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Jakub Momro

Skora, ktdra czuje

Hatas jest interwencja, tworzy interakcje.
Kakofoniczna interakcja daje czas

na polityczna korekte i mysl sprzeciwu'.
Lauren Berlant

Egzerga

Opowies¢ o wplywie Berlant na dzisiejsza mys$l krytyczna mozna zaczaé
od inklinacji bezposrednich, a wiec pewnej praxis, w ktérej teoria wyradza
sie z czujnego zycia w terazniejszosci. Proponuje podwdjnie odmienna
$ciezke postepowania. Rezygnujac z aktualizacji i bezposredniej aplika-
¢ji mysli Berlant, staram sie — po pierwsze — pokazac archeologie pew-
nych paradygmatéw myslenia, obejmujacych w réznym stopniu pomysty
i figury obecne w projektach samej autorki. Po drugie, archeologia ta nie
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1 L. Berlant, Cruel Optimism, Duke University Press, Durham—London 2011, s. 232.
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obejmuje idei Berlant wprost, lecz tworzy rodzaj pracy na obrzezach jej
dziel. Tymi gléwnymi marginesami sa: psychoanaliza, teoria krytyczna,
dekonstrukcja — wielkie alegorie wspétczesnych pojeciowych interwencji
w $wiaty, w ktérych przyszto nam zy¢.

Obrotowka

Podobno (tak w kazdym razie glosi legenda psychoanalityczna) ostatnie
slowa wypowiedziane przez Freuda brzmialy: ,Dusza jest rozciggla” Teza
ta podsumowuje w skrdcie dziwna ontologie, retrospektywnie ttumaczaca
cala psychoanalize jako wiedzg, ale innego rodzaju — zar6wno obca wo-
bec naiwnego humanizmu, jak i odlegla od empirycznego pozytywizmu.
W psychoanalizie za duzo jest spekulacji opartej na obrazach, swoistych
przeciw-pojeciach, aby mogla sta¢ sie odmiana rewolucji fenomenolo-
gicznej, zbyt wiele takze jezykowych analiz i kulturowych projekcji, aby
dato sie stwierdzi¢, ze Freudowska mysl mozna bez reszty wpisaé¢ w rygo-
ry naturalistycznej nauki, opartej na powtarzalnie stosowanej metodzie.
Oczywi$cie mozna powiedzie¢, ze niezdecydowanie Freuda pod wzgle-
dem kierunku poszukiwan to cecha absolutnie inherentna jego prac, ale
przeciez nie dazyl on nigdy, nawet w najstabszych teoretycznie partiach
(jak na przyklad w cze$ciach dotyczacych psychoz), do formy epistemo-
logicznego czy antropologicznego synkretyzmu. Freud — jako imig¢ wlasne
psychoanalizy — przypomina scene obrotowa splatanych czaséw nowo-
czesnych, na ktérej przewijaja sie obrazy nie§wiadomosci, bedacej na-
pedem tej teatralnej maszynerii. Na scenie tej ogladamy nakladajace sie
na siebie obrazy oraz slowa, i dzieki temu rozpoznajemy wlasne fantazje,
ktére — powtarzajac sie sita mechanicznego przymusu — wywotuja raz po
raz katartyczny dreszcz. Ale przeciez ta wspoélczesna katharsis nie zmienia
sceny jako takiej, nie pokazuje nagich cial i bezposrednich relacji: obro-
téwka caly czas krazyta i nadal bedzie krazy¢ ze zmieniajacymi sie deko-
racjami, z menazerig nieznanych postaci i bytéw uporczywie zjawiajacych
sie w naszych marzeniach sennych. To tam, jak wiadomo, tkwi zawiazek
traumy, indywidualny pepek snu, ktérego jednak nie jeste$my w stanie po-
ja¢, to tam rodzi sie elementarne pragnienie pochwycenia obiektu, ktére-
go, co prawda, nie potrafimy nazwad, a ktéry nas po prostu uwodzi. Sam
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ten proces uwiedzenia okazuje si¢ za$ na tyle ztozony, ze tworzy — jak gto-
si jedna z gléwnych konceptualizacji klinicznych i spolecznych Freuda —
kompleks.

Z tej perspektywy najwieksza zagadka pozostaje pojecie sceny pier-
wotnej, co$, co powstalo na przecieciu genialnego pomystu spekulatyw-
nego Freuda oraz jego klinicznej Zzmudnej i wieloletniej analitycznej pracy
z pacjentami®. Scena pierwotna nie jest zatem, jak czesto mdéwia dzisiejsze
teorie kulturowe, bezczasowa, odwrotnie: to sama czasowo$¢. Odkrycie
Freuda polegato bowiem na tym, ze zamiast linearnych historii mamy do
czynienia ze splatana intensywnoscia czasowosci, ktéra nie istnieje bez in-
dywidualnego odniesienia percepcyjnego®. Niczym w fizyce wielkich od-
kry¢ dwudziestego stulecia Freud pokazuje relacyjno$¢ czasowosci w wy-
miarze psychicznym, podobnie jak w naukach opartych na formalizacji,
ale do nich niesprowadzalnych (co wykorzysta pdzniej Lacan)*. Freud
staral sie wydoby¢ i uja¢ konceptualnie doznanie szoku, towarzyszace
jednostce wtedy, gdy konfrontuje sie z wlasna materialng inkongruencja,
nietozsamo$cia swojej mowy i myslenia, oraz nieredukowalng ambiwa-
lencja $wiata. Wydaje sie, ze caly problem mozna zamkna¢ w odkryciu
nieswiadomosci, ktéry niemal w calo$ci oparty zostal na odwréceniu mo-
delu nauki matematycznej, geometrycznej lub falsyfikacyjnej®. Freud mie-
rzyt sie wszelako z gtéwnym problemem, ktéry dotyczy kwestii entropii
i nieodwracalnosci zycia wpisanego w schemat energetyczny, dynamicz-
ny, ostatecznie: libidalny®. O ile wiec mozna zastanawiac sie, do jakiego
stopnia Freud rzeczywiscie myslal o srodowisku i morfologii zycia jako
mi-lieu nieSwiadomosci, o tyle z pewnoscia mozna stwierdzi¢, ze chciat

2 S. Freud, Z historii nerwicy dzieciecej, w: idem, Dwie nerwice dzieciece, przel. R. Reszke, KR, War-
szawa 2009, s. 119-134.

3 J. Laplanche, Problématiques VI Lapreés-coup, PUF, Paris 2006, s. 66—84.

4 J.Lacan, Le Séminaire. Livre XXIIL Le sinthome, Seuil, Paris 2006.

5  S. Wrébel, Odkrycie nieswiadomosci. Czy destrukcja kartezjariskiego pojecia podmiotu poznajacego?,
Fundacja na Rzecz Nauki Polskiej, Wroctaw 1997.

6 W tym sensie Poza zasada przyjemnosci jest préba konceptualizacji libido jako takiego, poza
opozycjami natury i kultury, ontogenezy i generycznej maszyny znaczern. Méwiac dialektycz-
nie, libido jest zawsze momentem, w ktérym Zycie spotyka sie nie tyle z sama $miercig, co
przeciw-zyciem — oto psychoanalityczna interwencja w fizykalny $wiat entropii — S. Freud,
Poza zasadg przyjemnosci, przel. J. Prokopiuk, PWN, Warszawa 2000.
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w swojej teorii dostrzec co$ wiecej niz ramowanie ludzkiego doswiadczenia
za pomocg réznych modalnos$ci czasu’. A zatem zycie jako element nauki
i doswiadczenie egzystencjalne oraz spoteczne mozna ujmowac w katego-
riach podwojnych. Z jednej strony jest ono wplecione w element dialek-
tyki zasad, rzeczywisto$ci i przyjemnosci, stajac sie zarazem afektywnym
nadmiarem i przekroczeniem gotowych w naturokulturze form, z drugiej
— ten rozwojowy aspekt nalezy mysle¢ w kategoriach emancypacyjnych.

Kiedy Freud powiada, ze wlasciwa cecha czlowieka jest demitologiza-
Cja jego przeznaczenia, wykonuje — rzecz jasna — gest os§wieceniowy. Tym
samym jednak réwniez go radykalizuje, gdy stwierdza, ze $wiadomos¢
$mierci jest wcigz mitologiczng zta wiara, z ktérej nie moze sie narodzic¢
nic nowego — ani w postaci nowego obrazu, ani w postaci nowej formy
naturalnej®. Na tym tez polega trudno$¢ poznawcza, ale przede wszystkim
egzystencjalna, jaka towarzyszy zasadzie rzeczywisto$ci: nie mozna jej po
prostu przyjac jako reguly zycia, jest to tylko odwrotnos¢ ztej nieskonczo-
nosci, powtarzajacego sie mitu, ale nie mozna tez jej zwyczajnie odrzucic.
Pierwszy biegun tej rozlacznej alternatywy opisuje wyparcie, drugi — nar-
cyzm i psychoze’. Freud idzie tu znacznie dalej niz wigkszo$¢ filozofek
i filozoféw (lacznie z Martinem Heideggerem, Walterem Benjaminem czy
Theodorem W. Adornem), twierdzac, ze celem czlowieka jest $mier¢, ale
$mier¢ na wlasnych prawach.

Co jednak oznacza ta formuta? Po pierwsze, chodzi tu o radykalna
materializacje ludzkiego zycia, ktére jest nim o tyle, o ile staje si¢ elemen-
tem historii naturalnej, ale tez istnieje dop6ty, dopdki stwarza §wiat wedle
wlasnego libido. To ono przecina na wskro$ podzialy, wytwarzane przez
lekowa subiektywno$¢, pragnaca odseparowac sie od zewnetrznego $wia-
ta. A zatem czlowiek pozostaje czlowiekiem o tyle, o ile potrafi uznac
siebie w tym, co nie-ludzkie, zaposredniczy¢ samego siebie w obrazie
nietozsamym i niespoistym, wreszcie: w obrazie Innego, ktéry cho¢ jest

7 M. Serres, Nauki, przel. T. Komendant, ,Literatura na Swiecie” 1998, nr 8-9.

8  S.Freud, Poza zasada przyjemnosci.

9 W przypadku narcyzmu nalezy pamietaé, ze psychoanaliza pokazuje, ze — podobnie jak
w przypadku przemocy — w zasadzie nie istnieje jego logiczne i naturalne przeciwieristwo —
wypada méwi¢ o dwéch rodzajach, odstonach narcyzmu — zycia i $mierci. Por. podstawowa
pod tym wzgledem prace: A. Green, Narcissisme de vie, narcissisme de mort, Minuit, Paris 1983.
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jego kruchym wytworem, istnieje jako stale obecna wirtualna forma. Po
drugie, Freudowi nie chodzi juz o los w znaczeniu metafizycznego prze-
znaczenia, transcendentnego wyroku, jaki wisi nad ludzkim istnieniem,
ani tez o pusta, wydrazona forme prawa, ktére dziala tylko poprzez swoje
obowigzywanie, pozbawione jakiejkolwiek faktycznosci. ,Cel” nie jest tu
slowem przypadkowym, ale to bardzo mocne stowo psychoanalitycznej
dekonstrukcji racjonalnosci, mechanizmu pozwalajacego odrzuci¢, jako
niewywrotng teorig, zaréwno model filozofii opartej na samowiedzy, jak
i jako niespdjny system, lub — co najczestsze — jako infantylng bajke na
temat wyobrazen o losach rozumu. Tymczasem cel odstania catkowita im-
manencje psyche, ktéra w ten sposéb ucieka przed dwoma gotowymi para-
dygmatami wiedzy: z jednej strony przed naturalizmem, z drugiej — przed
antypozytywistycznym, nadkrytycznym rozumem krytycznym. Wynika
z tego trzeci wniosek. Freud wskazuje, ze zycia prawdziwego nie mozna
zadekretowac przez zadna nauke, ale tez nie moze sie bez nauk oby¢. Jed-
nocze$nie uzmystawia, ze spelnienie zasady rzeczywisto$ci przypomina
nowoczesny ideal poznania jako nieskoriczonego przyblizania obiektu,
asymptoty, rézniczki, niepetnigcych juz funkcji regulatywnej, ale funkcje
ontologiczno-formalna. Totez mysl i pisma Freuda sg my$la, nowoczesna
dialektyka najwyzszej préby. Podobnie jak mtody Hegel w Fenomenolo-
gii ducha, stary ojciec psychoanalizy postuluje niemozliwa do spetnienia,
ale konieczna do zyciodajnej spekulacji zasade ,patrzenia $mierci pro-
sto w oczy”'’. Ta absolutna negatywnos¢, ktorej Zrédel nalezy upatrywaé
w starym teologicznym koncepcie ,nocy duszy’, nie daje sie juz substan-
cjalizowac — to wlasnie ruch myslenia i Zycia, myslenia o zyciu, testowania
obrazéw i poje¢, ktére moglyby wydrze¢ $mier¢ z magmowatej materii,
opartej na obojetnym mechanizmie powstawania i giniecia, i w ten sposéb
ja zindywidualizowac!!. Dopiero ten zdecydowany ruch w strone $mier-
ci pozwala dostrzec teoretyczna czy tez metodologiczna stawke dziatan
Freuda: obojetno$¢ immanencji, $wiat fatd, margineséw i zaloméw sta-
nowi szanse na rozpoznanie krytycznej dyspozycji wpisanej w podmiot.
Innymi stowy, im bardziej bedziemy sie konfrontowac z zasada rzeczywi-

10  G.W.E. Hegel, Fenomenologia ducha, przet. S.F. Nowicki, Aletheia, Warszawa 2002, s. 31-32.
11  S. Margel, Logique de la nature. Le fantome, la technique et la mort, Galilée, Paris 2000.
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stosci, a zatem im lepiej zrozumiemy prawo pierwotnego wyobcowania
(wedle formuly: ,,Czlowiek nie jest panem we wlasnym domu”), tym bliz-
sze nam stanie sie wlasne pragnienie.

Negatywna antropologia Freuda pozwala nam wréci¢ do probleméw
czasowodci i sceny pierwotnej, kluczowych do zrozumienia radykalnego
ontologicznie, a nie tylko poznawczo, projektu nauki o nieswiadomosci,
i dalej aktualnego stanu krytycznego, w jakim znalazly sie nasze ciala,
pragnienia, jezyki i obrazy'?. Najcze$ciej scene pierwotna w dyskursie
analitycznym opisuje sie w kategoriach naznaczenia wstecznego, a wiec
obecno$ci zdarzenia poniewczasie, za pomoca ktérego pacjent dociera do
zrédla wlasnej traumy. Ale czy rzeczywiscie tak rozumiane do$wiadcze-
nie jest tu najwazniejsze?"® Czy odtwarzane pierwotne dotkniecie mrokéw
Realnego daje sie przetransponowad, jesli nawet nie na jezyk znaczenia
(referencji do rzeczywistego aktu przemocy traumatycznej), to przynaj-
mniej na jezyk reprezentacji? Scena pierwotna pozostaje strukturalnie
sprzeczna, bowiem to, co pierwotne, jest od zawsze juz zaposredniczone
przez czas potrzebny do leczenia mowa, a sama konstrukcja sceny pelni
funkcje stabilizacji i ontologicznej ramy dla znaczenia tego, co niegdys sie
wydarzylo. Wydaje sie jednak, ze chodzi tu o co$ wiecej. Jesli bowiem czas
naznaczenia wstecznego dialektycznie faczy przesztosc z terazniejszoscia,
to sama scena musi by¢ czyms wiecej niz struktura bytu, w ktérej organi-
zuja sie zdarzenia, zawiazuja marzenia senne, interferuja ze soba resztki
ze snu. Scena organizuje si¢ — na dobre i zte — w postaci nadmiernego
czy wielorakiego uwarunkowania. Pojecie to, przejete przez marksizm
spod znaku Althussera jako naddeterminacja, pozwala zobaczy¢, ze u na-
szych Zrédet tkwig nie tylko zasztosci fenotypowe, gatunkowe relikty, lecz
réwniez inne, nie tylko organiczne czy wegetatywne, porzadki czasu: psy-
chiczny, poznawczy, teoretyczny, wyobrazniowy i ontologiczny'*. Zadne-
go z tych porzadkéw nie spos6b od siebie oddzieli¢, zadnego z nich nie

12 Najpelniej wida¢ to w nierozstrzygnietej dyskusji Jeana Hyppolite’a z Jacques'em Lacanem na
temat dialektycznego i psychoanalitycznego pojecia negacji (okreslonej) i zaprzeczenia (jako
mechanizmu obronnego) — J. Lacan, Introduction au commentaire de Jean Hyppolite sur la Vernei-
nung de Freud, w: idem, Ecrits, Seuil, Paris 1966.

13 J. Laplanche, ].B. Pontalis, Fantasme originaire, fantasme des origines, origines du fantasme, Hachet-
te, Paris 1985.

14 L. Althusser, Ecrits sur psychanalyse. Freud et Lacan, Stock/IMEC, Paris 1993.
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da sie tez usunaé. Dopiero z tej perspektywy mozna zrozumieé pewne-
go rodzaju libidalny nadmiar, pojawiajacy si¢ wraz ze scena pierwotng,
a $cislej moéwiac, z trauma, ktdrej strzeze nie§wiadomos$¢, ukryta przed
naszymi oczyma i zmystami. Trauma ma tendencje do martwego odtwa-
rzania, bezwiednej repetycji, wraz z ktéra nie pojawia sie zadne konkretne
odniesienie, lecz uwidacznia si¢ innego rodzaju izomorfizm miedzy $wia-
domoscia, rozumiana jako dynamiczna samowiedza, a nie§wiadomym,
ktore jest prawdziwym mys$leniem — rzeczywista samowiedzg podmiotu.
Tam, gdzie jednostka refleksyjnie pracuje na rzecz upodmiotowienia, ska-
zuje sie na prawo nieuchronnego powrotu wypartego; tam gdzie dziata
nieswiadome, uobecnia sie masywna, enigmatyczna i obca figura cigzaca
od senséw. To wlasnie w tej czasoprzestrzeni pojawia sie prawdziwa mysl,
znoszaca — niczym w dialektycznym zwrocie — sprzecznosci i podziaty
tkwiace w samej istocie refleksji pojeciowe;.

W odréznieniu od Hegla Freud nie odstepowat od dialektyki'>. Na-
wet wtedy, gdy jego pismo osuwalo sie w heteronomie i fundamentalna
niepewno$¢, substancja wyparcia nie mogla nigdy sta¢ si¢ pojeciem, ro-
zumianym jako synteza wszelkich réznic i mozliwych substancji. Moment
»puszczenia wolno” dla autora Fenomenologii ducha stanowil okreslona
konieczno$¢ wolnosci, zakladal tez pewna pozytywnos$¢ czasows, za-
powiedz, cho¢ nie spelnienie, pojednania abstrakcyjnych odmiennosci
w imie réznicy uciele$nionej w absolutnym rozwiazaniu ,wszystkich rze-
czy” Dla Freuda nie istnieje w ogdle ten problem, poniewaz wylanianie
sie podmiotu nie tylko dziata w zupelnie innej logice libidalnej, ale przede
wszystkim scena pierwotna — traumy i marzenia sennego — stanowi struk-
ture doswiadczenia: zaréwno w znaczeniu zdarzenia, doznania, jak i eks-
perymentu. Totez stynna teza Freuda, ze nieswiadomo$c¢ jest bezczasowa,
wymaga — zgodnie z regulami nadmiernego uwarunkowania — konkretu,
jakim jest $nigca, marzaca lub cierpiaca psyche, 6w naskoérek, ktéry taczy
nas ze $wiatem i oddziela od niego, czyste zewnetrze, napieta i delikatna

15 Oznacza to, ze Freud nie uznaje nigdy prymatu pojecia stajacego sie substancja za ostatnie
stowo praktyki myslenia. Pytanie, ktére nalezy w tym miejscu zada¢, dotyczy izomorfizmu
konica dialektyki spekulatywnej i korica terapii: czy sa one w ogéle mozliwe? Jesli tak, to pod
jakimi warunkami? Czy duch absolutny stanowi moment uwalniajacej $wiadomosci (Hegel),
w ktérej choroba przemienia sie w zwykle ludzkie nieszczescie (Freud)?
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dusza czujaca, o ktérej marzyli prekursorzy Freuda, niemieccy romantycy
(wraz z Heglem). A zatem do$wiadczenie konfrontacji z trauma nie dziala
wylacznie tak, jakby chcial tego Jacques Lacan, to znaczy nie jest wylacz-
nie wieczna materialno$cia czy raczej tortura traumatycznej jednorod-
nosci, czarng dziura wyobrazni, w ktérej przepada cato$¢ ludzkiego do-
$wiadczenia'®. Nie jest tez tak, ze owo przeszacowane Realne pojawia sie
zawsze wtedy, gdy dochodzi do porazki mechanizmoéw i aktéw méwienia
i referencji. Ten determinizm, w ktérym asymbolia stanowi po prostu ko-
nieczny stan permanentnego, cho¢ skrywanego ekscesu, wyzwala, w pew-
nym sensie aktualizuje niepodzielna prawde, ktéra, podobnie jak milczace
cierpienie, bedzie sie w nieskoriczonos¢ i bez sensu powtarzac. Jak widac,
czas traumatycznej repetycji odnosi sie albo do mitu, albo do radykalnej
konwencjonalnosci i arbitralnosci jezyka jako systemu odniesieri, homo-
logii oraz innych strukturalnych zwiazkéw. Freudowskie ujecie daje jed-
nak ciekawsza mozliwo$¢ niz Lacanowska spirala uruchamiana przez linie
determinizmoéw. Scena obrotowa jest dobra figura innej temporalnosci,
dlatego ze pozwala zrozumie¢ morfologie zdarzenia w stanie dynamicznej
niejasno$ci i niepewnosci. Nie tylko wiec nie ma jednorodnej ontologii
symptomow, to znaczy, ze nie ma jednej procedury odczytywania (kry-
tyka) lub leczenia psyche (klinika), bowiem czasowo$¢ psychoanalityczna
wyklucza regule poczatku. Wydaje sie, ze podobnie czynili: Hegel, kiedy
w Nauce logiki chcial pokaza¢, ze problem poczatku jest widmem starej
dogmatycznej filozofii kategorialnej (Kant), albo Brecht, ktéry uznawat
poczatek (emancypacji, rewolucji itd.) za kwestie retoryczna®.

16 Z powodu tej jednorodnosci Realne jest dostepne w obiektach-resztkach (przypominajacych
resztki z dnia i pozostalo$ci ze marzenia sennego u Freuda), ktére Lacan okre$la mianem
obiektéw mate a — J. Lacan, Le Séminaire. Livre X. Langoisse, Seuil, Paris 2004.

17  Te linie myslenia o idei poczatku wida¢ najlepiej w przejsciu od Hegla, przez Brechta do Bar-
thesa. Pierwszy w Nauice logiki pisze o fantazmatycznym i niekonkretnym (w znaczeniu speku-
latywnego concresco, zbiera¢ w jedno i dynamizowac) charakterze poczatku (w tym sensie nie
jest on problemem dla Hegla). Brecht w dialektycznym ge$cie odwraca (w znaczeniu negacji
okreslonej) podejscie Hegla, méwiac w Rozimowach uchodzcow, ze Nauka logiki jest najwieksza
komedia ludzko$ci, w ktérej udzial biora pojecia pojmowane jako aktorzy. Wyobcowujacy
i subwersywny gest Brechta zaposrednicza Barthes, twierdzac, ze poczatek jest idea czysto
jezykowo-tekstualna, a zatem w tym sensie fikcyjna. Jak wida¢, wraz z Barthesem powraca-
my do dekonstrukeji fantazji filozofii krytycznej o zrédle wszelkich rzeczy, ktéra denuncjo-
wal Hegel, ale zarazem jest to juz inna dekonstrukcja — G.W.F. Hegel, Nauka logiki, t. 1, przel.
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A jednak w powyzszych przypadkach autorzy odnosili sie¢ do niezwy-
kle mocnego programu podmiotowosci jako jazni, ktéra legitymizuje sie
w splocie $wiadomosdci i bdlu, zgodnie z maksymami: Heglowska, ze $wia-
domo$¢ to zablizniona rana logiczna, niesp6jnosc¢ i niepojednana sprzecz-
no$¢, albo Adornowska, ze blizna to glupota po ranie’®. Freud dziata
inaczej. Praca symptomu faczy sie czesto z praca §wiadomie powierzch-
niowy, ,naskoérkowa’, a wiec taka, w ktérej podstawowa fenomenologia
(jako przemierzanie zjawisk i fantazmatéw) prowadzi w rézne niezaplano-
wane strony i w ten sposéb wyznacza rézne modalnosci mysli. Pozwala to
na polaczenie innego typu refleksji ze zmystowoscia, co bodaj najpelniej
w naszych czasach ujal Gilles Deleuze, kiedy pokazywat ,logike sensu’,
ujawniajaca sie w seriach; co prawda gdzie$ sie zaczynaja, ale formalnie
moga by¢ nieskoniczone'. Tam, gdzie, by tak rzec, filozofia kapituluje, albo
chce sie wykaza¢ niepotrzebna hipokryzja, psychoanaliza nie tylko méwi
o zranieniu, ale je odgrywa i w ten sposéb dotyka i na nowo naznacza.
Czy tak rozumiany serialny czas nie jest wlasnie projektem nieskonczo-
nej emancypacji, urzeczywistniajacej sie¢ w sytuacji przeniesienia? Pacjent
ianalityk pozostaja w pozycji podmiotu zalozonej wiedzy i obecnego ciata,
na ktérym swdj dramat i tragedie odgrywaja symptomy. Dzieje sie wow-
czas co$, co nie zalezy od komunikacji lub jej zaburzenia, wytwarzania
znaczen badz ich braku, aktu czy performowania méwienia, czy skando-
wania lub milczenia analityka, lecz dotkniecia granicy — tak jakby podczas
sesji (bedacej przeciez matryca wszelkich relacji) $cieraly sie delikatne, ale
do pewnego stopnia wytrzymatle epidermalne membrany dwéch (wielu)
cial. Jesli Hegel twierdzil, ze pomyslenie i przekroczenie granicy jest tym
samym, to dotkniecie granicy otwiera wielo$¢ serii, naktadajacych si¢ na
siebie, sprzecznych, wywolujacych coraz to nowe efekty sensu. Psycho-
analityczny czas pelni zatem nie tylko krytyczna funkcje rozpoznania

A. Landman, PWN, Warszawa 2011, s. 65-126; B. Brecht, Rozmowy uchodzcow, przet. R. Szy-
dlowski, PIW, Warszawa 1961, s. 102-111; R. Barthes, Brec/it i dyskurs: przyczynek do badar nad
dyskursywnoscig, przel. K. Klosinski, w: idem, Lektury, przel. K. Klosinski, M.P. Markowski,
E. Wielezynska, KR, Warszawa 2001.

18 M. Horkheimer, T.W. Adorno, Dialektyka oswiecenia. Fragmenty filozoficzne, przel. M. Lukasie-
wicz, Krytyka Polityczna, Warszawa 2010, s. 251-252.

19  G. Deleuze, Logika sensu, przet. G. Wilczyniski, PWN, Warszawa 2011, s. 62—69.
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konwersji afektéw, sensu i choroby (jak to sie dzialo u poczatkéw dziatal-
no$ci Freuda), lecz réwniez niekoniczacych sie inwersji. W tych odwré-
ceniach jezyk logiki nie tyle zostaje uniewazniony w imie mitologii (Jung
i psychologia ,ja” stanowia dwie strony tej samej obskuranckiej monety)
lub przeksztalcony w dzisiejszy permisywny i w duzym stopniu obscenicz-
ny nakaz ekstazy: rozkoszuj sie! (pokazany przekonujaco przez Adorna)®,
ile powstaje i zamiera w rytm podmiotowych do$wiadczen, ktére w odréz-
nieniu od jezyka logiki, lingwistyki czy medycyny, wchlaniaja je wszystkie.
Na scenie pierwotnej, ktéra nigdy w istocie nie byta pierwotna, dochodzi,
jak glosi krytyczna doksa, do demontazu podmiotu intencjonalnego, ale
przede wszystkim wyradzaja si¢ nowe jako$ci — serie i rytmy, a wiec te
formy czasowosci, ktére obrysowuja nasz $wiat. Jesli przyjac, ze stuchanie
afektywnie warunkuje akt analityczny, pozwala wyrodzi¢ sie¢ symptomom
i zawiazuje relacje nie§wiadomosci jako produkcji wiedzy, to z pewno$cia
ucho analityka?' stanowi co$ wiecej niz prosta metafore — to organ bez
ciata®. Jak pisat Jacques Derrida:

Ale rytm i tak pozostaje zupelnie nieprzewidywalny: jest jak interwencja reki, ktéra
na olep wbija skalpel w narzad, by niezmiennie ujrze¢ jedynie dwa brzegi tkanki.
To, co sie¢ splata, nie gra wzajemnym powiazaniem. Raczej takie powiazanie odgry-
wa. Nie zapominajmy, ze splata¢ (tramaere) to przede wszystkim dziurawic, prze-
by¢, pracowaé na obu konicach taricucha. Kanat uszny, to, co nazywa sie przewodem
stuchowym, nie zamyka sie¢ przeciez pod powiazania udawanego, wtérnej frazy,
echa i logicznej artykulacji jakiego$ nieslyszanego jeszcze halasu, bedacego efektem
czego$, co nie miato miejsca®.

Tak, nasz §wiat jest wspdlny, ale wszyscy jestesmy osobliwo$ciami.

20 T.W. Adorno, Minima moralia. Fragmenty z poharatanego zycia, przel. M. Lukasiewicz, Wydaw-
nictwo Literackie, Krakéw 1999, s. 62-72; S. Zizek, Metastazy rozkoszy. Szesé esejow o kobietach
i przyczynowosci, przel. M. J. Mosakowski, Krytyka Polityczna, Warszawa 2013.

21  T. Reik, Listening with the Third Ear: The Inner Experience of a Psychoanalyst, Grove Press, New York
1948; P. Lacoue-Labarthe, Echo podmiotu, przel. ]. Momro, w: idem, Typografie, przel. J. Momro,
A. Zawadzki, Universitas, Krakéw 2014.

22 G.Deleuze, Tysigc plateau, red. ]. Bednarek, Bec Zmiana, Warszawa 2015, s. 179-200; S. Zizek,
Organs without Bodies. On Deleuze and Consequences, Routldge, London—New York 2004.

23 J. Derrida, Tympanum, przel. ]. Marganski, w: idem, Marginesy filozofii, przel. A. Dziadek, J. Mar-
ganski, P. Pieniazek, KR, Warszawa 2002, s. 26—-27.
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Kosmogonie i witryny

Jednym z wiekszych i wciaz aktualnych odkry¢ nowoczesnej teorii kul-
tury, jako krytyki ideologii, jest rozpoznanie serii dekonstrukcji réznych
poje¢ wartosci. Zapewne gtéwna postacia tej rewizji jest Walter Benjamin
i jego wizja myslenia jako polityzacji estetyki. Interpretujac naczelna figu-
re refleksji Marksa, autor Pasazy pokazuje paradoks tkwiacy w zasadzie
ekonomii modernizacji i odczarowania®. Pieniadz to widmowy fetysz,
a wiec odcielesniona, co oznacza takze nieludzka, materialno$¢ przybie-
rajgca zmienna forme, zalezna wylgcznie od nieréwnowagi ekonomicznej,
a wiec od zasady wymiany*. Owa fetyszystyczna warto$¢ pieniadza, ktéry
stanowi mroczne, wtérnie znaturalizowane prawo ontologiczne, w obro-
cie spotecznym nie tylko ugruntowuje alienacje (od politycznej, przez kla-
sowo-ekonomiczng, po estetyczna), ale réwniez (moze przede wszystkim)
powraca anonimowo, niczym pierwotna trauma, w postaci zakazu uzy-
cia. Totez, co Benjamin trafnie opisuje, jako problem dialektyki warto$ci,
nie stanowi wylacznie kwestii ekonomicznej (w szerokim sensie) ani tez
nie jest zwigzane powstawaniem i rozpraszaniem sie regul ,totemizmu
dzisiaj”, czyli fetyszyzmu towarowego. Warto$¢ strukturyzuje $wiat na
spos6b zamkniety, kazda jej inkarnacja stanowi powrét do zamknietego,
mitycznego obiegu, w ktérym nowo$¢ jest aktualizacjg wirtualnej obec-
nosci monety, stanowiaca w dodatku — jako sie rzeklo — inna strukture,
tj. spektralna. Totez warto$¢ nie tylko lezy u podstaw ekonomii jako zasady
rzeczywistosci, ale zajmuje miejsce logiki jako zasady rozstrzygnie¢ onto-
logicznych. Tak wlasnie dziala ideologia na poziomie homologii wartosci,
w ktérych mieszaja si¢ i pozostaja nieoddzielne porzadki ekonomiczne
i logiczne, a zatem takze polityczne i epistemologiczne?®.

24 'W. Benjamin, Pasaze, red. R. Tiedemann, przel. I. Kania, Wydawnictwo Literackie, Krakéw
2005, s. 502-538.

25 K. Marks, Kapitat. Krytyka ekonomii politycznej, t. 1, Ksiazka i Wiedza, Warszawa 1951, s. 50—88.

26 Pozyczam to slynne pojecie od Claude’a Lévi-Straussa z jego ksiazki Totemizin dzisiaj, przel.
A. Steinsberg, KR, Warszawa 1998.

27 K. Marks, Kapitat, s. 155-187; T. Piketty, Kapitat i ideologia, przet. B. Geppert, Krytyka Politycz-
na, Warszawa 2022, s. 69-189.
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Benjamin mial zatem racje, kiedy twierdzil (inaczej niz pozornie bliscy
mu pod tym wzgledem autorzy Dialektyki oSwiecenia), ze mit nie taczy
sie z nowoczesnoscia tout court®®. Problemem nie jest bowiem panowa-
nie instrumentalnego, rozumianego jako gwatt zadany wolnej mysli, ani
tez przemyst kulturalny jako wyobcowanie ze $wiata zmystowosci, lecz
fundamentalna sprzeczno$¢ czy, méwiac nieco mocniej, aporia, tkwia-
ca w réwnoczesnej ciagloéci ekonomii jako zasady panowania (mitu)
i nieciaglosci krytyki wartosci. Totez zainteresowanie Benjamina kultu-
ra popularna i masowa nie polegalo, jak sie zdaje, wytacznie na fascyna-
¢ji marginesem, w duchu wczesnego modelu zycia jako niekonczacej sie
transgresji i aktywacji czesci przekletej, lecz na rozpoznaniu polityczne-
go, emancypacyjnego potencjalu tkwiacego w niesp6jnosci ontologiczne;j.
Dzieki temu prosta antropologia flaineura przemienia sie pod sila spojrze-
nia krytyka-mesjanisty w obraz zatrzymanego czasu, z ktérego wylania sie
wielo$¢, jako zasada ontologiczna modernistycznego $wiata. Zatrzymany
czas to nie tylko wylom w dialektyce czasu ludzkiego i wiecznosci, lecz
przede wszystkim reszta, ktéra nie pasuje do $wiata panowania i przemo-
cy. Wszelako tylko ona jest w stanie dokona¢ rewolucyjnego przesuniecia
w obrebie temporalnosci — rewolucja nie polega na wielkiej zmianie histo-
riozoficznej, lecz pracuje, by tak rzec, nominalistycznie, wchlaniajac w sie-
bie wszystko to, co pojedyncze, osobliwe i dziwaczne. Przy czym krytyk
organizuje to wielo$¢ tych ekscentryczno$ci niczym plaszczyzne, na ktd-
rej zbiera w rozrzuconych po niej punktach-weztach, zszywa, taczy to, co
innorodne, by uzy¢ terminologii Lacana, tworzy suture, lokalizujac w ten
spos6b osobliwosci®. Tak przeciez dzialaja i taka role spelniaja Pasaze.
Wielka nieskoriczona ksiega, ale tez niemozliwa do napisania, retroaktyw-
na lektura $wiata przyspieszonej modernizacji z perspektywy politycznej
stagnacji wieku XIX, z ktoérej procesy emancypacji braly swéj poczatek,

28 Co, jak wiadomo, stanowi gléwna o$ procedury krytycznej w Dialektyce oswiecenia Adorna
i Horkheimera.

29  Scisle biorac, dla Lacana sutura (termin medyczny oznaczajac zszycie tkanek) stanowita ro-
dzaj splotu porzadku symbolicznego i wyobrazeniowego. Ten ,szew” wida¢ wlasnie wtedy,
gdy znaczace koncentruja sie w ,punkcie zapikowania” Wla$nie w tym miejscu powinna dzia-
ta¢ teoria krytyczna — J. Lacan, Les quatre concepts fondamentaux de la psychanalyse, Seuil, Paris
1973.
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nie jest jednak wylacznie tekstem i skarga na niemozno$¢ nazwania calego
rozpraszajacego sie i upadlego $wiata. Pasaze to nie gabinet osobliwosci,
w ktérym niespieszny przechodzien z lekka i elegancka melancholia przy-
glada sie rozkltadowi $wiata ancien régime’u i wieszczy nadejscie ciaglej
katastrofy jako apokaliptycznej reguly politycznej. Ostatecznie nie jest to
takze fascynujacy i inwencyjny zapis prawodawcy nowej, socjospotecznej
dialektyki, w ktérym losy misfits stanowia doskonate dopelnienie jednost-
ki uwiezionej w schematach filozoficznych rewolucji. Kazda z tych moz-
liwosci jest sluszna, ale — jak sie wydaje — tylko z okreslonych pozycji:
teksto- i jezykocentrycznych, polityki opartej na zasadzie apokalipsy czy
socjologii $wiata odczarowanego, w ktérym rekwizyt okazuje si¢ istotniej-
szy niz podmioty, w ktérym si¢ tym narzedziem postuguja.

Pasaze to kosmogonia rewolucji. Opis jest tu niemal zawsze dialek-
tyczny. Benjamin wylawia ze $wiata kurz ulic, §lady zakazanego i nocnego
zycia, odpadki i zgnita materie, ktéra nie nalezy juz do nikogo®. Z tych
resztek mysliciel tylez odtwarza, co namnaza nowe formy zycia, ktérych
nie chca przyja¢ zadne dyskursy. Prowadzi to czesto w strone mesjani-
stycznej gry z marginesem jako miejscem prawdziwego, niewidocznego
dla innych, zbawienia. Ale ciekawsze i wazniejsze wydaje sie co$ innego.
Jesli Benjamin pozostaje krytykiem materialistycznym, to w takim zakre-
sie, w jakim pokazuje réwno$¢ pomiedzy wszystkimi osobliwo$ciami na
plaszczyznie immanencji. Punkty te ujawniaja sie w dialektycznym szwun-
gu, podobnym zreszta do erupcji $wiata w Fenomenologii ducha, kiedy
Benjamin faczy z sobg wydawatloby sie nieprzywiedlne porzadki. I tak oto:
salon mieszczanski, aksamit, plusz, jako materialy wnetrz mieszkalnych
i futeral na przedmioty, tworza jedng, jak lubil to nazywaé sam Benja-
min, konstelacje z Fourierowska lemoniada szczescia, bedaca synonimem
protonowoczesnej utopii. Pasaze opisuja kondycje podmiotowosci, ktéra
znajduje sie w przejsciu i zaznacza swa obecno$¢ mimochodem, sa takze
ruchem mysli splecionych z obiektami. Wylaniaja sie one z materii $wiata
nienaprawionych i niesprawiedliwych stosunkéw spolecznych, przenika-
ja pojecia, dzieki ktérym mozna pomysle¢ jakakolwiek forme przyszlosci.

30 Prekursorem takiego opisu rzeczywistosci resztkowego i rebelianckiego swiata nowoczesno-
$ci bylby Nicolas Edme Restif de la Bretonne.
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Obraz dialektyczny nie powoduje zatem wybuchu jakiej$ nowej jakosci czy
wartosci, ale pozwala dostrzec, pomysle¢ i poczué¢ zmiane w stabilnych
spolecznych formacjach hylemorficznych. Dlatego tez Pasaze to prze-
strzen rodzacych sie i zamierajacych, widocznych i tylko pozornie niewi-
dzialnych $wietlistych punktéw-osobliwosci; to sfera pulsujaca od form
zycia i obecno$ci, a zatem niekoniecznie w pierwszym rzedzie od stow
i znaczen. Benjamin jest rewolucjonista absolutnym, poniewaz przedsta-
wia calo$ciowa, cho¢ polatang, skundlong i wyparta rzeczywisto$¢, kté-
ra na rézne sposoby zglasza roszczenia do emancypacji, a zatem (przede
wszystkim) do lepszego zycia. Ale Benjamin jest réwniez ekstremalnym
krytykiem materialistycznym: badajac najrozmaitsze byty i obiekty, miej-
skie skupiska i wynalazki, przebrania i ciala, traktuje je kazde z osobna.
Podobnie jak na rozgwiezdzonym niebie, ktére widzimy jedynie w obra-
zach (niebedacych reprezentacjami), dostrzegamy tylez konkretne obiek-
ty, ile jesteSmy w stanie poja¢ zlozona relacyjno$¢ i wzglednosc¢ nie tylko
naszych historii, ale réwniez wzglednosci, determinujacych osobliwosci.
Niebo, Pasaze, przejscia i ta, ktéra przechodzi®, ziemia i trotuar, przeni-
kliwo$¢ nocy i ruchliwo$¢ dnia, a takze szara strefa, obszar bezkrélewia
miedzy nimi — by¢ moze w tych miejscach pojawia sie cos, co bedzie ele-
mentem uwolnionym od przymusu jednej ekonomii, opartej na zrédtowo
opresyjnej zasadzie ekwiwalencji.

Wychodzac od przenikliwych intuicji Baudelaire’a dotyczacych ogra-
niczen ekstatycznej formuty podmiotowosci, Benjamin widzi od razu cos,
co dopiero dzi§ uzyskato hipertroficzny wymiar fatalizmu uczestnictwa
w kulturze jako formule krytycznej. Wieczna ekstaza wpisana w nowo-
czesny podmiot estetyczny nie znajduje juz zadnej przeciwwagi we wspot-
czesnych stylach zycia®>. Ekstaza przypomina bowiem upiorna wizje, kt6-
ra — niemal réwnolegle z Benjaminem — dostrzegal Freud. Panowanie
zasady przyjemnosci przedzierzga sie w ideologie patologicznego, czesto
po prostu perwersyjnego narcyzmu, a zasada rzeczywistosci dziala, wy-
twarzajac obiekty zastepcze — upiory i obrazy $mierci, bedace inwersjami

31 Ch. Baudelaire, Do przechodzacej, przel. M. Jastrun, w: idem, Kwiaty zta, red. ].J. Brzozowski,
Wydawnictwo Literackie, Krakéw 1990, s. 456.
32 M. Macé, Styles: Critiques de nos formes de vie, Gallimard, Paris 2016.
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fantazji, ktére czekaja na to, by je spetni¢. Benjamin doskonale widzial ten
mechanizm i ukryty za nim wymog ciaglej gotowosci, obecnosci i urze-
czywistnienia okreslonego programu, czego$, co niezwykle trafnie Peter
Sloterdijk nazwal mitem ,niekoniczacej sie i nieustannej mobilizacji”*.
W tym punkcie mozemy zrozumie¢ elementarne przesuniecie, jakiego
dokonuje Benjamin. Chodzi o przejicie od ortodoksyjnej tezy o wartos$ci
wymiennej, unicestwiajacej warto$¢ uzytkowa (a nie ekonomie daru, jak
chcialyby w zasadzie wszystkie antropologie), przez fetyszyzm towarowy,
do wartosci ekspozycyjnej. Dla Benjamina w zasadzie nie moze si¢ skon-
czy¢ zapoczatkowana przez Marksa seria polegajaca na wprowadzeniu na
scene fantazji i ekonomii libidalnej kapitalu jako quasi-idei regulatywnej
i zarazem granicy transcendentalnej. Wszelako ostatnim stowem krytyki
jest ambiwalentny podmiot, ktéry sam dla siebie staje si¢ obiektem. Aby
uzyskac do siebie dostep, musi najpierw wykona¢ gest dobrowolnego wy-
obcowania, niczym Brechtowski aktor w teatrze epickim, ktéry ma stwo-
rzy¢ efekt obcosci, wciagajac w orbite wlasnej komunikacji, jezyka, afektu
i patosu Innego, ktéry przeciez — podobnie jak prawda — jest tuz obok®..
Mozna uznad ten rodzaj otwarcia za rodzaj spekulatywnego dryfu. A jed-
nak te spekulacje napedza dialektyczny opdr, jaki napotykamy w $wiecie
pomarszczonej i chropawej materii. Innymi slowy, spekulatywna moc
rozumu rozbija sie (na tym polega mechanizm krytyki jako destrukc;ji*®)
o drobine kurzu, ktéra nagle zaburza nasza percepcje i wyrzuca nas poza
nawias zycia. Warto$¢ ekspozycyjna odnosi sie zatem przede wszystkim
do alienujacego wymiaru konsumpcji, statusu owego obiektu i fanta-
zji zerwania z dystansem wobec przedmiotu kapitalu. Warto$¢ ta stanie
sie — jak przenikliwie wskazywal Guy Debord — rdzeniem spoteczenstwa
spektaklu, maszyneria oddzielenia, homogenicznego czasu i uogélnio-
nej deprywacji sensorycznej*. Z pewnoscia warto§¢ wystawiennicza to

33 P.Sloterdijk, Eurotaoismus. Zur Kritik der politischen Kinetik, Suhrkamp Verlag, Berlin 1989.

34 B. Brecht, Wartos¢ mosiadzu, przet. W. Hecht, Wydawnictwa Artystyczne i Filmowe, Warszawa
1975, s. 37-89.

35 'W. Benjamin, Przyczynek do krytyki przemocy, przel. A. Lipszyc, w: idem, Konstelacje. Wybor tekstow,
przel. A. Lipszyc, A. Wolkowicz, Wydawnictwo Uniwersytetu Jagielloniskiego, Krakéw 2012.

36  G. Debord, Spofeczeristwo spektaklu oraz Rozwazania o spoleczenistwie spektaklu, przet. M. Kwater-
ko, Wydawnictwo PWN, Warszawa 2006, s. 30—41.
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przeklenstwo i paradoks totalnego wywtaszczenia — im blizej do obiektu
fantazji, tym mniej libidalnej satysfakcji, im dalej od przedmiotu konsump-
cji, tym bardziej jalowa krytyka. Benjamin wiedzial dobrze, ze filozofujac
na krawedzi, daje sobie i nam mozliwo$¢ zycia nie poza sprzeczno$ciami,
poza czy ponad nimi, ale dzieki nim i w ich fonie. Antagonizmu wszelako
sie nie wynajduje, istnieje on w hylemorficznej wartosci ciala spoleczne-
go, ujawnia sie na poziomie konfliktu intereséw, rozbieznosci ekonomii
libidalnych, ale tez na poziomie teoriopoznawczym jako epistemologiczna
przeszkoda. Ta konwergencja wraz z kazdym wspoéttworzonym przez nas
obrazem $wiata, wraz z kazda sceng pragnienia, na ktérej pojawia sie wraz
z innymi, tworzy co$ — naddatek czy resztke — co pozostaje nieredukowal-
ne, cho¢ czesto staje sie bezmowne i niejasne.

Podejscie Benjamina wynika jednak z glodu miejskiego wt6czegi lub
spragnionego dziecka, ktérzy musza sie obejs¢ smakiem, patrzac na to, co
jest niejako wewnatrz witryny, cho¢ niemal niezauwazalnie juz na wierz-
chu. Ten typ jednostkowosci z wrodzona sobie elegancja kultura francu-
ska ochrzcita mianem ,lizania witryn” Duzo to méwi tylez o statusie pod-
miotowosci jako bycia-konsumentem, co pozwala latwo dostrzec rodzaj
teatru, tworzonego przez zasade ekspozycyjna. Oto mamy szybe, bedaca,
w zalezno$ci od sytuacji i momentu, niemal przezroczysta, materialna
przestona, oddzielajaca interior sklepu od dziczy $§wiata zewnetrznego,
badz lustrem, w ktérym rozczarowany widz-konsument sie przeglada jak
pacjent w infantylnej regresji: niczym niemowle stara sie posklada¢ po-
kawatkowane fantazjami ciato w jakakolwiek zborna forme. Na tej samej
scenie obiekt sztuczno-autentycznej potrzeby (oba te porzadki w wartosci
ekspozycyjnej pozostaja nieodlaczne, na tym polega jej wartos¢ ideolo-
giczna) uruchamia libidalna nadwyzke, dzieki czemu przedmiot pelni juz
nie tylko funkcje wspélczesnego fetysza, ale przede wszystkim obiektu
pragnienia. Pragnienie to zapo$redniczone jest w Innym, ktéry nie musi
by¢ obecny ani in propria persona, ani per procura. Nie chodzi tu bowiem
o posiadanie, lecz o zysk w i za pomoca rozkoszy, a wiec o obsceniczna
ekshibicje podmiotowej pustki. Paradoksalnie ta pustka stanowi naddatek,
ktérego nie da sie spieniezy¢, albowiem nikt do tak pojmowanego skarbu
nie bedzie mial dostepu, nikt go nie moze ukras$¢. Inny okazuje sie wiec
na koniec bardzo kruchg, wirtualng figura wywlaszczenia, ktéra — w pro-
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cesie psychopatologii modernizacji — stata si¢ okre$leniem podmiotu bez
subiektywnosci, teorematu Ja, ktéry pozwala oddziela¢ libido czy afekt od
epistemologii. Blisko tu do ,wiedzy melancholijnej” Adorna, ktéry przy
okazji psychoanalizy zauwazal:

Ludzie na og6t maja za mato hamulcéw, a nie za duzo, i nie sa przez to ani o wlos
zdrowsi, totez katartyczna metoda, ktdra nie kieruje si¢ kryteriami udanej adaptacji
i sukcesu ekonomicznego, powinna ludziom u$wiadamia¢ nieszcze$cie, nieszczes-
cie powszechne i nieodlaczne oden nieszczescie wlasne, oraz odbierac pozorne sa-
tysfakcje, dzieki ktérym okropny porzadek na dokladke utrzymuje sie przy zyciu
w nich samych, jak gdyby nie do$¢ mocno trzymat ich od zewnatrz. [...] Nieustra-
szona krytyka, jakiej Ja poddaje samo siebie, przechodzi w zadanie kapitulacji Ja
innych®.

Nie oznacza to wcale, Ze nowoczesna rozkosz jest zawsze skutecz-
na. Dzieje sie dokladnie i skrajnie odmiennie: podmiot rozkoszy istnieje
o tyle, o ile nie ma do niej dostepu, to znaczy o tyle, o ile jego dzialanie
opiera si¢ na zakazie pragnienia. Tylko w ten sposéb Inny, jako instan-
cja odniesienia, moze sie pojawic, tylko tak eksces (w znaczeniu zaréwno
nadmiaru i wystepku) moze by¢ regulowany brakiem. Prosty merkantylny
model Benjaminowski pozwala zobaczy¢, ze faktycznie ta sama struktura
ekonomii jest nie§wiadoma, utkana z brakéw, z dziur po réznorodnych
sprzecznych pragnieniach, z libidalnych obsad. Chodzi tu zatem o rodzaj
bezimiennosci, ktéra jest zbawienna wlasnie dlatego, Ze daje szanse na de-
mistyfikacje tych mechanizméw spolecznego i towarowego illusio, z kt6-
rego co prawda nie ma ucieczki, ale ktéra dobrze potraktowac jako ztude,
tworzaca nasz znikajacy $wiat przezywania (Lebenswelt).

Jesli wartos¢ ekspozycyjna tworzy lustra naszych fantazji i ekrany na-
szych pragnien, to element, dzieki ktéremu wida¢ lepiej nas samych, sytu-
uje nas w zupelnie innej czasoprzestrzeni dos§wiadczenia. To jezyk, ktéry
przestaje pelni¢ funkcje instrumentalne i staje sie, by tak rzec, $wiadkiem
wolno$ci. Z tego punktu widzenia nie sposéb juz jednak méwié o wartosci
ekspozycyjnej, lecz o ekspozycji jako takiej, wraz z atrybutami, ktére sg jej
przypisane, zapisane i wyrazone — o ekspozycji jako emancypacji.

37 T.W. Adorno, Minima moralia, s. 67, 69.
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Wypisaé sie

Wilasnie kwestia pisma, tak bardzo odlegla od dzisiejszych réznorakich
realistycznych zwrotéw (skadinad to przeciez takze termin retoryczny),
moze ozywi¢ na nowo ontologie jako dynamike stawania sie. Ale o jakie
pismo tu chodzi? Z pewnoscia nie o materialno$¢ litery, wokél krazyty
dwie najpowazniejsze pod tym wzgledem teoriopoznawcze maszyny
dyskursywne, czyli dekonstrukcja (Derridiariska gramatologia i szybolet
jako figura cielesnosci pisma®) i psychoanaliza (od Freuda, przez Laca-
na, do Szkoly Stoweriskiej)*. Trudno méwic takze o zwyklej wielokrot-
nosci pisma w postaci ,logiki sensu’, do czego z kolei zacheca tradycja
Deleuzjaniska i Foucaultowska. W zadnym z tych przypadkéw pismo nie
jest traktowane powaznie, to znaczy wraz z calym bagazem wyjatkowej
bezcielesnej materialnosci, ukazujacej sie w postaci $ladu. Jak sie zdaje,
tylko tak mozna sprébowac dotknaé granicznego problemu wspoélczes-
nosci, a wiec pisma-ciala: zarazem engramdéw zapisanych przez kulture,
jak i znamion powstalych z organicznych mutacji czy fizjologicznych za-
burzen. W ten sposéb mys$l moze uwolnic si¢ od ciezaru pojecia, wymknaé
sie kategoryzacjom, przemiescic sig, by tak rzec, poza rame tablicy gatun-
kéw i rodzajow naturalnych — cialo nie tylko nie ma istoty, ale réwniez nie
moze — samo w sobie — zy¢ dla siebie.

Cialo jako takie: c6z mogloby oznaczaé takie stwierdzenie? By¢ moze
bylaby to najpelniejsza i najgestsza definicja obecno$ci samej w sobie i dla
siebie, czasowosci, ktéra obywa sie bez podzialu na podmiot i przedmiot,
albowiem pokazuje intensywno$ci i napiecia pomiedzy punktami w i na
ciele — cialo staje sie liczba mnogg, to znaczy formuje sie i odksztalca, two-
rzac skupiska i mieszaniny, z ktérych wytraca sie nieprzewidziana forma
czasowosci. Jesli cialo stanowi najpetniejszy wyraz skoriczonosci, to sama
skoniczono$¢ nie jest zwyczajnym pojeciowym zalozeniem czy systemo-

38 J. Derrida, O gramatologii, przet. B. Banasiak, officyna, £L.6dz 2011, idem, Szibbolet dla Paula Ce-
lana, przet. A. Dziadek, Fa-art, Katowice 2000; M. Hagglund, Radical Atheism. Derrida and the
Time of Life, Stanford University Press, Stanford 2008.

39 Por. zalozycielski tekst: J. Lacan, Linstance de la lettre dans linconscient ou la raison depuis Freud,
w: idem, Ecrits.
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wym aksjomatem, lecz tworzy rodzaj torowania, kreowania czasu i prze-
strzeni dla tego, co ma nadej$¢ zar6wno z koniecznosci, jak i z przygodno-
$ci*®. W tym znaczeniu cialo jest anekonomiczne. Dzieje sie tak, dlatego
ze skonczono$¢ niejako moduluje czasowosé, reguluje zaréwno historie
zycia pojedynczego, jak i wielosci istnien, znormalizowanych i monstru-
alnych; nie zamyka sie takze w napieciu miedzy autonomia samowiedzy
i heteronomia zewnetrznych obiektéw (wiedzy, natury, kultury, naturo-
kultury itd.), lecz stanowi rodzaj otwarcia, a wiec nieuwarunkowana obec-
no$¢*. Cialo jako obiekt, przez ktéry uobecnia si¢ bezimiennos$¢ nauki
i cialo narcystyczne, to dwie aktualizacje fantazji o ciele zaspokojonym,
martwym, niedostepnym. Kiedy jednak pomyslimy i poczujemy cialo jako
calos$¢ suwerenng, to nietrudno zauwazy¢, ze dochodzi w nim do odwré-
cenia dialektycznej syntezy ciata ludzkiego z cialem zmartwychwstalym
i przebostwionym. Ale w ramach tej suwerenno$ci dziala takze reguta
inwersji ekonomii reprezentacji: mit racjonalnej sp6jnosci dyskursu ttu-
maczy niekoherencje zycia, ktére zawsze wymaga techne w najrézniejszej
postaci protez i suplementéw. Cialo — Bdg i cialo — proteza.

By¢ moze zatem w radykalnym otwarciu ciala materia nie daje sie za-
dekretowac z zadnej ze stron, nie sposéb jej podporzadkowac ani klinicz-
nego spojrzenia do wewnatrz, pod skore*, ani gestu odtracenia tego, co
pochodzi z ciala, na rzecz krytycznego wyznaczenia granic tego, co daje
sie pomysled. A przeciez cialo wytycza granice na mocy samej egzystencji.
Czy mozna si¢ wiec dziwi¢, ze Freud z taka uporczywoscia poszukiwat
refleksyjnego mostu miedzy naukami eksperymentalnymi, psychoanaliza
a naukami spolecznymi? Nie chodzilo mu wszelako o homeostaze w ja-
kiej$ wielkiej fenotypowej wizji, lecz o poszukiwanie tych zasad zycia po-
przez badanie nieregularno$ci w aparacie psychicznym. Takie stanowisko

40 Dlatego Derrida ma racje, podkreslajac wage wczesnych pism Freuda, dotyczgcym speku-
latywnej fantazji na temat nauki naturalnej, w tym przypadku neurologii. Wysitki Freuda
zmierzajace do utrzymania choéby figur scjentyzmu, odstaniaja bowiem fantazje o jeszcze
wiekszym zasiegu — psychoanaliza mialaby stanowi¢ nauke o zyciu — J. Derrida, Freud i scena
pierwotna, w: idem, Pismo filozofii, przel. K. Klosiniski. KR, Warszawa 2004.

41 J.L. Nancy, Naitre a la presence, w: idem, Le poids dune pensée, lapproche, La Phocide, Strasbourg
2008.

42 M. Foucault, Narodziny kliniki, przet. P. Pienigzek, KR, Warszawa 1999, s. 5-17.
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pozwalalyby na réwni traktowac osiggniecia nauk neurologicznych z dy-
namika spekulacji, wykraczajacej nie tylko za rejon nauk pozytywnych,
ale i poza zwykla krytyke humanizmu. W tej perspektywie trudno mé-
wi¢ o problemie czy idei ciala w psychoanalizie, bowiem psychoanaliza
dekonstruuje sama te idee (resp. cialo jako pojecie). Inaczej mdéwiac, nie
tylko nie ma psychoanalizy poza ciatami, ale ciato to psychoanaliza in pro-
gress, nieskoniczona modulacja czasu, w ktérym funkcjonuje najmniejszy
obiekt wyradzajacego sie zycia.

Prawdopodobnie jest to najwyzsza stawka nie tylko psychoanalizy, ale
réwniez ontologii wspodlczesnosci. Jesli przyjaé, ze cialo nie ma ani wne-
trza, ani zewnetrza, nie jest ani fantazmatem, ani bliskoscia, ani dystan-
sem, ani pojeciem, to istnieje wlasnie jako granica. A skoro tak, to jego
ontologia jest zawsze przej$ciowa i niegotowa, staje sie zmiennoscig, jaka
odznacza sie byt skoficzony. Wéwczas nie musimy ani szuka¢ miejsc po-
faczen miedzy cialem a $wiatem i podmiotem, nie jeste§my skazani na te
bezradno$¢ wynikajaca z réznego rodzaju determinizméw — ciala tworza
miejsca, i w ten sposéb czasy, a zatem — ostatecznie — egzystencje. Totez
z pewno$cia racje mial Jean-Luc Nancy, kiedy (tylko z pozorna przesada)
stwierdzat:

»Ekspozycja” nie oznacza, ze intymno$¢ jest wyodrebniona ze swojego odciecia
i wyprowadzona na zewnatrz, uwidoczniona. Wtedy bowiem cialo bytoby ekspo-
zycja ,siebie’, tak jak si¢ dzieje w wypadku przekladu, interpretacji, inscenizacji.
Whrew temu samo wyrazenie ,ekspozycja” jest juz intymnoscia i odcieciem. ,Poza
sobg” nie ttumaczone ani uciele$niane. Jest tym, czym jest: przyprawiajacym o za-
wrét glowy odcieciem-od, wylaczeniem-z-siebie, ktdre jest niezbedne do tego, aby
otworzy¢ nieskoniczono$¢ owego odcinania si¢ az do siebie. Cialo jest takim oddzie-
leniem, odchodzeniem od siebie, ku sobie®.

Takie podejscie jest w gruncie teoriopoznawcze, a nie estetyczne, to
znaczy zmierza do zmiany, przesunigcia w obrebie paradygmatu oparte-
go na ontologicznych skrajnosciach pasywnosci i aktywnosci. Ciato ani
nie stanowi obszaru klinicznego, w ktérym rodza si¢ i ujawniaja sympto-
my, w tym takze symptomy jako puste przegrodki i litery, jak to sie dzieje

43 ]J.L. Nancy, Corpus, przel. M. Kwietniewska, stowo/obraz terytoria, Gdarisk 2002, s. 31.
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w propozycjach Deleuze’a i Lacana, ani obiektem podlegajacym ekonomii
pierwotnej alienacji, na wzér akumulacji pierwotnej. Czy chodzi tu zatem,
jak sie rzekto, o rodzaj milieu, w podwéjnym znaczeniu $rodka (do celu)
oraz o-$rodka jako $rodowiska, w ktérym sie zyje i ktére nas otacza? Je-
$li tak, owo miilieu jest zarysem pewnych §wiatéw wyznaczanych, by tak
rzec, szkicowanych przez konkretne ciala, w jezyku skroplonym do jednej
zasady-figury diegezy — w tej konkretnej chwili chodzi tylko o to jedno
ciato. Zarazem jednak to jedno ciato nigdy nie bedzie autonomiczne, a na-
wet nie musi projektowac swego zycia (jak podpowiadatby emfatycznie
mistrz Nancy'ego Heidegger), ani tez — odwrotnie — nigdy nie stanie sie
wspolnotowym i metafizycznym ustrojem bezdennej ekspozycji. A za-
tem: ani dialektyka samowiedzy, oparta na réznicy i Innosci oraz na ru-
chu od urzeczowienia do emancypacji, ani wiernos¢ ,,dwém cialom kroéla’;
politycznemu i transcendentnemu bytowi, znoszacemu wszelkie réznice
pomiedzy konkretnymi egzystencjami. Chodzi raczej o jezykowa inter-
wencje, dotkniecie i rozciggniecie przestrzeni pomiedzy ciatami (partes
extra partes), o nasza ekspresje jako ogluchtych monad, ktére stucha-
jac boskiej harmonii, nie dostrzegaja najblizszych sasiadéw i przyjaciét.
Whasnie tu dziala pismo. Jak méwi Derrida w apologii Nancy’ego, przecia-
gajac go wszelako na swoja strone: nie ma dotkniecia bez jezyka pojmo-
wanego jako pierwotne odksztalcenie (co stanowi po prostu wariacje na
temat dialektyczno-dekonstrukcyjnego splotu suplementu i tekstu).

Nalezy tu uscisli¢ (to jedna z najwiekszych trudnosci [mysli Nancy’ego — J.M.], co
jest tematem, aco figurg. Istnieje bowiem to konkretne (le) dotkniecie jako
motyw, o ktérym Nancy méwi i ktéry od tej chwili coraz usilniej tematyzuje, mo-
wiac, ze ,nie ma «tego oto» (le) dotkniecia”; poza granicami tego przedmiotu mysli
czy dyskursu, poza tym, co okresla sie mianem dotyku wraz z tym, czego on
dotyczy, istnieje réwniez cato$¢ operatoréw figuratywnych i pozornie nietematycz-
nych, poprzez ktdre i dzieki ktérym, bezustannie nimi grajac, podobnie jak ja teraz,
Nancy juz dawno wyrazil dotyk i to, co dotkniete w dotykaniu* [tlum. ].M.,,
wyréz. oryg.].

Gdy jednak delikatnie przesuniemy miejsce w szeregu figur, okaze sie,
ze ,proteza oryginalna” nie tylko doskonale odpowiada do$wiadczeniu

44 . Derrida, Le toucher, Jean-Luc Nancy, Galilée, Paris 2000, s. 300.
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Nancy’ego ucielesnionego podmiotu myslenia, ale réwniez staje sie czyms,
czego Derrida, ograniczony swym programem demistyfikacji (tj. radykali-
zacji Destruktion Heideggera), nie mégl uznaé. Kiedy bowiem autor dalej
pisze o ,dostownym” wystawieniu ciala ,jako takiego’, to jedynym gestem,
na jaki moze sie zdoby¢, jest graficzna inwersja, polegajaca na ukrytej
negacji praktyki ekspozycji*®. Kursywa, podobnie jak cudzystéow, zapew-
nia dystans, bez wdawania sie w sp6r z komentowana mysla, ale przede
wszystkim pokazuje, ze to, co zapisane, wyrazone, wypowiedziane nigdy
nie jest na swoim miejscu®. Na tym wlasnie polega paradoks pisma u Der-
ridy: im silniej filozof podkresla immanentny wymiar pisma jako czego$
skonczonego, tym bardziej musi zaprzeczy¢ takiej konceptualizacji — za-
notowane pismo nigdy nie bedzie czyms wigcej, nagrobkiem senséw oraz
pieczecia znaczenia. Nancy za$ po prostu uznaje, ze cialo i rzecz, jezyk
i czas, przestrzen i mito$¢ nie tylko moga istnieé, ale istniejg faktycznie
(w porzadku wiedzy), realnie (w porzadku egzystencji) i relacyjnie (w po-
rzadku spolecznym i politycznym). Nie zmienia to faktu, ze Nancy pozo-
staje filozofem pisma. Ale jak nalezy je rozumie¢? W ktdra strone Nancy
prowadzi, méwiac o $ladowej ontologii, literackiej wspdlnocie czy zyciu
jako inkorporacji mowy? Z jednej strony pismo moze sta¢ sie¢ bezsensowna
materig-ksztaltem nieSwiadomosci, z drugiej — moze dziata¢ o wiele sub-
telniej, co wcale nie oznacza stabiej: w skurczu dialektyki, bedacym uner-
wieniem naszych istnier:: miedzy skoncentrowana jednostkowoscia, zna-
kiem lub znamieniem narcystycznego obsadzenia wlasnego symptomu,
a powszechnoscia pisma. U jego podstaw stoja za$ syntagma i metonimia,
elementarne figury (czy moze raczej metafigury) nieodlaczne od cielesnej
obecnosci i przyleglosci ciat oraz obiektéw, o wiele lepiej opisujace to do-
$wiadczenie niz metafora lub symbol, ktére operuja zgodnie z zasadami
niewspo6lImierno$ci porzadkéw reprezentacji i substytucji. Pismo rozrywa
blizne po ranie i pozwala do§wiadczy¢ jednostkowosci zawsze mnogiej®.
Jestesmy od zawsze juz z innymi, ,jeste§-my” réwnoczes$nie, a to istnienie

45  Ibidem.

46 G. Agamben, Idea prozy, przel. E. Gérniak-Morgan, Fundacja Augusta hr. Cieszkowskiego,
Warszawa 2018, s. 123-125.

47  ].L. Nancy, Etre singulier pluriel, Galilée, Paris 2013.
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dzieje sie wedlug réznych miar i réznego rytmu i tempa. Przyleglo$¢ nie
oznacza bowiem ekwiwalencji ani réwnoczesnosci czy sprzecznosci, lecz
— nieco podobnie do serii — ksztaltuje sie wedlug ciagu lub enumeracji.

I to wlasnie 6w §wiat — pisze Jean-Luc Nancy — wraz ze swoim cig¢zarem, ze swoja ge-
stoscia i powaga, zbliza si¢ ku nam jako $wiat $wiatowy, ktéry — bedac czyms innym
niz $wiat ,miedzynarodowy” — nie odsyla juz w strone czegos réznego od siebie ani
w strone pozaswiatowej przestrzeni. Swiat ten jest jednak — nareszcie! — §wiatem,
to znaczy wlasciwym miejscem realnego rozprzestrzenienia, uprzestrzennienia sie
naszych cial, rozdzielania egzystencji niczym nut w partyturze, podzialéw sif sta-
wianego przez nie oporu i ich nieprzenikliwo$ci. Wtasciwe miejsce lub, patrzac na
to jeszcze inaczej, wla$ciwos$¢ miejsca, ktéra przydana zostata rozcigglosci cial®.

Ale mys] Nancy’ego nie nosi juz znamion nowoczesnej wiary w moz-
liwos¢ formalizacji tego, co przygodne i tego, co skorniczone, sytuuje sie
wiec poza mathesis psychoanalizy wyrostej ze strukturalistycznego ma-
rzenia o $cistej homologii miedzy slowem a desygnatem, jak u Lacana
(zwlaszcza pdznego), dla ktérego nierozwiazywalna sprzeczno$é tkwita
w niejednoznaczno$ci podstawowej praktyki leczacego mdwienia. Pro-
blem ten polegal na niemoznosci ustanowienia, cho¢by chwilowego po-
dobienstwa, zwyktej morfologii, rtéwnowaznej relacji miedzy literalnos$cia
traumy (ktéra w sensie $cistym jest bezsensowna) a wieloscia i chaosem
sens6w wyodrebniajacych sie¢ w procesie méwienia pacjenta i sluchania
analityka dzialajacego formalnie jako podmiot zalozonej wiedzy (czyli
jako granica poznania jako takiego). Matemy z péznych seminariéw La-
cana sluza za dowéd panowania owej milczacej litery, ktéra zmyka cate
doswiadczenie analityczne w pustce symptomu, ostatniej — negatywnej
— formy ontologicznej procesu analitycznego®. Podobnie otwarta dia-
lektyka jako sposob refleksji i transimmanencja jako regula ontologicz-
na (jak u Nancy’ego) bedzie szta niejako na wskro$ praktykom Deleuze’a,
ktéry mimo swej inwencyjno$ci pojeciowej pozostaje w najwyzszym
stopniu systematykiem. Deleuze wybral Nietzschego na swego patrona,
aby zniwelowa¢ pokuse nowoczesnej scholastyki, wprowadzajacej reguty

48  ldem, Corpus, s. 37.
49 P. Lacoue-Labarthe, J.L. Nancy, Le titre de la lettre, Galilée, Paris 1973, oraz komentarz do tej
ksiazki: . Lacan, Le Séminaire. Livre XX. Encore, Seuil, Paris 1975, s. 81-98.
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taksonomii oraz tablicy kategorii zamiast zasady zapo$redniczenia i anty-
nomii. Od Réznicy i powtdrzenia, przez Tysigc plateaux po ostatnie teksty
pos$wiecone ,czystej immanencji’, filozof bedzie staral sie¢ dowie$¢, ze ist-
nieje taki sposob formalizacji jezyka filozofii, dzigki ktéremu pojecia sta-
na sie czysta zewnetrzno$cia. Trudno zatem nie spostrzec, ze fascynacja
strukturalizmem widoczna w Logice sensu daje rowniez rodzaj legitymi-
zacji za pomoca czystej struktury, a wiec czystej relacyjnosci, opartej tak
jak w nowoczesnym jezykoznawstwie na regulach funkcjonalnej negatyw-
nosci. ,Pustka przegrédka” stanowi wlasnie nieredukowalna abstrakcje,
ktéra umozliwia sens, niezaleznie od kontekstéw i korelacji®.

Czy zatem moze dziwi¢, ze Nancy wybieral dokladnie przeciwny kie-
runek w mysleniu o ciele? Rzadko$¢ tej refleksji pozwala takze — dzi$§ —
ozywi¢ trupa dekonstrukeji, dzieki wyjsciu z putapki guasi-mistycznej
koncepcji wydarzenia Heideggera w strone spekulatywnos$ci ozywiajacej
dyskursywnie ciato. Tak dzieje sie, kiedy spojrzymy na rozpietos¢ tematéw
podejmowanych przez Nancy’ego grawitujacych ku ciatu. Ta rozrzutnos¢,
czesto taczaca sie w jedno z eliptycznoscia, dziata na zasadach, ktérych
filozofia, jako mathesis, nie jest w stanie przyjac jako obiektéw wtasnej re-
fleksji. Myslimy i czujemy wedlug pewnych rytmoéw i cielesnych lub orga-
nicznych osmoz, znosimy granice miedzy réznymi porzadkami bytu, lecz
granica nie stanowi juz materialnego czy pojeciowego oporu, ktéry nape-
dzal dialektyke. W odréznieniu od Derridy, dla ktérego od zmystowosci
i ciala istotniejsza byla pierwotna figuralnos¢ jezyka i Lacoue-Labarthe’a,
dla ktérego z kolei aporie byly dowodem na uznanie tragedii za para-
dygmat nowoczesnosci. Nancy pracuje w ramach mysli, ktérag w jednym
z wazniejszych tekstéw, okresla mianem ,nieskonczonej skonczonosci’,
refleksji, niebedacej ani mitem, ani réznicujacym powtdrzeniem, lecz sta-
nowiacym radykalna krytyke czasowosci®'. Zycie stanowi nie tylko przyle-
glos¢ jednostkowosci i wielo$ci, owo ,bycie-z’, ktdre nie daje sie zreduko-
wac do zadnej formy identyfikacji, lecz przydarza sie jako narodziny sensu

50  G. Deleuze, Po czym poznac strukturalizm, przel. S. Cichowicz, w: Drogi wspolczesnej filozofii,
red. M.J. Siemek, Czytelnik, Warszawa 1998; idem, lmmanencja: zZycie, przel. K. M. Jaksender,
Ostrogi, Krakéw 2017.

51  J.L.Nancy, Le vestige de lart, w: idem, Les Muses, Galilée, Paris 1994.
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— jego nadchodzenie, jego synkope, rekonfigurujaca nasze postrzeganie
czasu, jego puls, inaczej niz w powtdrzeniu regulujacy nasza organicznosé,
i oddech, bedacy najdelikatniejszym znakiem-$§ladem egzystencji, ktéra —
raz jeszcze uzywajac formuly Nancy’ego — nadchodzi w obecno$¢, rodzi
sie wraz z nami. Cialo dereguluje pewna normatywno$¢, lezaca u podstaw
urzadzen nowoczesnej alienacji: symbolicznej, cielesnej, politycznej i na-
ukowej. Cialo nie jest juz nim samym, lecz efektem wtérnej naturalizacji
— jednej z gorszych form przemocy symbolicznej. Innymi slowy, najgorsze
co moze przydarzy¢ sie cialu to nawet nie hierarchiczny dualizm, lecz po-
traktowanie go w kategoriach czasowych modalnosci (ciato mtode, stare,
cierpiace, znaczace, ciato — przedmiot medycyny, cialo — ekstatyczne itd.).
Cialo bowiem niejako uchyla ten problem, przestaje by¢ obiektem i po-
zornie stanowi rodzaj odwrotno$ci wszelkiej syntezy (zar6wno formalnej,
jak i egzystencjalnej, zaréwno klinicznej, jak i subiektywnej), zyjac podiug
synkopy. Laczy ona elementarne i naturalne odczucie ciata ze $wiatem po-
je¢, a wiec rytm z krytyka®>. Synkopa — jak w muzyce — taczy intensywnos¢
dzwieku z ciszg, jaka zalega pomiedzy taktami. Innymi stowy, synkopowa-
ny rytm jednoczy i dzieli czas i miejsce rdwnocze$nie. Podobnie dzieje sie
w przypadku ciala — bedac synkopa wytwarza pismo, w tym takze pismo
pojec i kategorii, bedac synkopa utrzymuje strukture i refleksje w dyna-
mice®®. Nancy przekonujaco pokazuje, ze cialo posiada swa historieg, ale —
podobnie jak dla Freuda — nie ma swego celu poza samym sobg, to znaczy
poza wspoéldzieleniem istnienia z innymi ciatami. Dopiero teraz widac,
ze conditio sine qua non ontologii Nancy’ego jest cialo-pismo — w sobie
i dla siebie.

Centralna pozycja pisma staje si¢ zrozumiata wtasnie wtedy, gdy po-
myslimy o duszy jako skdrze, na ktérej odciskaja sie $lady, tworzace z ko-
lei rodzaj uprzestrzennienia, rozmieszczenia dla tego, co juz przeszlo, co
przechodzi i tego, co dopiero ma nadej$¢. Pismo, przynajmniej w dwdch
nieodlacznych od siebie modalnosciach: literalnosci i przylegtosci, po-
zwala podtrzymac i wyeksponowa¢ zaréwno ciezar mysli, jak i lekkos¢

52  E. Benveniste, La notion de ,rythme’ dans son expression linguistique, w: idem, Problémes de linguis-
tique générale, I, Galllimard, Paris 1966.
53 J.L. Nancy, Discours de la syncope, Flammarion, Paris 1976, s. 14.
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szkicu, delikatnego i nieskoniczenie skorficzonego zarysu $wiata — podzie-
lonego i udzielajacego sie wszystkim>*. Totez nietrudno zrozumie¢, ze tak
pojmowane pismo tworzy inny ukltad odniesienia dla refleksji politycznej
i teologicznej. Z jednej strony mamy do czynienia z dekonstrukcja chrzes-
cijanstwa. Nie jest to jednak pojecie Sciste ani wystarczajace. Jak glosi
tytul programowej w tym zakresie ksigzki Nancy’ego, istota sprawy jest
»odemkniecie” pewnych sekretéw, strzezonych przez pismo jako zna-
mie objawienia, ale — co wazniejsze — pozbawienie jezyka teologiczne-
go funkcji gwaranta sensu®. Sens nie rodzi si¢ bowiem wobec Boga jako
racji dostatecznej, czyli ostatecznego obiektu, wobec ktérego sytuuje sie
mowa jako ucielesnienie sensu tego, co skonczone. Dlatego tez — z dru-
giej strony — podejscie Nancy’ego nie jest postteologiczne ani tym bardziej
postsekularne, ale w elementarny sposéb ateistyczne. Pojecia i kategorie,
obrazy i figury tworza u niego zmienne konfiguracje pisma, ktére rodzi
sensy oscylujace miedzy widocznoscia a utajnieniem. Tak rodzi sie cos,
co okreélitbym mianem intymnego materializmu. Doskonalym tego przy-
kladem jest analizowany przez Nancy’ego czesto i na rézne sposoby ob-
raz Mantegni, Martwy Chrystus. Perspektywa, ktora narzuca malowidlo,
wymusza na nas, patrzacych, doslownie biorac, widzenie ciata w calym
ciezarze martwej materii — nie ma tu znakéw przebéstwienia, nie ma zad-
nego odniesienia poza plaskoscia i rozciagloscia ciala, z ktérym zostajemy
percepcyjnie polaczeni. Pytanie o to, kim jest martwy Chrystus, staje sie
w istocie pytaniem o to, czym jest nasza zmystowa rzeczywistos¢, skla-
dajaca sie z podzialéw, odrebnych bytéw, taczliwosci spojrzen. Pismo jest
tym wlasnie tacznikiem tych partykularnosci, poniewaz, bedac czysta ze-
wnetrzno$cia, dziata réwniez jako ontologiczna ekspozycja — bezcielesna
materialno$¢ litery taczy sie z nieskonczenie skoniczonym sensem ciala.
Dzieje sie tak nawet wtedy, gdy spojrzenie sklada si¢ z catej ré6znorodnosci
widokéw, na jakie wystawia nas samo malowidlo. Powierzchnia obrazu
wizualnego traci swdj plaszczyznowy ciezar, zwijajac sie i wywolujac za-
mierzone przez tworce efekty optyczne, a uzyskane w ten sposéb spiral-
ne doswiadczenie glebokosci i powierzchni, otwiera nas na lekko$¢, ktéra

54 Idem, Le plaisir au dessin, Galilée, Paris 2009.
55 Idem, La Déclosion. Déconstruction du christianisme I, Galilée, Paris 2005.
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famie sztywna wyktadnie obrazu jako figuratywnej matrycy teologiczne;j.
Te zasadnicza réznice miedzy patrzacymi a samym malowidtem widac
wtedy, gdy obecnos$¢ sensu centralnego zostaje niejako wydrazona od
$rodka. Tak wlasnie dziata mechanizm uprzestrzennienia, ktéry — jak nie-
trudno zgadna¢ — pozwala zobaczy¢ (w sensie $cistym) obraz, ktéry nie
jest obiektem, lecz warunkiem wszelkiego do$wiadczenia®®. W analizie
obrazu Pontorma, Nawiedzenie Najswigtszej Marii Panny, Nancy pisze:

Ten zamet rozpoczyna sie i koficzy wraz z malarstwem. Prawda odwiecznej to nic
innego, jako owo ,wyrzucenie naprzeciw nas’, to rozprysk koloré6w we wzburzonym
rozlewisku, cate to malowidfo niczym tono lub otwarte na mienigce si¢ wnetrze, to
obraz, ktéry zaréwno na koricu, jak i u swych poczatkéw okazuje sie niczym wlasng
wyeksponowang powierzchnia.

Ruch linii, odbijanie si¢ spojrzen, przejscie koloréw w widmo lub w pryzmat —
wszystko to jest w istocie ,radosnym drzeniem” wyrostym z ducha: spoza miejsca
i czasu, poza religijnym oddaniem, pochodzgcym z absolutnej zewnetrznosci zwi-
nietej w glebi najbardziej wewnetrznego z wnetrz, a réwnoczesnie okazuje sie rados-
cia rozwijana jako ogromna cze$¢ wizji przedstawiajacej rozlewajaca si¢ przestrzen,
ale takze destabilizujacej czas do§wiadczenia poprzez tempo taficzacej grupy. [...]
Wibrujaca miedzy dwoma glosami cisza i wciggajaca nas nieskoriczona wymiana
spojrzen, pokazujaca nam, ze to, co mamy zobaczy¢, calkowicie miesci sie w glebi
i na powierzchni, jest niczym innym jak owym niezmierzonym wznoszeniem si¢
glebi na powierzchni¢ — glebi i Tona niebios, glebi miasta i oczu. To glebia za-
wsze-juz-tu [wyrdz. oryg.], a zatem zjawiajaca sie na nowo w przysztosci ni-
czym powrdét przeszlosci dawniejszej niz wszelka przeszlo$é, jej nawiedzenie za-
wsze powtarzane w ruchu, w ktérym sama powierzchnia wznosi sie, faluje i drzy*.

Na tym jednak nie koniec. Dynamika pisma, do pewnego stopnia bliska
temu, co dawniej filozofia okreslala mianem dynamis, opiera si¢ na relacji
miedzy nadchodzeniem i narodzinami sensu a jego $miertelnoscia, ktére

56 Ten niezwykle trudny i zlozony problem u Nancy’ego pojawia sie bardzo czesto. Wychodzac
od Kanta i analizujacego go Heideggera, Nancy zastanawia si¢ nie tyle nad nieprzedstawial-
nym obrazem, bedacym warunkiem wszelkich percepcji i form wizualnych, lecz, by tak rzec,
nad obrazem nie-przedstawialnosci jako takiej. Przechodzi wigc od pytania transcendental-
nego do pytania meta-transcendentalnego. Zadanie to jest tym trudniejsze, ze Nancy chce
pomysle¢ Kantowski projekt w kontekscie materializmu, ktérego wszelako nie definiuje —
J.L. Nancy, lmage et violence, w: idem, Au fond des images, Galilée, Paris 2003.

57 J.L. Nancy, Nawiedzenie (malarstwa chrzescijarskiego), przel. J. Momro, ,Teksty Drugie” 2016,
nr2,s. 181-182.
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przywoluje w postaci wtasnej skoniczonosci. Pismo jest bowiem skonczo-
ne w najprostszy sposdb, to znaczy dziata niczym $lad-inskrypcja, znamie
na ciele, tatuaz lub blizna. Pozwala to przyblizy¢ sie do rozumienia owej
dziwnej inkarnacji sensu w jezyku czy nawet jezyka-sensu. Odwolujac sie
do antysystemowej mysli Bataille’a, Nancy zauwaza, ze pismo niczego nie
re-prezentuje, niczego tez nie pamieta, nie jest ani maszyng uobecniania
i substytucji, ani tez archiwum i grobowcem, lecz przekraczajac porzadek
znaczenia, pozwala dotkna¢ serca rzeczy®®. Nie chodzi tu o rzecz sama
w sobie, z jej nieprzedstawialnoscia, lecz o inna ekonomie egzystencjalna.
Podobnie jak krzyk czy milczenie u Bataille’a, tak u Nancy’ego sam sens
jest / staje si¢ miejscem przejscia znaczen, egzystencji i obiektéw, ale — on
sam, jako taki — nie posiada zadnego znaczenia: jest czystym wywlaszcze-
niem, wyj$ciem, uwolnieniem, jakie dokonuje sie dzieki radosci, rozkoszy
»Wypisywania sie¢” z gotowego porzadku symbolicznego®. Zarazem sens
jest nieustannie w pracy, to znaczy nie tylko pozwala na ekspozycje, ale
réwniez na ruch, bedacy jego inkarnacja, czyli wycofaniem si¢ z obecnos-
ci. Wedle tej zasady, ktéra stusznie Derrida uchwycit za pomoca figury
retorycznej, metaboli, to, co ,si¢” pisze, stanowi zarazem proces jego wy-
mazywania, ucielesnieniu sensu towarzyszy jego anihilacja®.

Tak wyglada rytm egzystencji, regulowany dotykiem i sercem. Jak
wiadomo, Nancy stal sie sam dla siebie, ale réwniez dla innych, czytaja-
cych go i wspétmyslacych z nim, obrazem tej dynamiki powtarzalnosci
i nieprzewidywalno$ci. W autobiograficznym eseju-medytacji po§wiadcza
ten rodzaj obcos$ci sensu, ktory wczesniej wydawal sie tak oczywisty, ze
az niewidoczny®. Oto filozof, po transplantacji serca, staje si¢ bytem pro-
tetycznym. W trakcie pisania i myslenia technologia, podtrzymujaca go
przy zyciu, przestaje by¢ dla niego czyms$ zewnetrznym, zreifikowanym
i automatycznym, lecz stanowi zyciodajny proces intruzji, ktéry niemal
catkowicie uniewaznia granice miedzy swoim i obcym. Kim jest dawca,
ten, ktorego serce bije we mnie? Czy tylko zmarlym, czy tez wyodrebniona

58 ].L. Nancy, Les coeur les choses, w: idem, Une pensée finie, Galilée, Paris 1990.

59 J.L. Nancy, Lexcrit, w: idem, Une pensée finie; idem, La pensée derobée, Galilée, Paris 2000.
60 . Derrida, Le toucher, s. 301.

61 J.L.Nancy, Intrus, Galilée, Paris 2010.
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obecnoscia, ozywionym i podtrzymywanym przez technologie medyczna
organem, ktory zyje we mnie samym, w moim ciele? Kim jest Ja obiektyw-
ne? Czym jest Ja poddane prawu intruzji? Czym jest cialo noszace w so-
bie owego intruza, bedacego dowodem na $mier¢ innego i $wiadectwem
mojego, jak w innym kontekscie pisat Derrida, ,prze-zycia”?®* Nancy nie
chcial udzieli¢ na te pytania odpowiedzi, jak gdyby jakakolwiek hipoteza
pozytywna mogta naruszy¢ krucha réwnowage, umozliwiajaca uciele$nio-
ne myslenie.

A przeciez to nie jest ostatnie stowo Nancy'ego, przede wszystkim
z perspektywy jego wielo$ciowej ontologii wspoéldzielenia zycia. Nietrud-
no zrozumie¢, jak trudne dla filozofa, ktérego zycie zalezalo od rozmai-
tych form technologii (nie tylko medycznych) oraz jego podeszly wiek,
byly czasy pandemiczne. Zarazem jednak Nancy nawet w tak trudnej sy-
tuacji nie przestal pracowaé, szukajac miejsc otwarcia i zdarzen, dziatat
w ramach dialektyki sublimacji i odczarowania, pisania i dostownosci,
milczenia i dotyku. Wida¢ to doskonale w polemice z jego przyjacielem,
mesjanskim i politycznym katastrofista, Giorgio Agambenem, na temat
statusu myslenia podczas zarazy. Nancy, w odréznieniu od autora Homo
sacer, trwa przy emancypacyjnym wymiarze nauki, ktéra nigdy nie jest
jedna, ale dziala na zasadzie wielorakiej intruzji — réznorodnych wtarg-
nie¢, ktérych — na dobre i zle — nie jesteSmy w stanie zaplanowaé, moze
jedynie oszacowaé za pomoca hipotez, eksperymentéw, rozkladu staty-
stycznego czy rachunku prawdopodobienistwa. Nancy obstaje takze przy
zyciu wspollnym, bedacym zasadnicza odwrotnoscia biopolityki, ktéra
staje sie dla niego $lepa plamka czesci dyskursé6w emancypacyjnych.

Konieczno$¢ indywidualnego przejscia etapu izolacji jest tylko paradoksalnym spo-
sobem poddania si¢ prébie naszej wspdlnotowosci. Wyjatkowy mozesz by¢ tylko
posréd wszystkich innych. To wiasnie tworzy nasza najintymniejsza wspélnote:
dzielenie z innymi poczucia wlasnej wyjatkowosci.

Dzisiaj na wiele sposobéw przypominamy sobie o wspé6izaleznosci, przynaleznosci,
solidarno$ci®.

62 . Derrida, La vie la mort. Séminaire (1975-1976), Seuil, Paris 2019.
63 ].L. Nancy, Arcyludzki wirus, przel. A. Dwulit, Ostrogi, Krakéw 2021, s. 21.
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Czym jeste$my, jesli nie skérami, ktore przestaly odczuwaé, zamro-
zonymi podmiotami operacyjnej i instrumentalnej wiedzy? Czy mimo
wszystko nie jest tak, ze zycie bez wiedzy skazuje nas na bycie nieszcze-
$liwymi $wiadomosciami? Inaczej jednak niz w XIX i XX wieku, zadanie
epistemologiczne staje si¢ nie tyle zadaniem etycznym czy politycznym,
ile problemem wynikajacym z naszej przygodnosci. Jesli Pedro Almodo-
var w swojej fantazji na temat zmiany tozsamosci dokonywanej za pomo-
ca transplantacji skory, pokazywal ,skore, w ktérej zyje’, Nancy pozwala
stwierdzi¢, ze prawdziwa egzystencja zaczyna sie od rozpoznania alienacji
wlasnie na tej powierzchni, a nastepnie przywrdceniu jej czucia, a dzieki
temu mys$lenia. To ,wrazliwa skéra §wiata” — rodzaj hiperobiektu filozofii*.

Prawie utopijne, prawie normalne

Z pewnoscia jest to tez problem patronki tego tekstu, Lauren Berlant, dla
ktoérej kwestia pragnienia nie zamykata sie w dualizmie pojecia i uzna-
nia, podmiotu podleglosci i pracy oraz fantazji na temat ,wiecznej nie-
dzieli zycia’; masywnego ideologemu, ktéry zaczyna sie w XX wieku wraz
z antropologiczna interpretacja Hegla autorstwa Kojéva, a oddzialuje nie-
mal na cala kulture nowoczesna, na zasadzie chytrosci rozumu, przedo-
stajac sie do tak réznych praktyk, jak mysl Georges’a Bataille’a, Rolanda
Barthesa, psychoanaliza Lacana i do pewnego stopnia takze Jeana Laplan-
che’a czy eksperymentalne pisarstwo Raymonda Queneau. Berlant cala
rzecz ujmuje inaczej, pyta bowiem, co dzi§ moze wydarzy¢ si¢ jeszcze na
przecieciu pragnienia, pozadania i milosci. I przenikliwie wskazuje: mi-
tos¢ ostatecznie nie daje sie zamknac¢ w cyklicznym ruchu naturokultury
ani w historii upodmiotowienia, w ktérej doswiadczeniowy, zdarzeniowy
i sensualny brak mozna uzupelni¢ poprzez mysl znoszaca sprzecznosci.
Jak pisze Berlant:

Co moga zrobi¢ ludzie, poza tym, ze sobie zazdroszczga, obopoélnie groza sobie i oka-
zuja moralna wyzszos¢, jesli kazdy czlowiek przed sobg i wszyscy nawzajem ujaw-
nig, ze ich jednostkowe pragnienia sa nie do zniesienia za sprawa ich wewnetrz-
nych sprzecznosci, nieznane w ich potencjalnych konturach, a mimo to domagaja

64 Idem, Le Peau fragile de monde, Galilee, Paris 2020.
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sie wiarygodnego i potwierdzajacego uznania? Jak mozna stawi¢ czolo sposobom,
w jaki instynktowne reakcje taczg konwencje z czyms$ innym, by¢ moze nieartykulo-
wanymi lub nieuzasadnionymi pragnieniami? Co to znaczy, ze cho¢ nasze pragnie-
nia nie sg dla nas oparciem, mimo to wymagamy od drugiego, aby byt doskonale
dostrojony do tego, co jest rozstrojone? Gdzie miesci sig¢ infrastruktura spoteczna,
dzieki ktérej ludzie moga na nowo wyobrazi¢ sobie swéj stosunek do intymnosci
i zycie zorganizowane wokét niej w sposob, ktory jest jak dotad niepewny lub nie-
wyobrazalny?®® [tlum. ].M.].

Berlant stara si¢ mysle¢ afektywnie, to znaczy napedza swoja reflek-
sje, chcac nie chcac, jak wszystkie i wszyscy wspolczesni, wizja Spinoz-
janskiego conatus. Otwiera myslenie, ktére ma zaswiadczy¢ nieciaglos$-
ci, albowiem cigglo$¢ zostala juz dana, niczym w stynnym stwierdzeniu
Kafki, gtoszacym, ze nalezy zy¢ w czystej negatywnosci, poniewaz to, co
pozytywne, cho¢ istnieje, jest niewidoczne i nieodczuwalne, i w pewien
sposéb niegodne refleksji®. Berlant w swoich tekstach prébuje dokonac
»dekolonizacji wyobrazni’, ktéra bylaby zarazem ,dekolonizacja intym-
nosci”. Rzecz w tym, ze dzieli ona prze§wiadczenie o szlachetnej praxis
naszych cial, ktére wytwarza nie tylko strategie przetrwania, ale takze —
zycia i mitosci, ktdre nie daja sie zredukowaé do motorycznego schematu,
cho¢ z pewnoscia bez niego nie istnieja. Ten taktyczny sojusz francuskie-
go mistrza dekonstrukcji pojecia cielesnosci, egzystencji jako ekspozycji
i dotyku z amerykanska myslicielka moze by¢ nastepnym krokiem zmie-
rzajacym do wypracowania ekonomii ogdlnej milo$ci. Nancy prowadzit
nas w kierunku dzielacej sie wspdlnoty, niemajacej wszelako nic wspélne-
go z mitologiczna spdjnoscia®. Jak z kolei trafnie zauwazat Derrida, tam,
gdzie pojawia sie Jeden, od razu do§wiadczamy traumy, zranien, ktére wy-
kluczaja wszelki kontakt i wszelka czulos¢ w dotyku®.

65 L. Berlant, Desire/Love, punctum books, New York 2012, s. 111-112.

66 F. Kafka, Rozwazania o grzechu, cierpieniu, nadziei i stusznej drodze, przet. R. Karst, w: tegoz, Opo-
wiesci i przypowiesci, przel. L. Czyzewski i in., PIW, Warszawa 2016, s. 384.

67  M.J. Mondzain, K cormme Kolonie. Kafka et la décolonisation de limaginaire, La fabrique, Paris 2020.

68 Por. kluczowa pod tym wzgledem prace Nancy'ego: Rozdzielona wspolnota, przet. M. Gusin,
T. Zatuski, Wydawnictwo Naukowe Dolno$laskiej Szkoly Wyzszej, Wroctaw 2010.

69 J. Derrida, Goraczka archiwum. Impresja freudowska, przel. J. Momro, IBL PAN, Warszawa 2016,
s. 60—63.
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W ostatniej ksigzce, zmarty w 2022 roku, Nancy uruchamia jeszcze
jedna figure — krew. Niesamowity obraz pasji myslenia: przetaczana krew
na potrzeby kolejnych operacji filozofa staje sie pojeciem, skupiajacym
w sobie niczym wiazka kilka innych doswiadczen, ktére przeciez niezwy-
kle trudno opisaé. Oto krew jako rytm pojawiania sie i znikania, obecnosci
i otchlannego braku, nadziei i przerazenia, wreszcie — jak najdostowniej
— zycia i $mierci. Ale cruor stowo-klucz, stowo-inkorporacja stuzy czemus
innemu. Nancy w mysleniu nigdy nie pozostaje sam, nawet nie w tym sen-
sie, ze lubil wspoimyslec z innymi, lecz dlatego, ze nieredukowalna mole-
kuta egzystencji, ,bycie-z’, skutecznie dekonstruuje (i tu faktycznie, a nie
abstrakcyjnie dziata to stowo) fantazmat zycia jako podmiotu wiedzy czy
archaicznego Dasein, w ktére tak wierzyt mlody autor Doswiadczenia wol-
nosci. Polityczny wymiar ontologii Nancy’ego ma wiec wymiar nie tylko
afektywnej intensywnosci lub jej braku, technicznie méwiac, bardziej niz
o faldy na immanencji, chodzilo o, jako sie rzeklo, tworzenie pola trans-
immanencji. Ale czy faktycznie tu tkwi problem? Ostatni rozdzial wspom-
nianej ksiazki, zatytulowany Lekcja, Nancy zaczyna od siebie, zeby unik-
naé narcyzmu:

Najposledniejsze spotkanie miedzy nami, to znaczy: miedzy nami i tym, co istnieje,
wcigz potwierdza swoj nieprawdopodobny, niepewny, ryzykowny i niebezpieczny
charakter, zwlaszcza, Ze jest ono obarczone calo$ciows i szczesliwa mozliwo$cia
sensu” [ ttum. J.M.].

Czy nie jest to pragnienie podzielone przez mito$¢, pozadanie przez
refleksje, Pragnienie/Milo$¢? Czy te tymczasowe podzialy wywotuyja iskry
emancypacji i niefantazmatycznej wyobrazni utopijne;j? Jak rozumie¢ mi-
tos¢ zaré6wno poza fantazjami mieszczanskich urzadzen spolecznych, jak
i poza zasada ,fenotypu rozszerzonego’, a wiec neoortodoksji darwinow-
skiej? To pytania, ktére pozwalaja postawi¢ myslicielki i mysliciele, dla
ktérych $wiat sklada sie zaréwno z cielesnych ekspozycji, jak i intruzji,
z czulodci i okrucienistwa. Nie ma chyba lepszego dowodu na istotnos¢
filozofii krytycznej niz ten zdarzeniowy wymiar — zycia i §mierci, solidar-
no$ci mysli i samotnosci cial.

70 J.L. Nancy, Cruor, Galilée, Paris 2022, s. 125-126.
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The Skin that Feels

The text is an attempt to approach the problem of desire from three sides:
dialectical-political, psychoanalytic and deconstructive. In each of these
paradigms of reflection, subjects become effective when they act within
the framework of practical self-knowledge, which takes various forms:
intentional alienation, elaboration of contradictions inherent in living
environments, knowledge arising from the immanent unconscious and
from the body exposed to touch.

Keywords:
SKIN, SURFACE, EXPOSURE, NARCISSISM, SPECULATION, DESIRE, TOUCH,
UNCONSCIOUS.





