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Filozofia

prawdopodobnie nigdy

nie zaniecha opowiadania

0 Zyciu Sokratesa. Tak jak fizyka
nigdy nie przestanie opowiadac
0 jabtku Newtona czy pociggach
Einsteina. Maciej Wodziriski,
wzorem Hegla, K:erkegaarda
Nietzschego, Deleuzea, probuje
swoich sif na Sokratesie, -

probuje stworzyc

Wiasnego” Sokratesa.

Maciej Wodziriski
Sokrates

Filozof 2ycia, filozof Smierci
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~ Sokrates
jako Arlekin

Szymon Wrobel

Ale w jakim sensie Sokrates jest jego , wias-
ny”, skoro od samego poczatku to ostatnie
sfowo pojawia si¢ w cudzystowie? Czy moz-
na udomowié co, co zawsze sie wymyka
i nigdy nie pozostaje na miejscu? Czy moz-
na stworzy¢ ,wilasny” portret kogos, kto
kategorycznie odmawiat identyfikacji ze

»swoimi” publicznymi obrazami zmonto-
wanymi na potrzeby Aten?

Maciej Wodziriski ma racje, piszac, ze So-
krates to figura paradoksalna. Paradoksal-
nos¢ owa nie wynika jednak z tego, e So-
kratesa nie ma w ogéle i jest tylko j jego
figura. Nie wynika ona réwniez z tego, ze
Sokrates - jak dziecko - bawi sie z nami
w chowanego. Sokrates jest paradoksalny
rowniez nie z tego powodu, ze faczy w so-
bie , odstreczajace cechy fizyczne z wyrafi-
nowanymi cechami intelektu” i nie dlatego,
ze jest , przewrotna konfabulacja Platona”,
ale dlatego, 7e jest Arlekinem, czyli sie skry-
wa pod nieskoriczonymi pofatdowaniami
swojego widzialnego plaszcza - mnogoscia
swych publicznych wizerunkéw. Zdejmu-
jac kolejne zastony Sokratesa, nigdy nie do-
cieramy do wngtrza. Nie jestem pewny, czy

- jak sugeruje autor - ,,mimo ogromnej lite-
ratury wyrostej wokét Sokratesa, stale po-
zostaje on postacig nieznang”. Sokrates ra-
czej wzdraga sie od bycia poznanym. Czy
mozemy powiedzieé o nim wszystko i nic?
Nie sadze. Méwigc o Sokratesie, zawsze ry-
zykujemy, ze méwimy o sobie, a nie o nim,
raczej odstaniamy siebie, a nie Sokratesa -
osobe widmo.

- Sokrates Macieja Wodzifiskiego jest pod-

miotem wielu okresleri - bfazen, immsta

sofista, satyr, Chm Z

erotoman, hchwsam fozni

faidowania mty ztiekina Wodzmskj

dodaje, ze poza licznymi maskami nie po-
winniémy w nim dostrzegaé meczennika.
Czyzby? Walter Benjamin, przeciwnie, wi-
dziat w meczefistwie Sokratesa prefigura-
cj¢ meczefistwa Chrystusa i umieszczat fi-
lozofa gdzies miedzy Antygong Sofoklesa

© Z 0. 1

4



i dramatem drogi krzyzowej Chrystusa. Czyz nie z tego wzgledu wielki krytyk i mitosnik

Sokratesa - Nietzsche w koricowych dniach swojej ziemskiej podrézy pisat, ze jest Chry-
stusem i Dionizosem réwnoczesnie? Sokrates przed sadem ateriskim wyznat, ze wierzy
w demona i site opinii publicznej, ktorej jest ofiar. Pokornie publicznie oznajmit, ze sie

stat ofiarg zartu bogdw, miejscem niewiedzy.

- Sokrates Wodziriskiego to Sokrates transu, przejécia, zawsze pomiedzy. Nalezy zatem

zgodzi¢ si¢ z autorem, Ze jest on atopos, czyli nie na miejscu. Co to jednak znaczy byé nie

na miejscu? Czy znaczy, ze Sokrates jest ,ruchomga armia metafor” i pozostaje zawsze

W innym usytuowaniu - nie w tym, w ktérym go oczekujemy lub na niego polujemy?
Czy znaczy raczej, ze nie jest tam, gdzie go szukamy, lecz znajduje sie zawsze tam, gdzie go

nie widzimy? Dla Wodziriskiego atopicznosé Sokratesa to raczej jego atemporalnosé - by-
cie ,nie na czasie” lub bycie , nie w swoim czasie”. , Jego” Sokrates jest wyrwany z wiasnej

rzeczywistosci, ale nie przystaje takze do naszego swiata. Dlaczego Sokrates ma taki prob-
lem z czasem? No c6z, dlatego, ze - jak to ustalit Hegel - ,ucielesnia on ironie powszech-
nodziejows”. Dzigki Sokratesowi duch wykonat zwrot ku samemu sobie, stajac sie du-
chem samoswiadomym. Nie jest to igraszka ani roszada, nie jest to takze balet, ale zwrot

smiertelnie powainy, dzieki ktoremu zycie i mysl, ciato i intelekt, poped i wiedza zamie-
nily sie miejscami. Sokrates mowi: nie szukaj mnie tam, gdzie jestem (ciato), jestem tam,
gdzie mnie pozornie nie ma (my3l). Méwi do nas juzjako demon bez adresu zamieszkania.
- Sokrates Macieja Wodziniskiego to awanturnik, a nie nauczyciel sztuki zycia lub jak-
kolwiek rozumianej cnoty. To prawda. Jednak prawds jest takze, ze Sokrates wzywat

do ¢wiczen, troski o siebie, swoistej pracy askesis. W czym mamy sie éwiczy¢: Mamy sie

¢wiczy¢ nie tyle w poznawaniu siebie, ile w samooswajaniu i samowyzwalaniu. Stad Wo-
dziriski nie myli sie, piszac, ze cwiczenia Sokratesa ,stajg sie éwiczeniami w wyzwalaniu

radosci zycia”. By¢ moze ma takze racje, sugerujac, ze Sokrates to , pierwszy filozof zycia

w dwojakim sensie”. Jakim? Po pierwsze, zycia rozumianego antropologicznie i politycznie

jako agow, walka, stawanie sie. Takie zycie nakazuje wyzbycie sie ignorandji i zwrot w stro-
ng przezwycigzania samego siebie i innych w sobie. Po drugie, Sokrates to filozof 7ycia ro-
zumianego juz nie personalnie, nie osobowo, lecz jako nieokreslonej sity przenikajacej

wszystko. Takie zycie nie ma swojej prawdy, ma tylko wole, zywiol, ped, site. Stad rozdarcie,
podwajanie, faldowanie, przeksztatcanie, dyslokacja, wreszcie - trans. Czy Sokrates - jak
sugeruje autor - ,szuka zycia autentycznego rozumianego jako zycie w transie, miedzy do-
brem i ztem, prawdg i falszem”? Czy trans staje sie ,sygnaturg zycia samego, a nie idei zycia

lub normy zycia”? Smiem watpi¢. Dlaczego? Sokrates nigdy nie jest autentyczny, albowiem

porzucit samo pojecie Zycia autentycznego. Arlekin powstaje z wiasnych znieksztatcen, od-
ksztalceri, mnogich alienacji, pozbawiony jest istoty albo nawet pojecia.

- Wydaje sig, ze Sokrates Wodzinskiego jest Sokratesem dialektycznym i w jakims sensie

patetycznym. Atopicznos¢ Sokratesa wynika bowiem réwniez z tego, 7e - podobnie jak
Chrystus - wiaze zycie i Smierc. Chrystus przezwycieza $mieré obietnicg zycia wiecznego.
Sokrates dostrzega ,blask Smierci” w niesmiertelnosci anonimowej witalnosci. Sokra-
tes Wodziriskiego jest pozornie dialektyczny, albowiem wydaje sie, ze w nim rozwiazu-
Je si¢ antagonizm migdzy Zyciem i $miercig, umieraniem a rodzeniem, lekiem i radoscia,
wiedzg i Zyciem. Czy to mozliwe? Jak to w ogéle mozliwe? Sokrates bytby negatywem

Chrystusa?

- Maciej Wodziriski wiréd mnogich obrazéw Sokratesa uprzywilejowuje obraz z Fedo-
na Platona. To obraz patetyczny, w ktérym Sokrates odkrywa $mierc i niesmiertelnos¢

réwnoczesnie. Smieré zostata odkryta wraz
z Sokratesem. Bohaterowie Homera i He-
zjoda wiedzieli oczywiscie, ze s3 $miertelni,
ale nie bali sie $mierci, byta ona bowiem
naturalng konsekwencjg zycia. Wodziriski
pisze, 7e Sokrates jako pierwszy poczut sie
nie tylko czescig boskiej sity zyciowej dzoe,
ale takze uswiadomionej i ujednostkowio-
nej egzystencji - bios. Wazno3¢ Fedona wy-
nika z tego, ze jest on dialogiem, w ktérym
»Todzi si¢ ludzka podmiotowos¢” wykuta ze
swiadomosci $mierci. Dla Wodziriskiego Fe-
dow nie jest dialogiem o $mierci, niesmier-
telnosci lub umieraniu, ale o swiadomym
iuwaznym zyciu. W Fedonie zycie (dzoe) za-
czynamy rozumie¢ jako ni¢, na ktérg nani-
zane s3 chwile, odrebne atomy jednostko-
wych momentéw bios. Maciej Wodziriski
czytajacy Fedona wpada jednak w nabozny
nastrdj, przestaje by¢ w transie i zapomina
0 ,nie-miejscu” Sokratesa. Opanowuje go
»~dziwny stan”, ,niezwykte przemieszanie
przyjemnosci wraz ze smutkiem”. Autor So-
kratesa doswiadcza spokoju agonii, dostrze-
ga zarysy wiecznego powrotu w éwietle
opozydji dzoe-bios. W chwili ekstazy notu-
je: ,Ecce homo uwieziony w potrzasku mie-
dzy wiecznoscia wielkiej klepsydry $wiata
a skoriczong egzystencja pytku”. Niestety
ta notatka nie dotyczy obserwacji zycia So-
kratesa, Nietzschego, Kierkegaarda czy na-
wet Agambena, ale Pascala, ktéry sie czuje
trzesacy sie trzcing wyrosta w otchiani i nie-
skoriczonosci $wiata, stad rodzi sie w nim
potrzeba niesmiertelnosci, potrzeba ,lo-
g0 nieSmiertelnosci”. Sam Sokrates pozo-
staje nadal ,nie na miejscu”, nie jest tam,
gdzie go szukamy (Ateny, Arystofanes, Pla-
ton, Ksenofont etc.), lecz tam, gdzie go po-
zornie nie ma (szata Arlekina). Sam Sokra-
tes mowi raz jeszcze: nie jestem tam, gdzie
mnie znajdujecie (bios), jestem tam, gdzie
mnie pozornie nie ma (dzoe). Nie jestem
w pimie, ktore jest pismem Platona, je-
stem w mowie, ktéra nigdy nie stata sie pis-
mem.
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