ToMASZ DALASINSKI

ANARCHIA I DOSWIADCZENIE, CZYLI OD DEKONSTRUKCJI RELIGII DO ,,SEABEJ”
METAFIZYKI W POEZJI JACKA PODSIADLY

Nie potrafie sie przetamac.
Jacek Podsiadto, Wigilia®

Pytania o kwestie religijnosci 1 wiary w poezji Jacka Podsiadly — niebgdace, jak si¢
okaze, tozsame z pytaniami o literackie reprezentacje sacrum® — sa dla interpretatora tylez
podstawowe i kluczowe, co utrudniaja spragmatyzowanie interesujacego nas problemu.
Utrudnienie to wydaje si¢ — co dostrzeglta juz Zofia Zarebianka® — skutkiem
niejednoznacznosci  stosunku  bohatera  tekstow  Podsiadly do, po pierwsze,
zinstytucjonalizowanej, zoficjalizowanej i zrytualizowanej religii, po drugie — spdjnosci
pogladéw na sfere sakralna®, i po trzecie — do$wiadczenia religijnego (czy raczej:
doswiadczenia metafizycznego) stanowiacego zawsze doswiadczenie jednostkowe,
zindywidualizowane czy sprywatyzowane. Niejednoznaczno$¢, o jakiej mowa, mozna
sprowadzi¢ do kategorii anarchicznego buntu (takze w najbardziej literalnym rozumieniu
terminu ,,anarchicznosci”, to jest w odniesieniu do Lévinasowskiej koncepcji bytu an-
archicznego, pozbawionego fundamentalnego zrdodta) o podstawach kontrkulturowych, ktéry
skierowany zostaje przeciwko religii jako instytucji zaréwno zycia spoleczno-publiczno-
politycznego, jak i ,zycia wiary”®; buntu, ktéry jednak, paradoksalnie, nie wywoluje
relatywizmu 1 nihilizmu, ale stanowi probg skonstruowania nowej, ,,stabej” metafizyki jako

odpowiedzi na wspodiczesna, wysoce stechnicyzowana rzeczywistos¢, a w dalszej kolejnosci —

1 J. Podsiadto, Wigilia [w:] tegoz, Pod swiatlo, Opole 2011, s. 39.

2 Celem tego szkicu nie jest bowiem — skadinad interesujace — zbadanie kwestii ilosciowego natgzenia
w strukturze tekstow poetyckich Podsiadly nawiazan do religijnej, nie tylko zreszta chrzescijanskiej, leksyki,
genologii, liturgii, motywiki, topiki itp., a takze omowienie ich z funkcjonalnego punktu widzenia (a takie proby,
co nalezy odnotowaé, byty juz podejmowane — zob. np. dokonang przez Zenona Ozoga analiz¢ Konfesaty w
perspektywie confiteoru: Z. Ozog, Modlitwa i quasi-modlitwa w liryce po 1989 roku (na przyktadzie miodej
poezji) [w:] Nowa poezja polska. Twércy — tematy — motywy, red. T. Cie$lak i K. Pietrych, Krakéw 2009, s. 109—
110), ale proba odpowiedzi na pytanie o sposob funkcjonowania w tej poezji kategorii duchowosci.

3 7. Zarebianka, Rzeczywistos¢ i duch(owosé) w nowej poezji na przykladzie tworczosci pokolenia ,, brulionu”
[w:] tejze, Czytanie sacrum, Krakow — Rzym 2008, s. 90-91.

* Jak trafnie zauwazyt Rafat Rzany, ,.jesli kto§ chcialby podja¢ si¢ karkolomnego zadania okreslenia w sposob
zwigzly, czytelny i maksymalnie jednoznaczny przekonan religijnych bohatera poezji Jacka Podsiadly, tego
porte-parole autora [...], to musiatby siggna¢ [...] do wiersza Plateau, konczacego si¢ wyznaniem: »Dwojac sig
i trojac / — w pojedynke przymierzam usta do twego imienia«”. R. Rzany, Imi¢ Boga. O kilku wierszach Jacka
Podsiadly, ,,Tworczo$¢” 2000, nr 6, s. 160.

® Zob. np. A. Spolna, Na obrzezach. Jacek Podsiadlo i Marcin Swietlicki wobec znakéw wspélnoty religijnej,
,Tekstualia” 2011, nr 2.



nowych ontologicznych podstaw podmiotowosci wyzwalajacej si¢ z opresywnych praktyk

spotecznych i negujacej mechanizmy systemowej kontroli jednostki.
1. Kontestacja i pewnos$¢

W poezji Podsiadly odnalez¢ mozna inspiracje rdéznymi, czgsto zupeinie sobie
przeciwstawnymi, nurtami i pradami religijnymi: przede wszystkim chrystianizmem®, ale
takze animizmem (np. Osmy wiersz ekozoficzny'), panteizmem czy buddyzmem (np.
Pielgrzymi, bracia w wedrowce — s. 272); jest to zreszta zgodne z poczynionym przez
Wojciecha Gutowskiego rozpoznaniem, ze w XX-wiecznej literaturze sacrum pojmuje si¢
zwykle uniwersalistycznie, ,jako fenomen wspdlny rdéznym religiom 1 formom
metafizycznego pragnienia, wyrazajacy si¢ w praktycznie nieskonczonej iloci réznorodnych
1 wieloznacznych hierofanii”®. Niezaleznie jednak od typu inspiracji, wspolnym
mianownikiem wigkszo$ci nawiazan religijnych w wierszach Podsiadly pozostaje taka
kategoria mys$lenia sakralnego, ktora nazwa¢ mozna kontestacja instytucjonalizacji
religijnosci.

Bunt  przeciwko instytucjonalizowaniu ~ religijnosci ~ oraz  religijnosci
instytucjonalizujacej jest sprzeciwem jednostki skierowanym w strong opresywnej wiladzy
tradycyjnego dyskursu sakralnego. Niezgoda na zawlaszczanie wewngtrznosci przez
zewngtrzno$¢, a przynajmniej na determinowanie tego, co ,,swoje” przez to, co tak czy inaczej
,»cudze”, znajduje u Podsiadty wyraz przede wszystkim w negowaniu postrzegania instytucji
religijnych (glownie Kosciota katolickiego) jako jedynych sankcji wyznaniowej praxis; tak
dzieje si¢ na przyklad w stynnym Liscie do papieza Jana Pawta Drugiego. Pocztq
niedyplomatycznq (s. 438), w ktorym krytyce — zarowno bezposredniej, jak 1 posredniej,
poprzez atak na dogmatyzm — poddawany jest autorytet papieski w sprawach, na ktore wiara

oddziatuje sekundarnie, a takze w wierszu Piotrze mdj, Piotrze:

wiatr targnal si¢
na zycie mojego sadu
szarpie korony drzew

z galezi zacis$nigtych w seki

® Najblizej, jak si¢ zdaje, Podsiadle do franciszkanizmu. Zob. A. Legezynska, P. Sliwinski, Poezja polska po
1968 roku, Warszawa 2000, s. 147.

" J. Podsiadlo, Wiersze zebrane, Warszawa 2003, s. 293. Dalej cytuje wiersze z tego tomu w tekscie glownym,
podajac w nawiasie numer strony tego wydania.

® W. Gutowski, Wsréd szyfrow transcendencji. Szkice o sacrum chrzescijanskim w literaturze XX wieku, Torun

1994, s. 11.



wyrywa berta
i pokrzywy placza jak pazie

w pokrzywach kuca nagi $§mieszy Piotr
cierpiacy na wieczne zaparcie

Piotrze nie jeste$ opoka

nie zbuduje na tobie mojego kosciota

— nasza wiara zasnie snem zotnierza

snem na baczno$¢ kradzionym snem na warcie (s. 118—119).

Tekst ten — podobnie jak List do papieza... — ma charakter nie tyle bluznierczej (czy
przynajmniej oszczerczej) negacji religijnosci jako takiej, ile, po pierwsze, protestu przeciwko
upolitycznieniu i profanacji misji instytucji wyznaniowych (tj. przeciwko politycznemu i
stricte ludzkiemu czy doczesnemu wymiarowi ich dziatalno$ci), a po drugie — ironicznego
kontestowania tych instytucji. Pojawiajaca si¢ w obydwu wierszach prowokacja (w wypadku
Listu do papieza... wregez skandalizowanie) nie jest zatem celem w samym sobie — stanowi
ona raczej $rodek do osiagnigcia odmiennego celu, jakim jest proba (tu zaledwie
sygnalizowana) okreslenia nowego typu duchowosci.

Religijna kontestacja w poezji Podsiadty widoczna jest tez na innej plaszczyznie, jaka
stanowi bunt juz nie przeciwko instrumentalnemu traktowaniu religii jako instytucji, lecz
przeciwko profanacji samej duchowosci. Z takim zjawiskiem mamy do czynienia w Koledzie
(s. 391), w ktoérej ukazana jest ideologizacja duchowosci, aprzez to jej zblizenie do
instytucjonalnej religii (tym samym — oddalenie od autentycznej wiary), jak réwniez w

S’wiqtyni :

Swia;cynia, $wiatynia, krwawiace brzuchy ambon,
wieczna lampka alarmu u pancernej kasy,
kaptan, gdy go przebi¢ kropidiem pod zebro
brzeczace jelita zagarnia pod siebie

dymiac na posadzce. Swiatynia, §wiatynia,
spowiedz przy straganie, hostia, orzel, reszka,
zeton pod podwojnym jezykiem litanii,

wierni na kolanach.

Organy $cigania, otowiane nuty,

ministrant kadzidtem odstania swo6j odwrot,

z gorejacej komzy w poswigcong wodg

skacze bez oddechu, §ledzac btyski nozy
wyjetym z kielicha rubinowym okiem.
Swiatynia, §wiatynia, palisady gromnic
obracaja krzyze na roznach ptomieni

a kopnigty aniot z przetraconym skrzydtem

leci rykoszetem po pomstg do nieba.

Szatan w aureoli, wierni na kolanach,

proboszcz na kasjerce, §wiatynia, §wiatynia,

na ottarzu banknot, na dzwonnicy dzwon (s. 12).



W powyzszym tekscie, jak si¢ zdaje, nie chodzi o destrukcje istotnosci do§wiadczenia
religijnego, ale o zredukowanie wagi spotecznych mechanizmow dziatania Kosciota
przestaniajacych zasadniczy cel jego istnienia (ko$cidt porownany zostaje do centrum
handlowego, w ktérym handluje si¢ mitosierdziem), a takze o ukazanie dezorientacji
cztowieka poszukujacego sacrum w $wiecie zdominowanym przez instytucjonalne praktyki
organizacji wyznaniowych.

Paradoksalnie zatem, bunt przeciwko religijnosci, jaki wystepuje w poezji Podsiadty
(a ktorego doktadne omoéwienie przekroczyloby z pewno$cia ramy jednego szkicu) nie
stanowi wyrazu radykalnego sekularyzmu, ale powrotu do jakiejs$ duchowosci’, chocby takie;,
ktéra funkcjonowalaby jako element spoleczenstwa postsekularnego, a takze poszukiwania
jakiego$ typu sacrum®. Kontestowanie religijnosci nie jest rownoznaczne z kontestowaniem
mozliwosci dookreslenia formuty duchowos$ci czlowieka przetomu XX 1 XXI wieku;
sprzeciw w stosunku do instytucjonalnego sacrum nie wyklucza uwrazliwienia na postawe
metafizyczna, co wigcej — nie uniemozliwia traktowania duchowosci jako sfery praxis
,potocznej”, innymi stowy: sfery codziennego doswiadczenia jednostki.

Duchowo$¢ nie oznacza tutaj zamknigcia podmiotu w S$cisle okreslonych przez
instytucje ramach, ale otwarcie ,,ja” na impulsy pochodzace z zewnatrz 1 interioryzowanie
tych impulsow bez decydujacego wptywu (cho¢ jednak zawsze z jakim$§ posrednictwem —
przywolywanym na przyktad na zasadzie negacji) praktyk spotecznych. Otwarto$¢ ta,
rozumiana jako niekonfesyjno$¢ i anarchiczno$¢, przenoszona jest takze (co wida¢ na
przyktad w Konfesacie — s. 410) na ptaszczyzng transcendencji i aksjologii legitymizowanych
metafizycznie, cho¢ nie zawsze religijnie (w znaczeniu ,,mocnej” religii wyznaniowej).
Poetycka Konfesata, bedaca tak naprawde ujawnianym publicznosci (i Bogu, o ktorym nie
mozna powiedzie¢ niczego ponad to, ze jest ,nijaki”) soliloquium, dowodzi m.in., Ze
do$wiadczenie duchowe — indywidualne i prywatne — jest dla Podsiadly, jak wczeséniej dla
Eliade’owskiego homo religiosus, zawsze rzeczywiste i zawsze prawdziwe. Co wigce] —
doswiadczenie to stosunkowo czgsto sytuowane jest ponad najistotniejszym, jak mogtoby si¢
wydawaé, typem doswiadczania rzeczywistosci — poezja. Spdjrzmy np. na taki fragment

poematu Jadqc do ciebie:

Gdybym publikowal swoje wiersze w setkach tysigcy egzemplarzy,

® Zob. np. A. Bielik-Robson, Nowoczesnos¢ jako doswiadczenie religijne [W:] Nowoczesnosé jako
doswiadczenie, red. R. Nycz i A. Zeidler-Janiszewska, Krakow 2006.

1% Dobrze udowadnia to Sylwia Grzeszna w szkicu Osobisty ochroniarz , nieznanego Boga”. Poszukiwania
sacrum w poezji Jacka Podsiadly, ,,Acta Universitatis Lodziensis. Folia Litteraria Polonica” 2012, nr 4 (18).

’



gdybym co tydzien czytat je w radio a co dwa tygodnie
udzielat wywiadu telewizji, gdybym codziennie otrzymywat
kilogramy listow i kilometry przekazéw pienigznych,
gdybym przyjmowat na audiencjach prezydentdéw i papiezyce
a Miloséci bym nie miat — bylbym niczym (s. 61).

Parafraza Hymnu o mitosci $w. Pawla sprowadza chrzeScijanskie postrzeganie uczucia
do poziomu kluczowego zjawiska, wobec ktorego obojgtnie przej$¢ nie moze czlowiek
pragnacy dokona¢ samookreslenia poprzez wlasna dziatalnos¢ (w tym wypadku — literacka).
Mito$¢ — nie tylko zreszta agape, takze przeciez eros — ma, zdaniem Podsiadty, swoje zrodto
w sferze metafizycznej; tym samym kazdy rodzaj ludzkiej dziatalnosci zaposredniczony jest
w tej sferze, przez co zwrot ku doswiadczeniu duchowemu (przypominajacy do pewnego
stopnia arkadyjsko-utopijny sposob kontrkulturowej orientacji w $wiecie) jest zwrotem ku
rzeczywistosci zdekonwencjonalizowanej 1 autentycznej (niezaktamanej).

W zwiazku z powyzszymi ustaleniami mozna zauwazy¢, ze znaczenie anarchicznego
gestu Podsiadly nie wyczerpuje si¢ w zadnej z przedstawionych przez Zargbianke™ strategii
wobec sacrum w poezji po roku 1989: kontestacji, negacji, profanacji, substytucji, kreacji i
afirmacji. Sigga ona glebiej, w sferg tozsamosciowego autokonstruowania ,,ja”, bo, jak si¢
zdaje, stosunek bohatera wierszy autora Arytmii do religijnosci okreslany jest przez sama
kategori¢  do$wiadczenia, czy inaczej: nieustannego doswiadczania  wiary
I doswiadczania siebie poprzez wiarg. W tym sensie religijnos¢ ulega zdekonstruowaniu, ale
nie jest destruowana; Podsiadlo odzegnuje si¢ od pojmowania wiary jako instytucji
wyznaniowej, lecz, jednoczesnie, stara si¢ ocali¢ w poezji jaka$ odmiang metafizyki, ktora

nazwa¢ mozna metafizyka ,,stabg”.

2. Grunti bez-grunt. ,,Staba” metafizyka

Zastosowanie teorii ,,stabej” metafizyki do badan nad religijnos$cia w poezji Podsiadty
uprawomocnia nie tylko sprzeciw wobec instytucjonalizacji wiary, ale i dostrzegalne w wielu
wierszach przeswiadczenie o istnieniu transcendentnego wymiaru rzeczywistosci. Na
potrzeby tego szkicu przywotane zostang trzy takie teksty: / znowu twoj Bog, ktorego nie ma,
zwyciezyt mojego Boga (s. 146) (tutaj najistotniejsza bgdzie sama konstrukcja tytutu), *** |
zobaczytem niematerialne... (Obydwa z tomu Mozna jeszcze na mnie polowac) i\ Gory, mitosé,

wiatr (wiersz opublikowany w ,,NaGtosie”):

1 Zoh. Z. Zarebianka, De(kon)strukcja sacrum? Strategie wobec sacrum w twérczosci poetyckiej po 1989 roku.
Rekonesans, [w:] Literatura polska po przetomie 1989 roku, red. S. Gawlinski i D. Siwor, Krakow — Bielsko
Biata 2007, s. 113.



I zobaczytem niematerialne. Slady swoich bosych stop

Na zimnej, wylozonej kafelkami podtodze WC. [...]
Chcialoby si¢ zaklac albo jeknac:

Ojcze nasz! [...].
(*** I zobaczylem niematerialne..., s. 146)

Noca, gdy myje¢ si¢ w strumieniu przed
snami o tobie, §wietlik
wysyta ku mnie sygnaty.

Z bezkresnej trawy nieba
gwiazda
wysyta ku mnie sygnaty.

Niewidzialne granie pna si¢ niebosktonem,
wiatr zaczesuje do gory zielone wlosy lasu

i spryskuje jego fryzurg mgta,

samolot sunie wysoko, wysyta ku mnie sygnaty.

Kto$ dat za nas na zapowiedzi.
Optacit nasza Mitos$¢ i pcha nas ku sobie.
(G6ry, mitosé, wiatr, s. 424)

W kazdym z tych tekstow odnalez¢ mozna $wiadectwo przekonania o istnieniu
,stabego” Boga czy ,,stabej” niematerialnosci, ktére tak czy inaczej determinuja podmiotowe
urzadzanie si¢ w rzeczywistosci. ,,Stabo§¢” ta nie wyklucza hierofanii, uniemozliwia jednak
realne uobecnienie si¢ metafizyki w sensie ,,mocnym” czy tez przynajmniej odczuwanie przez
,ja~ takiego uobecnienia. W wierszu bez tytulu nieobecnos¢ tego, ktoéry — zgodnie z doktryna
katolicka — jest czysta Obecnoscia, stanowi paradoksalny (a czy mogiby by¢ inny?) dowdd na
jego istnienie. To whasnie brak Boga, stajac si¢ ,,brakiem braku”, dokumentuje jego obecno$é
w podmiocie, w ,ja” — i dzigki temu $lady stop cztowieka umozliwiaja mu, ba, wrecz
nakazuja, zwrocenie si¢ do nieobecnego Obecnego stowami modlitwy (a czy jest to jeknigcie,
czy przeklenstwo, to juz zgota inna sprawa). Co ciekawe, analogicznie sprawa wyglada w

koncowej partii Gorqczki ztota oraz we fragmencie ,, 100 pomystow na Boga w domu "

bywaja odloty
z ktorych sig¢ nie wraca
do skalanych gniazd

Kalifornie obtakanych

zlote zyty

ekstatyczny krzyk odkrywcow
i ciche ztote strzaly

po Drodze sa noce w parkach

$niadania na trawie

trawa na $niadanie

golebie niepokoju trzepoczace w piersiach



dlugie wlosy wieczoréw
wiersze o zmeczeniu
wolna Mitoé¢ na ztamanej palmie

i wszedzie Pan
najlepszy bo nieobecny [podkr. T.D.].
(Gorgczka zlota, s. 83)

Bog jest uwigziony we wngtrzu baterii do przenosnego radia.
Bog jest suszony migdzy kartkami ksiazek. Przypalony na patelni.
Jest tez trochg Boga w kieszeniach portfela.
Nowe wktady do dlugopisu sa Go jeszcze pelne.
Bog wpadt do wanny w tazience i daremnie przebiera oSmioma nogami.
Watki magnetofonu przesuwaja Boga z predkoscia 19 cm/sek.
Lecz dom jest pusty.
(,, 100 pomystéw na Boga w domu”, s. 179)

W gruncie rzeczy to zatem nieobecno$¢ — ,oslabienie” metafizycznej sankcji —
stanowi jedyny realny dowod na istnienie kogo$, kto stoi ponad nami i podejmuje za nas
decyzje, kogos, kto ,,dat za nas na zapowiedzi./ Optacil nasza mito$¢ i pcha nas ku sobie”.

Metafizyke ,,staba” uzna¢ mozna za skladowa teorii ,,stabej” filozofii Constantina
Noiki i Gianniego Vattimo. Filozofia ta zaklada, ze niemozliwy jest zarowno powrdt
do metafizyki tradycyjnej, jak i calkowita rezygnacja z jakiejs odmiany metafizyki; mozliwa
jest natomiast ,,filozofia biedu” czy ,btadzenia” rozumianych jako nieustanne zacieranie
ostatecznego celu poznania, prawdy 1 Zycialz. Mysl ,,staba” samodefiniuje siebie jako postawe
nieakceptacji dla metafizyki w jej klasycznym ksztalcie; Noica, a zwlaszcza Vattimo
(zbieznie zreszta z rozpoznaniami Michela Foucaulta 1 Gillesa Deleuze’a) stara si¢ ukazac
iluzoryczno$¢ klasycznych poje¢ metafizycznych (prawdy, podmiotu, natury, poczatku) jako
poje¢ ,,mocnych”, statych, substancjalnych i wewngtrznie niesprzecznychlS, ustanawiajac w
miejsce metafizycznej arché niespdjnos¢ i niejednolitos¢. Stuzy to probie ujawnienia
metafizyki jako sztuki demaskacji — ustawicznego skrywania nieciaglosci pod pozorami
statosci.

Negujac klasyczna metafizyke, Vattimo — podobnie jak Podsiadto — zwraca uwage
na jej opresywno-represyjny charakter, to znaczy na metody, przy pomocy ktorych stara si¢
ona determinowa¢ poczynania cztowieka; chodzi tutaj zwlaszcza o koncepcje linearnej

narracji, ewolucji i przyczynowo-skutkowego rozwoju podmiotu. Wyzwoleniem

12 7ob. G. Vattimo, Koniec nowoczesnosci, przet. M. Surma-Gawlowska, wstgp A. Zawadzki, Krakoéw 2006,
s. 154-159.

3 Zob. M. Foucault, Nietzsche, genealogia, historia [w:] tegoz, Filozofia, historia, polityka. Wybér pism, przet.
D. Leszczynski i L. Rasinski, Warszawa 2000 i G. Deleuze, Nietzsche i filozofia, przet. B. Banasiak, Warszawa
1993,s. 7.



Z metafizycznego kregu zarowno dla filozofa, jak i1 dla poety, wydaje si¢ by¢ koncepcja
wiecznego powrotu tego samego, wiecznej terazniejszosci emancypujace; ,,ja’.

Vattimo relacje mysli ,,stabej” do kulturowej tradycji okresla Heideggerowskim
pojeciem Verwindung — kategorii opisujacej postrzeganie metafizyki jako czego$ dalekiego,
pozostajacego poza terazniejszo$cia, a jednoczesnie czego$ bliskiego, czego$, co
terazniejszo$¢ obciaza. Dzigki temu zwraca si¢ w strong nowej ontologii i nowej
epistemologii, odwotlujac si¢ przy tym do Heideggerowskiego zakwestionowania tradycyjnej,
»mocnej” metafizyki ujmujacej byt jako warto§¢ ugruntowana 1 odznaczajaca si¢
potencjalnoscia poznawcza. Zwrot ten polega na ostabieniu elementarnych kategorii poprzez

zwiazanie ich z hermeneutyka:

U podstaw tej stabosci mysli wobec istnienia, z powodu ktorej myslenie miatoby oznacza¢ jedynie
przyjecie do wiadomosci zastanych form duchowych poprzez ich ,,degustacje”, lezy, jak si¢ wydaje,
zaciemnienie pojgcia prawdy. Powiazanie stabej mys$li z hermeneutyka moze zreszta $wiadczy¢ o
stuszno$ei tych podejrzen. Skoro bycie nie jest, ale przekazuje sig, to myslenie bycia nie moze by¢
niczym innym, jak tylko prze-mys$leniem tego, co zostalo powiedziane i pomyslane. Takie wiasnie
przemysliwanie, ktore jest autentycznym mysleniem (jako Ze nie jest nim ani naukowe mierzenie, ani
techniczne porzadkowanie), nie moze korzysta¢ z logiki opartej na zasadach sprawdzalnosci i rygorze
dowodzenia, lecz tylko postugiwaé sig starym, czysto estetycznym narzedziem intuicji*.

W obliczu ,,ostabionej” metafizyki podmiot staje si¢ swoistym modusem zawieszenia
miedzy zamiarem (stania-si¢), ewentualnoscia (,,gdyby” stania-si¢), negatywnoscia
(niemozliwo$cia stania-si¢) oraz realnoscia (stawania-si¢), ktory sam siebie okresla jako

15 a wigc to, co mimo ze nie przyjeto si¢ — bo przyja¢ nie mogto — jako

,bytowa resztke
klasyczny byt ,,mocny”, rosci sobie prawo do jakiej$ ontologii 1 jakiejs metafizyki
obecno$ciowej, nawet jesli jest ona oparta na kategoriach braku i nieobecnosci. Podmiot

1 ktory odrzuca peknig

zyskuje wobec tego charakter nielogocentrycznego $ladu bytu
obecnos$ci rozumiang jako centrum sensow i znaczen. Nie oznacza to jednak catkowitego
zniesienia metafizyki jako poswiadczania obecnos$ci, ale raczej przeformutowanie jej w
kierunku poswiadczania nieobecnosci, a zatem, paradoksalnie — w Kkierunku

metafizycznego poswiadczania obecno$ci nieobecnos$ci. Pojawia si¢ dzigki temu

Y G. Vattimo, Dialektyka, roznica, mysl staba, przet. M. Surma i A. Zawadzki, ,,Teksty Drugie” 2003, nr 5,
s. 133.

15 Zob. A. Zawadzki, Noica: rumurska kruchosé bytu [w:] tegoz, Literatura a mysl staba, Krakow 2009, s. 44.

16 Zob. J. Derrida, Forma i znaczenie. Uwagi o fenomenologii jezyka [w:] tegoz, Pismo filozofii, przet.
B. Banasiak, Krakow 1992. Gruntowny przeglad tej krytyki przeprowadza Barbara Skarga — zob. taz, Spor
Z Derridq [W?] tejze, Slad i obecnos¢, Warszawa 2002.



roztam, peknigcie, ktére w tradycyjna metafizyke wpisuje si¢ ,,organicznie 1 systematycznie,
artykutujac od wewnatrz $lady pewnego przed i po oraz zewnetrza metafizyki*’.

Sensowno$¢ nieobecno$ci formutowana jest zatem jako §lad splotu réznic, a wige $lad
zawsze Innego, ktéry jest pewna forma, ale nie w ujeciu fenomenologicznym (jako sama
obecno$é), ale w ujeciu jezykowym — bo to, co jest sladem nieobecnego Innego, jest tekstem
bez okreSlonego znaczenia 1 takiego znaczenia domagajacym si¢ od samego Innego
uczestniczacego w tekscie. Co wigcej — myslenie o ,,ja” w kategoriach (jakiej§) obecnosci
umozliwiane jest przez jego nieobecnos$¢ zaswiadczang Sladem, nie za$ odwrotnie: ,,zywa
obecnos¢ tryska na gruncie swej nietozsamosci ze soba oraz mozliwosci retencyjnego sladu.
Zawsze juz jest $ladem™®. Skoro obecnogé jest sladem zawsze (i od zawsze), to w zaden
sposob nie mozna jej percypowac — percypowac¢ mozna jedynie jej nieobecnos¢, a wige slad,
sama obecnos¢ jest natomiast iluzja czegos, co nie istnieje w postrzeganiu 1 mys$leniu Innego.
Jezeli jednak percypujemy nieobecnos¢ w $ladzie, to tak czy inaczej wciaz znajdujemy
si¢ w obszarze jakiej$s metafizyki, ktora lokalizuje nicobecno$¢ w konkretnym ,,tu
I teraz” odsylajacym do nigdy niebylej obecnosci — bowiem, jak powiada Derrida przy
zupehie innej okazji, nalezy ,,nie tyle uwalnia¢ si¢ od niej [metafizyki — przyp. T.D.], co nie
miatoby Zadnego sensu i pozbawialoby nas §wiatla sensu, lecz opiera¢ mu [jezykowi
metafizyki — przyp. T.D.] sie tak dalece, jak to tylko mozliwe°,

Mozna zatem stwierdzi¢, ze obecnos¢ jest znakiem z przeszlosci, ktory nigdy nie
zaistniat w formie fenomenu, a jedynym jego sposobem przejawiania si¢ jest pamig¢; tym
samym obecno$¢ nie moze by¢ dana ,tu i teraz”, a zatem nie moze si¢ faktycznie uobecnic.
Negacja klasycznej metafizyki obecnosci wprowadza wigc w miejsce ontologii pewien rodzaj
kognicji, procesu myslowego skierowanego na terazniejszo$¢ zdolna do przywotywania
uprzednich terazniejszoéci poprzez $lady. Slady sa przez to do$wiadczeniami czasowosci
pojmowanej jako nastgpstwo terazniejszych stanow podmiotu i, paradoksalnie, nie odsytaja w
tyl, ale stymuluja nowe aktualnosci ,ja”, ktére unieobecniaja aktualno$ci poprzednie,

przeksztalcajac je w §lady minionego/niezrealizowanego. Obecno$¢ zatem nigdy nie moze

7). Derrida, Forma i znaczenie, s. 127.

8 ). Derrida, Glos i fenomen. Wprowadzenie do problematyki znaku w fenomenologii Husserla, przel.
B. Banasiak, Warszawa 1997, s. 140.

9 Cyt. za M.P. Markowski, Gra przeciw strukturze [w:] tegoz, Efekt inskrypcji. Jacques Derrida i literatura,
Bydgoszcz 1997, s. 98. Wydaje sig, ze brak realnej ucieczki z metafizyki warunkowany jest nieredukowalna
zaleznoscia miedzy tradycja, nawet nieobecna, a tym, co stara si¢ ja odsunaé; odsuwanie to musi bowiem —
z koniecznos$ci — odbywac si¢ jezykiem i w dyskursie odsuwanego. Stusznie pisat bowiem Jacques Bouveresse,
ze ,,najbardziej nawet radykalna kontestacja filozofii zmuszona jest w fatalny (prawie) sposob przyja¢ forme,
logikg oraz immanentne postulaty podwazanego przez nia dyskursu filozoficznego”. Tenze, Racjonalnosé
i cynizm, przet. M. Kowalska, ,,Literatura na Swiecie” 1988, nr 8/9, s. 351.
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zosta¢ zrealizowana, jednakze jej tropienie, podazanie po $ladach, jest forma
metafizycznego wskazania na niecodpowiednio$¢ sladu i jego faktycznego odniesienia
spowodowana przeczuciem wieczno$ci terazniejszoéci’’, czyli ukazania niemozliwosci
odczytania $ladu jako $ladu czego$ obecnego.

Przeczucie odsylania $§ladu do jakiej§ obecnosci pozostaje w kazdym momencie
przeczuciem, w zadnym natomiast momencie nie odsyla do realnego, gdyz realne jest realne
tylko ,.tu i teraz” jako nieobecnosé¢ reprezentowana §ladowo. Slad odnosi si¢ do Nieustannie
Innego, a wigc mozna powiedzieé, ze wszystko, co rozumiemy jako ,,teraz”, to jest wszystko,
W czym 1 poprzez co si¢ przejawiamy, jest jakims$ sladem; tym samym pojawia si¢ tutaj
metafizyka negatywna (nie antymetafizyka), ktéra obecno$¢ czyni nie tylko
przeciwienstwem, ale i punktem wyjscia oraz elementem niezbg¢dnym dla zaistnienia realnego
— nieobecnosci. W zwiazku z czym nieobecno$¢ jest negatywna obecnoscia — tym, co
potrafimy sobie przedstawi¢ jako nieobecne bycie ,,ja” wobec Innego bez samo$wiadomosci
nicobecnosci’, ktore wydarza si¢ na skutek nieustannego ruchu teraZniejszosci
odwlekajacego relacje z ,,teraz” do pamigciowej obecnosci.

Obecnos¢ sacrum w poezji Podsiadtly zdaje si¢ by¢ wiasnie taka obecnoscia, o jakiej
mowit Vattimo. Bog przywolywany w jego wierszach jest kim§ jednocze$nie znanym i
nieobecnym (w potocznym sensie), bliskim (poprzez tradycj¢) i niezmiernie dalekim,
niezbednym cztowiekowi i niemozliwym — w ludzkim, racjonalno-empirycznym rozumieniu.
Podsiadlo rownoczesnie kwestionuje metafizyke, jak 1 wlacza si¢ w nia przy pomocy
indywidualnego doswiadczenia oraz spotecznych rytualow (np. rytuatdow pogrzebowych w
wierszu Brother Death Blues®®); bohater jego wierszy staje sie przez to kimé w rodzaju

Mitoszowskiego ,,bezdomnego umystu religijnego”23

— tego, kto poszukuje sacrum, lecz
pragnie pozosta¢ poza wyznaniowymi instytucjami.

Wydaje sig, ze do problemu metafizyczno$ci poezji Podsiadly okreSlanej przez
,»stabos¢”, czyli nieobecna obecnos¢ transcendencji, mozna zastosowa¢ ukuta przez

Wojciecha Bonowicza analizujacego religijne wiersze Marcina Swietlickiego formute

% podobnie, jak si¢ zdaje, sprawe te ujmowal Emmanuel Lévinas: ,,Zadna pamigé nie moze i$¢ $ladem tej
przesztosci. Jest to przeszlo$¢ niepamigtna, a moze tez wieczno$¢, ktdrej sens nie jest obcy temu, co przeszte” —
zob. E. Lévinas, Slad innego, przet. B. Baran, [w:] Rozum i stowo. Eseje dialogiczne, red. B. Baran, Krakow
1988, s. 111.

2l Wydaje si¢ wiasnie, ze $wiadomo$¢, o ktorej Derrida pisal, Ze ,,nie oznacza [ona — przyp. T.D.] niczego
innego, jak tylko mozliwos$¢ obecnosci dla siebie, tego, co obecne w zywej obecnosci” (tenze, Glos i fenomen,
s. 17), jest kluczowym pojeciem w negatywnej metafizyce $ladu. Swiadomo$é bowiem jest zawsze spozniona w
stosunku do $ladu, to znaczy: w momencie uswiadomienia sobie obecnosci $ladu, $lad staje sig¢ nieobecny
W ,teraz” podmiotu, podmiot nigdy wigc nie moze sta¢ sig¢ obecny jako byt refleksyjny.

22 . Podsiadto, Brother Death Blues [w:] tegoz, Kra, Krakow 2005, s. 30—33.

2 T, Merton, C. Milosz, Listy, przet. M. Tarnowska, Krakow 1991, s. 155.
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24, Metafizyczno$¢ ,,nieoczywista” to transcendencja niejasna, ale

,hieoczywistego
wyczuwalna i definiowalna (jako Heideggerowskie tropienie ,,$ladéw po zbiegtych bogach”).
Poezja Podsiadly nie jest bowiem jedynie anarchiczno-satyrycznym komentarzem do
instytucjonalnej, utatwionej i uladzonej, religijnosci, ale i dramatycznym zapisem ,,glodu
Boga” oraz — czesto melancholijnej — tegsknoty za wysubtelnionym doswiadczeniem
uduchowienia, ktore nie ma statusu tego, co oczywiste, ,,mocne”. Do§wiadczenie to rozgrywa
si¢ w dialektyce kategorii grzesznosci i czysto$ci; kategorie te, paradoksalnie, nie pozostaja w
manichejsko-wczesnochrzescijanskiej opozycyjnej relacji  (dychotomia cielesnosci i
boskosci), lecz ustawicznie sprowadzane sa przez Podsiadle do rzeczywistosci pojedynczej
egzystencji. Grzeszno$¢ 1 czysto$¢ postrzega poeta jako dwa typy podstawowych praxis
kazdego cztowieka — niezaleznie od tego, czy te kategorie sa figuralizowane i sankcjonowane
religijnie, czy tez z tradycyjna religijnoscia nie maja nic wspdlnego.

Podmiot w wierszach Podsiadty, podobnie jak podmiot w filozofii egzystencjalistow,
poszukuje w sobie Boga utozsamianego z prawdziwym Byciem. Poszukiwanie to —

2 _ jest nie tyle

,Lutrzymywanie-sig-juz-w-prawdzie, w Otwartym tego, co si¢ skrywa i usuwa
odkrywaniem metafizyczno$ci, co jej wytwarzaniem na bazie wydarzania-si¢ Bycia w
cztowieku porzadkowanym przez do$wiadczenia grzeszno$ci i czystosci. Dla Podsiadly
bowiem metafizyczno$¢, a wlasciwie to, co (1 w jaki sposob) przy jej pomocy jest okreslane,
nie stanowi opresywnej wladzy instytucjonalnego dyskursu, ale jest zawsze pierwotnym i
rudymentarnym systemem orientowania si¢ czlowieka w jemu terazniejszej
rzeczywisto$ci, ktory gwarantuje epifani¢ Boga jako Bycia (Zycia) cztowieka, bo, jak
zauwazyl Georges Bataille, ,,to, co $wigte, jest kipiela zycia, ktore by trwa¢, wymaga pet
porzadku rzeczy; za sprawa tego, co $wigte, owo spegtanie przemienione zostaje w

rozpqtanie”26

. I nawet w sytuacjach, w ktorych metafizyczne doswiadczenie ma dla Podsiadly
charakter mysterium tremendum (nicobecnej Obecnosci czy obecnej Nieobecnosci), Swigtos¢
— rozumiana jako Bycie i zadomowienie si¢ ,ja” w tym Byciu — pozostaje jedynym
dostepnym czlowickowi modusem istnienia postrzeganym w kategoriach mysterium

fascinosum:

Swiety jest ogien na wietrze i popiot w moich wlosach.
Swigta czapla przeptywa ponad nasza polana.

Swigtym glosem przemawia niezwykla w tym miejscu rzeka,
brzeg jasny i brzeg ciemny, z tej strony taka, las z tamtej

24 Zob. Nieoczywiste. 77 wierszy religijnych Marcina Swietlickiego wedlug Wojciecha Bonowicza, Krakow 2007.
% M. Heidegger, Przyczynki do filozofii (Z wydarzania), przet. B. Baran, Krakow 1998, s. 81.
% G. Bataille, Teoria religii, przet. K. Matuszewski, Warszawa 1996, s. 48.



12

i dno zielonymi wlosami doktadnie myje nam stopy.
Swigte sa nasze ciala zmagajace si¢ z pradem.

Jest jeden Bog w wielosci.
(Dtugie ramiona Chrystusa, s. 185)

Tomasz Dalasinski

ANARCHY AND EXPERIENCE. FROM DECONSTRUCTION OF RELIGION TO
‘WEAK’ METAPHYSICS IN JACEK PODSIADLO’S POETRY
Summary

The article concerns the attitude of the speaker of Jacek Podsiadlo’s poems to the
phenomenon of religion and religiousness. The problems this article refers to focus on the
theory of ‘weak’ metaphysics, which can be applied to the study of religiousness in
Podsiadto’s poetry because of the presence there of the opposition against institutionalization
of faith, combined with the conviction that there exists a transcendent dimension of the
reality.



