw szalejacej burzy.
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W tym samym czasie Simon Yates przezywal innego rodzaju emocje. Byt
przekonany, ze jego partner nie zyje od 36 godzin, zastanawial sie nad tym,
czy odcinajac line popelnil morderstwo. Siula Grande stala sie dla niego ,ja-
lowym, martwym pustkowiem” [Simpson 2004, s. 139], naznaczonym $mier-
cia. Yates musial uporzadkowac swoje sprawy, zaczgé nowe zycie. Archety-
powa formula incipit vita nova wigze sie z pewnymi rytualami. Nalezg do
nich ablucje, symbolizujace ponowne narodziny. Eliade pisze, ze po kontakcie
z woda nastepuje regeneracja, odrodzenie [Eliade 1993, s. 185-186]. Simpson
tak przedstawit to, co w tamtym momencie przezywal Simon Yates:

»Rozebrany, wszedlem do lodowatej wody, szybko sie zanurzylem, a zimno
na moment zatkalo mi oddech [...] wypelniony spokojem rytual oczyszcza-
nia. Rozpamietujgc wydarzenia poprzednich dni czutem, jak rozpacz we
mnie stopniowo stabnie. Wrécitem do namiotéw odmieniony. [...] Rozpoczat
sie proces uzdrawiania” [Simpson 2004, s. 139].

Kapiel byla zatem jednym z rytualéw zalobnych po rzekomej §mierci
Simpsona. Kolejnym etapem procesu oczyszczania stalo sie spalenie ubran
i przedmiotow osobistych Joego. Gest ten nalezy za di Nolg [2006, s. 159]
wiazac z tabuizowaniem i reakcja uczuciowa Simona wobec traumy $mierci.

W tym samym czasie, gdy ptonat stos z ubraniami, Joe coraz intensyw-
niej ocieral sie o §mieré. Po przebudzeniu poczul sie w jamie jak w grobie,
uderzyla go martwa cisza. Opisal swéj sen:

njakis glos, mgj glos deklamowal w kétko monologz Szekspira:
O pomysl, umrzec. Pgjsé nikt nie wie dokad.

I leze¢ w zimnej trumnie, gnic¢ powoli;

Zamienic cialo zywe i gorgce

Na garstke gliny...” [Simpson 2004, s. 143].

Monolog szlachcica Klaudia z komedii Miarka za miarke [Szekspir 1980,
s. 597] deklamowat tez na jawie, nasladujac glos Lawrence’a Oliviera i wstu-
chujac sie w akustyke jamy. Tekstu tego uczy! sie na pamieé¢ do egzaminu
z literatury w 1975 roku. Warto doda¢, ze studiowatl filozofie i anglistyke,
ktoére porzucil, by zawodowo zajaé sie wspinaniem. W czasie dlugich wypraw
samotnicy bardzo czesto przypominajg sobie fragmenty niegdy$ czytanych
ksigzek czy ogladanych filmow.

Simpson opisal tez szereg innych objawéw somatycznych znamionuja-
cych faze agonalng. Znajdowal sie w stanie skrajnego wyczerpania, pote-
gowanego potwornym bélem po zlamaniu nogi. Czul obecno§é innych oséb
— Simona i Richarda [Simpson 2004, s. 168]. Nie mogt zaspokoi¢ pragnienia,
cho¢ wszedzie wokot slyszal szum wody. Zaczal mieé objawy §lepoty $niezne;.
Pojawilo sie tez natrectwo — caly czas slyszal melodie jednej piosenki Boney
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M., ktérej — jak sam przyznal — nie cierpial. Ten watek akustyczny zostatl
rozbudowany w paradokumencie Kevina MacDonalda. W ksigzce wspomina
jedynie o tej uciazliwej muzycznej perseweracji.

»Jak tu sie pozby¢ tych kretynskich stéw? «Brown girl in the ring... Tra
la la la la...». Cze§é mnie pracuje jak automat, jakby decyzje o dzialaniach
zapadaly gdzie indziej, inne mysli ttumi przymus, by nucié glupia, bezsen-
sowng piosenke” [Simpson 2004, s. 149, 167].

,Podobne d/oéwiadczenia zebral Wojciech Kurtyka. W relacji Gasherbrum
1V Swietlistq Sciang pisal o halucynacjach stuchowych:

»Przez dlugie okresy slyszalem dziwne dzwieki, takie jak muzyka, Swiergot
ptakéw czy szeptane rozmowy. Nieraz udawalto mi sie odkryé¢ ich zrédlo.
Okazywaly sie realnymi odglosami z otoczenia, ktore ulegly przetransfor-
mowaniu w moim umy§le. Na przykltad piekny i pelen pasji kobiecy $piew
(co§ miedzy Barbra Streisand i Santang), slyszany o 5 rano ostatniego,
jedenastego dnia, okazal sie przetworzonym dzwiekiem liny, sunacej po
szorstkiej powierzchni §niegu, ktéremu nasze kroki nadawaly rytm” [Kur-
tyka 1985, s. 62].

Walka Simpsona trwala nadal. Gdy przeszed! przez 16d i znalazt sie na
kamiennym podlozu, poczul, ze przekroczyl pewng bariere i by¢ moze zdota
sie uratowac. Dokuczal mu bél nogi, ale —jak sam wyznatl —to ,,cierpienie spo-
wszednialo” [Simpson 2004, s. 167]. Doszly inne obawy: czy Simon i Richard
jeszcze czekajg w obozie? Joe bal sie porzucenia — tym razem ostatecznego.

»L...] zejéciem z lodowych uskokéw zamknatem za sobg wrota gor, zostawi-
lem za nimi wszelkg wrogo$¢. Co§ we mnie sie waha, nie dopuszczajac mysli
o dalszej wedrdowce. Nie chce tam doj§é przed zmrokiem. Gdybym zobaczyl,
ze nie ma namiotéw — to bytby koniec” [Simpson 2004, s. 169].

Simon pozostal w obozie, odraczal termin odejScia. Uwazal, ze tak samo
jak Joe jest ofiara tej sytuacji.

»2Mialem nadzieje, ze opuszczajgc to miejsce uwolnie sie od ciezaru bezlito-
snych oskarzen, a ruch i zgietk Limy zabijg cisze, ktéra przygniatata mnie
za kazdym razem, gdy zostawalem sam w obozie” [Simpson 2004, s. 157].

Cisza dla obu byla udreka — potegowala poczucie winy u Yatesa, Simpso-
na natomiast deprymowala, utwierdzala w tym, ze nie ma dla niego ratunku.
7 drugiej strony warto sobie uzmystowic, ze Joe schodzil z gér w absolutne;j
ciszy. Ks. Roman Rogowski przekonuje, ze:

,,Cicho$¢ gor nie jest staboscia. [...] Jest kondensacjg sil duchowych, po-
zwalajacg w kazdej chwili podjac sie zadania i to zadania bardzo trudnego”
[Rogowski 1985, s. 195].
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Dla Simpsona tym zadaniem bylo zejScie z géry i ocalenie. Cicho§¢é goér
sprzyjala skupieniu na tym wlasnie zadaniu. Joe nie traktowal gor jako
przestrzeni §wietej. Dal temu wyraz w autobiografii Zew ciszy.

»L...] w Peru, w 1985, kiedy wiedzialem, ze bylo juz po wszystkim, ze umie-
ralem i ze nie czekalo na mnie nic poza wieczng pustka, nawet przez chwile
nie pomys§lalem o zwrdceniu sie do Boga [...]. Gdybym cho¢ na chwile uwie-
rzyl, ze jaka$ wszechwiedzaca istota spoglada na mnie i moze zaoferowaé
mi pomoc, natychmiast przerwalbym swoja bolesng wedréwke i czekalbym
na wybawienie. Nigdy by nie nadeszlo. Prawdopodobnie byla to najbardziej
wstrzasajgca i najsmutniejsza rzecz, jakiej nauczytem sie w Peru. Dla mnie
nie byto Boga” [Simpson 2005, s. 99].

Cisza gor i milczenie zostaly wreszcie przerwane. Joe przyjal to z ulga.
Halas, obce glosy i dZzwieki staly sie oznaczaly dla niego powrét do zycia, do
sfery profanicznej, jakby to ujal Leach. Alpinista pisat:

»Zawodzenie ginie w mroku polykane natychmiast przez $nieg i wiatr. [...]
Stysze przyttumione odglosy... [...] Dzwigki, glosy, nie moje — cudze glosy!”
[Simpson 2004, s. 175].

Simpsona czekala jeszcze dluga droga powrotna — zejscie do Limy. Przy-
znal, ze nie byl w stanie znalezé najbardziej odpowiednich stéw, ktére odda-
lyby ,,uczucie absolutnej rozpaczy” [Simpson 2004, s. 196], jakiej doswiad-
czyl na Siula Grande w 1985 roku. W Zewie ciszy kontynuowal te mysl,
oddat istote ciszy w goérach.

»Istote piekna mozna w pelni doceni¢ tylko na podstawie kontrastéw. Od-
glos bijacego zegara istnigje tylko dlatego, ze wcze$niej byla cisza. Muzyka
sklada sie w polowie z ciszy, a w polowie z dzwieku. My§le, ze tak samo
jest w goérach. Spokdj i piekno doliny mialy dla mnie znaczenie dopiero
w obliczu ponurej i zlowr6zbnej obecnosci gorskiej Sciany” [Simpson 2005,
s. 248].

Uwaga ta jest niezwykle wazna w odniesieniu do filmu o zmaganiach
Simpsona na Siula Grande. Kevin MacDonald, rezyser paradokumentu
Czekajgc na Joe, powstalego na podstawie autobiografii Simpsona, bardzo
wiernie przedstawil zdarzenia z 1985 roku. Zdjecia krecone byly na lodowcu
w Andach. W filmie wzieli udzial uczestnicy tamtej wyprawy: Joe Simpson,
Simon Yates i Richard Hawking, czyli podréznik, ktéry opiekowal sie obozo-
wiskiem, kiedy wspinacze wyruszyli na szczyt. Paradokument zbudowany
jest na zasadzie kontrastow: sa ujecia z oddali ukazujace wspinaczke w An-
dach i zblizenia twarzy bohateréw dramatu, méwiacych o swoich bolesnych
przezyciach sprzed lat. Napiecie buduja sekwencje muzyczne (Alexa Heffesa)
i cisza. Adaptacja nie byla latwym zadaniem, o czym wspomnial Simpsono-
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wi Fred Zinneman, hollywoodzki rezyser i producent zwigzany z wytwornia
Cruise-Wagner. Dotkniecie pustki poréwnal do opowiadania Stary czlowiek
1 morze Ernesta Hemingwaya.

»W twojej ksigzce wystepujesz tylko ty i Simon. Bardzo szybko nastepuje
moment przeciecia liny i zostajecie rozlaczeni. Od tej chwili wszystko obra-
zowane jest przez twoje albo jego mysli. Jak to sfilmowac?” [Simpson 2005,
s. 95].

MacDonaldowi udalo sie to zrobi¢. Wspinacze opatruja komentarzami
obrazy, méwia, co wtedy czuli. Cisza absolutna nie istnieje. Nie ma jej ani
w filmie, ani w ksigzce Simpsona. Rozmaite dzwieki i glosy wkradajg sie
bowiem w glusze gor.

Szkic poswiecony tekstom o wspinaczkach wysokogérskich brytyjskie-
go alpinisty w zamierzeniu mial przybraé forme deskryptywna. Chodzito
bowiem o zrekonstruowanie do§wiadczenia wewnetrznego dJoe
Simpsona. Jego pisarstwo, a zwlaszcza analizowang szczegélowo ksigzke
Dotkniecie pustki, mozna za filozofem Martinem Jayem nazwa¢ ,,pie$nig do-
Swiadczenia” [Jay 2008], wgladem w stan duszy i umysltu wspinacza. Jay za-
pozyczyl ten tytut od Wiliama Blake’a. W literaturze nie ma jednej definicji
doswiadczenia. Pewne jest jedynie to, ze do§wiadczenie sie nabywa; jest ono
czymS§, przez co trzeba przej$é, przecierpie¢. Nie da sie go uzyskaé¢ w inny
sposéb. Problem (i zarazem paradoks) polega na tym, ze doSwiadczenie
zawsze sytuuje sie miedzy jezykiem publicznym i prywatnoscia czy intym-
noécig, miedzy obiegowymi twierdzeniami, mozliwymi do wypowiedzenia,
i niewyrazalnoscig ludzkiego wnetrza. Doswiadczenie to staje sie (czeScio-
wo) dostepne dla innych jedynie za sprawg pdZniejszego procesu opowiada-
nia, przemiany w sp6jna i znaczgcg narracje.

W narracji Simpsona mozna odnalezé wiele punktéw zbieznych z pra-
cami francuskiego pisarza i filozofa Georgesa Bataille’a, inspirowanego
mys$la Sade’a i Nietzschego, a takze Hegla. Jego najbardziej znane dzieto
Doswiadczenie wewnetrzne powstalo w 1942 roku. Weszlo w sktad trylogii
Somme athéologique. Jean-Paul Sartre nazwal je préba ,,zlej wiary” [Jay
2008, s. 537; por. Janion, Rosiek 1984, s. 391-449]. Celem Bataille’a byto
wyrazenie niemozliwego. Istotne jest to, jak filozof definiuje samo do-
S§wiadczenie.

Dos$wiadczeniem nazywam podréz do kresu mozliwo$ci cztowieka. Nie
kazdy musi udaé sie w te podroz, lecz jesli kto§ decyduje sie na nia, zaklada
to odrzucenie autorytetéw i istniejgcych wartoSci, ktére ograniczajg to, co
mozliwe. Poniewaz jest zanegowaniem innych wartoSci i innych autoryte-
tow, doswiadczenie, istniejgc pozytywnie, staje sie samo rzeczywiscie war-
toScig i autorytetem [Bataille 1998, s. 58].
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Doé§wiadczenie wewnetrzne w ujeciu Bataille’a nie jest podda-
ne jednoznacznej kategoryzacji, wydaje sie by¢ kategoriag rozmyta. Filozof
ma ambiwalentny stosunek do do§wiadczenia wewnetrznego. Pisze o nim
jako doSwiadczeniu mistycznym, podkreslajac zarazem jego absolutnie ate-
ologiczny charakter, zakladajacy brak zwigzkow z religia i brak potrzeby
zjednoczenia z Bogiem (teologia negatywna), wykluczajacy asceze, bo — jak
dowodzi — kresu dostapi¢ mozna jedynie przez nadmiar, a nie przez brak
[Bataille 1998, s. 67]. Na tym niespdjnoé¢ tez Bataille’a o do$wiadczeniu we-
wnetrznym sie nie konczy. Do§wiadczenie wewnetrzne jest przedstawiane
jako przeciwienstwo dzialania. Niepokdj budzi stwierdzenie, ze doé§wiad-
czenie wewnetrzne kwestionuje inne wartosci, autorytety i do§wiadczenia,
samo staje sie wartoS§cia i autorytetem. Wynika stad, ze nigdy nie podlega in-
nemu autorytetowi niz ono samo. Bataille wyrazil to najdobitniej w formie
pastiszu frazy religijnej: Gloria in excelsis mihi [Bataille 1998, s. 273-275]
czy w tytule rozdzialu Chce wynies¢ maojq osobe na szczyt [Bataille 1998, s.
13]. Gora pojawia sie w Doswiadczeniu wewnetrznym w roéznych kontek-
stach jako ,,pragnienie bycia na szczycie” [s. 164], ,ucieczka ku szczytowi”,
ktoéra jest jednoczeénie jedng z drég labiryntu [s. 165], wreszcie ,,wchodzenie
na szczyt” [s. 169]. Filozof zauwaza, ze w pewnym sensie ten szczyt nigdy
nie zostaje zdobyty. Dla Bataille’a najwazniejsza jest gra, toczona po to, by
przekroczy¢ granice oddzielajace czlowieka od innych i od $wiata. Bataille
wiele miejsca poSwiecil nie tyle granicy, ile raczej sytuacji granicznej (w sen-
sie Jaspersowskim). Mial §éwiadomo§¢ tego, ze granicy do§wiadczenia dotyka
sie jedynie w §mierci, nie dajgcej sie wilgczyé w obreb zycia, bedacej jednocze-
$nie momentem najbardziej intensywnym, ekstatycznym i gtebokim.

O gatunkowej swoistoSci czlowieka decyduje wlagnie §wiadomo§¢ Smier-
ci, neutralizowana zazwyczaj przez zaangazowanie w prace. Swiadomosé ta
intensyfikuje sie i prezentuje jako trwoga w momencie, gdy czlowiek zaczy-
na zastepowaé doswiadczenie obecno§ci (wszelkie mozliwe doswiadcze-
nie) do$wiadczeniem pustki, nicoSci. Trwoga, w skrajnej postaci dos§wiadcza-
na przez himalaiste Simpsona, jest sygnalem istnienia czego$ calkiem
innego, co czlowieka przekracza i nie poddaje sie jego poznaniu. Krzysztof
Matuszewski w komentarzu do Doswiadczenia wewnetrznego Bataille’a nie
bez racji zauwaza, ze trwoga:

»l...] zarazem stymuluje [...] dgzenie ku otwartej w nas otchlani: jako ze
sama jest rozpoznaniem nie podlegajacego mediatyzacji charakteru $émier-
ci — a przeto rozpuszczeniem wszelkiej obecnosci — trwoga oferowa¢ moze
w postaci «celu» jedynie nico$c. Poréwnanie trwogi i zwyklej kondycji ludz-
kiej, ktora zapewnia samorealizacje indywiduum w granicach obowigzywa-
nia praw gatunku, pokazuje, iz trwoga jest w istocie tylko znakiem zatraty;
jako taka potwierdza ona, ze poza uprzywilejowanymi przez filozofie i sta-



234 MALGORZATA OKUPNIK

nowigcymi przedmiot konwencjonalnej ekonomii ludzkimi zachowaniami,
ktorych celem jest produkcja i przetrwanie, istnieja w czlowieku sity sprzy-
mierzone ze $§miercig i wyrazajgce sie w nieproduktywnych formach wydat-
kowania” [Matuszewski 1998, s. 10-11].

Ksigzke Simpsona mozna potraktowaé jako forme dokumentacji tak
rozumianego do$wiadczenia wewnetrznego, czyli ,eksperymentu, jakie-
mu pod wplywem mrocznych sit indywiduum poddaje swe istnienie” [Ba-
taille 1998, s. 27]. Konfrontacja ekstatycznego jednostkowego istnienia
ze Smiercig wyraza sie w owych ,,nieproduktywnych formach wydatkowa-
nia”, czyli we wspinaczce wysokogorskiej. Poznanska fenomenolog Anna
Grzegorczyk w szkicu Gdra piekna i ekstazy. O sciezkach doskonalenia du-
cha i ciata w passusie poSwieconym wyprawie Simpsona i Yatesa zauwazy-
la, ze zdobywanie szczytu i fizyczne ocalenie nie zaowocowalo u nich ani
wzrostem osobowos$ciowym, ani metafizycznym dotknieciem. Wspinacze
nie doéwiadczyli bowiem sakralnosci gorskiej przestrzeni [Grzegorczyk
2011, s. 123]. Nawet cisza, odciecie sie od §wiata w gérach, byta wartoscio-
wana przez Simpsona negatywnie jako synonim wyczerpania, zwatpienia,
niepokoju, grozy. Cisza — w jego recepcji — to takze samotno$é, wyobcowa-
nie, lek i trwoga. Wedlug Bataille’a stowo cisza jest usunieciem brzmienia,
jakie zawiera samo slowo; jest perwersyjne i poetyckie zarazem - ,jest
rekojmia wlasnej Smierci” [Bataille 1998, s. 71]. W ten oto sposéb cisza
staje sie slowem, ktore przestaje by¢ slowem. W innym miejscu Bataille
zaznacza, ze:

,2Do$wiadczenie nie moze by¢ komunikowane, jeSli wiezy ciszy, zatarcia
i oddalenia nie zmieniajg tych, ktorych wigcza ono do gry” [Bataille 1998,
s. 891.

7 inng sytuacjag mamy do czynienia w przypadku uczestnikéw wspi-
naczki wysokogoérskiej. Ich do§wiadczenie wewnetrzne nie daje sie
uja¢ w pozytywnej formule. Grzegorczyk stusznie zauwaza, ze Simpson (tak
samo Yates), jako uczestnik wyprawy wysokogorskiej, owszem przechodzi
przez rytual przejScia misterium oczyszczenia, ale zatraca
jego sens, staje sie bytem symulacrowym [Grzegorczyk 2011, s. 132],
ktéremu bardziej zalezy na stawie, upublicznianiu wspomnien doznan eks-
tremalnych niz na wlasnym rozwoju. Badaczka podkreslita, ze:

,» Wszelkie wspinaczki pokazujg [...] mozliwo§é oderwania sie od plaskosci
egzystencji, tylko niektore jednak siegaja Nieba” [Grzegorczyk, 1998, s.
134].

Tragiczna w skutkach wyprawa Simona i Yatesa na pewno nie nale-
zala do tego ostatniego rodzaju. Obaj wspinacze zeszli z gory poturbowani
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fizycznie, psychicznie i moralnie. Nie wynie§li najpiekniejszej lekcji, jaka
alpiniécie daje przebywanie w ciszy i w pustce, bedace tym najdonioslejszym
antropologicznym sensem wspinaczki wysokogorskie;j.
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Abstract

Silence and void: anthropological sense of mountaineering

Silence is part of natural environment where such sport disciplines as sailing, deep-sea diving,
gliding or mountaineering are performed. Silence is also frequently described by solo sports-
men in their autobiographies. This article analyses the book Touching the Void by Joe Simp-
son, British mountaineer, where he presents a gripping tale of survival after the accident in the
Peruvian Andes in 1985. It was the silence that filled him with fear, intensified suffering and
meant loneliness. The book was turned into a documentary film of the same name directed by
Kevin MacDonald with music by Alex Heffes.

Key words: silence, natural environment, mountaineering
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EKOFILOZOFIA A SWIADOMOSC EKOLOGICZNA
W TURYSTYCE

Monika Kowalczyk*

Zarys tresci: Celem niniejszego artykulu jest przedstawienie wybranych odlaméw wspétcze-
snej filozofii ekologii, ktéra zwraca szczegolng uwage na relacje pomiedzy czlowiekiem a §ro-
dowiskiem przyrodniczym. Oméwione zostaly nastepujgce jej nurty: ekologia gleboka Arne
Naessa, eko-filozofia Henryka Skolimowskiego, hipoteza Gai Jamesa Lovelocka, ekologia spo-
leczna Murraya Bookchina oraz ekofeminizm. Przedstawiona zostala takze geneza powstania
ekofilozofii, jak i kontekst kulturowy sprzyjajacy jej powstaniu. Zwrdécono ponadto uwage na
ksztaltowanie sie §wiadomosSci ekologicznej i role edukacji ekologicznej w tym procesie. Poru-
szony zostal rowniez temat ekoturystyki jako wyrazu ksztaltowania sie nowych, proekologicz-
nych motywéw podrézowania.

Slowa kluczowe: ekofilozofia, filozofia ekologii, ekoturystyka, turystyka zréwnowazona,
Swiadomos$c ekologiczna, edukacja ekologiczna

,Filozofia nie zbawia $wiata.
Ale potrafi dostarczy¢ inspiracji tym,
ktorzy szukaja w nim sensu”.

Henryk Skolimowski

Wprowadzenie

,»Z tunelu przemyslowej dzungli patrzymy nieSmialo na nowe §wiatlo.
Jesteémy bogatsi o doSwiadczenie postepu materialnego, bogatsi o mozli-
wos¢ ruchu i mozliwo§é widzenia calego Swiata w murach wtasnego pokoju.
Jesteémy biedniejsi o przepadle 1gki, lasy, doliny zamienione w asfaltowe
wstegi, w brunatne $ciany betonu, o kultury starte z powierzchni ziemi
przez nasz postep. JesteSmy bogatsi o do§wiadczenie, ktore méwi nam, ze
innymi teraz musimy kroczyé drogami” [Skolimowski 1991, s. 91-92].

Prawie kazda filozofia rodzi sie jako wyraz glebszej refleksji nad proble-
mami dreczgcymi dane spoleczenstwo, a ekofilozofia wyrosta z troski o stan
przyrody.

* Mgr, absolwentka Akademii Wychowania Fizycznego w Krakowie, email: mkowal-
czyk10@gmail.com.
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Prad ekofilozofii powstal w II polowie XX wieku, jest wiec stosunkowo
nowg dyscypling filozoficzng. Obejmuje wiele koncepcji, ktérych wyroz-
niajaca cecha jest préba wypracowania nowego paradygmatu!, $wiatopo-
gladu harmonijnego wspéizycia czlowieka i przyrody, ktéry zmierza do
uksztaltowania nowego modelu zycia, przynoszacego korzySci ludzkosci
i éwiatu przyrodniczemu. Do§wiadczenie przelomu cywilizacyjnego w sfe-
rze wspolzalezno§ci miedzy czlowiekiem a biosfera doprowadzilo do wy-
fonienia sie nowej sfery filozofowania, ktérej pole problemowe nadal sie
wyodrebnia oraz tworzy sie swoisty jezyk i styl filozofowania [Hull 1996,
s. 10-11].

Wprowadzenie tematyki ekologicznej w obreb filozofii skutkuje reflek-
sja nad aktywnoscia ludzka pod katem jej konsekwencji dla srodowiska spo-
teczno-przyrodniczego i wskazuje dalsze drogi rozwoju [Stankiewicz 2003, s.
209]. Kryzys ekologiczny przyczynil sie do wzrostu zainteresowania proble-
mami ekologicznymi, jednak konieczny jest rozwdj swiadomosci ekologicz-
nej, ktorej podstawa bedzie gleboka analiza obecnej sytuacji, prowadzaca
do najwazniejszych zagadnien filozoficznych — pytan o pozycje czlowieka
w $wiecie [Kulasiewiecz 1993, s. 8]. Odpowiednio uformowane postawy in-
dywidualne i spoteczne moga by¢ bowiem sposobem na zatrzymanie i ni-
welowanie skutkéow kryzysu ekologicznego. Ekofilozofia, jako teoretyczny
fundament edukacji ekologicznej, ksztattuje motywacje, postawy i zachowa-
nia proekologiczne, ktore moga wyrazaé sie¢ miedzy innymi, w §wiadomym
wyborze ,,zielonej” formy wypoczynku — ekoturystyki. Turystyka, ktéra od-
znacza sie szacunkiem dla érodowiska naturalnego, moze z kolei utrwalaé
i wzmacniaé ksztaltowanie sie Swiadomosci ekologicznej, poniewaz pozna-
nie walorow przyrody przyczynia sie do lepszego u§wiadomienia, jak wazna
jest jej ochrona.

Celem ninigjszego artykulu jest préba ukazania genezy i charakterysty-
ki wybranych nurtéw ekofilozofii. Jest to jedynie wstep do dalszej analizy
myséli filozoficznej w szeroko rozumianej problematyce ekologicznej oraz hu-
manistycznej refleksji nad turystyka, w tym ekoturystyka.

! Termin oznaczajacy ,powszechnie uznawane osiggniecia naukowe, ktére po pewnym
czasie dostarczajg spotecznosci uczonych modelowych probleméw i rozwigzan”. W odniesieniu
do cywilizacji jest to zespdt zalozen, lezacy u podstaw jej podsystemoéw, takich jak filozofia, reli-
gia, nauka, technika, ustréj spoteczny, obyczaje [Kuhn 1968, s. 26-27 ].
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1. Nowe podejscie do problematyki ekologicznej jako
przedmiot ekofilozofii, przestanki ekofilozofii w tradycyjnej
filozofii Zachodu oraz kontekst kulturowy sprzyjajacy
jej powstaniu

Historia czlowieka nierozerwalnie zwigzana jest z przyroda. Od zara-
nia swych dziejéw podejmowal on préby poznania otaczajacej go przyrody,
zrozumienia miejsca i roli, jakg w niej spetnia. Pytania te zajmowaly istotne
miejsce wérod celow ludzkiej aktywnosci poznawczej, bedac réwnoczesnie
waznym elementem kulturotwoérczym [Bonenberg 1999, s. 3].

Spoleczno§é ludzka rozwijala sie w §cislym zwiazku z prawami natury.
Zaleznoéci te sg trwale, w miare jednak powiekszania sie i rozwoju spolecz-
noéci ulegaly one przemianom, gtéwnie pod wptywem doskonalenia érodkéw
przystosowania §rodowiska do potrzeb ludzkich [Bohdanowicz 1998, s. 55].
Konsekwencje tych przemian moga byé¢ rézne, jednak szczegdlnie istotne
wydaja sie dwa wydarzenia, bedace punktami zwrotnymi w dziejach ludz-
kosci. Alvin Toffler [1997, s. 31-44] nazywa je ,falami przemian”. Pierwsza
z nich, rewolucja agrarna, trwala az 12 tysiecy lat i zapoczatkowala stopnio-
wa emancypacje czlowieka spod wplywu przyrody. Druga fala bylo tworzenie
sie cywilizacji przemysltowej. Epoka ta trwala juz tylko 300 lat i charaktery-
zowala sie stosunkowo szybkg alienacjg czlowieka ze §rodowiska przyrodni-
czego. Obecnie ludzkos$é znajduje sie pod wplywem dynamicznie rozwijajacej
sie trzeciej fali, ktora:

»l...] niesie ze soba nowy styl zycia oparty na zréznicowanych, odnawial-
nych zrédiach energii, nowych metodach produkcji, na nowym modelu ro-
dziny. [...] Wylaniajaca sie cywilizacja tworzy nowy kodeks postepowania
i przenosi nas daleko poza standaryzacje, synchronizacje i centralizacje
energii, pieniedzy i wladzy” [Toffler 1997, s. 45].

Od kilkudziesieciu lat stosunek do przyrody w coraz wiekszym stopniu
przykuwa uwage zarowno laikow, jak i specjalistow z réznych dziedzin nauk
przyrodniczych, ekonomicznych i humanistycznych [Bonnenberg 1999,
s. b]. Zainteresowanie to jest bez watpienia konsekwencja tzw. kryzysu
ekologicznego?. Uswiadomienie sobie wczesniej skrywanych szkéd Srodowi-
skowych bylo istotnym punktem zwrotnym ku warto§ciom zycia i przyrody
[Fiut 1999, s. 96].

2 'W ekologii, jako nauce przyrodniczej, kryzys ekologiczny to taki ,stan §rodowiska natu-
ralnego, w ktérym stopien ingerencji w uklady przyrodnicze i intensywno§¢ ich przeksztalcania
przekracza zdolno§é srodowiska do samodzielnej kompensacji zachodzacych zmian. Do narasta-
nia kryzysu ekologicznego przyczyniaja sie uwarunkowania polityczno-ustrojowe, techniczno-de-
mograficzne, demograficzno-urbanistyczne i kulturowo-spoteczne [Mierzwinski 1991, s. 118].



242 MONIKA KOWALCZYK

Wspoélcezesny kryzys ekologiczny jest kryzysem globalnym, poniewaz do-
tyczy calej biosfery, a zarazem indywidualnie kazdego czlowieka. Jest row-
niez kryzysem spolecznym, ktory odczuwa sie jako stan napiecia i zagroze-
nia powodowany brakiem réwnowagi miedzy naturg a kultura, co prowadzi
do alienacji ekologicznej [Hull 1999, s. 55-57]. Nasilajaca sie degradacja
Srodowiska przyrodniczego skutkuje nie tylko pogorszeniem sie biologicznej
jakosci zycia ludzkiego, rozwojem licznych choréb cywilizacyjnych, zmniej-
szeniem bioréznorodnosci, lecz takze przyczynia sie do poglebienia réznic
spolecznych i cywilizacyjnych i narastania konfliktéw ekonomicznych, poli-
tycznych oraz militarnych [Hull 1996, s. 9].

Coraz powszechniejsza jest $wiadomo$é, ze cywilizacja zachodnia musi
przewarto§ciowaé swoje dogmaty. Czlowiek uczynit sie wladcg planety, jed-
nak globalne gospodarowanie przynosi nie tylko sukecesy. Czesto jednak
ludzko§¢ uéwiadamia to sobie dopiero wtedy, gdy negatywne zmiany sg juz
nieodwracalne Bledem byloby jednak potepianie calej cywilizacji przemy-
stowej, postepu technicznego i nauki. Przyczyny kryzysu nie tkwia bowiem
w zlej nauce czy zlych technologiach. Samo poprawienie nauki czy techniki
nie wystarczy, by rozwigzac nagromadzone problemy [Reichel 1995, s. 74].
Konieczna jest zmiana sposobu my$lenia i stosunku czlowieka do przyro-
dy. Ludzkoéé potrzebuje nowego paradygmatu, nowej wizji rzeczywistosci.
Po wyczerpaniu sie dotychczasowego wzorca musi nastgpié przeobrazenie
cywilizacji zachodniej. Zwrot ten ma dotyczyé przede wszystkim postrze-
gania $wiata i wynikajgcej z tego zmiany sposobu zycia [Capra 1987, s.
37-59].

,Narastajgca Swiadomo$¢ zagrozenia podstawowych wartoSci egzystencjal-
nych i spolecznych okreslajacych ludzkie idealty i motywujacych ich poste-
powanie prowadzi do rewidowania wielu powszechnie dotad uznawanych
prawd, ponownego przemyslenia szeregu tradycyjnych probleméw filozo-
ficznych i postawienia wielu nowych pytan” [Hull 1996, s. 10].

Dane nam wspoélcze$nie doSwiadczenie przetomu cywilizacyjnego
i zwiazkow czlowieka z przyroda doprowadzito do wylonienia sie nowej sfery
filozofowania. Rozwazania w jej obrebie dotyczg istoty kryzysu ekologiczne-
go, uzasadniajg potrzebe ochrony §rodowiska oraz formulujg propozycje ak-
sjologiczne i postulaty etyczne, okreslajace miejsce cztowieka w przyrodzie
i kosmosie. Przestanka i punktem wyjScia ksztaltowania sie filozofii ekologii
jest nowe do$wiadczenie Srodowiska przyrodniczego, uswiadomienie sobie
swojego istnienia jako wspoéltworzacego, a tym samym zaleznego od przyro-
dy gatunku. Pole problemowe filozofii ekologii obejmuje wszelkie powigza-
nia, wspoélzaleznoéci i interakcje miedzy czlowiekiem a biosfera, rozpatry-
wane z filozoficznego punktu widzenia [Hull 1999, s. 66-68].
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Filozofia zachodnia w przewazajacej mierze byla antropocentryczna,
zawsze jednak istnial w niej watek, ktory mozna by nazwaé ekologicznym.
Do teorii filozoficznych, niesprzyjajacych trosce o nature zalicza sie miedzy
innymi:

— idee Bacona i Kartezjusza, ktora dotyczy panowania cztowieka nad na-
tura za pomoca racjonalistycznej nauki;

— mechanistyczng koncepcje $wiata Izaaka Newtona;

— koncepcje czlowieka Thomasa Hobbesa ,czlowiek czlowiekowi wil-
kiem”;

—  koncepcje historii walki klas Karola Marksa [Waloszczyk 1996, s. 191].

Sa to koncepcje, w ktorych swiat postrzegany jest mechanicznie, a przy-
roda traktowana instrumentalnie [Kalinowska 1991, s. 76]. Wazniejsza jest
tu raczej walka czlowieka z naturag niz wspélpraca. Oczywiscie, owa walka
miala prowadzié do ludzkiego dobra, ktérego kolizji z dobrem natury nie
brano pod uwage.

Wsrod koncepceji dominacji nad przyroda znalazlo sie jednak i miejsce
dla tych, ktérym bliskie byly sprawy przyrody. W pogladach filozofow szkoly
stoickiej natura byla organiczna calo§cia, zywa, rozumng istota przepojong
boskim pierwiastkiem. W okresie odrodzenia jednym z pierwszych humani-
stow, ktory zainteresowatl sie relacjami miedzy czlowiekiem a naturg byt Mi-
chel de Montaigne (1533-1592). Rozumial on czltowieka jako czeéé przyrody
o tych samych, co inne istoty prawach. Uwazal, ze cywilizacja jest Zrédiem
cierpien. Powrot do natury mial wedlug niego wyzwalaé z tych cierpien,
a przyroda stanowi¢ wzor dla czlowieka i jego zycia. Motyw czerpania wzoru
z przyrody znajdujemy réwniez w pogladach Giordano Bruno (1548-1600).
Wedlug niego, kazda czastka §wiata obdarzona byla zyciem, a wszystko, co
zywe bylo wolne. W przyrodzie miata wiec panowaé¢ wolnos¢ i nikt nie miat
prawa narzucaé nikomu zadnych ograniczen. Swiat wedlug Giordano Bruno
nie byl maszyna, ale organizmem, ktéry nieustannie sie rozwija [Kalinow-
ska 1991, s. 79; Debowski 1996, s. 50].

W dobie oéwiecenia — w okresie, w ktorym zauroczenie cywilizacja osia-
gnelo szczyt — pojawialy sie rowniez glosy bronigce natury. Entuzjastyczny
i nieco mistyczny powro6t do natury w nastepstwie przesytu kultura, nauka
i cywilizacja glosit Jean Jacques Rousseau. Pojmowal on nature jako stan
pierwotny, Zrodlo spokoju i szczeScia, przeciwstawiane ztu zrodzonemu przez
rozw(j cywilizacyjny. Rousseau twierdzil, ze wszystko, co wiaze sie z cywi-
lizacyjng dzialalnoécig czlowieka, majgca na celu podporzadkowanie sobie
natury, obraca sie w konicu przeciwko samemu twoércy cywilizacji. Konieczne
jest wiec zachowanie harmonii we wzajemnych relacjach miedzy gatunkiem
ludzkim a przyroda [Kalinowska 1991, s. 79; Debowski 1996, s. 94-96].
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Pod koniec XVII wieku pojawila sie koncepcja J. Benthama, ktora stala
sie zalgzkiem wspoélczesnego humanizmu ekologicznego. Byla to idea sza-
cunku dla wszystkich istot zyjacych. Znalazla ona nastepnie kontynuatoréow
miedzy innymi w osobie Artura Schopenhauera, ktéry krytykowatl zachod-
nig cywilizacje za sposob, w jaki jej przedstawiciele traktuja zwierzeta [Boh-
danowicz 1998, s .25].

Czlowiek XIX wieku glosit hasta ujarzmiania przyrody i walki z natura.
Takze wiek XX to okres, w ktorym czlowiek czul sie panem przyrody. Za-
czeto jednak dostrzegaé niebezpieczenstwo wynikajace z takiego $§wiatopo-
gladu. Konrad Waloszczyk [1996, s. 232-237] w swojej ksigzce Planeta nie
tylko ludzi wskazuje na trzech filozoféw XX wieku, ktorzy uprzedzili i przy-
gotowali wspolczesny prad ekofilozofii. Pierwszym z nich jest Alfred North
Whitehead (1861-1947), ktory zbudowal system kosmologiczny wokot idei
Swiata jako organizmu. Uwazal on, ze kazdy byt jest polaczony z wszystkimi
innymi we wszech§wiecie i odzwierciedla w sobie caly wszech$wiat. Pierre
Teilhard de Chardin to kolejny myS§liciel, do ktérego pogladéw nawiazuje
ekofilozofia. Dla Teilharda najwazniejszy jest system catos$ci wszech$wiata.
Swiat natomiast ewoluuje w strone coraz to wyzszej $wiadomosci, jest wiec
miejscem, w ktorym warto zy¢ i chronié¢ go przed degradacja ekologiczna.
Innym proekologicznym watkiem filozofii Teilharda jest koncepcja zycia po-
wstajacego z materii na pozor nieozywionej?. Trzecim myslicielem, na ktore-
go powoluje sie ekofilozofia jest Martin Heidegger (1889-1976), krytykujacy
nowozytno§¢, a zwlaszeza technike, nad ktéra cztowiek przestal panowac.
Do wybitnych poprzednikéw ekofilozofii nalezaloby jeszcze zaliczyé Alberta
Schweitzera i jego etyke czci dla zycia, sformutowang jako postulat wiacze-
nia do zakresu moralnosci wszelkich istot zywych na réwni z cztowiekiem
oraz prognoze dotyczaca destrukeji gtéwnych idei zachodnioeuropejskiego
humanizmu przez nadmierny rozwoéj cywilizacji technicznej [Piatek 2008,
s. 52].

W XX wieku, a zwlaszcza w drugiej jego polowie, pojawilo sie dodat-
kowo wiele zjawisk w nauce, kulturze i zyciu spotecznym, ktore sprzyjaty
powstaniu ekofilozofii i w r6znym stopniu zostaly przez nig przyswojone
[Waloszezyk 1997, s. 240]. Byly wérod nich spoteczne ruchy w obronie $ro-
dowiska naturalnego, ktore narodzily sie w krajach uprzemystowionych
w latach sze§cdziesigtych. Ich zwolennicy zaczeli sobie zdawacé sprawe, ze
walka o przyrode wymaga nowej filozofii odnoszenia sie do niej. Natomiast
publikacje dokumentéw, takich jak Apel U’Thanta (1969), Deklaracja
Sztokholmska (1972) czy raporty Klubu Rzymskiego uzmystowily opinii

3 Wielu wspélczesnych autoréw proekologicznych, zwlaszcza zwolennicy ekologii glebo-
kiej, krytykuje Teilharda za przypisywanie wyzszej wartosci istotom psychicznie bardziej roz-
winietym, a szczegdlnie czlowiekowi [Waloszezyk 1997, s. 235].
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publicznej, jak wazne sg zagadnienia ekologiczne. Ekofilozofii dopomogt
takze rozw(j ekologii* jako nauki w Scistym tego slowa znaczeniu, ktorej
to od poczatku istnienia towarzyszyla idea ochrony przyrody. Pojawienie
sie alternatywnych do kultury konsumpcyjnej styléw zycia, propagujacych
nastawienie na ,bardziej by¢” niz , wiecej mie¢”, to kolejna okolicznos§é
sprzyjajaca rozwojowi ekofilozofii. Istotna wydawala sie réwniez recepcja
duchowoéci Dalekiego Wschodu, zwlaszcza buddyzm i tacizm. Nie bez zna-
czenia byl tez rozwoj studiéw nad kulturami ludéw pierwotnych. Wiedza
o zyciu Indian Amerykanskich czy Eskimoséw ukazuje, iz ich stosunek
do Ziemi byl zupelnie inny niz w cywilizacji Zachodu [Waloszczyk 1997, s.
241-24T7].

Wiaénie z idei szukania wzorcow w naturze, z przemyslen wspolcze-
snych filozofé6w oraz religijnych podstaw filozofii §w. Franciszka, taoizmu
czy buddyzmu wywodzi sie nowy sposob myslenia, ktory stat sie podstawg
ekofilozofii. Wszystkie te zjawiska — wraz z u§wiadomieniem sobie grozby
kryzysu ekologicznego oraz koniecznoSci odejScia od tradycyjnego paradyg-
matu - stworzyly kontekst dla pojawienia sie ekofilozofii.

Ekofilozofia natomiast jest teoretyczng podstawg edukacji ekologiczne;j.
Istnieje wiec bezposredni zwigzek pomiedzy ekofilozofig a ksztaltowaniem
sie §wiadomoéci ekologicznej i dzialaniami na rzecz przyrody. Niezaprze-
czalna jest takze rola owej §wiadomosci w wyborze formy wypoczynku oraz
w ksztaltowaniu sie ideowych podstaw turystyki zro6wnowazonej, a zwlasz-
cza ekoturystyki.

2. Glowne kierunki we wspoélczesnej ekofilozofii

Ekofilozofia jako kierunek filozofii istnieje formalnie od poczatku lat
siedemdziesiagtych ubieglego wieku. Jest jeszcze w toku swojego rozwoju
i dla niektoérych zawodowych filozofow jest dziedzina za stabo uksztaltowa-
ng pod wzgledem metodologicznym. Innym przeszkadza jej geneza czy tez
Swiatopogladowy charakter wielu z jej stanowisk [Papuzinski 1999, s. 5].

4 Pojecie ekologii wprowadzil w 1868 niemiecki zoolog E. Haeckel. Wywodzi sie ono od
greckiego stowa oikos oznaczajgcego dom, miejsce bytowania. Jest to wyjSciowe i podstawowe
pojecie ekologii jako nauki przyrodniczej [Mierzwinski 1991, s. 61]. Ekologia jest réwniez rozu-
miana jako caloksztalt wiedzy, dzialan i narzedzi zwigzanych z ochrong przyrody i Srodowiska
ludzkiego. Jest to wiec zesp6l idei i postanowien politycznych, prawnych, administracyjnych,
wiedzy naukowej (sozologia — nauka o zanieczyszczeniach i ochronie przyrody — termin W. Go-
etla) oraz spolecznej propagandy. Ekologie pojmowa¢ mozna jako globalny zesp6t wiedzy, prze-
konan i preferencji dotyczacych harmonijnego wspéizycia cztowieka ze §rodowiskiem ludzkim
i pozaludzkim. W tym znaczeniu ekologia ma charakter §wiatopogladu, ktérego waznym ele-
mentem jest filozofia [Waloszczyk 1997, s. 11]
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Istnienie ekofilozfii jest jednak faktem, a w odréznieniu od innych kierun-
kow filozofii XX wieku jest ona §ciSle zwigzana z problemami zajmujacymi
wspblczesny Swiat.

Przedstawione ponizej koncepcje to jedynie wybrane watki z szerokiej
gamy réznych odmian tego nurtu.

2.1. Arne Naess i ekologia gleboka

Terminu ,,ekologia gleboka” uzyl po raz pierwszy w 1973 roku norweski
filozof Arne Naess dla okre§lenia glebokiego, duchowego podejécia do natu-
ry [Devall, Sessions 1995 s. 93].

Arne Naess przez trzydziesci lat pracowat jako profesor filozofii na uni-
wersytecie w Oslo, zajmujac sie gtéwnie analizg dziet Spinozy i Ghandiego.
W 1969 roku zrezygnowal z posady i powodowany przeswiadczeniem o groz-
bie ekologicznego kryzysu uznal, ze nastgpil czas, by filozofia zaczela poma-
ga ludziom wychodzi¢ z chaosu i zagrozenia. Zaproponowal wtedy termin
»ekozofia” jako okreslenie nowego sposobu my§lenia, filozofie ekologicznej
harmonii i réwnowagi i madroéci. Ekozofia polgczona z dzialaniem i ruchem
utworzonym przez zwolennikow jego filozofii to wla§nie ekologia gleboka.
Sam autor w Encyklopedii Bioetyki (Encyclopedia of Bioethics) [Reich 1995,
s. 687-688, cyt. za: Waloszczyk 1997, s. 12] tak jg definiuje:

,2Ekologia gleboka jest §wiatopogladem o szerokim zasiegu, ktérego sednem
jest harmonijne wspéizycie ludzi z natura; jest ekozofig (madroscig ekolo-
giczng) powstalg jako odpowiedz na ekologiczny kryzys. Jest takze ruchem
starajacym sie wcieli¢ 6w Swiatopoglad w radykalng reforme spoleczng”.

W zamierzeniu Naessa filozofia miala by¢ raczej inspiracjg dla intelektu-
alnego i spolecznego ruchu, ktory mial prowadzié¢ do przebudowy stosunku
czlowieka do natury i stworzenia prosrodowiskowego wzorca kulturowego
i obyczajowego [Bonenberg 1999, s. 67].

Okreslenie ,,gleboka” ma oznaczaé oparcie ekologii na zasadach filozo-
ficznych i pewnego rodzaju mistyce natury. Ma by¢ nie tylko wiedza, ale
i madroscia. Takie podejScie wynika z wiekszej wrazliwosci i otwartosci czlo-
wieka na siebie samego i inne formy zycia. Wymaga zadawania dociekli-
wych ,,poglebionych” pytan o ludzkie zycie, spoleczenstwo, nature, a takze
podejmuje probe odpowiedzi na te pytania. Glebokie pytania pobudzaja do
poszukiwania takiego sposobu ludzkiego zycia, ktéry bytby daleki od jedynie
uzytecznego traktowania przyrody. Ekologia gleboka opiera sie na intuicji,
poznawaniu samego siebie i natury, co wspéttworzy §wiadomosc ekologiczng.
Rozwj czlowieka nie tylko w sensie biologicznym, ale réwniez psychicznym
i duchowym jest §ci§le uzalezniony od bogactwa i r6znorodnoéci przyrodni-
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czej. Ekologia gleboka pozostaje takze w ostrej sprzecznosci z dominujacym
pogladem spoteczenstw technokratyczno-przemyslowych, ktéry przyznaje
ludziom status jednostek odrebnych i nadrzednych wzgledem innych stwo-
rzen. Wedlug niej wyznaczenie miejsca czlowieka na ziemi jest nieodlgczne
od ujmowania go jako czastki organicznej cato§ci [Devall, Sessions 1995, s.
93-94; Kulasiewicz 1993, s. 34-43].

W 1984 roku, podczas wedréwki po Dolinie Smierci, Arne Naess i Geor-
ge Sessions podsumowali swoje pietnastoletnie przemyslenia dotyczace eko-
logii glebokiej i strescili je w formie o§miu zasad, znanych jako tzw. platfor-
ma ruchu ekologii glebokiej [Devall, Sessions 1995, s. 99; Drengson, Devall
2010, s. 54], ktére przytaczam ponize;j.

,»1. Pomy§lnoé¢ oraz rozwdj ludzkiego i pozaludzkiego zycia na Ziemi sta-
nowig warto$ci same w sobie (warto§ci immanentne, przyrodzone),
niezaleznie od uzyteczno$ci pozaludzkich form zycia dla czlowieka.

2. Bogactwo i réznorodno§é form zycia przyczyniajg sie do urzeczywist-
nienia tych wartosci i same w sobie sa warto$ciami.

3. Ludzie nie majg prawa do ograniczania tego bogactwa i réznorodnosci,
chyba ze chodzi o zaspokojenie ich zywotnych, istotnych potrzeb.

4. Rozwdj pozaludzkich form zycia wymaga zahamowania wzrostu li-
czebnosci populacji ludzkiej. Rozkwit zycia i kultury czlowieka daje sie
pogodzi¢ z takim obnizeniem.

5. Oddzialywanie czlowieka na inne formy zycia jest obecnie zbyt duze,
a sytuacja ta gwaltownie sie pogarsza.

6. Wymaga to powaznych zmian, szczegélnie ekonomicznych, technolo-
gicznych i ideologicznych. Nowa sytuacja bedzie calkowicie odmienna
od obecnej.

7. W sferze ideologicznej chodzi przede wszystkim o ograniczanie mate-
rialnego standardu zycia na rzecz jakosci zycia. Wytworzy sie gleboka
$§wiadomo$¢ réznicy miedzy tym, co ilo§ciowo i jakoS$ciowo wielkie.

8. Ci, ktorzy zgadzajg sie z powyzszymi zasadami, powinni czué sie zo-
bowigzani do podjecia poérednich lub bezpoérednich dziatan na rzecz
wprowadzenia w zycie tych niezbednych zmian”.

Dla ekologii glebokiej charakterystyczne sg réwniez dwie tak zwane
normy ostateczne, czyli samorealizacja i rownoé§¢ biocen-
tryczna. Koncepcjasamorealizacji rozumianajest przez Naessajako uswia-
damianie sobie i duchowe przezywanie jednoS§ci wszystkich istot. Nawigzuje
on tutaj do wspdlnego watku wielkich religii, zwlaszcza dalekowschodnich,
wedlug ktorego rzeczywista substancjg §wiata jest jedna wielka boska Jazn.
Gleboko ekologiczne poczucie jazni wymaga dojrzatosci i takiego utozsamie-
nia, ktore wykracza poza ludzko§é. Naess twierdzi, ze istnieje wiele rodza-
jow jazni ludzkiej i pozaludzkiej. Poszerzenie ludzkiej jazni na cala ekosfere,
a nawet caly wszech§wiat osigga sie przez medytacje i etyczne zachowania
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nacechowane empatia. Tak rozumiana samorealizacja jest przeciwienstwem
indywidualizmu kultury zachodniej, ekspansywnosci i egoizmu. Natomiast
réwno$é biocentryczna to zalozenie, ze:

»l...] wszystkim skladnikom biosfery przyznaje sie takie samo prawo do
zycia, rozwoju i osiggania wlasnych indywidualnych form wzrostu i samo-
realizacji. [...] To przekonanie oznacza réwniez, ze wszystkie organizmy
zyjace w ekosferze sg czeSciami wzajemnie powigzanej caloéci i ze wzgledu
na swg warto§¢ muszg by¢ réwnorzednymi bytami”. R6wnos¢ biocentrycz-
na jest SciSle powigzana z samorealizacja, wyrzadzajac bowiem szkode po-
zostalej czeSci natury wyrzadzamy szkode sobie samym”5 [Devall, Sessions
1995, s. 95-96; Drengson, Devall 2010, s. 57-60; Naess 2006, s. 90].

Gleboka ekologie mozna okre§li¢ jako prébe odnalezienia i rozwijania
— zaréwno w teorii, jak i praktyce — pelnej réwnowagi miedzy ludzmi, wspdl-
notami zyjacych istot oraz caloscia przyrody. Wszelkie dzialania na rzecz
przyrody powinny wyplywac nie tyle z moralnego obowiazku ile z wewnetrz-
nej potrzeby ochrony przyrody jako czesci naszego zycia i ochrony naszego
zycia jako czeSci przyrody [Kulasiewiecz 1993, s. 77].

2.2, Eko-filozofia Henryka Skolimowskiego®

Henryk Skolimowski, uczen Kotarbinskiego i Tatarkiewicza, jest absol-
wentem Politechniki Warszawskiej (geodezja) i Uniwersytetu Warszawskie-
go (filozofia). Doktoryzowatl sie¢ w Oksfordzie w 1969 roku na podstawie pra-
cy Polish Analytical Philosophy. W kolejnych latach, jako docent, a p6zniej
profesor, wykladal filozofie na Uniwersytecie Poludniowo-Kalifornijskim
w Los Angeles i Uniwersytecie Michigan w Ann Arbor. Na poczatku lat dzie-
wiecdziesigtych, po zmianie systemu politycznego, powrécit do Polski, gdzie
w 1991 zainicjowal miedzy innymi powstanie Katedry Filozofii Ekologicznej
na Politechnice Lodzkiej (istniata do 1998 roku) oraz, rok pézniej — Towa-
rzystwo Przyjaciol Filozofii Ekologicznej [Waloszczyk 1996, s. 248-249; Pa-
puzinski, Hull, red. 2001, s. 13].

Skolimowski poczatkowo zajmowal sie filozofig analityczng i neopozyty-
wistyczng, jednak niedlugo po doktoracie zmienil pole swych filozoficznych
zainteresowan i zaczal glosi¢ poglady o tresci ekofilozoficznej [Waloszczyk
1996, s. 249]. Sam Skolimowski [Skolimowski 2001, s. 55] uznaje za pocza-

5 Wiecej na temat koncepcji samorealizacji piszg A. Naess [1987, s. 35-42] oraz W. Fox
[1990, s. 98-101].

6 Nazwa ,,eko-filozofia” (pisana z my§lnikiem) jest ttumaczeniem angielskiej nazwy ,eco-
philosophy”, wystepujacej w tytulach prac Profesora Henryka Skolimowskiego. Sluzy ona do
oznaczenia jednej z teorii rozwijanych w ramach ekofilozofii [Papuzinski, Hull, red., 2001, s. 12].
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tek eko-filozofii ogloszenie w czerwcu 1974 roku przez architektoniczny
periodyk ,,AA Notes” krotkiego szkicu jego autorstwa pt. Ecological Huma-
nism. Zawarte sg w nim glowne idee, ktore staly sie fundamentem filozofii
ekologicznej. W artykule zamieszczonym w ksigzce Wokot Eko-filozofii pro-
fesor Skolimowski [2001, s. 223-224] pisze:

,»W skrocie, humanizm ekologiczny jest oparty na nowym wyobrazeniu
Swiata jako calosci:

1) postrzega $wiat nie jako miejsce rabunku i eksploatacji, arene gladia-
toréw, lecz jako sanktuarium, ktére czasowo zamieszkujemy i o ktére
powinni$my w najwyzszym stopniu dbagé;

2) postrzega czlowieka nie jako zdobywce i konkwistadora, ale jako straz-
nika i opiekuna;

3) traktuje wiedze nie jako narzedzie dominacji nad natura, lecz jako
technike dla doskonalenia duszy;

4) postrzega wartosci nie jako ekwiwalent materialny, lecz wedlug jego
wlasnej terminologii, jako narzedzie, ktore przyczynia sie do gltebszego
rozumienia czlowieka przez czlowieka i wiekszej spoistosci pomiedzy
ludZmi i resztg stworzenia;

5) i widzi wszystkie wyzej wymienione elementy w perspektywie nowej
taktyki zycia”.

Ekokosmologia Skolimowskiego wywodzi sie z kosmologii Theilharda
de Chardin, wedlug ktérego kluczem do zrozumienia pochodzenia, struktu-
ry i sensu wszech§wiata jest ewolucja. Jest ona procesem tworzacym nowe
mozliwosci, nowe formy zycia, poprzez ktére dokonuje sie przemiana materii
w ducha. Skolimowski wzbogaca jag wprowadzajac tzw. zasade antropiczna.
W najprostszej postaci méwi ona, ze los wszechéwiata zwigzany jest z losem
czlowieka i jest tak skonstruowany, ze musialo w nim powstaé inteligentne
zycie. Zasada ta, w jezyku eko-filozofii oznacza, ze wszech§wiat jest domem
czlowieka. JesteSmy wiec jego prawowitymi mieszkancami, ale tez opieku-
nami, gdyz ponosimy odpowiedzialno§¢ za nasz los i wszystko, co nas otacza
[Skolimowski 1993, s. 24-25].

Swiat w kosmologii Skolimowskiego postrzegany jest jako sanktuarium.
Wiasciwa w takim Swiecie postawa szacunku i czci jest gléwna perspekty-
wa poznawecza, jak i gtbwng warto$cia etyki ekologicznej’. Z szacunku i czci
wobec wszelkiego stworzenia wyplywa naczelna wartos$¢, ktora jest odpo-
wiedzialno$¢ za zycie wlasne, przyszlych pokolen i calej planety. W Swie-
cie rozumianym jako sanktuarium jesteSmy opiekunami i kustoszami zycia
[Skolimowski 1999, s. 12-41]. Dlatego wta$nie:

" Skolimowski taka postawe nazywa ,rewerencjg dla zycia”, wigcej na ten temat mozna
znalez¢ w jego ksigzce Filozofia Zyjgca. Eko-filozofia jako drzewo zycia [1993, s. 30].
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»l...] musimy zerwaé z dawnym i przestarzalym pogladem, ze $wiat jest
maszyna a my jej trybikami. Swiat nie jest maszyna, ale sanktuarium. Aby
dobrze traktowac siebie, dobrze traktowac innych, musisz mie¢ Swiado-
mos¢, ze $wiat nie jest haldg bezsensownych odpadéw, ale miejscem bo-
skich wibracji” [Skolimowski 1999, s.41].

Wedtug Skolimowskiego zycie ludzkie jest triumfem calej ewolucji i roz-
woju wszech§wiata. Rozwdj ten jest ciaggle otwarty, co odnosi sie rowniez do
czlowieka. Skutkiem tej ewolucji sa prowadzi zmiany w duchowoéci czlo-
wieka, ktore prowadzg do wyksztalcenia sie nowych rodzajéw wrazliwoSci.
Skolimowski akcentuje wielko$¢ czlowieka i uwaza go za najwiekszy wytwor
ewolugji. Jest on bytem najwazniejszym, lecz pod warunkiem, ze ma cechy
czlowieka ,,schweitzerowskiego”, zywigcego respekt dla wszelkich form zy-
cia [Skolimowski 1993, s. 79-103]. Czesc¢ dla zycia powinna by¢ najwyzsza
wartoscig. Nie jest jednak mozliwe obejmowanie nia nieustannie wszystkich
zywych form. Rozwigzaniem tego konfliktu ma byé zaproponowane przez
Skolimowskiego kryterium ewolucyjne, zgodnie z ktérym im bardziej ewo-
lucyjnie doskonala i ztozona forma zycia, tym bardziej warta ochrony. Sfor-
mulowany przez Skolimowskiego [1989, s. 23-24] imperatyw ewolucyjny?®
nakazuje:

»1. Postepuj tak, aby ochronié¢ i spotegowaé rozwoj ewolucji i cale jej bo-
gactwo.

2. Postepuj tak, aby ochronié i spotegowaé zycie, co jest niezbednym wa-
runkiem ewolucji.

3. Postepuyj tak, aby zachowa¢ i umacniaé ekosystemy, ktére sa podstawg
dla kontynuacji zycia i §wiadomosci.

4. Postepuj tak, aby ochronié i spotegowac zdolnoéci, ktore sg najwyzszy-
mi formami ewoluujacego wszech§wiata: §wiadomos§é, zdolno$é two-
rzenia, wspoélczucie.

5. Postepuj tak, aby ochronic i spotegowaé zycie ludzkie, ktore jest arka
zawierajgcg w sobie najbardziej drogocenne osiggniecia ewolucji”.

Imperatyw ten musi by¢ jednak uzupelniony o system wartoSci etycz-
nych, takich jak wspomniane juz wcze$niej: cze§c, czyli rewerencja dla zycia
oraz odpowiedzialno$é, umiarkowanie (jako pozytywna forma bogactwa),
réznorodno$é (ontologiczna, kulturowa i genetyczna jako najwazniejsze
czynniki bogactwa zycia), a takze ekosprawiedliwo§é dla wszystkich [Skoli-
mowski 1993, s. 186-193].

8 Imperatyw ten kwestionowany jest przez zwolennikéw nurtu filozofii gltebokiej jako an-
tropocentryczny. Skolimowski [1989, s. 24-25] jednak zaznacza, ze brak tutaj koncepcji wyz-
szo$ci czlowieka nad innymi istotami, a jedynie §wiadomos¢, ze wybory etyczne, ktérych wyni-
kiem niejednokrotnie musi by¢ niszczenie form zywych, sa wyborami wartosci.
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Istotnym tematem w tworczosci Skolimowskiego jest krytyka wspotcze-
snej techniki. Zdaniem Skolimowskiego [1995, s. 86-115] technika i techno-
logia nie sa aksjologicznie neutralne i nie da sie ich rozpatrywac¢ w oderwaniu
od egzystencjonalnych, spolecznych i ekologicznych konsekwencji. Twierdzi,
ze jako ludzie nie jesteSmy w stanie podporzadkowaé techniki naszym celom,
poniewaz to ona podporzadkowuje nas sobie i kontroluje. Technologia przy-
tlacza i zubaza czlowieka przez kierowanie go ku celom przyziemnym i odda-
lanie od wyzszych ideatéw?®. Jesli nawet niektérym ludziom przynosi pozytek,
dzieje sie to jednak zawsze ze szkodg dla przyrody i pozaludzkich form zycia.
Spowodowane jest to jej agresywnie antropocentrycznym charakterem. Skoli-
mowski nie jest jednak zupelnym wrogiem techniki i przyznaje, ze:

»L...] potrzebujemy nowych «czystych» technologii, ktore stuza czlowieko-
wi, a nie tych, ktore zmuszaja czlowieka do konsumpcji rzeczy niepotrzeb-
nych i szkodliwych. Potrzebujemy technologii, ktére szanuja przyrode i po-
magajg w utrzymywaniu harmonii miedzy czlowiekiem a przyroda, a nie
tych, ktére przyrode pustoszg, a w konsekwencji pustoszg czlowieka. Nie
jesteémy wrogami techniki. JesteSmy przeciwko nauce i technice, ktore
niszcza” [Skolimowski 1995, s. 74].

Skolimowski zajmuje sie takze zagadnieniem duchowosci, ktéremu
poSwiecil w catosci dwie ze swoich ksigzek!. Nie nawigzuje tu do zadne;j
z tradycyjnych religii, chociaz wyréznia buddyzm za jego wspélczucie, ko-
smocentryzm, otwarcie na inne systemy wiary czy ujmowanie $wiata jako
procesu. Duchowo$¢ to wolny, miedzyreligijny spos6b odzyskiwania ducho-
wych skarb6éw, odsunietych na margines przez wspélczesng kulture. Aby od-
nalezé duchowo$¢ odpowiednig dla wspélczesnoSci, trzeba w sposéb tworczy
powroci¢ do wspblnego zrodia wszystkich religii. Cecha tej duchowoéci jest
upatrywanie bosko§ci nie ponad $§wiatem, lecz w nim samym, w jego ewolu-
¢ji ku stanom wyzszej §wiadomosci [Waloszezyk 1997, s. 264-265].

Eko-filozofia Henryka Skolimowskiego, jak méwi o niej sam autor:

»L...] jest nowym racjonalnym sformulowaniem calo§ciowego spojrzenia na
Swiat, w ktorym kosmos i rodzaj ludzki stanowia czeéci tej samej struktu-
ry. [...] To wyraz nowej jako§ci miedzy ludzmi, naszg planetg i wszystkimi
istotami” [Skolimowski 1993, s. 12].

Aby ta nowa jako§é byla mozliwa, konieczna jest zmiana stosunkéw
czlowieka ze §wiatem, traktowanie Ziemi i wszelkich istot z nalezng czcig
i empatig. Konieczne jest wiec przeksztalcenie obecnej $wiadomosei cztowie-

9 Zob. takze Filozofia zyjaca. Eko-filozofia jako drzewo zycia [1993, s. 120-121].
10 A Sacred Place to Dwell, Element Books, Rockport 1993, Eco Yoga, Gaia Books, London
1994 za: Waloszczyk [1996, s. 219].
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ka w $éwiadomo&é ekologiczng. Profesor Skolimowski twierdzi [1993, s. 12],
ze ,,wiek XXI bedzie stuleciem ekologicznym albo nie bedzie go wcale”. Los
czlowieczenstwa jest jednak sprawg otwarta, a eko-filozofie Henryka Sko-
limowskiego mozna $miato nazwac filozofia dobrej nowiny, filozofia nadziei
[Reichel 2001, s. 41].

2.3. James Lovelock i hipoteza Gai

Brytyjski chemik, specjalizujacy sie w naukach atmosferycznych, James
Lovelock w swej pracy pt. Gaja. Nowe spaojrzenie na zycie na Ziemi [wyd.
polskie w tlumaczeniu Marcina Ryszkiewicza, 2003] zaproponowal pod-
stawy systemowej teorii biosfery, ktora nazwal hipotezg Gai' (od imienia
starogreckiej bogini Ziemi). Gléwnym jej zalozeniem jest stwierdzenie, ze
Ziemia nie jest po prostu zbiorowiskiem przeréznych organizmoéw i substan-
¢ji. Stanowi natomiast jedna, zlozona, sp6jng i harmonijng catosciag, ktora
jest czym$ wiecej niz tylko suma swych poszezegélnych czeSci. Ziemia to
jeden wielki organizm, w ktérym zachodzg wewnetrzne procesy, wzajemnie
na siebie oddzialujace, a przede wszystkim stuzace dobru catoSci [Lovelock
2003, s. 27].

Koncepcja ta zrodzita sie w 1965 roku, kiedy Lovelock byl zaangazo-
wany w prace nad projektem NASA po§wieconym badaniom ewentualnych
przejawdw zycia na innych planetach na podstawie analizy sktadu atmosfe-
ry. Wlaénie poréwnanie Ziemi z Marsem oraz badania nad globalnymi zanie-
czyszczeniami powietrza staly sie punktem wyjscia hipotezy, ze:

»l...] cala zywa materia Ziemi [...] moze byé traktowana jako jedna zywa
istota, manipulujaca ziemskg atmosferg dla swych wtasnych korzysci” [Lo-
velock 2003, s. 26-27].

Lovelock zdefiniowal Gaje jako ,zlozong jednostke obejmujaca calg
Ziemska biosfere, atmosfere, oceany i gleby; calo§é to sprzezony, cyberne-
tyczny uklad nakierowany na poszukiwanie optymalnego dla zycia $rodo-
wiska fizycznego i chemicznego na naszej planecie”. Utrzymanie wzglednie
stalych warunkow jest mozliwe dzieki aktywnej regulacji uktadu, ktéra Lo-
velock okre§la mianem homeostazy [Lovelock 2003, s. 28]. Do czynnikéw
utrzymujacych Srodowisko w stanie sprzyjajacym zyciu Lovelock [2003,
s. 36-103] zaliczyl miedzy innymi:

1t Hipoteze Gai Lovelock po raz pierwszy przedstawil na konferencji naukowej poswie-
conej poczatkom zycia na Ziemi, ktéra odbyla sie w Princeton w 1969, ksiazke Gaia: A New
Look at Life on Earth, natomiast opublikowal Oxford University Press po raz pierwszy w 1979
[Lovelock 2003, s. 3-28].
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— Stala temperature powierzchni Ziemi — od 15 do 35 °C. Gdyby Ziemia
byla tylko nieozywionym obiektem z temperaturg §SciSle powigzang
z promieniowaniem stonecznym, zycie ulegto by zagladzie.

— Staly poziom zasolenia oceanéw — okoto 3,4%. Gdyby poziom ten prze-
kroczyl 6% Scianki komoérek organicznych uleglyby rozpuszczeniu.

— State stezenie tlenu w atmosferze — na poziomie 21%. Przy nizszym nie
przetrwalyby zwierzeta i owady, przy wyzszym — wybuchlby globalny,
spontaniczny pozar.

—  Obecnos¢ w biosferze dokladnie takiej samej ilosci amoniaku, jaka po-
trzebna jest do zneutralizowania szkodliwego dzialania na organizmy
zywe kwasow siarkowego i azotowego.

Mechanizmy samoregulacjii homeostaza to aktywne sily tworzace w pro-
cesie ewolucji organizmy i gatunki, ktére moga funkcjonowac tylko w pew-
nych warunkach. Je§li by ich wlasna aktywno&é zmienila te warunki zbyt
drastycznie, musialyby zginaé, gdyz wytworzylyby §rodowisko, w ktérym
nie moglyby dalej zy¢. Pozostawilyby jednak miejsce dla innych form zycia.
Gaja zachowuje sie wiec podobnie jak indywidualny organizm, posiadajacy
zdolnoS§ci adaptacyjne i samoregulujace, ktére stuza mu do podtrzymania
wewnetrznej stabilno§ci, a w ten sposéb wlasnego istnienia [Lovelock 2003,
s. 8-9]. Procesy zachodzace w organizmie Gai stanowia swoistg ,,fizjologie”,
a za najwazniejsze organy odpowiadajace za utrzymanie réwnowagi cale-
go systemu Lovelock uwaza szelfy kontynentalne, lasy tropikalne i obszary
podmokle. Te regiony, charakteryzujace sie najwieksza réznorodnoécig form
zycia, powinny podlegaé¢ najwiekszej ochronie [Lovelock 2003, s. 123-131].

Dla koncepcji Lovelocka najwazniejszy jest interes calej planety i moz-
liwosci jej przetrwania jako calego funkcjonujacego organizmu.. Wiekszo§é
proceséw degradujacych przyrode jest niebezpieczna dla cztowieka i innych
gatunkow zamieszkujacych Ziemie, ale nie dla biosfery jako calo$ci. Ziemia
w trakcie swego istnienia przezyla juz wiele katastrof, ktére spowodowaty
wyginiecie calych gatunkéw zwierzat i roslin, zadna z nich jednak nie dopro-
wadzila do takich zmian, by niemozliwe bylo przetrwanie i rozwdj jakich$
form zycia, zdolnych do przystosowania sie do istniejacych warunkéw [Lo-
velock 2003, s. 117-120].

Dzialania na rzecz ochrony érodowiska w zasadzie nie sg az tak istotne
dla Gai, jak dla samego czlowieka. Celem Gai jest jej wlasne przetrwanie,
a ona moze doskonale obywa¢é sie bez czlowieka. W takim Swiecie czlowiek
moze wiec niszezy¢ systemy Gai lub wspomagac ja, dzialajac przeciez we
wlasnym interesie. Dlatego faktyczna ochrona przyrody wymaga przede
wszystkim troski o najwazniejsze systemy regulacyjne Ziemi, jej zyciodajne
organy, wspomniane juz wcze$niej lasy tropikalne i szelfy kontynentalne.
Lovelock twierdzi, ze ,to, co robimy z nasza planeta, moze zaleze¢ w duzej
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mierze od tego, gdzie to robimy” [2003, s. 120-136]. Niszczac zyciowo waz-
ne organy Gai czlowiek moze zagrozi¢ ziemskim procesom regulacji i za-
poczatkowaé jej obumieranie. Wazna jest wiec ochrona bioréznorodnosci,
poniewaz im wieksze zréznicowanie form zycia, tym wieksza pewnosé, ze
sprawnie funkcjonuja systemy regulacyjne. Czlowiek jest tylko czescia tego
wielkiego bytu, jakim jest Gaja, lecz wraz ze wzrostem liczebnosci naszego
gatunku rosnie nasza odpowiedzialnoéé za kondycje planety, jak i za nas
samych [Lovelock 2003, s. 137-154].

Lovelock jest zwolennikiem techniki i technologii. Twierdzi, ze mimo, iz
rozwdj technologiczny moze w przyszloSci okazaé sie zagrozeniem dla ludz-
kiego gatunku, trudno powaznie traktowac¢ dowody na to, ze bedzie zagroze-
niem dla zycia na Ziemi [Lovelock 2003, s. 117-118]. Wigkszym problemem
niz urbanizacja i aktywno§¢ przemystowa jest wzrost liczebnoS§ci populacji
ludzkiej i konieczno$é jej wyzywienia bez powaznych zaklécen w funkcjo-
nowaniu Gai. Nie da sie tego osiagnaé bez zastosowania zaawansowanej
technologii i rozsadnie zorganizowanej pracy. JesteSmy zbyt uzaleznieni od
stworzonej przez nas samych technosfery, by z niej dobrowolnie zrezygno-
waé. Musimy zatem odwola¢ sie do technologii alternatywnych i zréwnowa-
zonego rozwoju — takich, ktore pozostajg w zgodzie zaréwno z mozliwoscia-
mi jak i zasobami ziemskimi. Lovelock uwaza, ze wysoki poziom technologii
moze by¢ bardziej pomocny w zyciu w harmonii z natura niz postulaty rezy-
gnagcji z techniki i ,,powrotu do natury” [Lovelock 2003, s. 124-147].

Aby zyé w harmonii z Gajg, musimy zrozumie¢ i odczué jej istnienie. Jak
pisze Lovelock:

»L...] hipoteza Gai przeznaczona jest przede wszystkim dla tych, ktérym
nieobce jest zadziwienie nad istota i naturg zycia na Ziemi i ktérzy nie
unikajg pytan o nasze miejsce posrdd innych zywych stworzen” [Lovelock
2003, s. 29].

2.4, Inne nurty w ekofilozofii

Na przelomie lat siedemdziesigtych i osiemdziesiatych ubieglego wie-
ku wyodrebnily sie kolejne kierunki reprezentujace filozofie ekologiczng.
Jednym z nich jest ekofeminizm, ktérego gléwnymi przedstawicielkami sa
miedzy innymi Carolyn Merchant, Susan Griffin, Hazel Henderson i Yne-
stra King.

W 1974 roku terminu ,,ekofeminizm” po raz pierwszy uzyla francuska
feministka Francoise D’Eaubonne dla okreslenia przemocy, z jaka spotyka
sie zar6wno przyroda, jak i kobieta w rezultacie meskiej dominacji. W 1976
roku Ynestra King odwolala sie do tego wyrazenia podczas swoich wyktla-
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déw na temat radykalnego feminizmu i ekologii. Klasyczne juz dzi§ prace
z dziedziny ekofeminizmu to ksigzki autorstwa Susan Griffin Woman and
Nature (1978) oraz Carolyn Merchant The Death of Nature (1980) [Spret-
nak 1987, s. 5; Yeich 1991, s. 84].

Wedtug Charlotte Spretnak [1987, s. 3-4] r6zne byly inspiracje dla
ekofeminizu. Do najwazniejszych zalicza studia nad teorig polityki i histo-
ria, mit Matki-Ziemi i innych starozytnych boéstw oraz enwiromentalizm.
Ekofeminizm jest ruchem walczacym ze wszystkimi rodzajami ucisku, czyli
z rasizmem, seksizmem, podzialami klasowymi i, przede wszystkim, z wy-
korzystywaniem natury. Dzieki tej strukturze pojeciowej mozemy lepiej zro-
zumie¢ wzajemne powigzania miedzy czlowiekiem a eksploatacjg Srodowi-
ska [Birkeland 1991, s. 74].

Ekofeminizm jest ciagle w fazie formowania sie, lecz wiekszo$¢ jego wy-
znawcOw zgadza sie z twierdzeniem, ze istnieje bezpoSredni zwigzek pomie-
dzy dominacjg mezczyzn nad kobietami i dominacjg czlowieka nad naturg
[Spretnak 1987, s. 3; Yeich 1991, s. 84; Kheel 1991, s. 63; Kramer 1991, s.
88]. Ekofeministki krytykuja system patriarchatu wraz z jego hierarchia,
militaryzmem i technokracja. Kultura patriarchalna, oparta na wladzy mez-
czyzn, nie tylko daje im mozliwo$é dominacji w zyciu spotecznym, ale takze
przyczynia sie do dewastacji srodowiska naturalnego [Spretnak 1987, s. 6;
Birkeland 1991, s. 74].

Ekofeministki postuluja stworzenie nowej harmonii podkreslajacej wage
pierwiastkéw kobiecych. Dziatania na rzecz przezwyciezenia ekologicznego
kryzysu musza by¢ podejmowane réwniez z kobiecej perspektywy [Kramer
1991, s. 88]. Proponuja wizje spoleczenstwa, w ktérym zréwnowazone beda
oba pierwiastki: meski i zenski. Zwolenniczki ekofeminizmu podkreslajg
wage takich postaw etycznych, jak dobroé¢, wspélczucie, sprawiedliwo$é, ma-
drosé, sktonnos¢ do kompromisu czy mys§lenie intuicyjne w ksztaltowaniu
zmiany relacji ludzi z przyroda. Wazne jest zastgpienie antropocentryczne-
go punktu wiedzenia ekocentrycznym, gdzie istotna jest duchowosc i holi-
styczna §wiadomo§é polaczenia ze wszystkimi formami zycia [Kheel 1991, s.
64; Birkeland 1991, s. 74-75].

Kolejny nurt, zwany ekologig spoleczna, jest proba spojrzenia na formy
zycia spolecznego iich rozwdj z perspektywy ekologicznej. Prekursorem tego
nurtu jest Murray Bookchin, ktéry kwestionuje poglad, ze podstawowg ce-
cha stosunkéw spolecznych jest zasada hierarchicznosci i dominacji. Kryzys
ekologiczny wedlug Bookchina ma podstawy historyczne i spoteczne, a jego
rozwiazaniem majg by¢ zmiany struktur spotecznych [Bohdanowicz 1998,
s. 30]. Postuluje wiec Bookchin zbudowanie nowego ustroju spolecznego,
ktory oparty bedzie na przestankach socjalizmu, pokojowego anarchizmu
i ekologicznej réwnosci. Proponuje budowanie, a raczej odtwarzanie spole-
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czenstwa na zasadach ekosystemu. Spoleczenstwo musi wiec ulec transfor-
macji, odnowi¢ sie dzieki ekologicznej madroSci, aby staé sie spoteczng calo-
§cig w obrebie wiekszej przyrodniczej caloSci. Wymaga to nowej ekologicznej
wrazliwoéci, ktéra przenika wszystkie aspekty spolecznej egzystencji oraz
dostrzega rownowage i integralno§c biosfery jako cel sam w sobie. Takie
spoleczenstwo jest wolne i harmonijne, poniewaz zamiast dominowac¢ nad
przyroda jest jej integralng czeScig. W nauce i technice upatruje natomiast
narzedzia do stworzenia ekotechnologii, ktére przywréoca réwnowage po-
miedzy ludzko§cig a naturg oraz odwréca proces degeneracji biosfery. Spote-
czenstwo ekologiczne rzadzi sie regula kooperacji i wspélnotowosci, a takze
podkresla wage skali ludzkiej, decentralizacji oraz bezposredniej interakeji
pomiedzy obywatelami [Clark 1988, s. 73-74; Waloszczyk 1996, s. 250].

Przedstawione powyzej nurty ekofilozofii sg ideowa podstawag miedzy
innymi dla aktywnoéci wielu organizacji ekologicznych. Podstawowe cele
tych stowarzyszen to nie tylko poznanie probleméw érodowiska i dziatanie
na rzecz jego ochrony, ale takze u§wiadomienie tych probleméw spoteczen-
stwu i powodowanie zasadniczej zmiany stosunku do przyrody miedzy in-
nymi poprzez edukacje ekologiczna. Istotnym elementem takiej edukacji
moze byé rowniez turystyka, a zwlaszcza ekoturystyka, ktora jest dobrym
sposobem na podniesienie §wiadomosci ekologicznej. Pomiedzy ekofilozofia,
Swiadomoscia ekologiczng i ekoturystyka istnieja wiec wzajemne powigza-
nia i zaleznoéci. Ekofilozofia, jako tto ideowe, jest fundamentem edukacji
ekologicznej, a ekoturystyka moze byé zaréwno skutkiem wzrastajgcej $wia-
domosci ekologicznej, jak i sposobem na jej ksztaltowanie.

3. Swiadomosé ekologiczna a ekoturystyka

Ekofilozofia, stawiajgca sobie za cel wypracowanie nowego §wiatopogladu,
przyjaznego naturze, ma bezposredni wptyw na ksztaltowanie sie §wiadomosci
ekologicznej, ktéra mozna okresli¢ jako ,,caloksztatt uznawanych wartosci, idei
i opinii o érodowisku jako miegjscu zycia i rozwoju czlowieka (spoleczenstwa)”
[Domka 1988, s. 87] Takie ujecie §wiadomosci ekologicznej to rezultat doce-
nienia istoty zwigzku pomiedzy dzialalnoScig czlowieka a dewastacjg przyrody
oraz proba dokonania przemian w zyciu spolecznym. Przemiany te maja na celu
tworzenie wizji cywilizacji ekologicznej i podejmowanie dziatan zmierzajacych
do jej urzeczywistnienia [Papuzinski 2006, s. 34]. Jednak bez wlasciwej eduka-
¢ji ekologicznej przemiany te nie bedg mozliwie. Tylko dzieki edukacji, ktorej
integralng czescig powinna by¢ etyka ekologiczna i ekofilozofia, mozliwe bedzie
ugruntowanie wlasciwej Swiadomosci ekologicznej, zrozumienie i przedefinio-
wanie stosunku czlowieka do natury [Skolimowski 1999, s. 135].
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Swiadomosé ekologiczna to nie tylko wysoki poziom wiedzy dotyczacy
procesow zachodzacych w biosferze i ekosystemach, zwigzkow miedzy dzia-
lalnoscia czlowieka a stanem przyrody, ale rowniez odpowiedzialno$é za zycie
w kazdej postaci, ktorej twowarzyszy ,,intelektualna zdolno§é dostrzegania
i przewidywania ekologicznych nastepstw wlasnego dzialania oraz moralna
wrazliwo§é na relacje zachodzgce pomiedzy czltowiekiem a przyrodg w wymia-
rze jednostkowym i spotecznym” [Papuzinski 2006, s. 37]. Pierwotng i fun-
damentalng forma $wiadomosci ekologicznej jest motywacja do dzialan pro-
ekologicznych [Papuzinski 2006, s. 39]. Dzialania te przejawiaja sie nie tylko
w aktywnogci instytucji, grup spotecznych czy lideré6w politycznych, ale takze
w rutynowych czynno$ciach kazdego z nas. Dotyczg one np. segregowania
$mieci, zakupu doébr i ustug, jak rowniez sposobu spedzania wolnego czasu
lub wyboru miejsca i formy wypoczynku czy podrézy [Zareba 2006, s. 31].

Turystyka, zwigzana nierozlacznie ze srodowiskiem przyrodniczym, jest
szczegblnie czula na zmiany myS$lenia i potrzeb wspélczesnych ludzi. Publi-
kacje Rady Europy na temat przemystu turystycznego zawierajg informacje
dotyczace przelomu w postawach wspoélczesnych turystow, ktory przejawia sie
glownie w ich wiekszej §wiadomosci ekologicznej oraz we wzroScie wymagan
co do jakoéci i atrakeyjnosci przyrodniczej otoczenia w miejscu podrozy [Coun-
cil of Europe, Strasbourg 1997, cyt za: Zareba 2006, s. 33]. Coraz wieksza licz-
ba turystow chce wykorzystaé czas wypoczynku na poznanie nowych krajow,
podpatrywanie piekna przyrody czy aktywny wypoczynek na tonie natury. W
czasie podrozy sa oni w stanie ograniczy¢ potrzeby o charakterze luksusowym
i przystosowac sie do warunkéw miejscowych [Zareba 2006, s. 33].

Swiatowa Organizacja Turystyki podaje, ze stale roénie popyt na tury-
styke do miejsc przyrodniczo cennych, w tym na ekoturystyke [WTO, 2003,
cyt za: Zareba 2006, s. 33]. Europejska Komisja Turystyki natomiast pro-
gnozuje, ze na dalszy rozwdj gospodarki turystycznej beda miaty wpltyw mie-
dzy innymi tendencje zwiazane ze zmiang stylu zycia konsumentéw ustug
turystycznych. Wéréd trendéw bezposrednio determinujgcych zapotrzebo-
wanie na proekologiczne formy podrézowania [por. dokumenty Commission
Europeenne du Tourisme, Brussels 2004, cyt za: Zareba, 2006, s. 34] wymie-
nia sie:

— zdrowie i wzrost §wiadomosci zdrowotnej;

— $wiadomo§é i edukacje — wzrost Sredniego poziomu wyksztalcenia;
— rozw0j zrobwnowazony i wzrost swiadomosci ekologicznej;

— doznania - osobiste wrazenia i emocje;

—  styl zycia.

Nowa generacje turystow wyroznia specyficzny sposob organizowania
sobie czasu podroézy i wypoczynku. Ponad polowa z nich za ulubione zajecie
w miejscu podrézy uwaza spacery po lesie i spokojny wypoczynek na tonie
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przyrody. Z aktywnych form spedzania czasu najbardziej popularne sg wy-
cieczki piesze, wedréwki wodne po rzekach i jeziorach, wedréowki narciar-
skie, a takze turystyka rowerowa i jezdziectwo [Krzymowska-Kostrowicka
1997, s. 117-119].

Wszystko to ma wplyw na ksztaltowanie sie nowych motywoéw podro-
zy turystow, ktorzy coraz bardziej §wiadomi sg potrzeby ochrony przyrody.
Wybierajac miejsce i forme podroézy, najczesciej maja na uwadze odnowe sit
fizycznych i psychicznych oraz mozliwo§é rozwijania pasji etnograficzno-
kulturowych. Wazne jest dla nich obcowanie z natura i rdzenng kulturg lu-
dowg. Kolejnym motywem jest che¢ poznania egzotycznych krajéw i miejsc,
ktore nie ulegly jeszcze zniszczeniu oraz przezycie ekscytujacej przygody
poérod dziewiczej przyrody [Jedrzejezyk 1995, s. 83; Whelan 1991, cyt za:
Zareba 2003, s. 35-36].

Filozofia ,zielonego podrbézowania” nie jest zjawiskiem nowym, cho-
ciaz termin ,ekoturystyka” pojawil sie stosunkowo niedawno'2. Doglebne
poznawanie odwiedzanych miejsc, poszukiwanie kontaktu z przyroda i lo-
kalng kulturg to powrdt do tradycji podrézowania zapoczatkowanych mie-
dzy innymi przez Jana Gwalberta Pawlikowskiego, Wiadyslawa Szafera czy
Mieczystawa Ortowicza [Zareba 2006, s. 51].

Ekoturystyka to forma podrézowania $Sci§le zwigzana z przyroda i ro-
dzimg kulturg obszaréw o wysokich walorach naturalnych. Jest rdzeniem
turystyki zré6wnowazonej, przyjaznej Srodowisku, opierajacej sie na modelu
ekorozwoju's. Celu turystyki zrownowazonej, jako przeciwienstwa turystyki
masowej, nie uparuje sie w ograniczeniu liczby podrézujacych, lecz przy zalo-
zeniu rosngcej ich liczby — we wprowadzeniu najbardziej przyjaznych $rodo-
wisku ram dla tej formy aktywnoéci czlowieka. Ekoturystyka obejmuje rézne
rodzaje turystyki: kwalifikowana, krajoznawcza, wypoczynkowa, jednak pod
takim warunkiem, ze uczestnik podrézy nie ingeruje $wiadomie w naturalne
ekosystemy, wyraza szacunek dla otaczajacej kultury i ludnoéci miejscowej,
a turystyczne wydatki dostarczaja funduszy dla ochrony przyrody i lokalnej
gospodarki. Podréz ekologiczna powinna takze uczyé i ksztaltowaé postawy
j&j uczestnikéw. Jest to bowiem rodzaj aktywnosci o funkcjach zaréwno re-
kreacyjnych, jak i edukacyjnych [Zareba 2006, s. 36-53]. Ekoturystyka jest

12 Jedna z pierwszych definicji ekoturystyki sformutowana zostala w 1991 roku przez
Miedzynarodowe Towarzystwo Ekoturystyczne (TIES) jako ,$wiadoma podréz do naturalnych
miejsc przyrodniczych, ktéra z jednaj strony pozwala chronié érodowisko naturalne, a z dru-
giej, podtrzymuje dobrobyt lokalnych mieszkancéw [Herliczek 1996]. Inne definicje ekoturysty-
ki oméwione zostaly pelniej w ksigzce Dominiki Zareby Ekoturystyka [2006, s. 48-49].

13 Interesujacy artykul pt. Probelmy interpretacji turystyki zréwnowazonej na temat ro-
zumienia i definiowania tego pojecia zamieszczony zostal w numerze 22 czasopisma ,,Folia
Turistica” [Dobrzanski i in. 2010, s. 147-166].
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rowniez jednym z najbardziej praktycznych sposobdw zachowania §wiatowe-
go dziedzictwa przyrody [Berglie, Geffen 1993, cyt za: Zareba 2006, s. 49].
Jest bowiem, przynajmniej w swym zalozeniu, forma zwiedzania, ktéra nie
kloci sie z ochrong przyrody, a wrecz przeciwnie — pomaga jg ocali¢!4,

Podsumowanie

Swiadomosé kryzysu ekologicznego sklonita ludzkosé do szukania no-
wego paradygmatu, nowej filozofii zycia, ktéra bedzie przyjazna naturze
i pozwoli czlowiekowi zy¢ w harmonii z przyroda oraz zastgpié¢ panujacy
dotad mechanistyczny porzadek $§wiata nowym, holistycznym spojrzeniem.
W drugiej polowie ubiegtego wieku pojawila sie filozofia ekologiczna, w od-
powiedzi na nekajace czlowieka pytania, jaka droga nalezy pgjs¢, by wiek
XXI byl wiekiem harmonii i rozwoju, a nie zniszczenia i destrukeji. Z fi-
lozofii i etyki ekologicznej wyplywa §wiadomoé&é ekologiczna, ktora dzieki
edukacji ekologicznej ma szanse na trwale ugruntowanie sie w §wiadomosci
spolecznej prowadzac nie tylko do zaprzestania degradacji naszej planety,
ale i do duchowego odrodzenia sie catej ludzkoSci. Ekofilozofia, ktorej gtow-
ne nurty staralam sie scharakteryzowaé, moze stymulowaé réwniez rozwaj
Swiadomoéci turystycznej proekologicznie zorientowanej, a jako ideowe tlo
inspiruje juz wiele ruchéw spotecznych i politycznych.
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Abstract

Ecophilosophy and ecological awarness in tourism

The main purpose of this paper is an outline of the main streams of today’s ecophilosophy,
which emphasizes the importance of relationship between humanity and environment. The
following streams have been discussed: ecology by Arne Naess, eco-philosophy by Heryk Skoli-
mowski, Gaia Hypotesis by James Lovelock, Social Ecology by Murray Bookchin and eco-fem-
inism. This paper also describes the origins of ecophilosophy as well as the cultural context
in which the ecophilosophy was developed. Attention has been drawn to the importance of
the environmental awareness and the significant role of the ecological education. The topic of
ecotourism as the consequence of new travel choices, that positively impact the environment
has been also discussed here.

Key words: ecophilosophy, ecotourism, sustainable tourism, ecological awareness, ecological
education
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RECENZJE

WEDROWIEC I JEGO MISTRZ
(na marginesie Fenomenologii wedrowki Jozefa Lipcal)

Michat Sicinski*

Ludzko$é wedruje od zarania swych dziejow. To wlasnie opuszczenie przez
naszych praprzodkéw sawann §rodkowo-wschodniej Afryki i ich wedréwka na
inne obszary i lady decydujaco wplynely na biologie i geografie naszego gatun-
ku, to wedréwka Grekéw po Morzu Srédziemnym i Czarnym uksztattowata
geograficzne podstawy cywilizacji antycznej, a wedrowka Europejczykow za
ocean otworzyla czasy nowozytne, to masowe wedrowki (za chlebem, dyplo-
mami uniwersyteckimi i nowymi doSwiadczeniami) wspoélczesnych Polakéw
blyskawicznie zmieniaja oblicze Polski i Europy. Wedréwka w przestrzeni wir-
tualnej to wynalazek ostatnich lat, lecz jej motywy i wiele istotnych cech nie
zmienilo sie wiele od czaséw przedhistorycznych. Dzisiejszy internauta podaza
szlakiem przetartym przez Argonautow i tysigce pokolen ich poprzednikow.

Argonauci byli swego rodzaju turystami (niech sie nie obrazg ci ich wiel-
biciele, dla ktérych turysta to ,,gorszy”, mniej ambitny czy bardziej wygodny
kuzyn podréznika lub odkrywcy), choé¢ wyruszyli — nominalnie przynajmnie;j
— w podroéz biznesowsg. Chcieli poznac i zwiedzi¢ obce i fascynujace kraje czy
okolice. W dziejach podrézowania mniej bylo ,,czystych” badaczy, migrantow
zarobkowych lub wezasowiczow-leniuchéw albo kuracjuszy u modnych waod,
wiecej za$ tych, ktorzy — Swiadomie lub nie — Igczyli r6zne motywy i cele
przemieszczania sie: praktyczne z mniej praktycznymi, poznawcze z wy-
nikajacymi z presji warunkow materialnych, rodzinnych czy politycznych.
Wielu uciekajacym przed kleska gltodu, wojng lub przesladowaniami nie byta
i nie jest dana wolno§é decyzji i wyboru, lecz i wérdd nich nie brak takich,
ktorzy przetrwawszy najciezsze chwile wynie§li w konicu ze swej wedrowki
korzysci materialne, obywatelskie i intelektualne.

* Dr, Katedra Kulturoznawstwa i Filozofii, Akademia Gérniczo-Hutnicza im. St. Staszica
w Krakowie; e-mail: sicinski@agh.edu.pl.

1 J. Lipiec, Fenomenologia wedrowki: studia z filozofii turystyki, Wydawnictwo Fall, Kra-
kéw 2010, 271 s., ISBN 978-83-62275-05-2.
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Wszelka wedréwka to poszukiwanie jakich$ doébr, z reguly przemie-
szanych lub blisko zlaczonych, lecz i nieréwnych co do swej subiektywnej
(i obiektywnej) waznosci i warto§ci moralnej. Zwykle tez tatwiej przyznawaé
sie, przed sobg i innymi, do bardziej wzniostych lub egzystencjalnie waz-
niegjszych motywow podrézy: emigrant ekonomiczny chetnie przedstawia sie
jako polityczny, wezasowicz — jako kuracjusz, a przyjemnos$ciowo-rekreacyj-
ny wycieczkowicz na Bliskim Wschodzie lub w Rzymie - jako pobozny piel-
grzym czy wrecz patnik do migjsc §wietych (co wydatnie ulatwia zadanie np.
biurom podroézy, przemytnikom nielegalnych migrantéw i innym podmio-
tom zarabiajacym na cudzej potrzebie lub checi podrézowania). Wedréwka
jest wiec czesto proba uczciwosci wobec siebie i otoczenia, testem rzetelno-
§ci wlasnych zamiaréw. Okre§long hierarchig waznoSci i ,,godziwos$ci” celow
podrézy kieruje sie jednak nie tylko sam podrézujacy, lecz rowniez wsp6l-
uczestnicy przedsiewziecia, w ktorym bierze udzial — organizatorzy, prze-
wodnicy, gospodarze, wraz z calym spoleczno-kulturowym jego otoczeniem:
to oni w znacznej mierze przedsiewziecie to usensowniaja, wyposazaja je
w celowo$c i walory moralne, lub przyczyniaja sie do ich braku.

Zagadnienia z tego obszaru sa od dawna przedmiotem zainteresowan
profesora Jozefa Lipca. Jest to filozof uksztaltowany w krakowskiej szko-
le fenomenologicznej wywodzacej sie od Romana Ingardena, wychowanek
m.in. Jana Leszczynskiego i Izydory Dabskiej, ktory ma tez za sobg mariaz
ze specyficznie, ,fenomenologicznie” pojetym materializmem dialektycz-
nym (habilitowal sie na podstawie pracy Podstawy dialektycznej ontologii
przedmiotu realnego). Badania jego skupiajg sie na zastosowaniach ingarde-
nowskich z ducha analiz fenomenologicznych do struktury ontycznej spole-
czenstwa, kultury, polityki i r6znych dziedzin zycia, wéréd ktorych bardzo
wazne miejsce zajmuje sport i kultura fizyczna. Profesor Lipiec jest pasjo-
natem tych dwoch ostatnich dziedzin, i zdobyt juz w polskim — a w znacz-
nej mierze i miedzynarodowym — zyciu umyslowym szczegélne miejsce jako
ideolog sportu i kultury fizycznej, a zwlaszcza olimpizmu (jest wspélzato-
zycielem i prezesem Polskiej Akademii Olimpijskiej oraz przewodniczacym
Komisji Kultury i Edukacji Polskiego Komitetu Olimpijskiego) i jako filozo-
ficzny ekspert od tych dziedzin. Wiele przez niego napisanych, lub redago-
wanych prac - jak Duch sportu, Logos i etos polskiego olimpizmu, czy Sport,
olimpizm, wartosci — poSwieconych jest w caloéci tej problematyce; w wielu
innych sport i kultura fizyczna wystepujg na poczesnym miejscu wsrod wie-
lu powigzanych ze sobg obszaréw rozwazan.

Turystyka (w tym wysoko kwalifikowana czy wyczynowa) jest dziedzing
majacg wiele zwigzkoéw ze sportem, a przynajmniej z kulturg fizyczng. Nie-
co innego rodzaju, lecz takze nader istotne zwigzki taczg turystyke z ,we-
drowaniem” — wszelkiego rodzaju przemieszczaniem sie. Dobrym wiec po-
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myslem bylo polaczenie w jednym tomie choé czesci przemyslen profesora
Lipca na tematy rozciagajace sie od pogranicza sportu (ktérym jest wiele
dziedzin turystyki kwalifikowanej), poprzez ,,zwykla” masowa turystyke, po
wszelkie rodzaje wedrowki. Pomyst ten wcielil w zycie tom Fenomenologia
wedrowki.

Analizy zawarte w Fenomenologii wedrowki sa przede wszystkim do-
godnym punktem wyjscia do rozwazan nad kwestiami zwigzanymi z onto-
logiczna strukturg aktow wedrowania. Autor szczegbélowo rozwaza miej-
sce zajmowane w tej strukturze przez podmioty wedrowki (z turystycznag
wlacznie), przez kategorie go$cinnoéci i fakt bycia goSciem, zalezno$é in-
teresujacych dla filozofa cech konkretnej podrézy od form jej organizacji,
role motywow podejmowanej podrézy i wiele innych jej aspektow. W roz-
poczynajacym Fenomenologie wedréwki tekScie, okreSlonym przez autora
jako ,,programowy”, a zatytulowanym Filozofia turystyki, wskazuje autor az
siedem wyspecjalizowanych obszaréw badan i, odpowiednio, siedem dzialéw
przyszlej ,,zintegrowanej nauki o turystyce”. Znajduje tu miejsce dla wyroz-
nianych w zgodzie z tradycyjnym podzialem filozofii zagadnien podmiotu,
zagadnien etycznych, estetycznych i metodologicznych odnoszonych do tu-
rystyki i badan nad nia, w innych za$ miejscach bada kwestie specyficznych
dla wedrowniczych okolicznoéci aktow poznania. Nie pomija tez J6zef Lipiec
znaczenia sfery warto§ci w rézny sposob skojarzonych z wedrowkami i tu-
rystyka, a wazne wéréd nich miejsce przyznaje — co zrozumiale w wypadku
filozofa — warto$ciom poznawczym i kulturalnym.

Ogromna wiekszo§é rozwazan Joézefa Lipca skupiona jest jednak wokot
podmiotu podrézowania, w szczegélno§ci wokot osoby turysty lub podrézni-
ka. Tymczasem relacje (nie tylko typu cztowiek — rzecz, lecz takze czlowiek
- czlowiek), w ktore wchodzi wedrowiec i turysta, sg relacjami wielostron-
nymi, w ktérych wedrowiec/turysta skonfrontowany zostaje nie tylko z pod-
miotami wystepujacymi w roli gospodarzy (w znaczeniu os6b podejmuja-
cych gosci, wyswiadczajacych goscinnoéé), a wiec w pewnym sensie biernymi
w stosunku do aktow wedrowania, ale takze ze wspomnianymi juz podmio-
tami czynnymi: inicjujacymi, organizujacymi, ,przewodniczacymi” (w fi-
zyczno-topograficznych, lecz réwniez umyslowych i duchowych znaczeniach
tego ostatniego stowa). Ich statusowi i roli autor Fenomenologii wedrowki
poéwieca znacznie mniej miejsca, cho¢ np. w rozdziale Poszukiwanie piekna
zamieszcza ustep pod znamiennym tytultem Potega wiedzy — moc nauczyciela.
W ustepie tym odwoluje sie on wprawdzie do Sokratesa i Platona jako tych,
ktorzy wskazali na role os6b wskazujacych §wiat wartoSci i zachecajacych
do poznawania go — jako przyklady wspo6tczesnych nauczycieli wartosci wy-
mienia jednak artystow i my$licieli, ktérzy przeciez nie organizujg podréozy
ani nie kierujg nimi, lecz ktérych wystepy sa celami podrézy i przedmiotami
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wedrowniczego poznania niczym zabytki albo gory. Tymczasem nauczycie-
lem podréznika w znaczeniu bardziej bezposrednim, i w opinii piszacego te
stowa bardziej sprawczym, jest przewodnik. To jego przede wszystkim rolg
jest czynne (a nie tylko bierne, jak w wypadku koncertujacego na dosc¢ odle-
glej scenie artysty) prowadzenie wedrowca ku wartosciom.

Gdy grupa ludzi przedhistorycznych lub pézniejszych wyruszala w nie-
znane, zmuszona do tego przez okoliczno§ciami prozaicznie zyciowej natury,
zawsze mogla w niej sie znalezé jednostka wrazliwa na piekno przyrody i na
j&j (chocby trudny do uchwycenia w pojeciach) duchowy wymiar, a wplyw
takiej jednostki na wspétwedrujacych moégl przeksztalci¢ migracje o wojen-
nym lub ekonomicznym podlozu w swego rodzaju pielgrzymke do ,,Swietego
miejsca”, ktore dla wrazliwej, rozwinietej jednostki byto miejscem osobiste-
go doéwiadczenia duchowego, natomiast dla pozostalych — siedzibg bogéw
lub miejscem urzedowej (z czasem) hierofanii. Nie przypadkiem bogowie,
nie tylko ci z Olimpu, tak czesto mieszkali lub objawiali sie na szczytach
wspanialych majestatycznych gér (Synaj, Tabor, Fudzi-Jama, Sleza itd.).
Nie przypadkiem tez urzedowe koScielne juz pielgrzymki na Swiete gory —
czesto nazywane tak w sposéb raczej symboliczny, jak np. Jasna Goéra lub
goéra Grabarka — za sprawg ludzi o innym typie wrazliwoSci, bo zaintereso-
wanych juz bardziej ,,przyrodzonym” sposobem odczuwania piekna przy-
rody (a takze zabytkéw architektury, zbioréw muzealnych itd.), zyskiwa-
ly aspekt turystyczno-krajoznawczy — czesto w nader ambitnej wersji, nie
przeczacej bynajmniej ich intencjonalnie religijnemu celowi (mniej ambitny,
bo rekreacyjno-towarzyski aspekt wedrowania towarzyszyl masowym piel-
grzymkom zapewne od zawsze, i nie wymagal zadnej szczegolnej inspiracji
ani ukierunkowywania). Podobnie, udzial w masowych w czasach PRL ,,spe-
dach” ideologiczno-turystycznych typu Rajdu Leninowskiego lub rajdu szla-
kami walk gen. Swierczewskiego-,, Waltera” mégt by¢é — i bywal — wysiltkiem
odpowiednio §wiadomych i zmotywowanych przewodnikéw przeksztalcony
w bogate poznawczo do§wiadczenie wedrowkowe wprowadzajace rajdowi-
cz6w w historie regionu, bogactwa jego zabytkoéw i przyrody, skarby kultury
ludowej (trasy Rajdéw Leninowskich przebiegaly przez Podhale, a rajdéw
gen. Swierczewskiego — przez Bojkowszczyzne i Lemkowszezyzne), wiedze
o religii (na materiale ko$ciota w Debnie, greckokatolickich cerkwi temkow-
skich itd.), a takze — w zwigzku z nazwami tych imprez, przez wiekszo§é ich
uczestnikéw po cichu wySmiewanymi — w mozliwie niezafalszowana historie
i problemy ideologiczne komunizmu i Polski Ludowej. Dzi§ takze, w dobie
bujnego rozkwitu do§é rzetelnej na ogét turystyki historyczno-rekonstruk-
cyjnej (udzial w inscenizacjach bitwy pod Grunwaldem itp.), lecz takze zide-
ologizowanych pseudoturystycznych imprez w duchu ,,narodowym” i kseno-
fobicznym, a czasem wrecz rasistowskim, istnieje szerokie pole do popisu dla
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przewodnikéw (uzywamy tego sfowa w umownym znaczeniu, niekoniecznie
odnoszgcym sie do formalnie petnionej funkeji) potrafigcych odréznié fana-
tykéw od ludzi zdezorientowanych i poszukujacych, i trafi¢ do tych drugich
z innym, wlasnym przekazem. Dzi§ rzecz jasna bywa to trudniejsze niz
w PRL -bo na zideologizowane imprezy trafiajg bez przymusu (chyba, ze pod
presja Srodowiskowa) uczestnicy juz w jakim$§ stopniu przekonani, i czesto
uprzedzeni wobec przekazu odmiennego niz oczekiwany — ale jest mozliwe.
Jak moéwi biblijna madro$é, ,nie potrzebuja lekarza zdrowi, lecz ci, ktorzy
sie zle maja”, za$ do etosu przewodnika, tak jak nauczyciela czy wykladow-
cy akademickiego, nalezy powinno§¢ dzielenia sie swoja wiedza i systemem
warto$ci z kazdym, kto znalazl sie pod jego opieka — takze (a moze nawet
przede wszystkim) z tymi, ktérych poglady nie calkiem mu odpowiadaja. Po-
wiedzmy wiecej: jak wiadomo co najmniej od czasow Sokratesa, wlaénie po-
lemika z inaczej my$§lacymi nie tylko uczy obie strony, ale takze umozliwia
wydobycie z interlokutora poktadéw mysli, nastawien i wrazliwosci, ktorych
obecnosci w zakamarkach swej duszy nie byl on dotad §wiadomy. Dodajmy
tez, iz przewodnik lub kierownik zgranej grupy uprawiajacej ktoras z kwali-
fikowanych form turystyki (wysokogorska, jaskiniowg, kajakowa, zeglarska
lub tp.), przebywajacy z ta grupa przez wiele dni 24 godziny na dobe, nieraz
wielokrotnie w ciagu dlugich lat (i to czesto w warunkach bliskoéci fizycznej
i psychicznej oraz ,,wsp6lnoty losu” nie dajacej sie w zaden sposéb poréwnaé
z ta, ktora dostepna jest np. profesorowi w relacjach ze studentami, dzi$ co-
raz bardziej przypominajacych relacje sprzedawca-klient w hipermarkecie),
a przy tym korzystajacy z ,,wladczych” uprawnien z koniecznosci przystugu-
jacych na przyktad kapitanowi jachtu, dostaje do reki narzedzie oddziatywa-
nia, z ktorego sily nie zawsze nawet zdaje sobie sprawe. Sytuacja ta naktada
na niego niemala odpowiedzialno$¢, rodzi pokuse manipulacji, lecz i daje
ogromne mozliwo§ci wychowawcze — ktore to stowo w kontekécie powaznej
turystyki kwalifikowanej na pewno nie jest przesadne.

Ksigzka Jozefa Lipca nie poSwieca tej ,nauczycielskiej” stronie spo-
leczno-kulturowego zjawiska zwanego turystyka dostatecznie duzo miej-
sca — a szkoda, bo dzieje turystyki w Polsce dostarczaja bogatego materiatu
do przeprowadzenia takiej analizy. Powstanie Polskiego Towarzystwa Ta-
trzanskiego w 1873 r., a w 1906 r. Polskiego Towarzystwa Krajoznawcze-
go (poprzednikéw PTTK) mialo w warunkach zaboréw cele przede wszyst-
kim ,,nauczycielskie” — podobnie jak rozw6j Towarzystwa Gimnastycznego
»0kol” w tej samej epoce (do tej samej ,rodziny” nalezalo tez TOPR).
Nie tylko ,,pod plaszczykiem” czy przy okazji dziatalnoéci turystycznej, ta-
ternickiej i z zakresu kultury fizycznej (granice miedzy ktérymi byly i sg
w duzej mierze umowne), ale z autentycznym szerokim wykorzystaniem
tej dzialalnosci realizowana byla aktywnos$é patriotyczno-wychowawacza,
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w wypadku ,,Sokola” owocujgca przygotowywaniem przysziych kadr POW,
Legionéw i panstwa polskiego. Uczono historii ojczystej, na jej przyktadach
wprawiano sie wspé6lnie w rozumieniu proceséw spolecznych i politycznych,
¢wiczono sprawno§ci ogranizatorskie i tezyzne fizyczna; etos ten i wzorce
wychowawcze przejelo w niepodleglej Polsce ZHP (wychowankami ktorego
byli bohaterscy zolnierze Szarych Szeregéw, wérod nich kuzyn autora po-
legly w Powstaniu Warszawskim) a wéréd Zydéw polskich — syjonistyczne
harcerstwo Haszomer Hacair. PTT i PTK nie byly ani zamknietymi kétka-
mi wzajemnej adoracji, ani biurami podrézy biernie czekajacymi na klien-
ta: w pierwszej kolejnoSci musialy wszczepiaé¢ zytke krajoznawcza (wraz
z elementarng §wiadomoscia obywatelsko-patriotyczng) masom ludzi do-
tychczas dalekim od takich pasji, p6zniej zas$ stopniowo przychodzit czas na
etos, rozlegla wiedze i sprawnosci rozwijane pod kierownictwem starszych
i doSwiadczenszych kolegow-mistrzow. Byla to — i nadal jest tam, gdzie jest
kontynuowana - inna ,,droga do wedréowki”, niz te, ktérymi gtéwnie intere-
suje sie Jozef Lipiec, i inna jest jej struktura ontyczna oraz mozliwe zakwa-
lifikowania etyczne: lektura Fenomenologii wedrowki pozostawia wrazenie,
iz mowa tu bardziej o pewnego rodzaju blagdzeniu w poszukiwaniu mozliwie
najbardziej réznorodnych wrazen i najbardziej zr6znicowanych co do przed-
miotu aktéw poznawczych, niz o wytrwalym i konsekwentnym doskonale-
niu sie w dokonaniach na jednym wybranym polu (np. alpinistyce), opartych
na jednej trwalej hierarchii warto§ci oraz autorytetéw i wzoréw osobowych.
Opozycja ta odpowiada mniej wiecej roznicy miedzy estetycznym a etycz-
nym stadium drogi zycia wedlug Sgrena Kierkegaarda albo miedzy poma-
ranczowym a niebieskim meme w modnej ostatnio teorii dynamiki spiralne;j
Becka i Cowana. Nawiazujac do skupionego na ontologii stylu filozofowania
Jozefa Lipca, pierwszg droge nazwaé mozna rozpraszajaca sie, drugg — kon-
centrujaca sie. Uzywajac za$ terminologii matematycznej — pierwszej drodze
przypisa¢ mozna topologie nieciagla, drugiej za$ ciagla.

Wskazana jednostronno$é, ktora piszacy te stowa traktuje nie tyle jako
brak Fenomenologii wedrowki, ile jako szczegdlnego rodzaju zaproszenie
ze strony jej autora do opracowania komplementarnej analizy obejmuja-
cej ,,przewodnicka” strone wedrowania i turystyki, uwidacznia sie takze
w strukturze treéci przekazu docierajacego do wedrowca/turysty. Z per-
spektywy Jozefa Lipca przekaz ten jest wielozrédlowy, réznorodny, bogaty
treSciowo lecz nieraz niespdjny, zas jego atutem jest swoisty pluralizm i de-
mokratyczno§é. Z perspektywy za$ nizej podpisanego jest on, przynajmnie;j
w swej najbardziej istotnej czesci, skoncentrowany w jednym zrédle i na jed-
nym targecie (wybranej grupie odbiorcéw), hierarchiczny lecz zarazem silnie
dialogiczny, za$ jego bogactwo tresciowe podporzadkowane jest temu co na-
zwaé mozna ideg przewodnia; jego strukture spoleczng cechuje rownowaga
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miedzy demokracja a przywodztwem, i miedzy kolezenstwem a szacunkiem
dla autorytetu mistrza. Modelem pierwszej struktury przekazu jest prze-
kaz reklamowy w konsumpcyjnym spoleczenstwie burzuazyjnym (w ktérym
masowa, konsumpcyjnie zorientowana turystyka jest w rzeczy samej wazng
dziedzina gospodarki, za$ jej reklama — wazna czeScig catoksztaltu przekazu
reklamowego), modelem drugiej — przekaz wiedzy i systemu wartosci w tra-
dycyjnym etosie uniwersytetu (przypomnijmy: universitas — to wspoélnota
nauczajacych i studiujacych).

W pierwszej z tych struktur oferuje sie odbiorcy bardzo wiele prima
facie r6wnoprawnych mozliwo$ci konsumowania i poznawania, oraz prawie
zupelng wolnoéé wyboru miedzy nimi: wolnoéé ta jest jednak zludna w wa-
runkach stabego przygotowania odbiorcy do samodzielnego merytorycznego
wyboru, a takze wobec braku podmiotu mogacego pelnié role mistrza, w efek-
cie czego sprowadza sie ona — w typowej sytuacji — do zdania sie na mode lub
przypadek. W drugiej — wybor dotyczy w pierwszej kolejnosci podstawowe;j
warto$ci (np. wiedzy) oraz mistrza mogacego w najlepszy sposéb wprowa-
dzi¢ w jej realizacje, w konsekwencji czego dalsze szczegolowe wybory sa juz
funkcja autorytetu mistrza, jego otwartosci na dialog oraz postepé6w ucznia
w madrej samodzielnosci: im wyzsza samodzielno§¢, tym wiecej mozliwosci
kompetentnego wyboru, tym mniej zaleznosci od mody i przypadku. Jest
to prosty przyklad realizacji wskazywanego przez wielu filozofow zwiazku
miedzy ,,prawdziwa” wolnoScia, a znajomo$cia rzeczy — tzw. zrozumienia
koniecznosci. Wracajac na nizszy poziom abstrakcji: poczatkujacy ,, wedro-
wiec”, ktory decyduje sie wybraé np. droge wprowadzajaca w taternictwo,
wybiera dla siebie mistrza w tej dziedzinie i zdaje sie na jego pouczenia na
temat tego co i w jaki spos6b ma sobie przyswajac, a jesli jest uczniem gorli-
wym — przejmuje tez nolens volens od niego, i od innych starszych kolegow,
aksjologiczno-ideologiczng otoczke technicznej i organizacyjnej strony ta-
ternictwa, czesto prowadzaca w rejony odlegte od Scian Zamarlej Turni: to
przeciez ludzie Tatr byli w czasie II wojny §wiatowej kurierami Polski Pod-
ziemnej, a tzw. Taternicy — jedna z pierwszych grup opozycji demokratycz-
nej w PRL lat sze$édziesigtych (rowniez piszacy te stowa zaczal swe uswia-
domienie polityczne od zebrania Uniwersyteckiego Klubu Turystycznego,
ktoére zainicjowalo we Wroclawiu Marzec 68). P6Zniej uczen uniezaleznia sie
i czesto dystansuje od mistrza, a gdy sam staje sie mistrzem — przekazuje
nowym adeptom czesto inne umiejetno§ci techniczne i inne wartosci, niz
jego mistrzowie przekazywali jemu. Wyboru tego dokonuje jednak w zupet-
nie innych warunkach, niz mégt byt dokona¢ jako debiutant.

O ile przekaz kulturowy i aksjologiczny, ktéry dociera do ,btadzace-
go” wedrowca, na wlasng reke szukajgcego wrazen ,gdzie sie da”, jest
réznorodny i bogaty, lecz czesto rozdrobniony i chaotyczny (podobnie jak



272 MICHAL SICINSKI

zdobywane przez niego sprawnog$ci i umiejetnosci praktyczne), o tyle prze-
kaz odbierany przez wedrowca ,ukierunkowanego” jest skoncentrowany
i, przynajmniej we wzorcowym przypadku, wyraza spojny Swiatopoglad.
Jedli przekaz ten bedzie skupiony na szeroko rozumianym krajoznawstwie
dotyczacym jednego regionu, to oznacza to, iz procz kwestii czysto este-
tycznych, krajobrazowych i przyrodniczych obejmie on sp6jng wizje histo-
rii, kultury i etnografii tego regionu na tle dziejow powszechnych oraz jego
uwiklan w biezace spory polityczne i ideologiczne. Piszacy te stowa zdobyt
jako akademicki przewodnik po Sudetach i Dolnym Slasku do§wiadczenie
w trafianiu do turystow z konsekwentna, oparta na marksistowskich pod-
stawach caloSciowa wizjg spraw tego regionu, od lat bedacego - jak wia-
domo - przedmiotem licznych manipulacji historyczno-ideologicznych ze
strony Polski, Niemiec i Czech (a wezeéniej Czechostowacji). Zabytki, dzie-
a sztuki, nazwy miejscowe, obiekty przemyslowe (w rodzaju pozostatosci
po kopalniach rud uranu w rejonie Rudaw Janowickich, w PRL objetych
tajemnicg), domy (np. dom Gerharda Hauptmanna, piewcy walk klasowych
na Slqsku, zmartego w 1946 r. w Jagnigtkowie w Karkonoszach), ,cieka-
wi ludzie” bedacy §wiadkami niedawnej a przez dlugi czas przemilczanej
historii (np. byla stuzgca magnackiego rodu Hochbergéw zyjaca jako sta-
ruszka w ich, niegdy$§ piastowskim, zamku Ksigz kolo Walbrzycha jeszcze
w 1970 r., i jeszcze wtedy nie rozumiejgca prawie ani stowa po polsku),
przedstawi¢ mozna bylo jako kamyki arcyciekawej mozaiki historycznej
konfrontujacej racje polskie, niemieckie i czeskie na przekér propagan-
dowym uproszczeniom. Typowo turystyczne informacje o lokacjach miast
iich ustroju odzwierciedlonym w budownictwie i zdobnictwie, jak tez o ge-
nezie i klasowej funkcji reformacji i kontrreformacji pozwalaja zrozumieé
poczatki kapitalizmu, zapoznawanie sie z zabytkami przemystu z réznych
epok — zrozumiec¢ technologiczne uwarunkowania przemian gospodarczo-
spolecznych, cechy architektoniczne zabytkow sakralnych — przemiany
w sferze religii i w dostarczajgcej potrzebnego jej jezyka filozofii, a takze
spoleczne, w tym klasowe, uwarunkowania tych przemian. Ztozone dzieje
tozsamosei etnicznej i narodowej Slaska klaruja sie, gdy rzucone zosta-
ja na tto cywilizacyjnej roli magdeburskiego i §redzkiego prawa miejskie-
go i innych protokapitalistycznych instytucji importowanych z Niemiec,
a takze specyficznych klasowych uwarunkowan (przez potrzeby spoteczno-
kulturowe feudalnego chlopstwa) tradycjonalnego stowiansko-slaskiego
katolicyzmu. Transkulturowa rola mistyki §laskiej reprezentowanej m.in.
przez Aniola Slazaka (Johannesa Schefflera — syna Stanistawa Schefflera,
polskiego uszlachconego mieszczanina o niemieckich korzeniach), i jego
wplyw na Adama Mickiewicza daje sie wkomponowaé¢ w specyficzny du-
chowy portret regionu.
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Staby przewodnik skupia sie na ciekawostkach i szczegoétach, a jesli
interpretuje je ideologicznie — to czyni to w sposdb schematyczny i auto-
rytarny, niedopuszczajacy dyskusji; dobry przewodnik przedstawia swym
uczniom calo$ciowe struktury, zwigzki przyczynowe, rézne interpretacje
zjawisk, konfrontuje i umozliwia konfrontacje wymowy roéznie przedsta-
wianych wydarzen historycznych i zwiedzanych obiektéw (np. wspanialej
galerii rzezbiarskich wizerunkéw piastowskich ksigzat i kr6léw Polski, po-
czawszy od Piasta Kolodzieja, na XVI-wiecznej bramie zamku w Brzegu nad
Odra, wzniesionej przez piastowskiego ksiecia legnicko-brzeskiego Jerzego
I1, dzi$ na ogdél traktowanego jako Niemiec). Staby przewodnik idzie za moda
i ideologiczno-polityczng koniunktura, dobry — zachowuje wierno§é swemu
Swiatopogladowi i profesjonalnej metodologii, nie lekajac sie ani oburzenia
stuchaczy, ani reakcji zwierzchnikow czy tez wtadz politycznych. Dla dobre-
go przewodnika i dla rzetelnego wedrowca wielki i §wiatly wedrowiec He-
rodot jest podobnym wzorem, jak jest dla filozofa (i dla ucznia dzisiejszych
filozofow) wspoélczesny Herodotowi, a parokro¢ przywolywany przez Jozefa
Lipca wielki Atenczyk Sokrates.

Jozef Lipiec zakreslil rozleglte pole probleméw. Niektore szeroko rozwi-
nal, inne tylko zasygnalizowal zachecajac innych do pracy. Nad czym wiec
szczegodlnie warto pracowaé? Procz ufundowania dialogicznej refleksji nad
wedrowaniem oraz rozwiniecia aksjologii relacji przewodnik-wedrowiec eks-
ponujacej wzorzec dobrego przewodnika (moze na wzor spolegliwego opie-
kuna z pism Tadeusza Kotarbinskiego?) — na pewno nad ontologig przeka-
zu i jego odbioru oraz nad Swiatem relacji miedzy obiektywnie istniejgcymi
warto$ciami, ,,do ktérych” wedrujemy lub pielgrzymujemy a warto$ciami
wskazywanymi/ukazywanymi przez przewodnika, czasami pochodnymi od
tamtych, czasem je kreujacymi, czasem za$ od nich niezaleznymi; wchodzi
tu w gre takze charakterystyka relacji miedzy oczekiwaniami wedrowca a in-
tencjami przewodnika, jak tez antropologia odbiorcy przekazu (na przyktad
kwestia, do ktérego momentu jest on suwerennym podmiotem, a od ktore-
g0 — juz manipulowanym i zaleznym), wreszcie —zmienno§¢ epistemiczne;j
i ideowej sytuacji wedrowca w czasie jego dlugotrwalej wspélpracy z prze-
wodnikiem. Dodajmy, ze jest to tylko cze$¢ mozliwego wachlarza probleméow
majacych zwiazek z tematyka wskazang w Fenomenologii wedrowki.
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