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Bog stworzyl Ziemig, ale zeby miala si¢ na czym oprze¢, stworzyl aniofa. Jednak aniot tez
nie miat oparcia, wigc pod jego nogi wsunat rubinowa gore; poniewaz gora nie miata opar-
cia, stworzyl byka o czterech tysigcach oczu, uszu, nozdrzy, mord, jezykow i stop; azeby
byk miat oparcie, stworzyt rybe imieniem Bahamut, pod ktorg umiesécit wode, pod woda zas
ciemno$¢ — i tylko do tego punktu si¢ga ludzka wiedza.

J.L. Borges, Zoologia fantastyczna, przet. Z. Chadzynska, Warszawa 1983, s. 15
(s.v. Bahamut)

Zacytowany fragment Manual de zoologia fantastica (1957) Jorgego Luisa
Borgesa oparty zostat na dziele Edwarda Williama Lane’a, Arabian Society in the
Middle Ages: Studies from the Thousand and One Nights (1883), ktorego odpo-
wiedni fragment (ze stron 106—107) brzmi nastgpujaco:

The earth [under which appellation are here understood the seven earths] was, it is said,
originally unstable; , therefore God created an angel of immense size and of the utmost
strength, an ordered him to go beneath it [i.e. beneath the lowest earth] and place it on his
shoulders, and his hands extended beyond the east and west, and grasped the extremities
of the earth [or, as related in Ibn-El-Wardee, the seven earths] and held it [or them]. But there
was no support for the rock: wherefore God created a huge bull, with four thousand eyes and
the same number of ears, noses, mouths, and feet; between every two of which was a distance
of five hundred years’ journey; and God, whose name be exalted, ordered this bull to beneath
the rock; and he bore it on his back and his horns. The name of this bull is Kuyoota'. But
there was no support for the bull: therefore God, whose name be exalted, created an enormous
fish, that no one could look upon on account of its vast size, and the flashing of its eyes, and
their greatness; for it is said that if all the seas were placed in one of its nostrils, they would
appear like a grain of mustard-seed in the midst of a desert: and God, whose name be exalted,
commanded the fish to be a support to the feet of the bull*>. The name of this fish is Bahamoot
[Behemot]. He placed, as its support, water,; and under water, darkness, and the knowledge
of mankind fails as to what is under the darkness>.

U In Ibn-Esh-Shineh, ,,Kuyothdn”; the orthography of this word is doubtful, as the vowel-
points are not written. As the tradition is related in Ibn-El-Wardee, this bull takes a breath twice
in the course of every day (or twenty-four hours): when he exhales, the sea flows; and when he
inhales, it ebbs. But it must not be imagined that none of the Arabs has any notion of the true theory
of tides: the more learned among them this phenomenon by the influence of the moon. Many of the
Arabs attribute earthquakes to the shanking of this bull.

2 In Ibn-El-Wardee, a quantity of sand is introduced between the bull and the fish.

3 Ed-Dameeree, on the authority of Wahb Ibn-Munebbih, quoted El-Ishdikee, 1.1.






WPROWADZENIE

Podstawowym problemem w sformutowaniu diagnozy na temat wspolczesnej
kondycji sztuki, uwzgledniajacym powracajace od czaséw Immanuela Kanta
i Georga Wilhelma Friedricha Hegla domniemanie jej Smierci, jest rdwnolegle wy-
stepowanie kilku réznych tradycji jej pojmowania. Jakkolwiek mozna dazy¢ do ich
rozdzielania, to jedynie wspolnie sa one w stanie odzwierciedli¢ roznorodnos¢ bie-
zacych przejawow dzialalno$ci artystycznej. Metafora osiggnigcia przez sztuke
kresu i przej$cia w stan miniony jest w tej sytuacji rownie usprawiedliwiona, jak
uzasadnione sg twierdzenia o jej bujnosci i awangardowym charakterze réwniez
w $wiecie czystego intelektu. Konstatacje na temat konca sztuki badz przeciwnie:
jej wybiegania w przysztos¢, wydaja sie w tej samej mierze zuzyte, co nieuniknione.
Czy jednak aktualne prace artystow daja mozliwo$¢ wykorzystania obu ostatecz-
nych metafor: zycia i $mierci, oraz znalezienia punktu, w ktérym si¢ one zbiegaja?

Rozwazania takie zacza¢ nalezy od przypomnienia, Zze pozornie oczywiste
pojecie sztuki zmieniato si¢ historycznie. Owa zmienno$¢ szeroko opisat jeszcze
w latach siedemdziesiatych XX wieku Wiadystaw Tatarkiewicz'. Na roznorodnos¢
koncepcji sztuki scharakteryzowang przez Tatarkiewicza warto jednak nalozy¢
podziaty, jakie zasugerowal Jacques Ranciére?. Zgodnie z nimi najczeéciej przy-
wolywang tradycja ujmowania sztuki jest formuta, ktdérg nazwaé mozna ,,platon-
ska”. Zaktada ona, ze dzieta artystow powinny by¢ widzialng reprezentacja $wiata
wyzszego, niewidzialnego, a w schrystianizowanym neoplatonizmie — boskiego.
Sam Platon przeciwny byt sztuce nasladujacej rzeczywistos¢ i bardziej cenit dzie-
fa odzwierciedlajace $§wiat idei. Taka koncepcja legta u podstaw wszelkiej sztu-
ki religijnej, ale powracala tez w ujeciach filozofow sceptycznych wobec religii.
Przykladem tych ostatnich moze by¢ Arthur Schopenhauer, w ktorego filozofii
wszelkie sztuki obiektywizowaty Wole za posrednictwem idei zajmujgcych poziom
nizszy w stosunku do kategorii naczelnej’. Muzyce przypisano jednak mozliwo$é
odwzorowywania catosci Woli rownie bezposrednio, jak samych Idei uprzedmio-
tawiajacych Wolg. W obrebie ,,platonskiej” wizji sztuki znajduja si¢ tez zadania,
by odnosita si¢ ona takze do waznych idei stworzonych przez cztowieka, w tym
szczego6lnie do idei narodu. Nierzadko powtarzajace sie¢ w XXI wieku agresywne
wystapienia przeciwko sztuce posadzanej o oslabianie integralnosci spotecznej,
zwlaszcza w krajach, w ktérych podtrzymuje si¢ autorytaryzmy religijne badz po-
lityczne, wskazuja na trwatosc ,,platonskiej” koncepcji sztuki.

' W. Tatarkiewicz, Sztuka. Dzieje pojecia, [w:] idem, Dzieje szesciu poje¢, Warszawa 1975.

2 J. Ranciére, The Aesthetic Revolution and Its Qutcomes: Employments of Autonomy and
Heteronomy, ,,New Left Review” 2002, nr 14, s. 135; to samo zagadnienie w szerszym ujeciu —
zob. idem, Le Partage du sensible. Esthétique et politique, Paris 2000, s. 26-32.

3 A. Schopenhauer, Die Welt als Wille und Vorstellung, Leipzig 1844, § 52, s. 289-290.
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Druga, rownie wptywowa teoria sztuki moze by¢ potaczona z filozofig Ary-
stotelesa. W pewnym sensie przeciwnie do ,,platonskiej”, zaktada ona bliskos¢
sztuki i1 zycia, stuzebnos¢ artysty i jego wytworow wobec réznorodnych zycio-
wych potrzeb. Zgodnie z tym zalozeniem dzieta sztuki powstajg dla ludzkiego po-
zytku, poczynajac od niemal naturalnej potrzeby zdobienia, przez prace wizualnie
propagujace tresci wiary, polityki czy moralnosci, az do wytworow rzemiosta badz
wyrafinowanych estetycznie produktow techniki. Jesli uwzgledni si¢ wieczystos¢
wystepowania sztuki, w tej koncepcji mniej zdziwienia powinno budzi¢ zjawisko
okreslane jako ,.estetyzacja zycia codziennego”, ktore, ztagczone z Marksowska
teorig fetyszyzmu towarowego, ma okreslaé czasy postmodernizmu®. Antropo-
logicznie zorientowana historia sztuki, zwigzana z pogladami Hansa Beltinga,
Davida Freedberga czy Georges’a Didiego-Hubermana, akcentujgca nie tylko
praktyczne zastosowania sztuki, ale takze jej zwigzki z cialem, rowniez miesci si¢
w owym, bodaj najstarszym ze wszystkich, pogladzie na sztuke.

Trzecia tradycja rozumienia sztuki taczy si¢ z estetyka Kanta. Filozof z Kro-
lewca, sytuujac doswiadczanie pickna obok wiadz poznawczych i zdolnosci po-
dejmowania decyzji moralnych, uczynit sztuke nierozwigzywalnym problemem.
Jezeli bowiem stwierdzimy, ze doznania estetyczne sg bezpojeciowe i bezintere-
sowne, co moze by¢ przetozone na mysl, iz sztuka nie ulatwia poznawania i nie
ma walorow praktycznych, wowczas pojawia si¢ pytanie: co da si¢ powiedzie¢
o tak silnie zautonomizowanej dziatalnosci? Czy formalne gry sztuki sa czyms$
zblizonym do gier logicznych i matematycznych? Sztuka w cieniu my$li kantow-
skiej musiata przesta¢ by¢ przedmiotem, gdyz wazniejsze okazalo si¢ zapytywa-
nie o jej status. Wzmocnione tezami Kanta zwrocenie si¢ sztuki ku samej sobie
bylo w pewnym stopniu logicznie stuszne, ale rowniez dyskusyjne, stad tez juz
od czasow tego filozofa brak zewnetrznych celow sztuki (,,Zweckmdfigkeit ohne
Zweck®) podawano w watpliwos¢. Nawet dla neokantystow, jak Ernst Cassirer,
sztuka stanowita odmiang poznania, interpretacji rzeczywistosci i rodzaj jezyka jej
opisu’. Aspiracje poznawcze sztuki i réznorodnos¢ jej uwiktah w potrzeby zycia
rozwazat tez Hans-Georg Gadamer®.

W ujeciu Hegla dostrzezona przez Kanta neutralno$¢ sztuki wpisana zostata
w schemat historyczny, co prowadzito do stwierdzenia, ze dziatalno$¢ artystycz-
na i jej wytwory nie tyle zawsze byly wolne od tresci intelektualnych, ile racze;j

4 M. Featherstone, Postmodernism and the Aestheticization of Everyday Life, [w:] idem,
Consumer Culture and Postmodernism, London 1991, s. 65-66.

5 Cielesno$é i seksualnoéé architektury opisywat Mark Wigley wksiazce White Walls, Designers
Dresses: The Fashioning of Modern Architecture, Cambridge [Massachusetts] 1995.

6 I. Kant, Kritik der Urteilskraft (1799), k. 23, § 15; Hamburg 1974, s. 44.

7 E. Cassirer, An Essay on Man: An Introduction to a Philosophy of Human Culture, Garden
City [New York] 1944, s. 176-217.

8 H.-G. Gadamer, Wahrheit und Methode. Grundziige einer philosophischen Hermeneutik,
Tiibingen 2010, s. 102-103.
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stawaly sie takimi w procesach rozwoju §wiadomosci. Rozumnos$¢ zatem dopiero
z biegiem czasu coraz mniej wyrazala si¢ przez sztuke i odnajdywata swoja wla-
sciwszg reprezentacje w filozofii. Paradoksalnie jednak, to filozofia heglowska
odpowiada za dlugotrwate przekonanie, ze idee charakterystyczne dla okreslonej
epoki znajduja odzwierciedlenia w sztuce. Decydujaca czes¢ dziet tradycyjnej
historii sztuki, w tym m.in. prace Maxa Dvotaka, Aby’ego Warburga i Erwina
Panofsky’ego, opierata si¢ wtasnie na zatozeniu, iz epokowo wazne idee sg tym,
co wypelnia tresciowo dzieta sztuki®.

Heglowska teza o $mierci sztuki i przejeciu jej zadan intelektualnych przez
filozofi¢ zakwestionowana zostata przez Arthura Colemana Danta. W pismach
amerykanskiego autora refleksje na temat konca sztuki zblizajg si¢ do charaktery-
stycznych dla koncepcji dekonstrukcji rozwazan o ,.koncu filozofii”, pod ktorym
rozumie¢ nalezy rodzaj myslenia zwrdconego nie tyle ku $wiatu zewngtrznemu,
ile ku same;j filozofii 1 jej podstawom metafizycznym. W swych tekstach Danto su-
gerowal, ze sztuka po wlasnej ,,$mierci” nie tylko zamienita si¢ w filozofie sztuki,
ale stata si¢ filozofia w najczystszej postaci'®. Jezeli uzna¢ ten poglad za stuszny,
to nalezatoby stwierdzi¢, iz sztuka w sposdb godny kompetencji filozofow zaczeta
zajmowac si¢ tymi samymi problemami, jakie aktualnie poruszane sg przez awan-
garde filozoficzna. W mysl takiego zatozenia dzieta sztuki, niegdy$ zaledwie ilu-
strujgce tezy filozoficzne, obecnie powinny sta¢ si¢ pelnoprawnymi uczestnikami
waznych dyskursoéw filozoficznych. Postawic trzeba jednak pytanie, po pierwsze:
jakie szczegotowe warunki musiatoby spetia¢ dzieto potencjalnie przynalezace
do $wiata sztuki ozylej po swej $mierci? Po drugie zas: czy empirycznie mozna
wskaza¢ na dzielo badz klas¢ dziet potwierdzajacych istnienie sztuki, a zarazem
radykalnie odmiennych od dotychczasowych?

Pierwszym warunkiem istnienia sztuki powstatej po swym ,,zgonie” bytoby
jej nieistnienie w $wiecie przedmiotowym. Dzieta opisywane przez Danta, w ro-
dzaju Brillo Box Andy’ego Warhola, mogty by¢ wizualnie nieatrakcyjne i zalezne
od tekstow filozoficznych autorstwa artystow, ale wcigz materialnie istniaty. Ich
warto$¢ opierata si¢ tylko na znaczeniu, lecz nalezy zapytaé: czy w zgodzie z kry-
teriami omowionymi przez Hegla osiagnety juz poziom abstrakcyjnych znakow

9 Krytyka tego stanowiska podjeta zostata dopiero latach sze$édziesigtych XX wieku w pracy
Lorenza Dittmanna Stil, Symbol, Struktur. Studien zu Kategorien der Kunstgeschichte (Miinchen
1967) oraz w wyktadzie Ernsta Gombricha In Search of Cultural History (Oxford 1969).

10 7Zob. A.C. Danto, Art and Meaning, [w:] idem, The Madonna of the Future: Essays in
a Pluralistic Art World, Berkeley 2001, s. xxx: ,,Contemporary art replaces beauty, everywhere
threatened, with meaning”. Dopehienie przejscia dzieta sztuki w sfer¢ mysli odbywa si¢ przez jego
interpretacj¢, ktora wytwarza jego status ,,rzeczy teoretycznej” (res speculativa). Zob. w tej kwestii
idem, Artworks and Real Things, ,,Theoria” 1973, nr 39, s. 15: ,,The moment something is considered
an artwork, it becomes subject to an interpretation. It owes its existence as an artwork to this and
when its claim is defeated, it loses its interpretation and becomes a mere thing. The interpretation is
in some measure a function of the artistic context of the work; it means something different depend-
ing upon its art-historical location, its antecedents and the like”.
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pisma i subtelno$é poezji? Zyczliwa interpretacja zapewne potwierdzitaby ich
filozoficzno$¢, jednak elementy dyskursywne odnalez¢ mozna réwniez w dzie-
tach najbardziej odleglych epok. Dzieto sztuki zrodzone po jej $mierci musiatoby
realizowac bardziej wymagajace kryteria: musiatoby nie istnie¢ jeszcze bardziej
niz dziury w ziemi Dennisa Oppenheima czy kartony Roberta Morrisa, uzyte
jako przyktady przez Danta, a ponadto petnoprawnie funkcjonowaé¢ w kontekscie
problemow przekraczania metafizyki czy pytan o Boga stawianych przez wspot-
czesnych filozofow religii, w tym takze tych o nastawieniu ateistycznym. Dla
utrudnienia nalezatoby dodaé, iz powinno to by¢ dzieto architektoniczne, skoro
architektura, zdaniem Hegla, jako najbardziej materialna ze sztuk najmniej ade-
kwatnie reprezentuje Ducha absolutnego. Zwielokrotniajac wymagania, trzeba by
zadac¢, aby owo czysto intelektualne dzieto bylo nieodroznialne od codziennosci,
pospolite jak uliczny bruk i pozyteczne jak miejsce zabaw dla dzieci i zwierzat.

Zwigkszanie zadan teoretycznych wobec dzieta zmartwychwstalego w swie-
cie czystego ducha, zadan z rozmystem przesadnych, nie moze jednak zanegowac
faktu, iz bez trudu wskazaé¢ da si¢ wspotczesne prace tego rodzaju, a zarazem
przytoczy¢ argumenty, iz istnieja one koniecznie, co w tym przypadku oznacza, ze
istniejg poza poczatkiem i koncem, poza zyciem i $miercig. Jako przyklad dzieta
pozadanego przez zarysowang teori¢ wybrany zostal w niniejszym studium Parc
de La Villette w Paryzu, ktdrego autorstwo zawieszone jest pomig¢dzy filozofujacym
architektem Bernardem Tschumim a badajacym architekture filozofii Jacques’em
Derrida. Park jako gatunek wydaje si¢ najbardziej odpowiedni do refleksji nad
umiejscawianiem zanieczyszczajacym czystos¢ niebytu, gdyz ta jego wlasciwosc¢
przejawita si¢ juz w czasach Edenu i pozostata aktualna we wszystkich jego p6z-
niejszych egzemplifikacjach.

W niniejszym studium podjety zostanie wigc temat tego, jak projekt parku
w zaniedbanej wtedy okolicy uwiktany zostal w rozwazania nad wyjatkowo nie-
jasnymi wypowiedziami Platona dotyczacymi chory, ktorej koncepcja powrdcita
w powojennej filozofii w kontekstach religijnych, areligijnych i antyreligijnych,
by potozy¢ na projektowanym terenie, swoistym nie-miejscu, cien najbardziej
ktopotliwego z wszystkich bytow, bytu Boga !'!. Metafora ,,cienia Boga”,
wielokrotnie wystepujaca w pismach religijnych starozytnego Bliskiego Wschodu,
m.in. w biblijnej Ksiedze Psalmow (91, 1), moze si¢ wydawac niewlasciwa, jednak
tradycja jej zastosowania rowniez do okreslania miejsc kultowych trwa nieprze-
rwanie od kultur dawnych po wspotczesne. Wyjasnienie powoddéw, dla ktorych

1" Problem powigzania tresci ideowych Parku de La Villette ze wspotczesng mysla teologiczng
zainspirowany zostat artykutem Jeana-Louisa Cohena The Architect in the Philosopher’s Garden:
Eisenman at La Villette, [w:] Cities of Artificial Excavation: The Work of Peter Eisenman, 1978—
1988, ed. J.-F. Bédard, Montréal 1994, s. 226. Cohen wprawdzie jedynie sugerowatl, iz dyskusja
miedzy Derrida a Eisenmanem sigga glebi ich wspdlnych zydowskich tradycji, ale pytanie o Boga
padto podczas ich wymiany korespondencji towarzyszacej projektowaniu Parku de La Villette
(zob. J. Derrida, Letter to Peter Eisenman, ,,Assemblage” 1990, nr 12, s. 8).
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moze by¢ uzyta takze w odniesieniu do Parku de La Villette, wymaga przedstawie-
nia tresci wielu dyskusji, zapoczatkowanych przez powigzanie koncepcji chory
nie tylko z architektonicznymi wlasciwosciami projektu, ale tez z rozwazaniami
nad jego przeznaczeniem politycznym i etycznym. W konsekwencji przeniesienia
debaty na temat chéry w dziedzing badan teologicznych réwniez tresci ideowe
parku zyskaly nowe znaczenia.

Parc de La Villette powstat z przyczyn politycznych. Byt narzgdziem zwiek-
szania prestizu wladzy lewicowego prezydenta, ktorego zmuszono do porzucenia
planu radykalnych reform i do skupienia si¢ na budowaniu okazatych obiektow ar-
chitektonicznych. Wyboru projektu Tschumiego dokonano, poniewaz w widoczny
sposob reprezentowal odrgbno$¢ od bardziej tradycyjnych rozwigzan parkowych.
Wyjatkowos¢ tej propozycji wspotgrata z dagzeniami politycznymi wspotpracow-
nikow Francois Mitteranda, zmierzajacymi do podkreslenia glebokich zmian
przewidywanych w trakcie rzadow reprezentantow socjalizmu. Przedstawione
przez architekta zatozenia teoretyczne projektu parku radykalizowaty dwczesne
koncepcje demokracji, ale takze wykraczaty poza najbardziej ugruntowane zasa-
dy architektury. Naruszanie przez Tschumiego fundamentéw sztuki budowania
miato w okresie projektowania parku odpowiedniki w dokonywanym w obrebie
filozofii dekonstrukcji kwestionowaniu wielu podstawowych poje¢ metafizyki.
Swiadectwem zwiazku miedzy koncepcjami Tschumiego a dekonstrukcija jest fakt
zamieszczenia w autorskiej publikacji Tschumiego eseju Derridy potwierdzaja-
cego zgodnos¢ poszukiwan w obrebie filozofii i architektury. Powigzana z pro-
cesami powstawania parku wspotpraca migdzy filozofem a architektami zostata
wzmocniona podczas cyklu dyskusji na temat parku, ktoére odbyly si¢ z inicjatywy
Petera Eisenmana. Derrida wprowadzit do tych rozméw zagadnienie chory, wyka-
zujace zbiezno$¢ z badaniami architektonicznymi nad funkcja pustych przestrze-
ni w ksztattowaniu §rodowiska inwencji, rowniez w zakresie kreowania nowego
spoteczenstwa. Badania nad chdrg i inwencja rozwingty si¢ w badania nad idea
poczatku, poczatkiem w mysleniu czy tez poczatkiem Boga.

Chora juz w rozwazaniach Platona przedstawiona zostata jako srodowisko
wyprzedzajace $wiat idei, wedtug ktorych Demiurg stworzyt swiat. Przyznanie
jej charakteru prepierwotnej przestrzeni powrocito w przypadkach, kiedy rozpa-
trywano kwestie spacjalne, w tym w koncepcji espacement Derridy. Badanie owo
wykazato, ze zawiera ona watki zbiezne rowniez z pojeciem différance. Wszelkie
tego rodzaju podobienstwa mozna uzna¢ za przejaw krazenia wokot i nawracania
do wcigz tego samego zagadnienia poczatku. Taki wiasnie palintropiczny ruch
uznany zostal za najbardziej charakterystyczng ceche aktywnosci chory.

Przyjecie zatozenia, ze wspotpraca Tschumiego i Derridy miata glebsze uza-
sadnienie, wymaga wykazania, ze taczyt ich tozsamy poglad dotyczacy funkcjo-
nowania przestrzeni jako przejawu réznicy. Analiza ich wypowiedzi potwierdza
takie przekonanie. Odnotowanie, ze wspdlna im obu afirmacja sprzecznos$ci i ne-
gacji miata paralele w teologiach negatywnych i apofatycznych, prowadzi na-
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tomiast do spostrzezenia, ze mozliwe jest postrzeganie przestrzeni jako miejsca
przejawiania si¢ pierwotnych sit, ktore na rowni daza do uporzadkowania, co nigdy
takiego stanu nie osiaggaja. W antycznych filozofiach sity takie wigzano z koncep-
cja logosu, natomiast wspotczesna filozofia wykazuje tendencje do nadawania im
nowych okreslen, jak m.in. ,,impossible”. W koncowym etapie powstawania Parku
de La Villette jego wstepne zatozenia polaczyty si¢ wigc z koncepcjami teolo-
gicznymi. Niektore z tych koncepcji zawierajag w sobie aspekty wptywajace na
nowe mozliwo$ci okres$lania statusu dzieta sztuki. Jezeli bowiem aktualna filozo-
fia jest sktonna analizowa¢ byty metafizyczne i dostrzega¢ ich nowe wlasciwosci,
to niewykluczone, ze bedg one tez znajdowac swe odpowiedniki w cechach dziet
sztuki. Byty obecnie interesujace filozofow maja charakter teoretyczny i powstaja
w wyniku dyskusji nad ich wcze$niejszymi wersjami, znanymi z mysli religijne;j.
Ich status ontyczny jest polemiczny wobec samej kategorii bytu czy bycia. Jezeli
zatem podejmowane sg studia nad zwigzkami réznych dziedzin biezacej kultury,
to ich przejawy musza by¢ w podobnym stopniu nierzeczywiste. Moze to wptywac
na fakt, ze status Parku de La Villette daje si¢ opisa¢ bardziej przez zbadanie jego
filozofii czy p6zniejszych interpretacjiniz przez analizy jego zjawiskowych form.



CZESC1

Niepewno§¢ przestrzeni / przestrzen niepewnosci

1. Okoliczno$ci zalozenia parku

Powstanie parku byto blisko zwiazane z dojéciem do wiadzy we Francji Frangois
Mitteranda w maju 1981. Zwycigstwo socjalisty w tamtych latach mogto by¢ po-
traktowane jako dowdd na ostateczny triumfutopii panstwa liberalnego i demokra-
tycznego, ale jednoczesnie o szerokim zakresie opiekunczosci i powszechnym do-
brobycie. W wigkszym stopniu niz jako dowdd konca historii prezydentura
Mitteranda okazata si¢ poczatkiem posthistorii i postpolityki opartej na walce
o prestiz. Juz w 1983 roku glowa panstwa zmusita rzad do porzucenia lewicowe;j
polityki gospodarczej, a Partia Socjalistyczna przeksztalcita si¢ w ugrupowanie
wladzy bez ambicji proponowania radykalnych zmian. Moze jednak twierdzenie
o rezygnacji z ideatéw socjalizmu jest nieprecyzyjne, a lewicowo$¢ wkroczyla
W pewien nowy, mniej polityczny stan?

Powodem trwajacego do dzis$ przekonania, iz Mitterand byt jednym z najlep-
szych prezydentow w dziejach powojennej Francji, bylo prawdopodobnie jego
zaangazowanie w polityke kulturalna, ktorej najbardziej spektakularny przyktad
stanowity tzw. Wielkie Projekty (Grand Travaux, okreslane oficjalnie jako Grandes
Opérations d’Architecture et d’Urbanisme)'. Jeszcze przed wycofaniem sie z po-
mystow ekonomicznych, jakie miaty wyrdzniaé t¢ prezydenture, a okazaty sie
mrzonka, polityka kulturalna stata si¢ narzg¢dziem kreowania powszechnego prze-
konania o wyjatkowosci nowej wtadzy. Na terenie miejskich rzezni nieczynnych
od potowy lat siedemdziesiatych XX wieku w XIX dzielnicy Paryza Mitterand
zjawit si¢ juz w dwa miesigce po wyborze na urzad prezydenta’. Dzieki tej wizycie
koncepty utworzenia tam parku, rozwazane juz od kilku lat, zaczely przybierac
posta¢ decyzji administracyjnych. W marcu 1982 ogloszono program Wielkich

! Na temat Grand Travaux zob. A. Fierro, The Glass State: The Technology of the Spectacle,
Paris 1981-1998, Cambridge [Massachusetts] 2003, s. 2—41; na temat Parku de La Villette — ibi-
dem, s. 182-205.

2 Zob. A. Tate, M. Eaton, Great City Parks, New York 2015, s. 135.
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Projektéw, wsrod ktorych znalazt si¢ Parc de La Villette. 8 kwietnia tegoz roku
minister kultury Jacques Lang ogtlosit konkurs na projekt parku?, ktory wytonit
w grudniu grup¢ dziewieciu laureatow, a 25 marca 1983 ostatecznego zwycigz-
ce — Bernarda Tschumiego®.

Niezwykle trudno byloby co$ zarzuci¢ obiektywizmowi wyboru dokonanego
przez miedzynarodowe jury sktadajace si¢ z wybitnych postaci wielu réznych
dziedzin, wsrdd ktorych znalezli si¢ m.in. znakomity wtoski architekt Vittorio
Gregotti i angloamerykanski teoretyk architektury Joseph Rykwert, zwraca jednak
uwage, ze wybor sedziéw byt kontrowersyjny, a jednoczesnie zgodny z intelek-
tualnym gruntem dziatan Mitteranda. Projekt Tschumiego miat bowiem réowniez
swoj wymiar polityczny. Jezeli decyzja o budowie parku wykazywata charak-
ter panstwowy, a zatem byla postanowieniem zinstytucjonalizowanej wspolnoty,
to pojawia si¢ pytanie o najistotniejsze cechy tej wspolnoty, jakiej wysunigtym
w przysztosc¢ sktadnikiem miat by¢ obszar definiowany jako ,,park XXI wieku”.

Pozostaje obecnie poza mozliwoscia zbadania, jaki wptyw na decyzje 21-oso-
bowego jury wywart Frangois Barré®, reprezentujacy w tym gronie $wiat polityki,
ale rozstrzygniecie konkursu niosto w sobie kwintesencje lewicowosci w katego-
riach filozofii®. Chociaz wiec szczegoty podjecia decyzji jurorow sa dzisiaj nie do
odtworzenia, to bez watpienia mozna orzec, ze koncept Tschumiego byl najbar-
dziej odrgbny, a jego specyfike stanowit brak zastosowania uktadow hierarchicz-
nych, pozbawienie uporzadkowanej struktury i rozmycie granic, co tgcznie daje
asumpt do kojarzenia go wilasnie z ideowymi sktonnosciami wspotczesnej lewicy.
Swoista otwarto$¢ czy nawet pustka semantyczna, podobnie jak brak powigzan
z okreslonym zestawem znaczen, roéwniez zblizajg ten zamyst do modernistycznej
awangardy.

O bliskosci pogladow Tschumiego i Mitteranda zaswiadcza tres¢ odpowied-
niego passusu z wywiadu, jaki z architektem przeprowadzit Yoshio Futagawa’.
Tschumi zrelacjonowat tam spotkanie z prezydentem, podczas ktérego przedsta-
wit mu kilkumetrowa plansze pokazujaca cztery rézne parki: barokowe zatoze-
nie z Wersalu czasow Ludwika XIV, XIX-wieczny Les Buttes-Chaumont w Pa-
ryzu, o charakterze krajobrazowym, reprezentujacy wiek XX Parque Ecologico
de Aguas Claras w Brasilii oraz zapowiadajacy wiek nastepny Parc de La Villette.

3 Zob. D. Voldman, Le Parc de La Villette entre Théléme et Disneyland, ,,Vingtiéme Siccle”
1985, nr 8, s. 21.

4 Zob. A. Tate, M. Eaton, loc. cit.

5 Zob. Architecture Competition and the Production of Culture, Quality and Knowledge: An
International Inquiry, ed. J.-P. Chupin, C. Cucuzzella, B. Helal, Montréal 2015, s. 243 (tam tez
krytyka konkursu).

6 Zob. E. Winterbourne, Architecture and the Politics of Culture in Mitterrand’s France,
,Architectural Design” 1995, nr 3/4; por. tez M. Koops, Die Konstruktion nationaler und europdi-
scher Identitdten: am Beispiel der franzésischen Kulturpolitik unter besonderer Beriicksichtung des
Parc de La Villette, Osnabriick 2002.

7 Y. Futagawa, Interview, ,,GA Document Extra” 1997, nr 10, s. 35-36.
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Wprawdzie wygloszona wtedy przez Mitteranda opinia wydata si¢ projektantowi
wstrzemiezliwa 1 enigmatyczna, ale dalsze okolicznoséci wskazywaty juz na jed-
noznaczne jego poparcie dla realizacji dziela, nawet w sytuacji, kiedy przeciw
niemu wystepowali doradcy polityka. Jednoczes$nie z powstawaniem poszczegol-
nych sektoréw parku dzielnicy La Villette w Paryzu tworzono takze Parc André
Citroén, wspierany przez mera miasta i politycznego konkurenta Mitteranda —
gaulliste Jacques’a Chiraca. Cho¢ Brigitte Weltman-Aron w swym opracowaniu
uwypukla podobienstwa miedzy tymi ogrodami®, to jednak wstrzymanie prac przy
La Villette po objeciu urzedu prezydenckiego przez przedstawiciela prawicy moze
$wiadczy¢ o odmiennym ukierunkowaniu zamiaré6w Tschumiego. Nie nalezy ich
wszakze postrzegaé jako czysto politycznych, poniewaz ogoélnie byty one ,,nie-
-czyste”, raczej naruszajace zasady wilasnej dziedziny i przemieszczajace granice
innych. Ich realizacja na dodatek wydarzala si¢ jakby poza widzialno$cia, w sferze
myslenia traktowanego jak dzialanie czy doswiadczanie. To, co tam unaocznione,
ma sens jedynie jako forma zdeprawowanego intelektu, uerotycznionej filozofii.

Problem z dzietem Tschumiego przypomina sytuacje z berlinskim Jiidisches
Museum Daniela Libeskinda, ktore budzito przerazenie, kiedy wkrétce po zbu-
dowaniu ukazywato swe puste wngtrza, a symbolizowang przez nie prozni¢ po
zamordowanych czynito skrajnie przejmujaca. Gdy jednak wypehito si¢ dydak-
tycznymi wystawami, obtaskawito i zepchngto swa wymowe w obszar atrakcji
iprzyjemnosci. Parc de La Villette podobnie realizuje swoje zatozenia: uaktywnia-
jac glownie filozoficzne przestanki, jest obszarem stawania si¢ myslenia, zgodnie
z postheglowska doktryng Arthura Danta. Park funkcjonuje jako uzmystowiony
intelekt, zatem w sposob, jaki — na dlugo przed amerykanskim filozofem —
przyjmowal dla dzieta sztuki Friedrich Wilhelm Joseph von Schelling. Dajac
przewagg swej sile filozoficznej, przestrzen ta realizuje warunki funkcjonowania
sztuki po kresie jej dotychczasowych formut.

2. Zalozenia teoretyczne Tschumiego

W 1987 roku, kiedy opublikowany zostat esej Tschumiego poswigecony Parkowi
de La Villette’, bezposrednio$é polityczna pogladow tego uczestnika wydarzen
paryskiego Maja 1968 przefiltrowana zostata przez koncepty Rolanda Barthes’a,
Phillippe’a Sollersa i Jacques’a Derridy. Zamiast wprost nawotywac¢ do zmiany
politycznej, autor tekstu charakteryzowat architekture jako element struktury spo-
lecznej hotdujacy stabilnosci, nasycony przemoca dawnych rezimow i catkowicie

8 B. Weltman-Aron, Rhizome and Khéra: Designing Garden with Deleuze and Derrida,
»Bulletin de la Société Américaine de Philosophie de Langue Frangaise” 2005, nr 2.

9 B. Tschumi, Cinegram Folie: Le Parc de La Villette. Paris, Nineteenth Arrondissement,
Princeton 1987.
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nieadekwatny do aktualnych uwarunkowan egzystencji zbiorowych. Sugerowane
w tezach o La Villette zmiany w architekturze, jak w utopiach estetycznych od
czasow Friedricha Schillera do Le Corbusiera, miaty zastapi¢ aktywnos$¢ czysto
polityczng. Zdaniem Tschumiego, dotad architekci nieprzypadkowo przedstawiali
si¢ jako tworcy harmonijnie korelujacy formy i funkcje, struktury i znaczenia,
programy i kontekst. Dzieta oparte na zasadach zgodnego zestawiania cech pre-
zentowaly si¢ jako jednolite, poniewaz ich sp6jno$¢ miata odzwierciedla¢, ale tez
wptywac na uporzadkowanie i integracj¢ zbiorowosci. Problem polegat na tym, ze
wspotczesne spoteczenstwa nie mogg juz dobrze funkcjonowac w sposob bazujg-
cy na regutach jednolitosci czy wyraznego tadu. Podobnie architekt nie moze juz
dtuzej przedstawiac¢ si¢ jako silna, autonomiczna osobowo$¢ wytwarzajgca dzieta
wyodrebnione z innych dziedzin kultury. Nie do utrzymania jest tez koncepcja
dzieta jasno wyrazajacego zamierzone czy niezamierzone przekazy treSciowe.
W zamian nalezy raczej mowi¢ o jego udziale w dzianiu si¢ pewnych problemow
filozoficznych, pewnym ich wydarzaniu si¢, ktore dopiero wtornie, w interpreta-
cjach, zjawiaja si¢ jako forma dyskursywna. Dzieto zatem przede wszystkim wy-
darza si¢ jako cze$¢ pewnego problemu, a sens uzyskuje po zbadaniu kontekstow
ideowych swojego wystgpowania. Roznica w stosunku do ujec¢ charakterystycz-
nych dla ikonologii opiera si¢ na pogladzie, iz w metodzie Erwina Panofsky’ego
tres¢ dzieta byta odzwierciedleniem juz istniejacych sytuacji ideowych, podczas
gdy w niniejszej pracy zatozono, ze dzieto uczestniczy w formowaniu si¢ nowych
idei. Nie tyle ilustruje zastane koncepcje, ile na nieoczywistych zasadach wspot-
tworzy te, ktore nastang. Tak wiec nie odnosi si¢ do przesziosci czy nawet teraz-
niejszosci, lecz kreuje przysztosé.

Nowe warunki kulturowe sktaniaja do decydujacych zmian w pojmowaniu
architektury, tworcy i dziela. Koncypowana na nowo dziedzina budowania nie
poszukuje wyraznego zdefiniowania swych cech, lecz raczej opiera si¢ na niezde-
cydowaniu, rozpadzie i rozktadzie. Architekt musi by¢ nastawiony na opor wobec
tradycji swego powotania i wobec oczekiwan spotecznych. Z kolei dzieto winno
by¢ wytwarzane nie tyle zuwzglednieniem zasad formalnej kompozycji, ile raczej
jako efekt kwestionowania struktur, porzadkdw iprocedur stosowanych dotad pod-
czas projektowania pracy architektonicznej. Uwzgledniajac inspiracje i dokonania
z innych obszardéw, m.in. teorii literatury, psychologii, filmu czy filozofii, projek-
tant $wiadomie ostabia swa niezalezno$¢ i autonomie dziedziny. Zdezintegrowane
i zdecentralizowane spoteczenstwo musi zyskac sojusznika w pozbawionym jed-
nosci i znaczenia wytworze nietradycyjnych procedur projektowania obiektow.

Zmienione tryby kreacji architektonicznych akcentuja przede wszystkim
konfliktowos¢ przestanek potencjalnego dzieta. Zatozony przez architekta obiekt
ma wiec ujawniaé, iz nie jest mozliwa zgodno$¢ miedzy forma a funkcja, opra-
cowywang przestrzenig a dziataniami korzystajacych z niej osoéb, a w koncu tez
miedzy strukturg dzieta a jego zrozumialym powszechnie znaczeniem. Korelacje
przyjmowane dotad jako mozliwe do uzyskania, jak np. wlasnie zgodnos¢ migdzy
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formg a funkcja, nalezg do kategorii ideologii spolecznych i artystycznych wy-
muszajacych biernos¢ i ulegtos¢ jednostek wobec minionych racji. Przewidywana
w esejach Tschumiego architektura nie mogtlaby juz dziata¢ jako element normy
spotecznej. Zamiast przyjmowania nieuswiadomionych imperatywow autor ten
propagowal techniki naruszania zasad i podwazania powszechnie akceptowanych
norm. Przyjrzenie si¢ celom Tschumiego pozwala zauwazy¢ ich podobienstwo do
spostrzezen tzw. nowej psychologii, w ktorej obrebie normalnos¢ podlegata roz-
mnozeniu na wariacje i przechodzita w aprobat¢ dla szalenstwa. Nieprzypadkowo
zatem najbardziej spektakularne elementy Parku de La Villette, jakimi byty czer-
wone pawilony, odwotywaty si¢ zarowno do okreslanych jako folies niewielkich
budowli typowych dla parkéw krajobrazowych, jak i do slowa ,.folie”, oznacza-
jacego szalenstwo.

W wypowiedziach na temat Parku de La Villette Tschumi oméwit wiele moz-
liwych strategii ksztattowania planéw architektonicznych. Sformutowane przez
niego zalecenia glosity, iz projektant, zamiast dazy¢ do syntezy, powinien postu-
giwac si¢ analizg, roztgczaniem i fragmentacja sktadowych pracy. Wyodrebnia-
ne elementy mogly by¢ nastepnie powielane po wydobyciu mozliwych réznic
migdzy powtérzonymi cztonami. Zabieg ten okresli¢c wolno jako tworzenie wa-
riantow (wariacji). Przeksztalcenia, jakim ulegl w Parku de La Villette wyjscio-
wy czerwony szescian [il. 1-2], moga stanowi¢ przyktad zastosowania techniki
zwielokrotnienia potagczonego ze znieksztatceniem. Do tego rodzaju ,,mechanicz-
nych operacji” Tschumi znalazt zach¢te w pracy Gérarda Genette’a Palimpsestes:
La littérature au second degré oraz w powie$ciach Georges’a Pereca, ogoélnigj
za§ — w Srodowisku periodyku ,, Tel Quel” i w grupie pisarzy z,,OulLiPo” (Ouvroir
de Littérature Potentielle). Mnozenie roznic oraz ich zestawianie architekt zrow-
nywat takze z pojeciem différance, charakterystycznym dla filozofii Derridy'°.

W tekstach Tschumiego czgsto przywolywane sa pojecia dysocjacji i dysfunk-
¢ji, ktorym nadawat on nowe rozumienie. W jego opinii dotychczasowa archi-
tektura rozumiana byta jako statyczny system tradycyjnie oparty na uzytecznosci,
tworzeniu wymownych form, uzgadnianiu stosunku do otoczenia i zapewnianiu
trwato$ci konstrukcyjnej. W zamian proponowat roztgczne, a nawet konfliktowe
traktowanie decydujacych uwarunkowan powstajacej pracy. Dysfunkcje zdefinio-
wat jako formule przesuwania zatozen od ich ustalonej pozycji ku przekroczeniu,
naruszeniu zasad i znoszeniu ograniczen. Dziatanie na krawedzi, granicy czy mar-
ginesie architektury sprowadzane byto w tej doktrynie gtownie do polemiki z tra-

10 7ob. idem, Parc de La Villette, Paris, [w:] Deconstruction in Architecture, ed. A.C. Papadakis,
London 1988, s. 35: ,,The concept of disjunction is incompatible with a static, autonomous, struc-
tural view of architecture. But it is not anti-autonomy or anti-structure, it simply implies constant,
mechanical operations that systematically produce dissociation (Derrida would call it différance)
in space and time, where an architectural element only functions by colliding with a programmatic
element, with the movement of bodies, or whatever. In this manner, disjunction becomes a systematic
and theoretical tool for the making of architecture”.
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dycyjnym traktowaniem owej sztuki, w tym zwlaszcza z naciskiem ktadzionym
na jej autonomig. Zdaniem Tschumiego, historia budowania nastawiona jest na
ukrywanie i thumienie mozliwych alternatyw w okreslaniu celow wznoszenia bu-
dowli. Dzieje dziedziny uwypuklajace arcydzieta i wielkich autoréw majg za zada-
nie paralizowac¢ tworzenie 1 zastgpowac je odtwarzaniem. Dysfunkcja, dysocjacja
czy przekraczanie granic to w systemie Tschumiego gtéwnie polemika z narzuco-
ng przez tradycje separacja architektury od filozofii. Powotujac si¢ na spuscizne
Jamesa Joyce’a, Antonina Artauda i Georges’a Bataille’a, projektant wskazywat na
zaktocanie rozdziatu migdzy literaturg a filozofia. Zwigkszanie znaczenia filozofii
w dziedzinach niefilozoficznych nie moze by¢ jednak uznane za tozsame zheglow-
ska doktryna przejmowania glownych zadan ducha przez filozofie, ta bowiem réw-
niez wykracza obecnie poza swa tradycj¢. Autonomia nie jest wszakze obalana, lecz
zaktocana. Granice, by dawatly si¢ przekracza¢, musza pozostawac nienaruszone.

Projekt parku autorstwa Tschumiego nie ukazywat zamystu dystrybucji funk-
cji na przewidywanym obszarze, lecz prezentowat trzy niezalezne od siebie war-
stwy, jakie mialy zosta¢ natoZzone na teren i postuzy¢ do dopasowania do nich
zastosowan odpowiednich do ogrodu miejskiego. Rozdzielenie elementow par-
ku, podobnie jak juz istniejaca artykulacja przestrzeni, zostato potraktowane jako
drugorzedne wobec abstrakcyjnego systemu. Najwazniejszy rysunek generalnego
rozplanowania przedstawial jakby aksonometryczny schemat trzech poziomow,
ktore ostatecznie miaty zosta¢ ztagczone na wysokos$ci gruntu [il. 3]. Gorna warstwa
uwzgledniata dwie gtdwne arterie krzyzujace si¢ pod katem prostym i uzupehiata
je o wizerunek spekanego kota, kilka potaczen linii podobnych do litery ,,L.”” oraz
dwie inne, przecinajgce si¢ niemal prostopadle. Wszystkie elementy spaja linia wi-
jaca si¢ po terenie jak tasma filmowa w wielkim urzadzeniu projekcyjnym. Funk-
cje dwoch gtéwnych osi przecinajacych park petnig ulice okreslone jako Galerie
de La Villette oraz Galerie de I’Ourcq (wzdtuz Canal de I’Ourcq) z Allée du Canal
po drugiej stronie cicku wodnego. Wewnatrz obsadzonego drzewami fragmenta-
rycznego okregu umiejscowiono centralng tagke parku, nazwang Prairie du Cercle.
Podobna taka, Prairie du Triangle, znalazta si¢ takze migdzy lekko rozwartymi
ramionami dwoch przecinajacych si¢ zadrzewionych alei: Allée du Zénith i Allée
du Bélvedere [il. 4]. Wzdluz wijacej si¢ linii zatozono 12 ogrodow tematycz-
nych. Kazdy zatem element abstrakcyjnego rysunku wykorzystany zostat do zta-
czenia go w rzeczywistej przestrzeni z typowymi dla parkow tgkami i alejami.
Moze si¢ nawet wydawac, ze porozrzucane na rysunku linie maja co$ wspdlnego
z podobnie pozornie nieuporzagdkowanym angielskim parkiem krajobrazowym.

Drugi poziom uwidoczniony w rysunku Tschumiego pokazywal sie¢ utwo-
rzong z krzyzujacych sig linii, ktéorych miejsca przecinania si¢ uwypuklone zostaly
naniesionymi na szkic 42 niewielkimi czerwonymi sze$cianami [il. 4—6]. Podob-
nie jak w przypadku wyzszej warstwy, operujacej liniami, takze zaprojektowana
siatka postuzyta do stworzenia uktadu niewielkich budowli w realnej przestrzeni.
W duzej mierze niezaleznie od innych warstw i od uksztattowania terenu roz-
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mieszczono na terenie parku 26 pawilondw tam, gdzie po natozeniu planu kratow-
nicy na powierzchni¢ ogrodowa wypadaly punkty przeciecia linii. Zrezygnowano
z ich ustawiania w miejscach, gdzie juz staly inne budowle parkowe, chociaz
w kilku przypadkach pawilony tacza si¢ z dawniejszymi budynkami [il. 8-9].
Kazdy z pawilondéw byt wariacja na temat czerwonego sze$cianu o 10-metrowych
krawedziach [il. 7]. Nazwane zgodnie z dawng tradycja budowli parkowych, folies
wykorzystane zostaty do umieszczenia w nich kawiarni, punktow informacyjnych
czy biletowych, belwederu i innych miejsc wtasciwych parkom. Mimo ze folies
budzily skojarzenia z obiektami takimi jak czerwone londynskie budki telefonicz-
ne czy projekty rosyjskich konstruktywistow, to jednak zasadniczo nie symboli-
zowaly zadnych treéci ani nie zawiadamiaty o swych funkcjach. ,,Les cases sont
vides” — jak podkreslat Tschumi'!.

Kolejna warstwa tworzona byta przez ptaszczyzny i w wigkszym stopniu niz
pozostale dwa skladniki projektu uzalezniona zostala od rzeczywistego terenu.
Tschumi uwidocznit w niej zarysy juz istniejacych budowli, m.in. Grande Halle
i Cité des Sciences et de I’Industrie, lecz zasugerowat jednoczes$nie dos¢ swobod-
ne ksztatty powierzchni pod inne funkcje. Natozenie wszystkich trzech warstw na
realng powierzchni¢ dawato w rezultacie strukturg¢ mato koherentna, co wszakze
bylo celem projektanta.

Nietypowy ksztatt planu parku wynikat z rozleglego systemu zatozen teore-
tycznych Tschumiego, ktory przyjat istnienie skomplikowanych relacji miedzy
charakterem spoteczenstwa a architektura. Zdaniem projektanta, tradycyjne war-
tosci architektury, nie tylko Witruwianska triada: utilitas, firmitas, venustas, ale
takze zwykle dazenia do ujednoliconej formy czy tez czytelne tresci wyrazane
przez odpowiednie ksztalty, sa wyrazem autorytarnych systemow i przetrwa-
ty mimo wyraznej zmiany warunkow kulturowych. Dawne ustroje polityczne
do poprawnego funkcjonowania potrzebowaly istnienia wartosci, ktore chociaz
miaty metryke historyczna, to przedstawiane byly jako naturalne, wieczyste badz
zakorzenione w bycie najwyzszym. Podczas poglebionej analizy okazywaly sie
zwykle potaczeniem przypadkowych i stabo umotywowanych przekonan, ktore
tym silniej prezentowano jako niezmienne i nienaruszalne pod grozba kar. Wyod-
rebnione w sferze religijnosci normy koncentrowaty si¢ na nakazach dotyczacych
ciata i seksualnosci. Architektura zarowno wynikata z takich porzadkow, jak i je
ksztattowata. Powigzania byly w tym wzgledzie wielorakie, poczynajac od metafi-
zyki obu dziedzin, a konczac na konkretnych, praktycznych decyzjach w zakresie
ksztaltowania przestrzeni. Charakterystycznym przyktadem ukrytej w architektu-
rze normatywnosci sa3 mury dawnych miast i systemy kontroli na ich granicach.
Chociaz az tak dobitne formy ograniczen obecnie juz nie istnieja, to w dziedzinie

11" Zob. B. Tschumi, Abstract Mediation and Strategy, [w:] idem, Architecture and Disjunction,
Cambridge [Massachusetts] — London 1996, s. 203: ,,Not a plenitude, but instead »empty« form:
Les cases sont vides”.
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organizacji przestrzeni przetrwaly inne, bardzo liczne sposoby kontrolowania ciata
i narzucania mu — ukryta przemoca — okre$lonych zachowan. Egzemplifikacja
moze by¢ nawet budynek muzealny, gdzie widz przeprowadzany jest pod okiem
straznikow przez sale o logicznym uporzadkowaniu i zmuszany do pochylania
glowy w celu przeczytania tabliczki pod wiszacym na §cianie obrazem. Muzeum
jest tez forma pomnika i wezwania: ,,Pomnij!” (,,Pamigtaj!”), naktaniajacego do
szacunku wobec zgromadzonego zbioru wartosci. Nie tylko umyst zwiedzajacego
w niezauwazalny sposob poddany zostaje matrycowaniu i maceracji, lecz rowniez
jego ciato. System wymaganych przy zwiedzaniu gestow i zachowan przypomina
sposoby poruszania si¢ cial wtasciwe dla obrzedow religijnych. Tschumi zwracat
uwage, iz podobnego rodzaju przemoc w architekturze byta dotad niezbednym jej
sktadnikiem. Projektowanie parku w zmienionych warunkach wymagato rozluz-
nienia ograniczen swobody uzytkownikéw.

Architektura podtrzymywata relacje przemocy takze na glebszym, metafizycz-
nym poziomie. Narzucany przez nig tad opierat si¢ nie tylko na tzw. porzadkach
architektonicznych, lecz rowniez na spajaniu zwigzkami przyczynowo-skutkowy-
mi form 1 funkcji, zwlaszcza na przypisywaniu ustalonym ksztattom konkretnych
zastosowan. Architektura modernistyczna, wypierajac si¢ dawnych tradycji, jedy-
nie zwiekszyta logiczng zalezno§¢ migdzy tymi sktadnikami sztuki budowania.
Problem tkwit rowniez w tym, ze racjonalizacja sposobéw wznoszenia obiektow
stanowita kontynuacj¢ elementow przymusu i dgzen do silnego tadu spotecznego.
Nie mozna przy tym zapominaé, ze wigkszos¢ formut artystycznych stosowanych
przez mistrzow modernizmu, m.in. Waltera Gropiusa, Ludwiga Miesa van der Ro-
hego czy Le Corbusiera, byla jedynie uproszczong wersja klasycyzmu!2. Tschumi
znaczng cz¢$¢ zabiegow, ktore mozna by okreslic mianem komponowania, uwa-
zat za odmiang dziatan integracyjnych czy syntetyzujacych, a wyrazajacych idee
porzadku. Z tego powodu podstawowy problem stanowito postuzenie si¢ projek-
towaniem, ktére zamiast zasady porzadku stosowaloby roztaczenie, dezintegracje
czy — uzywajac termindow Tschumiego — dysjunkcje¢ 1 dysfunkcje.

Przemyslenie zasad dawnej architektury prowadzito do ich deprecjacji, jed-
nak bez odrzucenia samej architektury. Dylemat byt trudny, poniewaz budowania
nie mozna zastapi¢ burzeniem, celowosci bezcelowoscia, wyrazania okre§lonych
tresci — bezsensownoscig. Prosta negacja niczemu by nie stuzyta, jako ze archi-
tektura musi byé — jak napisat Derrida — na stuzbie i musi mie¢ znaczenie!,
Szanse na przezwyciezenie impasu w tym wzgledzie dawato nasilenie (w dziala-

12° Autorem, ktéry poswiccit temu zagadnieniu duzo uwagi, byt Reyner Banham (Theory and
Design in the First Machine Age, London 1960); zob. tez P. Tournikiotis, The Historiography of
Modern Architecture, Cambridge [Massachusetts] — London 1999, s. 145-146.

13 Zob. I. Derrida, Point de Folie— Maintenant I’ Arcitecture, [w:] B. Tschumi, La Case Vide:
La Villette 1985, London 1986, s. 8: .,/ 'architecture doit avoir un sens, elle doit le presenter et par
la signifier [...] il s’agit toujours de mette I’architecture en service, et au service”.
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niach) czynnika teoretycznego'4. W opinii Tschumiego warto$¢ projektu zwiek-
szala si¢ wraz ze wzmocnieniem roli teorii. Zastana architektura cechowala si¢
bezrefleksyjnoscia i uznaniem nienaruszalnosci zasad podstawowych. Prowadzito
to do repetycji nawet wowczas, gdy kreowane obiekty glosity — jak w moder-
nizmie — gleboka zmiane. W sytuacji, kiedy architektura tylko umacniata swoj
charakter, powazniejsza reform¢ moglto przynie$¢ jedynie zakwestionowanie
jej podstaw doktrynalnych. Opis ,,architektury architektury” byt poczatkiem jej
redefinicji. Badanie fundamentalnych warto$ci dziedziny rozrywato potaczenia
sktadajace si¢ na jej tradycyjny wizerunek. W wyniku analiz tego rodzaju poja-
wiat si¢ beztad fragmentéw wymagajacych uporzadkowania zgodnego z nieupo-
rzadkowanym charakterem wspotczesnej kultury. To, co nalezato uzna¢ za cechy
wyrozniajace architektury, zostato utrzymane, ale sfunkcjonalizowane w stosunku
do potrzeb spoteczenstw o mniej autorytarnych sktonnos$ciach niz panujace do-
tad. Wymodelowana przestrzen ugruntowywata range stanu terazniejszego w calej
jego nieokreslonosci i otwierata si¢ na przyszta demokracje.

Architektura Tschumiego byla ostabiona jako architektura, co nie oznaczato,
ze przestawata by¢ projektowaniem warunkow zachowywania si¢ zbiorowosci.
Serie przeksztatcen pozostawialy ja niezmieniona gtdéwnie w najbardziej nieopi-
sywalnych jej wlasciwosciach. Wydobycie mozliwosci architektury umykajacych
nazwaniu wiele zawdzigczato filozofii Derridy, a jego ,,inna filozofia” okazywata
si¢ pomocna w wytworzeniu ,,innej architektury”. Nazwa zastepowana byta w niej
przez idiom i podpis. Czynienie architektury filozoficzng w sensie dekonstrukeji
stato si¢ mozliwe przez uruchomienie tych samych umykajacych pojeciom cech,
jakie budzity zainteresowanie Derridy. Rozmywanie granic bez utraty autonomii
implikowalo zatarcie przejscia migdzy filozofig a architekturg, ponadto za$ ich
upolitycznienie, skojarzenie z teoriami psychoanalitycznymi, literaturoznawczy-
mi, filmowymi oraz teologicznymi. Architektura konstytuowata si¢ na swych po-
boczach, a jej rozmyte granice poszerzaly si¢ do rozmiaré6w nowych terytoriow.

Osobnym problemem byt stosunek architekta do kwestii znaczenia. Zaréwno
w dawnej, jak 1 w modernistycznej architekturze sygnalizowaniu tre$ci zewnetrz-
nych wobec obiektu stuzyty okreslone formy. Skojarzenia mialy charakter histo-
ryczny i zmienny, jednak czg$¢ srodowisk architektonicznych uwazata podtrzy-
mywanie zwigzkow miedzy niektorymi ksztattami a przypisywanymi im sensami
za dziatanie niezbedne. Propagujacy takie postgpowanie konserwatyzm, wyste-
pujacy m.in. w historyzujacej wersji postmodernizmu, przejawiat si¢ niekiedy
w agresywnych wypowiedziach. Tschumi nawigzal w tym wzgledzie do pogladow
Vincenta Scully’ego, ktory podtrzymywanie tradycji uznawat za najwazniejsze

14 7ob. B. Tschumi, Parc de La Villette, Paris, [w:] Deconstruction: Omnibus Volume, ed. A. Papa-
dakis, C. Cooke, A. Benjamin, New York 1989, s. 177: ,.In its case, the constraints of the built reali-
sation both expanded and restricted the research. It expanded it, in so far as the very real economic,
political and technical constraints of the operation demanded and ever-increasing sharpening of the
theoretical argumentation: the project became better as difficulties increased”.
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zadanie architektury, a poszukiwania nowszych zasad — za przejaw glupoty i akt
destrukcji'>. Owe ataki wzmocnity obraz réznic migdzy oponentami i przyczy-
nity sie¢ do uwypuklenia pozycji, jaka w pracy francuskiego architekta zajmo-
wato rozmontowywanie potaczen znakow architektonicznych i jednoznacznych
tresci. Tschumi rozmys$lnie wszczynat konflikt z ,,obsesja obecnosci”, przez ktora
specyficznie rozumiat poglad, ze formy moga by¢ trwale skorelowane z dajacym
si¢ zdefiniowac przekazem ideowym. Postulowat skupienie si¢ raczej na naturze
samych znakow i1 kombinowaniu ich z innymi znakami, bez uwzgledniania zna-
czenia. Odrzucanie ustalonego zasobu komunikatow bylo przeniesieniem zainte-
resowania na wytwarzanie nowych, niepewnych i niestabilnych sensow. Kiedy
bowiem znak architektoniczny przestaje symbolizowac to, co jest, i odnosic¢ si¢
do rzekomo zrodlowej rzeczywistosci, zaczyna spetnia¢ zadanie przywotywania
tego, czego nie ma, a w koncu kieruje si¢ nawet poza to, co moze by¢ spodziewa-
ne. Wykraczajac poza byt i bycie, otwiera si¢ politycznie na przyszta demokracje,
a teologicznie na Boga, ktorego nie ma. Park nic nie oznaczal, lecz dawat miejsce
na zjawienie si¢ jakiego$ poprzednika potencjalnego sensu.

Zdefiniowaniu warto$ci budzacych w Tschumim sprzeciw towarzyszyt pro-
gram nowych procedur. Dysfunkcjonalno$¢, podobnie jak inne przywotywane
przez architekta pojecia, w rodzaju dyspersji, dysocjacji czy dysrupcji, mimo
swego negujacego charakteru okazala si¢ realnym narzgdziem projektowym.
Pierwszym z elementdéw zaproponowanego zestawu sposobOw postepowania
bylo ,,naktadanie”, ktdére moze by¢ zinterpretowane jako odmiana dekonstrukeji
filozoficznej przystosowana do potrzeb architektury. Przyktadowo zatem: zesta-
wienie trzech abstrakcyjnych rysunkéw z posiadajacym juz swa artykulacje te-
renem potegowalo niezbiezno$¢ wystepujacych czgsci zalozenia, a przy okazji
takze umownos¢ wezesniejszych notacji architektonicznych. Wydobywano w ten
sposob roznice. Spojone ze soba w projekcie trzy niezalezne warstwy miaty by¢
odebrane jako niesktadne, konfliktowe i nieprzynoszace pozadanego uszerego-
wania funkcji. Mozna si¢ bylo spodziewaé, ze taki rodzaj planu, wykorzystany
do uregulowania przebiegu alej, ogrodéw czy usytuowania budowli, przyniesie
w efekcie przykre wrazenie nietadu. Park czy ogrod dla zroznicowanego spote-
czenstwa, wymagajacego przestrzeni swobodnej gry tre$ciami, nie mogt jednak
odzwierciedla¢ wyimaginowanego uniwersalnego tadu kosmosu, pospolitej logiki
czy uproszczen, jakie narzuca rozum. Przedtozony program byt raczej montazem
fragmentow pozbawionym ciagtosci, architektonicznym patchworkiem czy rodza-
jem zorganizowanej ruiny. Wymyslona przez projektanta antystruktura w sposéb
zblizony do wideoklipu muzycznego czy reklamy telewizyjnej taczyta pojedyncze
sekwencje bez kreowania jednoznacznej narracji czy fabuty.

Druga charakterystyczna formuta rozplanowania byto zastosowanie sieci,
w ktorej weztowych punktach miaty si¢ znalez¢ parkowe folies. Poczatkowo

15 [dem, Six Concepts, [w:] idem, Architecture and Disjunction..., s. 46.
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mozna by przypuszczac, ze wprowadzona kratownica jest formg racjonalng i na-
rzucajaca porzadek. Wolno ja byto kojarzy¢ z siatka Mercatora, ale tez przypo-
mnieé¢ upodobanie, jakie zywili do niej architekci modernistyczni i pozniejsi'®.
W terenie zauwaza si¢ jednak, ze duze odlegtosci miedzy punktami przeci¢é po-
woduja, iz sie¢ nie przynosi poczucia nasilonego uporzadkowania. Umieszczo-
ne w oddalonych od siebie o 120 m weztach folies tacza si¢ ze zréznicowanym
otoczeniem i czynig wrazenie ulokowanych zar6wno regularnie, jak i swobodnie.
Paradoksalnie: siatka z czerwonymi punktami raczej polemizuje z racjonalnoscia,
niz jg wyraza. Nieregularne brzegi parku nie sg przez nig naruszane i obszar catego
zatozenia moze by¢ postrzegany jak pozszywany kawat ptotna nalozony na tkanke
miasta. Siatka nie ma poczatku, konca ani centrum, nic nie hierarchizuje i niczego
nie narzuca. O wczesniejszych jej zastosowaniach w swych projektach Tschu-
mi napisat, iz bywata mediatorem mi¢dzy heterogenicznymi sktadnikami. Gdyby
w odniesieniu do niej rozwing¢ pojecie mediacji, to obecnie mozna by ja porow-
na¢ do sieci komputerowej czy innej sieci medialnej, ktora taczy rozproszong in-
teligencje bez mozliwosci jej integracji w scalong jazn. Folies w tym porownaniu
odgrywatyby role¢ jakby matych czastek pisma lub obrazu.

Folies penig funkcje kluczowa dla charakteru parku. Tworza je czerwone sta-
lowe szesciany o boku ponad 10 m, wykorzystujace motyw kratownicy. Niekiedy
brakuje im $cian wypetniajacych i wowczas wzoér ukazuje si¢ bardzo dobitnie.
Roéwnie czesto szeScian uzupelniany jest dodatkowymi formami: walcami, kota-
mi, spiralnymi schodami, duzymi rampami czy falistymi zadaszeniami. W kilku
przypadkach folies dostawione sg do istniejacych budowli, jak dotaczone do XIX-
-wiecznych gmachow Folie L8 (Thédtre Paris-Villette) 1 Folie N§ (Folie Janvier)
[il. 8-9]. To, co taczy pawilony, to r6znice migdzy nimi. Nieuzgadnialno$¢ ich
elementéw byla wydobywana i podtrzymywana.

Kwestionowanie przez Tschumiego calo$ci czy jednosci jako zasady kom-
pozycyjnej wigzalo si¢ z wagg przyktadang do fragmentu. Zdaniem architekta,
to, co traktuje si¢ jako forme dzieta architektonicznego, jest kombinacja czesci
pochodzacych z okreslonego stownika. Architekturg, w odroznieniu od zwykte-
g0 jezyka, cechuje duzo wigksza mozliwo$¢ tworzenia nowych stow-form, lecz
jednoczesénie silnie taczy si¢ ona ze swojg tradycja, ograniczajgcg potencjat takich
zmian. Przezwycig¢zeniu tej sytuacji postuzyla inspiracja ptynaca ze studiow nad
literaturg skupionych na badaniu relacji przeksztatceniowych, zwtaszcza na ustale-
niach poczynionych przez wspomnianego juz Genette’a. W rozdziale swej ksigzki
poswieconym kombinacjom Tschumi obszernie streszcza wywody tego autora,
lecz powoluje si¢ takze na pisarzy swiadomie wykorzystujacych transformacje
i permutacje (m.in. Raymonda Queneau), na mistrzow montazu filmowego (Dzigg

16 Kratownicg jako motywem przewodnim postuzyt sig takze Peter Eisenman w uchodzacym
za powiazany z nurtem dekonstrukcji projekcie Wexner Center for the Visual Arts z roku 1983;
zob. idem, Wexner Center for the Visual Arts, Ohio, [w:] Deconstruction: Omnibus...,s. 154.
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Wiertowa i Siergieja Eisensteina), ale tez na wariacje, jakie mozna odnalez¢ w fu-
gach Johanna Sebastiana Bacha!”. Folies to wariacje, ktore wiele zawdzieczaja tez
wariatom i roli, jakg odgrywaja oni w spoleczenstwach. Parkowe pawilony nie-
przypadkowo sg zlgczeniami nieprzystajacych i kolidujgcych sktadowych, co daje
im szans¢ na odnowienie oceniania stanow choroby psychicznej. To, co zwykle
uwazano za duchowo zdrowe, bywato jedynie konglomeratem przypadkowych
sktadnikow uznanych za norm¢ w zamknigtych spoteczenstwach. Z kolei to, co
traktowano jako psychicznie chore, niekiedy nawet w silnych wspolnotach od-
grywato pozytywna rolg, m.in. w rozwoju sztuki, nauki, tolerancji i demokracji.
Obecnie zdrowe i chore mogg si¢ wymienia¢ duzo swobodniej. Obnizyla si¢ tez
pozycja tego, co zdrowe, a jego przejawy rozpoznane zostaty jako skostniate racje
shuzace do wymuszania sztucznej jednosci i do przywotywania do porzadku.
Dokonywane za pomoca folies wariacje pokazywaty, ze formy podstawowe
moga by¢ kombinowane na bardzo wiele sposoboéw. Transformacje i permutacje
nie stanowily jednak gry czysto formalnej czy asemantycznej. Wprawdzie nie
odnosity si¢ do wprzod zatozonych tresci, ale tworzyly ,,stowa” do ewentualnego
przysztego wykorzystania. Nie byly wprost funkcjonalne, ale nadawaty si¢ zarow-
no do zwyktych, jak i do nowszych, a nawet nieprzewidywalnych zastosowan. Ich
celem byto otwarcie na to, co nieznane lub niemogace odnalez¢ dla siebie formy.
Odmiennie od dotad spotykanych zabiegow, odsytaty do zagadnienia czasowosci.
Zwykle bowiem architektura wykorzystywata formy juz znane z przesztosci i do-
stosowywata je do biezacych potrzeb. Folies natomiast odwolywaly si¢ nie tyle
do przesztosci, ile do okreslonej uprzednios$ci, stanu poprzedzajacego oczywistosé
danej formy. Silnie zwigzane byty z niepewnoscig i nietrwatos$cig terazniejszosci,
ale tez wybiegaly poza przewidywalng przysztos¢. Zwtlaszcza ich stosunek do
terazniejszosci stat si¢ tematem komentarza napisanego przez Derride.

3. Komentarz Derridy

Rozwazania filozofa w funkcji motywu przewodniego wykorzystywaty francu-
skie stowo ,,maintenant”, ktore w angielskiej wersji eseju Point de folie — Main-
tenant ’architecture pozostato nieprzettumaczone'8. Wzbudza to zastanowienie:
czy uzyty wyraz jest wlasciwy do opisu systemu rozlokowania czerwonych pa-

17" B. Tschumi, Cinegram Folie..., s. 26.

18 Zob. J. Derrida, op. cit.; cyt. za: Architecture: Theory since 1968, ed. K.M. Hays, Cambridge
[Massachusetts] — London 1998, s. 570 (wszystkie dalsze cytaty takze wedlug tego wydania):
~Maintenant: this French word will not be translated. Why? For reasons, a whole series of reasons,
which may appear along the way, or even at the end of the road”. Por. tez idem, Maintenant ’archi-
tecture. Conférence donnée au Palazzo delle Albere, Musée d’art la province de Trente (décembre
1985), trad. C. Popovici-Toma, [w:] idem, Les Arts de l’espace. Ecrits et intervention sur [’architec-
ture, éd. G. Michaud, J. Maso, collab. C. Popovici-Toma, Paris 2015.
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wilonow, czy moze jedynie przypadkowy? Nalezato bowiem do stalych praktyk
Derridy wybieranie pojedynczych leksemow i budowanie obszernych analiz z ich
zastosowaniem. Rowniez ,,maintenant” wraz rozwojem przemyslen traci wtasci-
wosci jednoznacznego terminu, a zaczyna obrasta¢ w sensy nowe i nieprzewidy-
walne. Podobnie jak inne stowa jezyka filozoficznego Derridy, okazuje si¢ tylez
samo przypadkowe, ile nieprzypadkowe — czy tez: ani przypadkowe, ani nieprzy-
padkowe. Przedstawiajac swoja wizje istoty 1 historii architektury w ogodle oraz
pozycji, jaka zajmuja w niej folies Tschumiego, autor wpisuje w termin przeciw-
stawne znaczenia: maintenant moze zatem opisywac w tej samej mierze pawilony
jako podtrzymanie umowy co do tego, co nalezy uwaza¢ za architekturg, jak
rowniez odnosi¢ si¢ do sytuacji zerwania umowy ioddania si¢ szalenstwu. Jed-
nak nigdy osobno. Zachowanie zasad musi by¢ potraktowane jako wydobycie ich
historycznych korzeni i niesktadnego charakteru. Reguty jedynie skrywajg szalen-
stwo, Tschumi zas, poddajac rozcztonkowane szesciany wariacjom, udowadnia,
ze szacowne uklady to tylko zatrzymana w konkretnym czasie permutacja czy
kombinacja. Wprawia wiec w ruch to, co zastopowane, lecz przeciez nieuchronnie
przynalezne do systemu zmian.

W prostym, stownikowym ttumaczeniu ,,maintenant” oznacza ‘teraz’, jednak
brak przekladu na angielski mial zapobiec sugestiom, iz Derrida chciatby przed-
stawi¢ aktualny stan architektury badz tez zaliczanie si¢ folies do postmodernizmu,
poststrukturalizmu czy posthumanizmu. Problemem jest raczej to, co wlasnie teraz
dzieje si¢ nam w zwigzku z zadaniem postawionym przez park. ,,Wlasnie teraz” to
za$ nic innego niz przyswojona terazniejszos$¢. Architektura dziejaca si¢ ,,wlasnie
teraz” jest konstytuowaniem si¢ swoistosci i przynaleznosci do pojedynczej pod-
miotowos$ci. Wydarza si¢ nam, ale tez wydarza nas samych. To bowiem, co dzieje
si¢ za pomocg architektury, jest doswiadczeniem przestrzennej artykulacji niezbed-
nej do ukazania si¢ samego siebie.

Rozdzielanie przestrzeni zard6wno poprzedza mozliwos$¢ rozumienia, jak i daje
miejsce na zapis wydarzenia. Zdarzenie architektoniczne okazuje si¢ w tym przy-
padku tozsame z wydarzaniem si¢ mys$lenia. Stworzona przez Tschumiego ar-
chitektura zdarzen nie jest wytwarzaniem miejsc, w ktorych ma si¢ cos$ zdarzy¢,
ani ich konstrukcja ujmowalna jako zdarzenie, lecz jest forma przestrzennosci
prowadzaca do zjawienia si¢ znaczenia. Zdarzenie, o ktorym tu mowa, mozna
nazwac¢ naznaczeniem, uruchomieniem sensu, wiec tez jego naruszeniem, czyli
szalenstwem. Folies (wariacje, szalenstwa) sa formg pytania o dzianie si¢ sensu/
znaczenia. Derrida w tym kontek$cie przypomniat opinie Immanuela Kanta,
iz rozum opiera si¢ na architekturze, ta za$ jest sztuka budowania uktadow!'?,

19 7ob. I. Kant, Kritik der reinen Vernunft, Hrsg. T. Valentiner, Leipzig 1919, s. 685686
(A 832/B860): ,,Ich verstehe unter einer Architektonik die Kunst der Systeme. Weil die systematische
Einheit dasjenige ist, was gemeine Erkenntnif3 allererst zur Wissenschaft, d. i. aus einem blofsen
Aggregat derselben ein System, macht, so ist Architektonik die Lehre des Scientifischen in unserer
Erkenntnif3 iiberhaupt, und sie gehdrt also nothwendig zur Methodenlehre”.
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uporzadkowan skrywajacych swe niejasne uzasadnienia i przedstawianych jako
nieodmienne. Folies powoduja, iz znaczenia pozbawiane sa swej narostej pewno-
$ci 1 pojawiajg si¢ pytania o ich status, ktore zrownuja range tych rzekomo wiecz-
notrwalych z tymi bedgcymi wynikiem programowych permutacji i kombinacji.
Sensy zaczynaja si¢ zdarzac jako przypadkowe, otwierajac tym samym przestrze-
nie na nowe mozliwoséci. Owe przestrzenie poczatkowo sg puste (,,Les cases sont
vides” — warto raz jeszcze przypomnie¢ charakterystyke pawilonow podana przez
Tschumiego), lecz tym tatwiej przystosowuja si¢ do zmienionych potrzeb. Najtrud-
niejsze w tym staje si¢ pytanie, co moze oznacza¢ doskonata pustka owych miejsc
i jaka niecodzienna potrzeba moze zosta¢ ona wypetniona. Nie dotyczy ono tego,
co jest, niewykluczone, iz nawet nie tego, co moze by¢, lecz nade wszystko stawia
kwesti¢ tego, co nie jest. Problem stanowi wigc wypetienie pustki tym, co rady-
kalnie nieprzewidywalne, ale takze odontologizowane i nieteologiczne. To moz-
liwe, jednak wymaga umocnienia poprzez rozlegle interpretacje i do§wiadczenia
filozoficzne, ktore podjete zostang w dalszych czgsciach niniejszego opracowania.

Mnogo$¢, a wlasciwie nieskonczono$¢ pawilonéw rozmieszczonych w prze-
strzeni parku wskazuje, Ze przywotujg one nie tyle szalenstwo (/a folie), ile szalen-
stwa (les folies). Ich seryjno$¢ odbiera znaczenie pojedynczemu egzemplarzowi
i zwraca uwage na ich wzajemne relacje, staje si¢ badaniem sktadni. Pozbawienie
czerwonych punktoéw istoty i znaczenia, a skupienie si¢ na semantyce unaocz-
nia, jak powstaja znaczenia, ale tez jak mogg si¢ rozpraszac, traci¢ rangg. Fo-
lies sa zapisem dziania si¢ sensOw, lecz nalezy dodac, ze rozgrywa si¢ to w ich
rozproszeniu i szalenstwie. Znaczenia poddane sg wariacjom i podtrzymane w tym
stanie. Maintenant architektury jest zatem wzmocnieniem pozycji terazniejszosci
1 zatrzymania sensu w jego niepodlegtej niczemu wielo$ci. Nie wyklucza to jed-
nak dziedziczenia pewnej niezmienno$ci. Zmienno$¢ i niezmienno$¢ sa bowiem
nierozdzielne, funkcjonuja poprawnie tylko jako potaczone ze soba.

Architektura jako dziedzina posiada swojg architekture, niekiedy przechylong
ku trwato$ci, w innych przypadkach ku zmianie, jednak zawsze skladajaca, kon-
struujaca. Owa ,,architektura architektury” jest przez uzytkownikéw dziedziczona,
jak réwniez wtada nimi i ich dziedziczy. Jest historyczna, ale przenika uzytkowni-
kow, jak co$ naturalnego. Derrida wyréznia kilka jej fundamentalnych iniezmien-
nych wlasciwosci. Bardziej na sposob fenomenologiczny niz typowy dla dekon-
strukcji opisuje grupe niezmiennych cech zbiegajacych sie w jednym postulacie:
,.architektura musi posiadaé znaczenie, musi je uobecnia¢, a przez to oznaczaé”??,
Symboliczna tre$¢ tego znaczenia zalezy od funkcji architektury, co prowadzi do
stwierdzenia, iz arché architektury, jej fundament nie jest sam w sobie architekto-
niczny, lecz pochodzi z zewnatrz. Podstawe dziedziny tworzy zbior jej uzaleznien
od warto$ci niearchitektonicznych.

20 . Derrida, op. cit., s. 572.
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Rola, jakiej filozof domaga si¢ od architektury, to umiejscawianie doswiad-
czania, forma zamieszkiwania, zasada domu dla cztowieka lub boga. Dzieta archi-
tektury zawsze byty przeznaczone dla ich obecnosci, pozwalaty im by¢. Chociaz
dom skrywatl i przymykal groze, to jednak tym samym dawat schronienie. To, co
niebezpieczne, pozostawalo sttumione, chociaz zmniejszona dokuczliwo$¢ gleb-
szego nieudomowienia bywata tylko pozorna. Bezdomnos$¢ zamknieta w tradycyj-
nym domostwie $ciera si¢ obecnie z bezdomnoscia nowszego rodzaju. Rdzenna
otchtanno$¢ i niezamieszkato$¢ bycia konfrontowana jest z warunkami wspotczes-
nej egzystencji, w jakich dom zamienit si¢ w miejskie mieszkanie, ktore tylko
w ograniczonym zakresie moze by¢ traktowane jako ostoja dla stabilizowania
bytowania. Erozji ulegla tez sama konieczno$¢ umacniania niezmiennosci.

W opozycji do pogladéw Tschumiego, ktory nawet z pewng przesada opo-
wiadat si¢ po stronie naruszen dawnych obyczajéw, Derrida — jakby dla rowno-
wagi — przywotywat najglebsze, niemal archaiczne zasady architektury. Takie
przypomnienie, odlegte od tego, czego mozna si¢ byto spodziewac po radykalnym
nowatorze, miato na celu wydobycie z postawy architekta niedopowiedzianych
przez niego aktéw restauracji, zabiegdw bardziej odnowienia niz obalenia regut
dziedziny. Jezeli dziatania Tschumiego mialyby by¢ pewna odmiang dekonstruk-
cji, to z lektury eseju filozofa wynika, ze nie sposob, aby funkcjonowata ona jako
jedynie destrukcja dziedzictwa. Wezwanie do powtorzenia arché architektury jest
w obliczu pewnego natrgctwa nowoczesnosci tak samo wazne, jak wszelkie jej na-
ruszenia. Fundamenty architektury nie majg oparcia w transcendentnej, absolutnej
rzeczywistosci i nie sg nienaruszalne, stad tym bardziej wymagaja przemyslanych
zabiegow dla ich zachowania.

Struktura i hierarchia architektury muszg by¢ poddawane rytuatowi przypo-
mnienia swego pochodzenia, aktualizacji czas6w ustanowienia zatozen wyprze-
dzajacych ich ztaczenie z religia czy polityka. Historia nie moze opusci¢ architek-
tury, a przeznaczeniem architektury jest bycie straznikiem archaicznej pamigci.
Takie opinie Derridy nie zaskakuja, jezeli ma si¢ na uwadze powtarzane przez
niego poglady na temat roli afirmacji w filozofii dekonstrukcji. Bytaby ona w ta-
kim przypadku restaurowaniem nawet tej zdrewniatej czy skamieniatej nostalgii,
jako ze to ona jest formg $wieckiej $wietosci kazdej z dziedzin kultury. Agresywna
polemika z celowoscia, jaka uprawiat Tschumi, stanowi pewng gre i zrywa jedynie
jej wierzchnie, obumarte warstwy, podczas gdy sama teleologia mieszkania po-
zostaje nienaruszona, a doktadniej: ulega poruszeniu po to, by utrwali¢ si¢ w nie-
ustalonej i niestabilnej terazniejszosci.

Architekture zamieszkujg roznorodne potrzeby, wigc moze nie powinno dzi-
wi¢, ze obecnie przystosowuje si¢ ona do funkcji filozoficznych, tak jak wczesniej
byta uzywana do realizacji celow religijnych czy politycznych. Chociaz sg w 0w jej

aspekt wpisane watpliwosci, to jednak jest ona zawsze ,,w stuzbie i na shuzbie™?!,

2L bidem, s. 573.
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Nie moze tez przeming¢ jej uzaleznienie od sztuki i jej dawnych wyznacznikow:
pigkna, harmonii czy organizowania dziela w catos¢. Nawet kiedy zmienig si¢ —
jak rzecz przedstawial Danto — paradygmaty tego, co uwaza si¢ za dzieto sztuki,
architektura bedzie si¢ zalicza¢ do tego obszaru. W okreslonym czasie wiaczona
w szereg twordw artyzmu, nie moze juz zosta¢ z nich wytaczona. Jej mechanizmy
wewngtrzne funkcjonuja dobrze tylko w zespoleniu zzewngtrznymi, co przyczynia
si¢ do tego, ze wymaga interpretacji, zakotwiczenia w §wiecie wartosci religijnych,
politycznych, estetycznych, ekonomicznych, a obecnie witasnie filozoficznych.
Czynione przez Tschumiego zaprzeczenia architektury doznaja pewnego zalama-
nia, wlasciwie zalamania podwodjnego, gdy po jednym skrgceniu, tozsamym z tym,
co przez Martina Heideggera, a p6zniej Gianniego Vattima okreslone zostalo jako
Verwiindung, nastgpowato kolejne, zwracajace ja w strong jej najstarszych zrodet.
Nie jest tu rozpatrywany powro6t do zrodta, lecz cofnigcie si¢ do zrodet (liczba
mnoga), nie ma mowy o powrocie do ustalonego poczatku, chodzi raczej o pro-
b¢ zaczgcia czego$ na nowo, powtdrzenia po raz pierwszy. Dochodzac do tego
miejsca w swych rozwazaniach, Derrida wyraznie wyczuwa podobienstwa miedzy
tym, co okreslane jestjako zachodnia kultura, architektura i metafizyka, jednakowo
poruszane podobnymi mechanizmami. Skr¢canie, przekrzywianie czy zatamywa-
nie architektury wzbudza opér w zbiorowej swiadomosci, w ktorej okazuje sie
,,ostatnia twierdza metafizyki”?2. Od niestabilnosci, grozacej w sytuacji §cierania
si¢ sprzecznych intencji, ratuje sztuke budowania swoiste ,,przeniesienie”, zna-
ny z psychologii zabieg zlaczenia rozbitych fragmentow na nowym terytorium,
bez tworzenia fikcji kolejnej silnie zintegrowanej catosci. Pojawia si¢ wspolnota,
pewne zespolenie, lecz juz nie silna cato$¢. Rozwianie ztudzen zwigzanych z ideg
jednosci byto moze najpowazniejszym zadaniem, jakie postawit sobie architekt>.
Zamiast budowania kolejnego twierdzenia mysl osadza si¢ poza swoim ustaleniem;
owszem, zamienia si¢ w catos¢, ale rozumiang jako zbiér rozproszonych fragmen-
tow. Park jest dzielem, ale tylko jako zlgczenie rozbicia.

Teksty Tschumiego bywaly nadmiernie deklaratywne w gloszeniu zaprzecze-
nia tradycji, park wszakze jednoczyt swe sktadniki i tworzyt specyficzng catosé,
chociaz dzialo si¢ to na zmienionych zasadach. Z tego tez powodu Derrida bronit
sposobu postepowania architekta przed podejrzeniami o ,bezgraniczng hybris”>*.
Folies niewatpliwie destabilizujg znaczenie i ogodlnie podwazajg jego rangg, ale
czynig to bez agresji i nie prowadzg na poziom, gdzie zapis architektoniczny bytby
czysto abstrakcyjny, bezuzyteczny, pozbawiony aury estetycznej czy archaicznych
hierarchii®’. Jezyk dziedziny zostaje odnowiony i umozliwia notacje szczegolnie
nieuchwytnych cech terazniejszosci. Maintenant ulega tu zdwojeniu: jest podtrzy-
maniem terazniejszosci, utrwaleniem chwilowosci w bezczasowosci, zatrzymaniem

22 Ibidem.

23 7ob. B. Tschumi, Parc de La Villette..., s. 39: ,,La Villette looks out on new social and his-
torical circumstances: a dispersed and differentiated reality that marks an end to the utopia of unity”.

24 J. Derrida, op. cit., s. 574.

25 Zob. ibidem.



KOMENTARZ DERRIDY 31

aktualno$ci w otchtani wiecznosci. Derrida okresla t¢ czynno$¢ jako ,,monumen-
talizacje momentu”, co moze by¢ rozumiane jako zapisanie ulotno$ci w pamig-
ci, przeniesienie mgnienia w sfere bardziej wyraznego doswiadczenia. Nietrwata
chwila staje si¢ wydarzeniem, ktore folies przez swa mnogos¢ rozciagaja w czasie
1 przestrzeni. Kombinatoryka przeksztalca punkt, znak miejsca i czasu, w rozciag-
nieta wedrowke, dtugotrwale przezycie i szans¢ na wlaczenie si¢ w wynalazczos¢.
Zwykte przechodzenie $ciezkami parku staje si¢ poczatkiem przekraczania wszel-
kiego ustalenia, mozliwo$cig wejscia do innych, jeszcze nieutrwalonych lokacji.

Seryjnos¢ stalowych folies jest ztozona, z jednej strony bowiem przez swoj
materiat (pokrewny sita nawet kamiennym pomnikom architektury) nie lekcewazy
tradycyjnej firmitas, z drugiej — przechodzi si¢ obok owej stalosci swobodnie, bez
uczucia powagi i cigzkos$ci. Spacer w obliczu nieuchwytnych zmiennosci zatrzyma-
nych w solidnej substancji nie jest jednak wytgcznie przekraczaniem. Po raz kolej-
ny pojawia si¢ maintenant, tym razem jako powstrzymanie przekroczenia. Folies
z pewnos$cig nie mozna zaliczy¢ do hieratycznych znakéw pamigci, ale nie sg tez
ich prostym przeciwienstwem, czysto przypadkowym ibezdroznym rozproszeniem
medytacyjnego skupienia. Zwykle nieruchoma masywno$¢ zostala przeksztalcona
w folies, jakie Derrida kojarzy z wyrazami oznaczajagcymi listowie i arkusze papie-
ru®0. Kiedy nawet folies traca jednoznaczno$é, otwiera si¢ szerokie pole dla innosci.

Analizy Derridy wymagaty postawienia wprost pytania o relacje migdzy de-
konstrukcja filozoficzng a strategiami Tschumiego. Przemyslenia dotyczace parku
przyniosty w tym wzgledzie stwierdzenia, ze stanowisko filozoficzne charaktery-
styczne dla Derridy nie moze wystgpowac jedynie w czystej, intelektualnej po-
staci. Metafizyczny wstrzas musi by¢ zestrojony z zaktdceniami dziedzin mniej
metafizycznych. Krytyka ,,dyskursow iideologii, mysli i tekstow” powinna faczy¢
si¢ zodwaga zmierzenia si¢ z instytucjami panstwa, spoteczenstwa obywatelskie-
go, biurokracjg, kapitatem, mechanizmami ekonomicznymi itp.?” Pole architek-
tury, zdefiniowanej przez Kanta jako sztuka systemow, doskonale nadaje si¢ do
takiej konfrontacji, zwlaszcza jezeli uwzgledniona zostanie teza o nieuchronnym
ztgczeniu mechanizmow architektury z porzadkami zewngtrznymi wobec tej dzie-
dziny. Do przekroczenia progu dyskursywnosci architektura nadaje si¢ rowniez ze
wzgledu na swe zwigzki ze sztuka, zwlaszcza tg o nowych paradygmatach. Jezeli
ponadto w tle rozwazan pojawia si¢ pojecie innosci, ,,innego pisania” i ,,innej
architektury”, to wszystko, co moze by¢ objete terminem ,,sztuka”, staje si¢ dla
takiej refleksji wielce pomocne.

Badanie naktadania si¢ wewnetrznych struktur architektury na inne obszary
kultury ukierunkowuje uwage na podjete przez architekta proby uczynienia jego

26 Derrida przytacza za Emile’em Littrém nastepujaca etymologie stowa ,folie”: ,,Usually one
sees in this the word madness [folie]. But this becomes uncertain when one finds in the texts from the
Middle Ages: »foleia quae erat ante domume, and »domum foleyae«, and »folia Johannis Morelli«;
one suspects that this involves an alteration of the word »feuillie« or »feuillée« [foliage]” (ibidem,
s. 577).

27 Ibidem,s. 577-578.
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dziedziny obszarem refleksji nad réznicowaniem. Badanie Zzrodet rozrézniania
zbiegalo si¢ z pojgciem uprzestrzenniania (espacement), ktore jest tozsame z diffeé-
rance. Derrida poczatkowo dos$¢ wstrzemiezliwie odnosil si¢ do tworzenia analogii
wykraczajacych poza filozofi¢ i kwestionowat zabiegi Tschumiego, w tym zwlasz-
cza slownictwo akcentujace dysocjacje, dyspersje, dysrupcje i wszelkie inne rozbi-
cia, roztaczenia czy rozerwania®®. Jednak park przyniost to, czego nie mozna byto
znalez¢ w tekstach: specyficzne scalenie dziedzin, a ponadto wymagang w dekon-
strukcji afirmacje, jakkolwiek osiggnieta w nowy sposob. Owszem, przez uktad
folies namnozeniu ulegly rozbicia czy — co blizsze jezykowi dekonstrukc;ji filozo-
ficznej — rozrdznienia, ale zostaty one zebrane w dzielo. Zastosowane w tej czgsci
tekstu Derridy stowo ,,maintenant” jest odpowiednie do opisania takiego rodzaju
podtrzymania rozroznien, jaki nie zaciera zamystu eksponowania nieskonczonej
podzielnosci punktu. Punkt, zwykle pojmowany jako niepodzielny i pojedynczy
wezet sieci, w parku objawia si¢ za kazdym razem jako inny. Jego innos$¢ i niedo-
konczenie wyprzedzaja zjawienie si¢ 1 pozycje zajmowang w sieci punktow. Roz-
padowi catosci przyznano racje, nawet kiedy 6w rozpad zostal zebrany w kwes-
tionowana cato$¢. Rozroznienie osigga dominacje nad swym zlaczeniem w siec,
skadinad bedaca bardzo stabym symbolem zbioru. La Villette — jak opisat to sam
Tschumi — ukazuje roztaczenie, nadaje roztaczeniu forme, strukturyzuje i insty-
tucjonalizuje pojedynczo$é rozdzielenia?®.

Nie mozna zaprzeczy¢, ze rozlaczenie zostato ukazane, co oznacza, ze uzyto
sity scalenia go w dzielo, stworzono architektur¢ zatrzymujaca szalenstwo, roz-
mieszczajacg je 1 umieszczajaca. Czerwone punkty, points de folie, nie sa zatem
jedynie cze$ciami, lecz sygnatami zar6wno nostalgii za utraconymi postaciami
catosci, jak i projektowaniem jej przysztych postaci. Gdyby odnies¢ to do §wia-
domosci wspolczesnego indywiduum, to bez trudu mozna by w nim znalez¢ §lady
podobnego stanu schizofrenii i szalenstwa. Utrzymywanie si¢ w takim stanie to ko-
lejne architektoniczne maintenant przeniesione poza dziedzing, a moze odwrotnie:
wciagniete do niej. Zewngtrzne i wewnetrzne mechanizmy naktadajg sie w tym
przypadku z duza precyzjg. Cechujaca to maintenant burzliwosé, wybuchowosc,
seria niestabilnych rozrywek wiasciwa jest atrakcjom, jakie powinien przynosic¢
park, ale ma tez wiele wspdlnego z niebezpieczenstwem i fikcjami nasycajacymi
wspotczesng egzystencje. Park okazuje si¢ polityczng i moralng reklamag mainte-
nant, terazniejszosci, co jednak nie wyczerpuje jego funkcji przedstawiajacych.
Chociaz nie bylo to celem, a nawet budzilo sprzeciw, nie mozna zaprzeczy¢, ze
dzieto stato si¢ opowiescig. Mimo deklaracji Tschumiego w rodzaju: ,,Nigdy wig-

28 Ibidem, s. 578.

29 7ob. B. Tschumi, Madness and combinative, ,,Precis” 1984, nr 5: , At La Villette, it is a mat-
ter of forming, of acting out dissociation. [...] This is not without difficulty. Putting dissociation into
form necessitates that the support structure (the Parc, the institution) be structured as a reassembling
system. Thered point of folies is the focus of this dissociated space” (cyt. za: J. Derrida, op. cit.,s. 579;
por. tez E.S. Casey, The Fate of Place: A Philosophical History, Berkeley 1997, s. 316).
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cej sensu, znaczenia, narracji”, zaprojektowany zostat impuls do interpretac;ji’’.
Kazde wyjasnienie bedzie wprawdzie przej$ciowe, ale sktoni do zwrdcenia uwagi
na zawartg w maintenant niestabilnos¢, pierwotna otchtan i przepastnosc.

Kiedy dany punkt La Villette rdzni si¢ od innego, sama Innos$¢ sktada pewna
ryzykowna obietnice. Wychodzac zatem od terazniejszos$ci, park daje tez miejsce
nieznanej przysztosci, przysztej demokraciji (la démocratie a venir)’! i zblizaja-
cej sie wspolnocie®2. Zdaniem Derridy, ta otwarta na ryzyko nieprzewidywalnej
przysztosci architektura stuzy badaniu Innosci, ponadto za$ rozpatrywaniu sa-
mego procesu wylaniania sie, pojawiania sie przysztej rzeczywistosci®?. Nie jest
wazna jako forma czego$ juz zaistniatego, lecz wywoluje refleksje nad tym, co
moze zaistnie¢, odzwierciedla majaczaca potencje’*. Wraz z tg sytuacja ujawnia
sie, iz niemozliwa jeszcze przyszto$¢ nalezy do zasobu preegzystujacej otchtani,
wiec owo odstaniane z niepokojem nadchodzenie nieoczekiwanego stanowi cze$¢
czegos, co juz jakby istnieje, ale jako niebycie, niemozliwosc¢, absolutna innos¢.
Gdy wsérod pojec opisujacych cel parkowego zatozenia pojawily si¢ okreslenia
w rodzaju: ,radykalna innos$c¢”, ,,absolutna odmienno$¢”, ,niemozliwo$¢” czy
»prepierwotna otchlan”, kwestiag domagajaca si¢ rozstrzygniecia stato si¢ pytanie
o zwiazki tych terminoéw z teologia apofatyczna. Temat ten byt dodatkowo uzasad-
niony okolicznos$cia wystapienia problemow religijnych w takich pracach Derridy,
jak Circonfession, w zbiorze esejow On the Name czy w The Gift of Death oraz
powtarzajagcym si¢ u niezliczonych autorow zestawianiem i poréwnywaniem wia-
ry oraz probleméw dekonstrukcji. Wérod zagadnien charakterystycznych dla tej
grupy wyroznity si¢ studia dotyczace pojecia chory, jakie pojawilo si¢ juz w po-
czatkach kooperacji Derridy z Peterem Eisenmanem, zaproszonym przez Tschu-
miego do zaprojektowania jednego z ogrodow na terenie Parku de La Villette.

30 B. Tschumi, Cinegram Folie..., rozdz. Non-Sense/No-Meaning, s. VII-VIIL.

31 7ob. I. Derrida, Spectres de Marx, Paris 1993, s. 110—111; idem, Politics of Friendship,
transl. G. Collins, London 1997, s. 103—104; idem, Voyous. Deux essais sur la raison, Paris 2003,
s. 126-127. Zob. tez G. Bennington, La Démocratie a venir, [w:] La Démocratie a venir: Autour
de Jacques Derrida, Paris 2004; S. Laoureux, L impossible plutot que l'utopie. La structure tempo-
relle aporétique de I’,,a venir” dans la pensée de Derrida, ,,KI8sis” t. 28 (2013), s. 47, 55. Por. tez
H. de Vries, Philosophy and the Turn to Religion, Baltimore 1999, s. 322: , the idea of democracy is
seen as that which at every instant and in each single instance remains yet »to come« (a venir). As that
which at every given point in time is always yet another step ahead and can never be anticipated as
such, it never reaches a full plenitude or presence (to itself) but attains instead the elusive yet no less
urgent quality of infinite, albeit also infinitely finite, future (avenir)”.

32 Park mozna potraktowa¢ jako siedzibe katargesis — zob. G. Agamben, Tigqun de la noche,
[w:] idem, La Comunitd che viene, Torino 2001, s. 93: ,.Inoperosita non significa inerzia, ma ka-
targesis — cioé un’operazione in cui il come si sostituisce integralmente al che, in cui la vita senza
forma e le forme senza vita coincidono in una forma di vita”.

33 J. Derrida, Point de folie..., s. 581.

34 Odzwierciedlanie, odbijanie w lustrze czy na wpét senne ukazywanie sie s3 wyrazeniami
powiazanymi z probami opisu funkcjonowania chéry. Te rodzaje jej zjawiania si¢ zostaly szerzej
przedstawione w dalszej cze$ci rozwazan.
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4. Wspolpraca Derridy i Eisenmana
a podstawowe kwestie chory

Ogolny plan parku autorstwa Tschumiego dopuszczat wielo§¢ mozliwych inge-
rencji dalszych autoréw, w tym projektowanie tzw. ogrodow tematycznych. W ta-
kim kontekscie nalezy rozumie¢ zaproszenie Eisenmana do udziatu w rozwinigciu
koncepcji La Villette. Trzeba przypomnie¢, ze warstwowa strukture parku przewi-
dywal takze konkursowy projekt zespotu OMA Rema Koolhaasa. Podobnie Eisen-
man byt zainteresowany ,,geologicznym” sposobem gospodarowania terenem, co
przejawilo sie juz w jego wczesniejszych projektach. Mozna zatem przyjaé, ze
amerykanski architekt przewidywat uzupetnienie systemu warstw zaplanowanych
przez Tschumiego i odcis$ni¢cie na catosci zalozenia pewnego zestawu elementow
tworzacych jakby kolejny poziom, moze z uwypukleniem (lub raczej wglebie-
niem) wybranego pojedynczego fragmentu. Sprawa nie jest oczywista, poniewaz
dokumentacja projektu Eisenmana, w postaci rysunkoéw i modeli, nie odzwier-
ciedla catosci kilkuletniej pracy nad nim, lecz tylko jedng z jej faz. Pozostate
zatrzymaly sie na etapie konceptow czysto intelektualnych, czego wszakze nie
sposob zlekcewazy¢, zwazywszy, ze park od swego poczatku charakteryzowat
si¢ przerostem teorii nad materialnoscig. W przypadku udziatu Eisenmana owa
dysproporcja zostala zintensyfikowana do tego stopnia, ze zaden z jego pomystow
nie doczekal nawet czgsSciowej realizacji.

Eisenman do przygotowywania ewentualnych sktadowych parku zapro-
sit Derride. Ich kilkuletnia kooperacja spetniata si¢ w postaci dlugich dyskusji
z udziatem wspotpracownikoéw architekta i zaproszonych przez niego dodatko-
wych os6b. Od wrzesnia 1985 do pazdziernika 1987 dwaj gtowni uczestnicy roz-
mow spotkali sie siedmiokrotnie w r6znych miastach Europy i Ameryki Potnoc-
nej. W 1989 roku wymienili jeszcze listy, ktore ostatecznie zakonczyly ich bliskie
kontakty. Efektem dtugiego procesu projektowania stata si¢ jedynie ksigzka Chora
L Works, zawierajaca transkrypcje rozmow oraz zestaw esejow wytworzonych
dodatkowo w zwigzku z tresciami odbywanych spotkan.

Podczas kazdego posiedzenia uczestnicy zgtaszali wiele ciekawych pomy-
stow, jednak zaistniat wazny powdd uniemozliwiajacy ich przejscie w §wiat rze-
czywisty. Za przyczyne takiej sytuacji nalezy uzna¢ wiaczenie do rozwazan za-
gadnienia chory, ktére pochlonelo zardwno osiagnigcia racjonalne, jak i dazenia
do ich uwidocznienia. Niejasny sktadnik §wiata, zwykle nieuchwytny, przejawit
si¢ w swym stabo dotad akcentowanym aspekcie: jako archaiczna nico$¢, pust-
ka pochtaniajaca to, co zostaje w niej zapisane. Park Eisenmana i Derridy stat
si¢ ,,choryczny”, kiedy przestonil niebytem osiagnigcia swych tworcow. Ksigzka
Chora L Works jest bogata w liczne satysfakcjonujace wypowiedzi, ktorych war-
to$¢ unicestwil jednak nie tylko brak urzeczywistnienia, lecz roéwniez zakodo-
wanie ich kleski juz na poziomie mysli. Chdora odcisngta sie na choralnej pracy
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swych autorow nie jako element mediacyjny mi¢dzy rozumowym a zmystowym,
lecz jako negacja obu, wymazanie dokonanej inskrypcji.

Wilaczenie zlozonej problematyki chory do procesu projektowania parku wy-
daje si¢ sprawg slabo uzasadniona, jednak analiza zapisu pierwszej z rozmow,
jaka miata miejsce 17 wrzesnia 1985 w Nowym Jorku, moze zmienié taki osad>>.
Eisenman zadeklarowal wowczas dobitnie, ze jego celem bylo zawsze zwien-
czenie procesu projektowego realizacjg konkretnego obiektu. Takie stanowisko
wyraznie podkreslalo jego odrebnos¢ jako architekta. Jednoczesnie — zreszta
ten przystowek, wraz ze zbitka ,.ani..., ani...”, sa wyjatkowo czgsto uzywane
w jezyku filozofii dekonstrukeji — Eisenman opisal swoja bardziej specyficzng
pozycje w sztuce budowania, przypominajac, ze tradycyjne i pozornie oczywi-
ste wyrozniki dziedziny, w tym przywiazywanie nadmiernej wagi do materialnej
obecnosci budowli, budzg jego opor. Podobnie krytycznie odniost si¢ Eisenman
do zwyczajowego stosowania — przez architektow — skali opartej na wymiarach
cztowieka, nadto do historycznie utrwalonych przyzwyczajen estetycznych, zasad
odzwierciedlania zewngtrznych tresci przez formy architektoniczne oraz przykta-
dania duzej uwagi do uzyteczno$ci. Kompleks negowanych tradycji wskazywal,
ze podwazana w architekturze obecnos$¢ dotyczy nie tylko przytlaczajacej mate-
rialnosci, lecz takze ogolnej zaleznosci od okreslonych, utrwalonych przez wieki,
zatozen czy tresci. Spostrzezenie owo prowadzi do wniosku, ze architektura jest
kazdorazowo realizacjg pewnego zestawu teorii, co sugeruje, ze jej gtownymi
komponentami sg wyprzedzajace realno$¢ wartosci intelektualne. Taka konsta-
tacja zaciera réznic¢ migdzy filozofig a fizyczng budowla, a ponadto przybliza
rozwazajacg podstawy filozofii mysl dekonstrukcyjng do krytycznego wobec ko-
rzeni architektury stanowiska Eisenmana. Badania Derridy, ujawniajace niestatos¢
przyjetych historycznie pewnikow filozofii, majg zatem punkty wspolne z dziatal-
no$cig Eisenmana, naruszajacego arché architektury.

Kim zatem byli dwaj gtéwni uczestnicy rozmow? Jakie dziedziny reprezento-
wali, skoro Derrida stwierdzitl: ,,0d zawsze bylem architektem”, natomiast Eisen-
man wielokrotnie deklarowat zainteresowanie i inspirowanie si¢ konceptami Der-
ridy? Zarazem kazdy z nich mowit z przekonaniem: ,,Nie jestem architektem”.
Wypowiedzi tego rodzaju ujawniaty brak pierwotnego, jedynego rozumienia stowa
»architektura” i ciaggte napigcie migdzy jego wartoscig metaforyczng, uscisleniem
historycznym a podej$ciem krytycznym. Derrida, o§wiadczajac, Ze jego pisarstwo
ma tez wymiar architektoniczny, mys$lal prawdopodobnie o tworzeniu intelektual-
nych konstrukeji, co wskazuje, iz przyjat — analogicznie jak Kant — poglad gto-
szacy, ze architektura to sztuka systemow. Mogt zarazem z réwnym przekonaniem
orzekaé, iz nie jest architektem i nie zdobyt w tym zakresie Zadnych kompetencji,
poniewaz w tym przypadku byta mowa o architekturze jako o sztuce wznoszenia

35 Zob. J. Derrida [et al.], Transcript One, New York, September 17, 1985, [w:] Chora
L Works: Jacques Derrida and Peter Eisenman, ed. J. Kipnis, T. Leeser, New York 1997, s. 7-13.
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konkretnych budynkow. Rowniez wige Eisenman mial powody powiedzie¢, iz nie
jest architektem, jako ze jego dziatalno$¢ byta krytyka zasad tej sztuki, a wzniesio-
ne przez niego obiekty konstytuowaty sie w sferze teorii. Podobnie jak filozof, pro-
jektant budowat poglady, ktérych materialno$¢, jak materialnos¢ pisma, okazywata
si¢ w duzej mierze wtdrna wobec nierzeczywisto$ci samego konceptu.

Wypowiedzi obu interlokutoréw otwieraly problem translacji idei w §wiat
zmystowy, co stanowilo wazng czgs¢ dialogéw o chdrze. Eisenman i Derrida oma-
wiali wigc problem chdry, zanim podjeli nad nim odrebng dyskusj¢. By¢ moze tez
rozwazali to zagadnienie jeszcze przed dniem, gdy w ogole doszto miedzy nimi do
spotkania. Architekt byt o tym przekonany i jako argument przypomniat o swym
projekcie Romeo i Julia oraz o powigzanym z nim eseju Moving Arrows, Eros and
Other Errors, gdzie opowies¢, odnoszacg si¢ do zamkow w Montecchio (w pro-
wincji Vicenza) i przeniesiong nast¢pnie do Werony, potraktowano jako podstawe
planu urbanistycznego. W taki sposéb fikcja podyktowata rozwigzania architektu-
rze i stala si¢ czyms$ na ksztatt ,,tekstowej architektury”, przystosowanej do odczy-
tywania na pewnym obszarze. Wypowiedzi Eisenmana i Derridy sugerowaty, ze
tak przesunigta w nierzeczywistos¢ architektura, dajaca si¢ odczytywac jak dzieto
literackie, podobna jest chorze, ktéra wolno pojmowac jako majaczenie senne, ale
takze jako prorocza wizjg, poetyckie marzenie czy dzieto refleksyjnego artysty.

Bezposrednie wprowadzenie czysto filozoficznego zagadnienia chéry do dys-
kusji nie zostato poprzedzone zadnym usprawiedliwieniem. Filozof stwierdzit,
ze nie ma idei zwigzanych z projektowaniem parku, a kiedy Tschumi zapropono-
wat wspolprace, byt w trakcie tworzenia tekstu inspirowanego pisarstwem Jeana-
-Pierre’a Vernanta, a analizujacego ustepy z Timajosa dotyczace chory. W ciagu
pierwszej rozmowy wielokrotnie wracat do charakteryzowania jej tematyki histo-
rycznej i filozoficznej. Przypomnial, ze platonski dialog poswigcony jest naro-
dzinom i organizacji $wiata. Gtlosi, ze kosmos powstat, gdy Demiurg przygladat
si¢ paradygmatom — niezmiennym formom, ktore sg wieczne i poprzedzily jego
wlasny byt. Przygladajac si¢ im, opatrywal je nazwami, przez co stawaly si¢ one
rzeczywiste. W swej istocie byty jednak kopig, przedstawieniem czy odzwiercie-
dleniem eidos. Platon — glosit Derrida — wprowadzit jednak trzeci element $wia-
ta (triton genos), ktory nie jest ani niezmienng ideg, ani jej racjonalng kopia, lecz
miejscem, gdzie dokonato si¢ przejscie od $wiata doskonalego do rzeczywistego.
W celu objasnienia owej przestrzeni grecki mysliciel postuzyt sie metaforami mat-
ki, macierzy czy piastunki opiekujacej si¢ niemowletami.

Przejscie jezyka opisu w formy mniej doktadne i porownania zwigzane z zy-
ciem cztowieka budzily u czytelnikoéw i komentatorow Platona dystans i byty
zwykle lekcewazone. Derrida zglosil zastrzezenia wobec mozliwosci pelnego
rozdzielenia leksyki metaforycznej i bardziej zracjonalizowanych opisow. Pro-
blem zwigzany z chdrq polegal w pewnej mierze na tym, iz nie ma wlasciwego
stownictwa do méwienia o miejscu, w ktorym odcisnigte zostaly paradygmaty.
Poznaniu jest ono dostepne jakby we $nie, poniewaz niczego nie odbija, lecz sta-
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nowi ,,miejsce” odbicia. Nie ,,jest” jednak w Zaden sposob: nie jest miejscem ani
pustka, nie tkwi tez w czasie. Do wywodow Derridy trzeba tu doda¢, ze to Ary-
stoteles, wbrew Platonowi, uproscit chore i przez powigzanie jej z materig (hyle)
uczynit zrozumiatym miejscem (fopos). W opinii Derridy chora jednak ani nie jest
zrozumiala, ani nie jest miejscem.

Chdra jest przestrzenig bedaca warunkiem, by wszystko mogto mie¢ miejsce, aby wszystko

mogto by¢ zapisane. [...] Jest to przestrzen, gdzie wszystko jest przyjmowane jak odcisk. [...]
Upieram si¢ przy nieantropomorfizmie chory. Dlaczego? Poniewaz chora sprawia wrazenie,

99, ¢

jakby co$ dawala, jakby dawata miejsce. Po francusku mowimy ,.donner lieu”: ‘miejsce do
dawania lub przyjmowania’. Chdra albo wszystkiemu daje miejsce, albo wszystko przyjmuje;
Platon naciska tez, by byto to miejsce dziewicze i catkowicie obce, totalnie zewngtrzne wobec
wszystkiego, co jest przyjmowane. Dodaje, Ze chdra nie przyjmuje niczego ani niczego nie
wydaje — nie otrzymuje tego, co otrzymuje, i nie daje tego, co daje. Wszystko w niej zapisane
jest natychmiast, w trakcie powstawania, wymazywane. Jest to zatem przestrzen niemozliwa
i nawet nie jest to przestrzef, poniewaz nie ma glebi>®.

Derrida przywotal jeszcze jedna wlasciwos$¢ chory: nieprzedstawialnosc.
Chora wprawdzie mogta zosta¢ przyblizona pojmowaniu przez zestaw negacji, jed-
nak taki zabieg nie byt podobny do sposobow postepowania wlasciwych teologii
negatywnej, poniewaz chdra nie ma znaczenia teologicznego ani sakralnego. O to,
czy jest Bogiem lub bosko$cia, rozwinat si¢ wsrdod teologow ibadaczy religii spor,
niemniej dla Derridy bylo niewatpliwe, ze chore nalezy uznac za ateologiczng.
Brakowato jej wszystkiego, wiacznie z mozliwo$cig rozumienia, uchwycenia w je-
zyku czy przedstawienia, co nie przeszkodzito podjetym przez dyskutantéw pro-
bom przeniesienia ciory do obszaru metaforyczno$ci badz figuratywnosci. Wbrew
wlasnym zatozeniom Derrida zasugerowal, by chora, jako co$ odbitego i zarazem
wymazanego, zostala pokazana poprzez formy reprezentujace paradygmaty, ktore
rzucalyby cienie na piasek lub odbijaty si¢ w wodzie.

Uwidocznienie chory Jeffrey Kipnis, jeden z dyskutantow, uznat za nawrét do
antropocentryzmu i zaproponowal, by raczej przedstawi¢ obecno$¢ nieobecnosci
chory. Taki program okazal si¢ na tyle wymagajacy, ze niemozliwy do zrealizo-
wania. Rozmowcy zatem ponownie wracali do pomystow, by przynajmniej jedna
z funkcji chory uczyni¢ widoczng. Derrida w liscie, jaki napisat w samolocie pod-
czas powrotu do Paryza po spotkaniu w New Haven pod koniec maja 1986, zasu-
gerowatl, by ustawi¢ w parku rzezb¢ przypominajaca rame od fortepianu. Dzieto
o tym ksztatcie miato si¢ odwotywac do fragmentu z Timajosa (52d-53a), gdzie
mowa jest o tym, ze ,,piastunka powstawania’:

petna sit niepodobnych i nierownowaznych, nie posiadata Zadnej rownowagi wewngtrznej,

tylko chwiata si¢ nieregularnie we wszystkich kierunkach, bo nig te sity wstrzasaty, a ona

ZNnowu, poruszajac si¢, potrzasata nimi ze swojej strony. I tak wcigz jedne leciaty w te strone,
a drugiew inng, i rozdzielaty si¢, jakby kto sitem potrzasatl albo innym narzedziem
do czyszczenia zboza 7.

36 Ibidem, s. 10.

37 Platon, Timaios, Kritias, przet. W. Witwicki, red. E. Kubikowska, Kety 2002, s. 52.
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Wilasnie owa metafora sita sktonita Derrid¢ do sformutowania pomystu
umieszczenia na projektowanym terenie ukos$nie ustawionej struktury przypomi-
najacej lirg. ,,Przesiewanie” sit wewnatrz chéry przyczynialo si¢ do ich rozdziela-
nia, a owa pierwotna artykulacja byta elementem kreowania kosmosu. Niemniej
to, co stworzone, nie pozostawia w chdrze swego odcisku, ona bowiem ,,nie przyj-
muje niczego ani nie wydaje — nie otrzymuje tego, co otrzymuje, i nie daje tego,
co daje. Cokolwiek w niej zapisane, jest natychmiast wymazywane”>®,

Proces projektowy stal si¢ ,,choryczny”, bo przyjmowat i odrzucat wszyst-
kie koncepty, zostawiajac ich niewyrazne §lady w zapisach rozmow, lecz nie
utrwalajac si¢ na stale w obszarze rozumnosci czy widzialnosci. Park bytby ,,cho-
ryczny” rowniez, gdyby pomysty urzeczywistniono, poniewaz przez charakter
rozméw o nim stat si¢ nierzeczywisty, jego przestrzen otworzyta si¢ radykalnie
na nieustanne przyjmowanie i unicestwianie. Ogrod odszedt od bycia zwyklg
architekturg czy czg¢$cig miasta i przeszedt w stan fikcji, ktorg mozna odczytac,
tylko bedac nieprzytomnym. ,,Czytanie” zatem to zapisywanie dokonywane przez
uzytkowanie — zblizone do potencjalnego czytania planu w projekcie Eisenmana
Romeo i Julia.

Rozszerzona wersja wypowiedzi Derridy stata si¢ osobna czescia ksigzki
Chora L Works®®. Esej Khéra, zanim go tam umieszczono, w jego pierwszej wer-
sji opublikowano w 1987 roku, w pracy Poikilia. Etudes offertes a Jean-Pierre
Vernant**. Byt to rodzaj hotdu dla tego wybitnego znawcy mysli greckiej. Derrida
przed przekazaniem go swoim rozméwcom uprzedzit, ze tekst ,,nie ma nic wspol-
nego z architekturg™*!, lecz Kipnis uznal, iz poszukiwanie zachet dla architektury
tam tylko, gdzie wypowiedzi wyraznie jej dotycza, jest swego rodzaju putapka*?.,
Bardziej owocne — jego zdaniem — bytoby rozpatrywanie mysli, ktore niczego
o tej dziedzinie nie gltosza. Postugujac si¢ owym zalozeniem, w pdzniejszym cza-
sie Kipnis przygotowat esej zatytutowany Twisting the Separatrix, bedacy opisem
wspotpracy Eisenmana i Derridy 1 wykorzystujacy rozwazania filozofa zawarte
w Khorze. Wypowiedz Derridy zawierala bogaty zestaw pogladow, ktore wespra
w dalszych analizach parku i w zmaganiach z jego uchylaniem si¢ od prob scha-
rakteryzowania na sposob analogiczny do zachowan chory.

Khéra rozpoczynata si¢ cytatem z tekstu Vernanta Raisons du mythe:

Mit uruchamia pewng form¢ logiczna, ktdra mozna nazwac¢, w przeciwienstwie do logiki nie-

sprzecznosci filozofow, logika niejasnosci, dwuznacznosci, polaryzacji. W jaki sposob sformu-

towac¢ albo zgota sformalizowac owe ruchy oscylacji, ktore czyniag zwyrazenia jego przeciwien-
stwo, a jednoczesnie pod innym wzgledem utrzymuja dystans miedzy wyrazeniami? Mitolog

38 J. Derrida [et al.], op. cit., s. 10.

39 Idem, Chéra, transl. 1. McCloud, [w:] Chora L Works...

40 Jdem, Khora, [w:] Poikilia. Etudes offertes a Jean-Pierre Vernant, Paris 1987.
4 Idem [et al ], op. cit., s. 13.

4 Ibidem (wypowiedz J. Kipnisa).
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musiat w koncu stwierdzi¢, iz brak mu stosownej logiki, i zwrdci¢ si¢ do jezykoznawcow, logi-
kéw, matematykow, by dostarczyli mu brakujacego narzedzia — strukturalnego modelu logiki,
ktora nie bylaby logika binarnosci, logika ,,tak” lub ,,nie”, logiki innej niz logika logosu®>.

Zdaniem Derridy, zacytowane opinie czynig dobry wstep do rozwazan nad
chorq, gdyz we wszystkich jej deskrypcjach uchyla sie ona od logiki niesprzeczno-
$ci, o ktorej wspominat Vernant. Jak pisat dalej, logika mogaca si¢ odnosi¢ do chory
jest inna od zwyklej logiki logosu iw ogole zapowiada Inno$¢. Kwestia postawiona
w Timajosie umozliwia rozwinigcie stanowiska Vernanta ze wzgledu na to, ze chora
nie przynalezy ani do $wiata idei, ani do $wiata realnego, a przez owe ,,ani to, ani
tamto”, jako triton genos, wytwarza specyficzna logike wykluczenia. Problem lezy
wszakze w tym, ze owa osobno$¢ chdry nie jest niczym innym niz fikcja, wytgcznie
pogladem, nie za$ czyms, co mozna stwierdzi¢ w sposob oczywisty. Chociaz Der-
rida wzbraniatby si¢ przed akcentowaniem tej sprawy, to nietrudno ulec ztudzeniu,
ze jednak chora ma w pewien sposob charakter ,,ideowy” (skoro przyjmujemy
ide¢ chory) 1 zarazem niewykluczone, ze tez ,rzeczywisty” (skoro dostrzegamy
zapisane w jej nierzeczywistosci kopie jej samej). Jak to ujat filozof: ,,Raz wydaje
sig, ze chora nie jest ani tym, ani tamtym, innym razem, ze jest tym i tamtym jed-
nocze$nie”**. Przynalezataby tym samym do innego specyficznego rozumowania:
do logiki wspotuczestnictwa, bycia zarazem ,,tym i tamtym”. Ujawniajgc si¢ na
dwa sposoby, brataby udziat zaréwno w logice ekskluzji, jak i w logice partycypa-
cji — czy moze raczej: nie uczestniczyta ani w jednej, ani w drugiej i, jako uparcie
przynalezna do ,,trzeciego rodzaju”, zajmowalaby ponownie miejsce miedzy jed-
nym a drugim schematem. Niewykluczone tez, iz bedac ,,pomi¢dzy”, nie rozktada-
laby tego rownomiernie i wrecz zaktdcata samg oscylacje ,,bycia pomiedzy”. Triton
genos nie wyczerpywalby zatem liczby rodzajow.

Rozdzial miedzy jedng a drugg logika wyglada, jakby wynikat z historycznie
uksztattowanego obyczaju rozdzielania, z ograniczen stwarzanych przez retoryke
i z niezdolnosci tworzenia okreslen poza pewng tradycja metafizyczng. Czy je-
dynie chora uraga naszej zdolno$ci nazywania? Czy nie mozna by przyznac,
ze uzdolnienie do tworzenia nazw przyjeto pewne obyczaje i nie chee si¢ otworzy¢
na inne — czy tez na Inne? Jest to bardzo prawdopodobne. Wzgledy praktyczne
i codzienne preferuja zwykta logike, ktora zawodzi w kazdej trudniejszej sprawie.
Otwarta struktura Parku de La Villette, zawieszona pomig¢dzy wartosciami ide-
owymi swego teoretycznego rozplanowania a rzeczywistym szkieletem, obrostym
w sktadniki majace praktyczne zastosowanie, moze by¢ opisywana bez konca,
bez szansy na domknigcie jej w zwykta logike bycia tylko tym lub tylko tamtym.

43 J.-P. Vernant, Raisons du mythe, [w:] idem, Mythe et société en Gréce ancienne, Paris
1974, s. 250; cyt. za: J. Derrida, Xcopa/Chéra, przet. M. Golebiewska, Warszawa 1999. Zob. tez
J.-P. Vernant, Du mythe a la raison. La formation de la pensée positive dans la Gréce archaique,
,,Annales Economies, Sociétés, Civilisations” 1957, nr 2.

4 J. Derrida, Xapa/Chéra. .., s. 10.
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Mysl Derridy na temat chory poczatkowo skupiona byta na podkreslaniu
jej odrgbnego statusu migdzy bytem eidosu a bytem stworzonym, co otwieralo
kwesti¢ swoistego bycia chdry. Ta bowiem ,,jest” w sposob bardzo wyjatkowy,
gdyz nie bedac bytem czy tez czyms, nie jest rOwniez niczym. Nie ,,jest”, bo nie
przynalezy do zadnego z dwoch rozpoznawalnych rodzajow bytu®.  [N]ie jest ani
zmyslowa, ani inteligibilna [...], ale to, co w ten sposéb jest [il y a], a nie istnigje,
nie jest”*®. Nie ,,jest” tez na sposob, w jaki teologia negatywna opisuje Boga,
poniewaz mysl tego rodzaju mowi o bycie o cechach negatywnych, podczas gdy
chora nie jest bytem, nie jest rzecza i nie jest tez miejscem (w rozumieniu Ary-
stotelesa). Wyraznie wiec widac, ze problem chéry dotyczy opisu. Interpretujac
chore, przyporzadkowuje si¢ jej pewne wlasnosci, np. amorficznos$é, sa to jednak
wlasnos$ci bytu, zatem okazujg si¢ do przyjecia w §wiecie realnym, lecz nie moga
by¢ przez nig przyjete na wlasnosé. Nalezg do swiata mysli, ktore moga by¢ gdzies
zapisane, ale nie sg tozsame z owym ,,gdzie$”, miejscem/nie-miejscem zapisu.
Chéra przyjmuje to, co otrzymuje, lecz wraz z okresleniem tej wlasciwosci; to
dalej nie jest ona sama, tak wigc nie zatrzymuje tego, co jej przypisano. Przedsta-
wione proby opisu chory wskazuja, ze do jej wlasciwosci zalicza si¢ przymuszanie
do interpretacji, ktore zawsze sg przyjmowane, nastepnie odrzucane i ponownie
sktaniaja do kolejnych objasnien. Sktaniaja do powrotu do pewnego punktu po-
czatkowego, ktory wyprzedza kazdy mozliwy poczatek rozwazania nad chorq.
Wyprzedza ona kazdy poczatek, ,,jest anachroniczna, »jest« anachronig w bycie,
wigcej: »jest« samg anachronig bytu. Anachronizuje byt”*’. Anachronizuje pocza-
tek kazdego bytu i jego opisu. Wychodzi poza opis i poza zrozumiato$¢.

Po raz pierwszy sytuacj¢ wyprzedzania poczatku omowit sam Platon, kto-
ry dlugo po tym, jak scharakteryzowat pochodzenie $wiata rzeczywistego, nie-
spodziewanie w $rodku dialogu 7imajos powrocit do historii odzwierciedlania
idei przez Demiurga i przedstawit dzieje tej czynnosci ponownie, ale obecnie
z uwzglednieniem miejsca (chéra), gdzie kosmos zostat zapisany*S. Chéra, nie
bedac ani wieczysta jak idee, ani historyczna, jak ich kopie, byta jakby wczesniej,
przed czasem i przed historig. Musi by¢ uwzgledniona, ale dopiero po tym, jak
wraz z przejsciem od eidosu do nasladownictwa pojawi si¢ czas. Dopiero dzigki
temu, co stworzone, jak jezyk odbijajacy byt idealny, moze zosta¢ poruszone to,
co uprzednie nawet wobec bytu niestworzonego. Historia chory spoczywa w in-
terpretacjach, ale ich charakter, majacy co$ z niej samej, przyczynia si¢ do tego,
ze nie tylko kreowane sa one bez konca, ale tez brak im poczatku. Poczatek jest
nieporéwnywalnie mlodszy, pozniejszy od chory i wtérny wobec niej.

4 Ibidem, s. 25.

4 Ibidem, s. 26.

47 Ibidem, s. 22.

4% Temat powrotu do innego poczatku byt tez przedmiotem zainteresowania Johna Sallisa
(Chorology.: On Beginning in Plato’s ,, Timaeus”, Bloomington 1999, s. 13, 91-97).
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Czy zatem chora pozostaje catkowicie nieopisywalna? A moze wrgcz prze-
ciwnie: chore trzeba utozsamic ze sklonnoscia do opisywania? Platon przedsta-
wia w tym wzgledzie bardzo przekonujaca wyktadnig, gltoszaca, ze skoro byt
wieczny i stworzony, rozumno$¢ i zmystowos¢, logos 1 mythos sa obce wobec
chory, to bywa ona pojmowalna tylko w nietrwalych uniesieniach, poprzez sen
(oneiropoloumen — Timajos, 52b), marzenie czy wieszczenie. Wiedzie ku niej
myslenie ztozone, nieprawego pochodzenia, niepoddane zadnej logice, niemajace
poczatku (ojca), ale tez nieulegajace domknieciu. Logismo notho (Timajos, 52b*),
prowadzace do chéry, to hybryda przeczué i rozumnosci (raisonnement hybride>®),
bekarci dyskurs (bastard reasoning”') uragajacy wszelakiej logice, bezprawne
uzurpacje komentatorow, a wspolczesnie takze myslenie dekonstruktywne czy
rowniez tzw. btedne odczytanie (misreading).

Chéra w Timajosie opisywana byta za pomoca licznych metafor. Derrida wy-
sunagt tezg, ze analogiczng do nich funkcje sprawuje w dialogu posta¢ Sokratesa.
Uwadze dotychczasowych interpretatorow umykato takze polityczne nacechowa-
nie cyklu dialogow, ktorego czes¢ stanowit Timajos. W konsekwencji mozna przy-
jac, ze rozwazania nad chorqg sa polaczone z pogladami na temat polis — miejsca
politycznego. Miejsce Sokratesa w ,,architekturze dialogow” pokrewne jest zada-
niu (koniecznosci), by idealnie wykoncypowane miasto stalo si¢ zywym, wojow-
niczym, konfliktowym. Przej$cie od jednej do drugiej postaci polis wymaga ,,na-
czynia” (dechomenon) czy miejsca, ktore przyjmie pozadang posta¢ wspolnoty.
Tym naczyniem jest niewatpliwie Sokrates, posta¢ fikcyjna i w dialogu czyniaca
samg siebie jeszcze bardziej nierzeczywista.

Wsrod ludzi przewijajacych sie przez polis mozna wyrdzni¢ dwa rodzaje.
Z jednej strony, s3 to filozofowie i politycy. To oni tworza logos nadajacy sens
miejscu, ksztattujacy wspolnote i organizujacy miasto. Z drugiej, cze$¢ miasta sta-
nowia tez sofisci, poeci. Oni to, w przeciwienstwie do ludzi stowa i czynu, moga
by¢ scharakteryzowani jako ludzie obrazu i pozoru badz jako osoby niezwigzane
porzadkiem miejsca, ktore wprawdzie zajmuja, lecz bez akceptowania konstytu-

49 Zob. Plato, Timaeus, 52b: ,£3pav 8& mopéxov dca Eyet yéveotv Ticty, adTd 8¢ et Gvorcn-
olog amtov Aoylopd vt vobe, pdyig motdv, Tpog O 1 kol ovelpomoroduey PAETOVTEG Kal apEey
avaykaiov etvai mov T O émav &V TVL TOT® Kol KaTéyov x@pov Tvé, Td 88 uft’ &V Y] [ite Tov Kot
0VUpavov ovdey givar” (cyt. z: http://www.ellopos.net/elpenor/physis/plato-timaeus/space.asp?pg=4
[dostep: 9.07.2020]).

30 Zob. Platon, Timée — Critias, trad. A. Rivaud, Paris 1985, s. 171: ,Enfin il y a toujours
un troisiéme genre, celu idu lieu: il ne peut mourir et fournit un emplacement a tous les objets qui
naissent. Lui-méme, il n’est percitable que grdce d une sorte de raisonnement hybride que n’accom-
pagne point la sensation: d peine peut-on y croire”.

51 Platon, The Timaeus of Plato, transl. R.D. Archer-Hind, London — New York 1888, s. 183—
185: ,,And the third kind is space everlasting, admitting not destruction, but affording place for all
things that come into being, itself apprehensible without sensation by a sort bastard reasoning,
hardly master of belief”.
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ujacych go praw i powinnosci. Owo niepowigzanie z obszarem wspolnoty wytwa-
rza kontrast miedzy tym, co kontrolowane, a tym, co dystansuje si¢ wobec prawa.

Dla przyjetej logiki dialogu i proby ozywienia miasta niezbgdne stato sie¢, by
przedstawione formuty zostaty gdzie$ odzwierciedlone. Na poczatku cho¢by wmo-
wie. W celu ziszczenia tego pragnienia czy koniecznosci ktos musiat petni¢ funkcje
zyczliwego, dobrze usposobionego stuchacza. Taka role w rozmowie odgrywa
Sokrates. Nie mogt by¢ czynnym méwca, ale tez nie byto wskazane, by obojetnie
traktowal stowa innych. Poniewaz na miasto mogli sktada¢ si¢ tylko ci, ktorzy je
tworza, i ci, ktorzy kreuja obrazy zycia, atenski medrzec musiat zaja¢ osobng po-
zycje. Oswiadczyl wprawdzie, ze w sytuacji, kiedy przyszto do rozwinigcia pew-
nych teoretycznych problemow polis, czuje si¢ trochg jak poeci, ale nie zréwnat
si¢ znimi catkowicie®?. Zajat miejsce osoby ,,trzeciego rodzaju”. Rozwazania nad
polis dotarty do takiego punktu, iz konieczne stato si¢, by rozmdéwcy mogli opisaé
dotad jedynie czysto intelektualnie zatozone miasto w sytuacjach praktycznych.
Kto$ jednak winien da¢ przestrzen temu na wpot ozywionemu miastu. Wtasnie do
tego potrzebny byt Sokrates. Przyjete przez niego usytuowanie pozbawito go roli
cztowieka stowa badz czynu, ale tez nie uczynito jedynie zmy$lnym nasladowca.

»Sam Sokrates nie jest chorg, ale bylby do niej podobny, gdyby byta ona
kim$ lub czyms”>3. Medrzec wycofat sie z grona aktywnych rozméwcow, oddat
gtos innym uczestnikom wymiany pogladéw, stworzyl miejsce na poszerzenie
pola rozwazan, ale zadziwiajaco nadal pozostal wladcg dialogu. Tylko nastuchu-
jac, zmuszat do wyslawiania si¢ i robit to z pewnym nieubtaganiem, moze wrgcz
nakazujaco. Uczynit samego siebie wszystko przyjmujacym naczyniem, co nie
przeszkodzito temu, by naczynie owo byto czyms$ wiecej niz pusta przestrzenia do
zagospodarowania. Nieskonczenie otwarty pojemnik stow i zdarzen porzadkowat
je jak cenne dary czy przyjmowal jak wizyte waznych przybyszow. Niewykluczo-
ne, iz to dzicki niemu nie tylko stawali si¢ oni cenni i wazni, ale tez stawali si¢
w ogole. Sokrates przez ustgpienie miejsca przeksztalcit si¢ w kogos niezbednego
i nie do zastgpienia. Przymus méwienia, do ktorego si¢ przyczynit, moze byc
okreslony na wiele sposobdw, ale zawsze skrywac bedzie ostateczng koniecznos¢
(&véryxn*), wychodzaca poza wszelkie nazwy. Niewykluczone wiec, iz wypada-
toby uzna¢, ze wyprzedzajaca wszelki poczatek chora jest zaledwie przydomkiem
ananke. Hipoteza ta bedzie rozwazona w dalszych czeSciach niniejszej rozprawy.

Zagadnienie chory pozornie przypadkiem weszlo w obreb dyskusji nad
ksztattem Parku de La Villette. Istniaty wszakze liczne powody, dla ktorych jego
wprowadzenie przez Derrid¢ nie wzbudzito zastrzezen w grupie osob zgromadzo-
nych przez Eisenmana. Gtéwny z owych powodow stanowit fakt, iz przyjeta przez
Tschumiego wyjsciowa struktura byta niespotykanie dotad ,,otwarta” czy tez ,,so-

52 7Zob. I. Derrida, Xcopa/Chéra...,s. 51-52.
53 Ibidem, s. 58.
34 Zob. TIkdtav, Tiuaiog, 47e, ed. J. Burnet, Oxford 1903, s. nlb.
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krato-choryczna”>. Nie tworzyly jej sktadniki w rodzaju prostopadle krzyzuja-
cych sie alej, wzdhuz ktorych usytuowano by parkowe budowle, i nie prezentowata
zadnych z gory zatozonych tresci, lecz raczej dawata przestrzen na swobodnie roz-
rzucone obiekty o roznym przeznaczeniu. Nie bedac miejscem wytwarzania eth-
nosu czy genosu, czynita wiele, by potaczy¢ w nietypowa wspolnote wszystkich
przypadkowych uzytkownikow. Taki program parku sktania do spostrzezenia, ze
podobnie jak chéra (czy analogiczny do niej Sokrates), byt on w zalozeniach
,hie-miejscem”, byt atopiczny. Nie byt jednak apolityczny, chociaz przywolywana
przez niego polis pozostawata odlegta od platonskich idealow daleko posunigte-
go uporzadkowania i racjonalnosci. Wtasciwego jej logosu nie sposob uznac za
prawdziwy ani nawet prawdopodobny, poniewaz — zamiast ku prawdzie odpo-
wiedniej dla tradycyjnej wspolnoty politycznej — ulegl on przesunigciu w strong
nierealnos$ci, ztudzenia badZz marzenia o paradoksalnej wspolnocie rozproszone;.

5. Chéra i ,,sokrato-choryczny” park
w mys$li wspolczesnej

Dialog Timajos, poniewaz omawiat rudymentarne kwestie pochodzenia §wiata,
byt — poczynajac od antyku, az do okresu renesansu — najczesciej komentowa-
nym dzietem Platona>®. Obecnie wéréd réznych jego watkoéw najchetniej podej-
mowana jest problematyka chdry. Interpretacja, jaka w tej kwestii zaproponowat
Arystoteles, nacechowana zostata uproszczeniem i dopiero wspolczesnie powro-
cono do trudnosci, jakie wniosta ona do filozofii. Od ksigzki Julii Kristevej>’,
przez wypowiedzi Derridy, Johna Sallisa, az po artykuty Thomasa Rickerta, Marii
Margaroni®®, Nicoletty Isar’® czy Louise Burchill®®, by wymieni¢ tylko niekto-
rych, mozna stwierdzi¢, ze obecnie mamy do czynienia z fascynacjg zagadnieniem

55 Chora L Works..., s. 166-167; T. Rickert, Toward the Chora: Kristeva, Derrida, and Ulmer
on Emplaced Invention, ,,Philosophy and Rhetoric” 2007, nr 3, s. 265.

56 Zob. G.S. Claghom, Aristotle’s Criticism of Plato’s ,, Timaeus”, The Hague 1954, s. 1-2;
A.F. Ashbaugh, Plato’s Theory of Explanation: A Study of the Cosmological Account in the
,, Timaeus ", Albany 1988, s. 1; cyt. za: T. Rickert, op. cit., s. 258,270. Zob. tezJ. Sallis, op. cit.,s. 2.

37 J. Kristeva, La Révolution du langage poétique: I’avant-garde a la fin du XIXe siécle:
Lautréamont et Mallarmé, Paris 1974.

58 M. Margaroni, ,, The Lost Foundation”: Kristeva’s Chéra and Its Ambiguous Legacy, ,Hy-
patia” 2005, nr 1.

39 N. Isar, Chéra: Tracing the Presence, ,Review of European Studies” 2009, nr 1; eadem,
Chorography — a Space for Choreographic Inspiration, ,,Bulletin of the Transilvania University of
Brasov” 2009, nr 2.

60 . Burchill, In-Between ,, Spacing” and the ,, Chora” in Derrida: A Pre-Originary Medium?,
[w:] Intermedialities: Philosophy, Arts, Politics, ed. H. Oosterling, E. Plonowska-Ziarek, Lanham
2011.
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chéry nie tylko wéréd filozofow, ale takze badaczy retoryki, religii, feminizmu®!

czy architektury®? (rowniez parkowej®). Prace wymienionych autoréw wchodzity
we wzajemne zwigzki i maja wpltyw na rozkrzewianie objasnien, jakimi mozna
opatrzy¢ Parc de La Villette. Uzupetnianie i rozwijanie mozliwosci interpretacyj-
nych nie prowadzi jednak do prostych konkluzji, lecz raczej wzmaga niepewnos¢
w kwestiach dotyczacych poczatku i tworzenia.

W rozwazaniach nad zagadnieniem chory zadna dziedzina humanistyczna nie
dostarcza jednoznacznych informacji, czego przyktadem moga by¢ badania nad
najwczesniejszymi zastosowaniami tego stowa, jego pochodzeniem czy sensem.
Historycy literatury antycznej odnotowuja, ze chora, zanim jej rozumienie zosta-
o zblizone do pojecia foposu, mogla oznacza¢ ‘miasto’, ‘kraj’, ‘region’, ‘pozy-
cje spoteczna’ czy ‘posterunek zotnierza’. Rickert, ktory strescit ustalenia w tym
wzgledzie, zwrocit uwage na spostrzezenia Indry Kagisa McEwena odnoszace sig¢
do pokrewienstwa chory ze stowami ,,choron” i ,choros”®* W XVIII ksiedze Ilia-
dy oba te stowa oznaczaja zarowno ‘taniec’, jak i ‘podest do tanca’. Jak relacjonuje
najstynniejsza z ekfraz Homera, wsrdod licznych przedstawien wykutych przez
Hefajstosa na tarczy Achillesa zawarta byla scena tanca grupy mtodych panien
i mlodziencoéw na parkiecie:

590 &v d¢ xopOVv moikiAle TEPIKAVTOG AULPLYVTELS,

1 Ticehov 016y mot' évi Kvwo@ edpein
Aoiidahog HloKNoEV KOAMTAOKAU® ApLadve.
£€va pev 1iBeot kol mopBévor dapesiforat
OpxedVT MA@V €Ml Koprd yelpag ExOVTES.

595 1@v &' ai pev Aemtag 000vag Exov, ol 8¢ yrTdvag
glot' dvvviToug, fika otidPovrag Ehaim:
Kol P' ol eV KaAdg oTe@avas EXoV, Ol 08 Loyaipag
glyov ypucseiog 8& dPYLPEDV TELAUOVMV.
o1 &' 0t¢ pev Bpélackov EmoTapévolot TOdecat

600 pelo poA', dg Gte TIg TPOYOV dppevov v Todbuno
£C6pevog Kepapedg melpnoetat, ol ke OEnov:
dAhote &' av Bpéfackov Eml oTiyag dAMAOIGL.
TOAAOG &' iepoeVTO Y0 p OV TEPioTad' dLAog
TEPTOUEVOL:

605 dowd 6¢ kuProtnTiipe KT OTOVG
poATtig £EapyovTes £56ivevov KOt LEGGOVG.

61 Zob. E. Bianchi, Receptacle/Chéra: Figuring the Errant Feminine in Plato’s ,, Timaeus”,
»Hypatia” 2006, nr 4, s. 124-146.

62 Zob. A. Pérez-Gémez, Chéra: The Space of Architectural Representation, [w:] Chéra:
Intervals in the Philosophy of Architecture, t. 1, ed. idem, S. Parcell, Montréal 1994.

03 Zob. B. Weltman-Aron, op. cit.

04 T Rickert, op. cit., s. 254.
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W kazdym z dwoéch przypadkow postuzenia si¢ stowem ,,xopov” (w. 590
i 603) wystepuje ono w innym znaczeniu, ale idgc za postulatami McEwena,
mozna przyjaé, ze w obu specyficznie okreslone ,,miejsce” warunkowato zacho-
dzace tam czynnosci®®. Dopetienie wyrazu przez potaczone z nimi skojarzenia
wptywalo na uzytkownikow ,,miejsca”, chociaz zrodto leksemu bylto wczesniej-
sze niz jego konkretyzacja. Z opracowania wspomnianego autora mozna wysnué
sugestig, ze chdra stanowi forme przestrzeni prewerbalnej i prearchitektonicznej,
zapowiadajacej zjawienie si¢ stowa, miejsca i czynnosci. Nie do przeoczenia jest
tez zawarty w niej ruch. Rickert, omawiajac ustalenia McEwena i Sallisa, zwrdcit
uwage na specyficzne krazenie czy przeplatanie si¢ tego, co stanowi polis, i jego
otoczenia (opisywanego jako terytorium, chéra)®®. Ograniczona przestrzen polis
wymaga przekraczania swego domknigcia i niemal jednoczesnego powracania do
wngtrza swego obwodu, co tacznie stanowi swoiste tkanie miasta, ale zyskuje
tez analogi¢ w wymianie, jaka zachodzi migdzy tancem a jego umiejscowieniem.
W obu sytuacjach mamy dodatkowo do czynienia z pewng przestrzenig posred-
nig, ktora czyni opisywane miejsce i aktywnos¢ w nim pokrewnymi, a zarazem
oddziela jedno od drugiego. W konsekwencji konstrukcja dyskursywna przekra-
czana jest przez architektoniczng, obie za§ rozrywane sa nastgpnie aktywnos$cia
w ich obszarze. Z uptywem czasu zwigzki miedzy nimi zmienialy si¢ nieustannie
1 pozostala tylko niemoznos¢ ustalenia, ktory element byt inicjujacy lub miatl do-
minujace znaczenie. Ostatecznie za$ taka niemozliwo$¢ ustalenia jawi si¢ jako
wlasciwos¢ chory. Dokuczliwe rozbicie wymaga powrotu do swej praprzyczy-
ny i zapomnienia, ze ponowne ustanowienie poczatku bedzie skrywato zawartg
w nim niemozliwo$¢. Tradycja w owym ciggu wydarzen to zatajanie, ze pozadany
poczatek moze by¢ tylko efektem akcji pamieci, chwytem retorycznym, ale nigdy
rzeczywistoscig. Taneczne krazenie miedzy koniecznoscia a niemozliwoscia za-
mienia bowiem wszelkg rzeczywisto$¢ w fikcje cechujaca dzieto sztuki.

Nie istnieje zadne inne niz jezykowe wythumaczenie zrodta owego krazenia,
czyli ruchu w chorze. Prawdopodobnie dlatego, ze nie ma zadnego ruchu poza
opowiescia. Jednej z nich dostarczyt Platon we wczesniej przytoczonym fragmen-
cie Timajosa (52d-53a)%7. Wynika z niego, ze chéra wypetiona jest potencjami,

%5 K. McEwen, Socrates’ Ancestor: An Essay on Architectural Beginnings, Cambridge 1993,
s. 62—-63; cyt. za: T. Rickert, op. cit., s. 254.

6 T. Rickert, op. cit., s. 254-255.

67 Zob. Plato, Timaeus, 52d-53a: ,,00t0¢ pév obv 81 mapd Tiig £ufic yieov Aoyiobelc &v Ke-
QoAaio 5e6660m Adyog, B Te Kol ydpav Kol YEVesty etvat, Tpia Tpiyd], Kol Tpiv ovpovoy yevichar:
NV 8¢ 01 yevéoemg TV VYPALVOLEVIV KO TTUPOLIEVIV KOl TOG YT TE Kol 0EPOG LOPPAS dEXO-
pévny, kai 6o dAla tobtolg mabn cvvénetal Taoyovoay, [S52e] mavtodamny e 10y eaivestoar,
S0, 6¢ 1O U0’ opoimv duvapewv prte icoppdnmv EunipmiacOor kot  o0dEV aTiig icoppomelv, AL’
BVOUIAOC TAVTY TOAOVTOVHEVY GeiecBot HEv DL’ EKeivov adTiy, Kvoupdvny & ab miAy EKeivol
ogiewv 10 8¢ Kvovpeva ko dAhooe detl pépecBat Suakpvopeva, Gomep T0 VIO TOV TAOKAV®V TE
Kol Opybvav T@v Tepl v 0D oitov kKabapov oetdpeva Kol AvVIKUAUEVE TO HEV TUKVA Kol Papéa
GAAD, [53a] Ta 6¢ pava kol kodea gig £tépav et pepdpeva Edpav: ToTe 0VTO T TETTAPA YEVT GELO-
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ktore przyjmuja formy gtownych zywiotow. Przemiany temu towarzyszace uka-
zuja réznorodnos¢ w obrebie owych podstawowych mozliwosci. To wtasnie ich
zréznicowanie przyczynia si¢ do ruchu wewnatrz chory (dynamis). Wstrzasana
nimi chora przejmuje owe poruszenia i sama potrzasa — jak sitem do plewie-
nia zboza — rozdzielajacymi si¢ zywiotami. Wzmozony ruch powoduje czasowe
wyodrebnianie i strukturyzowanie przysztych sktadnikow kosmosu i wprowadza
,,podstawowe rozrdznienia miedzy podobnym a niepodobnym”®.

Zwykle czynnosci agrarnej kultury antycznej Grecji byty czyms$ wigcej niz
przypadkowymi zrodtami dla narracji na temat powstawania kosmosu czy powsta-
wania w 0g6le®®. Niekiedy moga zostaé uznane za determinujacy punkt odniesie-
nia. Isar, wykorzystujac opracowanie Anthony’ego Bryera’?, podkreslita, ze omtot
na ubitej ziemi byl wyznacznikiem specyficznego okresu w cyklu zaje¢ rolniczych,
czasu wyzwolenia z pewnego napigciaijakby §wigtecznego, z ktorym nieodtgcznie
wigzat si¢ taniec na klepisku. Wtracone w jej artykut stowa Bryera gloszace, ze
okragle klepisko pod golym niebem jest rownie stare, jak taniec na nim w czasie
zniw, byly wstepem do tezy, ze greckie stowo ,,choros” miato powigzania nie tyl-
ko z tancem ludzi, lecz bardziej powszechnie — ze specyficznie okreznym i upo-
rzagdkowanym ruchem, ktorego przejawem mogt by¢ takze taniec gwiazd (choros
astron) czy taniec pszczot (choros meliton). Stowo to w znaczeniu ‘podtoza do
tanca’ zyskiwaloby w ten sposob odniesienia do kolistego ksztattu klepiska, tanecz-
nego ruchu na nim i rozépiewanych ludzi tworzacych chor’!,

Analizy filologiczne Sallisa wskazywaty na potencjalne potaczenie chory
z czasownikem ,,choreo” (,,y®p€m”), odsytajacym do bycia w ruchu lub przepty-
wania’?. W takim znaczeniu ,,choreo” wystepuje w opinii Heraklita kwestionuja-
cej mozliwo$¢ bezruchu w $wiecie i1 gloszacej, ze wszystko plynie (panta chorei).
Platon w dialogu Kratylos (402a) ustami Sokratesa gtosit:

Aéyer mov ‘Hpdxhertog 1t ‘mavto yopel Kol 00deV pével,” Kai ToTtapod pofjoametkdlmy to dva

AEyel &G Bl £¢ TOV ADTOV TOTAUOV OVK AvEUPaING.

peva H1d Thg SeEaueviic, KIvovpéving adtiic olov dpyavoy GEIGLOV TUPEYOVTOG, T8 UEV BVOLLOLOTATO
TAEIGTOV 00T AP oOTAOV Opilety, TO 08 OpoLdTATA HAMGTO €1 TANTOV GLUVOOETY, J10 O Kod YDPOV
TavTo GANO GAANY IoyEWy, TP1V Kol TO TTaV €5 aDTAV dlokoc N0y yevésOart. kail TO PV 81 Tpod ToHTOL
mavTo TadT” Elyev GAOYmG Kal apétpog” (cyt. z: http://www.ellopos.net/elpenor/physis/plato-tima-
eus/space.asp?pg=>5 [dostep: 9.07.2020]).

8 Zob. M. Margaroni, op. cit.,s. 91: ,,Finally, the motility of the chéra is associated to a win-
nowing process in the course of which a provisional structuring of the four constitutive elements of’
the cosmos takes place, one involving the introduction of primary distinctions between the similar
and the dissimilar’.

% Zob. N. Isar, Chéra: Tracing..., s. 41.

70 A. Bryer, The Means of Agricultural Production: Muscles and Tools, [w:] The Economic
History of Byzantium: From the Seventh through the Fifteenth Century, ed. A.E. Laiu-Thomadake,
Ch.Th. Mpuras, Washington D.C. 2002, s. 109; cyt. za: N. Isar, Chora: Tracing...,s. 41.

71 Zob. N. Isar, Chéra: Tracing...,s. 41-42.

72 ]. Sallis, op. cit., s. 118; zob. tez N. Isar, Chéra: Tracing...,s. 41.
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W omawianym dziele Sallisa przypomniano ponadto o zastosowaniu ,,c/o-
reo” do opisu wycofania sig¢, ustgpienia czy tez uczynienia miejsca, wskutek czego
dochodzi do generowania przestrzeni szczegdlnego rodzaju. Dla takiego rozumie-
nia czasownika ,,choreo” mozna znalez¢ przyktad chociazby w Hymnach Home-
ryckich, gdzie ,,yaio & &vepBe ydpnoev” (Eic Anuipav, 429/430)73. Niejawne
nagromadzenie ruchu w chorze, odkrywane dzigki badaniom pokrewnych stow,
prowadzi do wniosku, ze miejsce, w jakim chora si¢ przejawi, bedzie zawsze
przestrzenig nie tyle lokacji i utrwalenia, ile raczej zmiany i wprowadzenia. Sko-
jarzony z chorg Parc de La Villette z tego powodu moze by¢ rozumiany jako prze-
strzen dla przybywania i przybyszow, ktorych obcos¢ przekracza zwykta nadzieje
na nieprzewidywalng innos$¢. Park lokowatby zmian¢ wiodaca w strone radykal-
nej demokracji i rozproszenia wspolnoty poza oczekiwania jej aktualnych udzia-
lowcow, stwarzalby zatem zagrozenie zapadnigcia si¢ dotychczasowej struktury
spotecznej w nicos¢, ale zarazem wyzwalat konieczno$¢ uruchomienia procesu
odnowy. Powrdt do nowego poczatku jest wpisany w mechanizm dziatania chory,
co sktania do przyjecia, ze podobnie jest wpisany w mechanizm dziatania parku.
Poglad, iz ,,choryczny” park sitami sztuki produkuje rewolucje polityczna (prze-
wrot i powrdt), wymaga przedtozenia jeszcze wielu dalszych wyjasnien.

6. Semiotyczna chéra w mysli Julii Kristevej

Zagadnienia zwigzane z koncepcja chory oraz polaczenie niektorych z uzyska-
nych w tym wzgledzie spostrzezen z problemami sztuki i polityki wystapily znacz-
nie wczesniej niz w trakcie projektowania Parku de La Villette. Wazng role dla
omowienia relacji tego rodzaju odegrala zwlaszcza praca Julii Kristevej La Révo-
lution du langage poétique, ktora 10 lat po swej francuskiej edycji zostata przettu-
maczona i w skroconej wersji wydana w jezyku angielskim’4. Obszerna, liczaca
640 stron rozprawa doktorska nawet w okrojonej formie byta trudna do przyswo-
jenia. Napisana jezykiem dwczesnych semiologdw i psychoanalitykow, wyraznie
pod wptywem dziet Jacques’a Lacana, niejednokrotnie budzita zastrzezenia skraj-
nie akademickim stylem’>. Mimo zawartych utrudnien dla potencjalnych czytel-
nikdow z biegiem lat stala si¢ jedna z najbardziej wptywowych ksiazek konca lat
sze$¢dziesigtych 1 dwdch nastepnych dekad ubieglego stulecia.

Wyjsciowym zalozeniem dzieta francuskiej autorki byt poglad, iz nowoczes-
ne sposoby rozumowania oddzielajg wyrazenia jezyka od ich cielesnych Zrodet.
Jak ujeta to w komentarzu Joanna Bator:

73 J. Sallis, op. cit., s. 118.

74 J. Kristeva, op. cit.; eadem, Revolution in Poetic Language, transl. M. Waller, New York
1984; zob. tez J. Williams, Understanding Poststructuralism, Chesham 2005, s. 133.

75 Zob. A. Sokal, J. Bricmont, Modne bzdury. O naduzywaniu pojec¢ z zakresu nauk Scistych
przez postmodernistycznych intelektualistow, przet. P. Amsterdamski, Warszawa 2004, s. 49-58.
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W swojej pierwszej pracy |[...] Kristeva formutuje teze, iz poped nie tyle po prostu ma swoja
reprezentacj¢ w jezyku, [...] [ile] nalezy don zaréwno w swoim znakowym, jak i cielesnym
wymiarze. [...] Zdaniem Kristevej jednak, logika sygnifikacji, strukturujaca porzadek symbo-
liczny, dotyczy rowniez [...] domeny i samej materii ciata. W ten sposob ciato zostaje wpisane
w jezyk, a jezyk w materie ciata, ktére juz zawczasu zawiera w sobie ,,logike sygnifikacji”’’°.

Koncepcja symbolicznej sfery jezyka jest opisem spotykanych rowniez w sfe-
rze spotecznej dazen do uzyskiwania homogenicznych, stabilnych i domknietych
catosci, ktore w zalezno$ci od obszaru kultury mogg by¢ nazywane definicjami,
koncepcjami badz wspdlnotami spotecznymi. W stosunku do tego aspektu Kristeva
wyréznita sfer¢ semiotyczna, ktora ma charakter jakby bardziej pierwotny czy ar
chaiczny, prewerbalny, preedypalny czy tez zwigzany zmatczynym ciatem’’. W dal-
szym ciggu odwotujac sie do charakterystyki autorstwa Bator, rzec tez mozna:

kategoria tego, co semiotyczne, wigze si¢ z negatywnoscia wpisana w kazda tozsamos¢ pod-

miotu i uniemozliwia ostateczne zamknigcie definicji. [...]

[...] Charakterystyke kategorii tego, co semiotyczne, Kristeva opiera na platonskiej kategorii

chora. [...] Chéra — poprzedzajac porzadek tego, co symboliczne — jest ,,matka” i ,,naczy-

niem” wszystkich rzeczy. [...] [Kristeva] [o]dnosi kategori¢ chora do artykulacji, ktoéra ma

,ruchomy”, . prowizoryczny” charakter i wiaze si¢ z przestrzenia [...]78.

Przejawy czynno$ci sfery semiotycznej Kristeva odnajdywata w sztuce,
zwlaszcza w poezji Lautréamonta i Stéphane’a Mallarmégo, ale takze u Joyce’a
1 Artauda. Byly nimi wlasno$ci negujgce wartosci czysto komunikacyjne, ce-
chy trudne do zidentyfikowania i zwigzane z podstawowymi popedami, jakby
cielesne, materialne i produktywne brzmienia oraz rytmy. Jakkolwiek wiele jej
stwierdzen odnoszacych si¢ do literatury modernistycznej krytykowano, to histo-
rycy literatury potwierdzaja, ze temat muzycznosci poezji podejmowat nie tylko
Mallarmé, ale tez Paul Verlaine czy René Ghil. Zadaniem, jakie postawila przed
soba Kristeva, bylo przywrocenie zarowno chorze, jak 1 warstwie jezyka okreslo-
nej jako semiotyczna, zakorzenienia w kobiecosci, w tym szczegélnie polaczen
z rozlegla dziedzing doznan macierzynskich, uwazanych za w podobnej mierze
cielesne, co jezykowe.

Poglady zawarte w La Révolution du langage poétique zyskalty wiele komen-
tarzy, ale w wigekszosci przyswojone zostaly w wypaczonej postaci. Nawet zwo-
lenniczki spos$rod badaczek feministycznych krytykowaty Kristeve za esencjalizm
w pojmowaniu kobiecosci 1 niedostatek watkow emancypacyjnych. Obcigzenie
ksiazki btednymi interpretacjami byto przyczyna, dla ktorej autorka w kolejnych
publikacjach coraz rzadziej odwotywala si¢ do swej wczesnej pracy. Uwazna jej
lektura wyraznie jednak wskazuje, ze staranniej wydobyte tezy dotyczace zagad-
nienia chory zachowaly istotno$¢ i moga by¢ wykorzystane przy analizach dziet

76 J. Bator, Julia Kristeva — kobieta i ,, symboliczna rewolucja”, ,,Teksty Drugie” 2000, nr 6,
s. 9-10.

7T Zob. ibidem.

8 Ibidem, s. 10-11.
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modernizmu takze w architekturze. Przede wszystkim badania Kristevej pozwa-
laja zwroci¢ uwage na te wartosci twordow artystycznych, ktore jakkolwiek zawie-
rajg sie w jezyku czy widocznosci, to wyraznie do nich nie nalezg. Czy trzeba przez
to rozumie¢, ze sg one uprzednie w stosunku do racjonalnosci? W tym tkwi jeden
z podstawowych problemdéw w interpretacjach rozprawy Kristevej. Badaczka ra-
czej koncentruje si¢ na omowieniu, jak pojawia si¢ idea poczatku i inwencji, nie
za$ na biologicznym, archaicznym czy prewerbalnym zrodle jezyka i obrazu. Po-
szukiwania zawarte w pracy Kristevej dotyczg ,,innego poczatku” czy ,,poczatku
przed poczatkiem”. Jak komentowala Margaroni:

Chéra nie powinna by¢ postrzegana ani jako prewerbalna przestrzen, ani pozbawiony czasu
czas przed historig. Jej skutek, jak raz za razem wskazuje Kristeva, jest transwerbalny
(przechodzacy przez i poprzez logos), jak i transhistoryczny (wzdluz, przeciw i na mar-
ginesie historii). Jak napisata [Kristeva]: ,,Nasz dyskurs — caly dyskurs — porusza si¢ wraz
z chorg i przeciw niej w takim sensie, ze jednoczesnie zalezy od niej ijej zaprzecza”. Podobnie
chora i artykulujaca ja 1 przez nig artykutowana semiotyczna dyspozycja moze by¢ doswiad-
czana jedynie wewnatrz sfery symbolicznego. Jak to dalej wyjasnita: ,,Semiotyczne, ktore
poprzedza symbolizacjg, jest jedynie teoretyczng supozycja usprawiedliwiong przez potrzebe
opisu™’?.

Przytoczony cytat nie pozostawia watpliwosci, ze wszelki poczatek moze by¢
tylko wymyslony, opowiedziany czy tez fikcyjny, oraz formutuje zalecenie zba-
dania, w jakich okoliczno$ciach moze si¢ pojawic¢ narracja o nim. Podstawowym
warunkiem dla zaistnienia §wiadomosci poczatku wydaje si¢ jego zdwojenie, czyli
wymyslenie i powrdt do niego w celu wskazania fazy go poprzedzajacej. W spo-
sob najbardziej czytelny z sytuacja tego rodzaju mozna si¢ spotka¢ w platonskim
dialogu, gdzie Timajos, omawiajac budowe duszy Swiata, czterokrotnie powraca do
problemu chéry, za kazdym razem zwiekszajac jej znaczenie®'. Wystepuje tu seria
,palintropicznych ruchéw”, odwotan cofajacych poczatek przed jego wczesniejsze
ustanowienie®!. Wiasnie owe ponawiane nawroty to najbardziej pierwotne formy
tego, co nazywa si¢ zwykle mysleniem czy pamigcia.

Platon po raz pierwszy napomknat o chdrze we fragmencie Timajosa 35a-b.
Opisujac utworzenie duszy $wiata, gtéwny narrator dialogu o akcji boga powie-
dzial:

Z istoty niepodzielnej i zawsze jednakiej, i z podzielnej, ktora powstaje w ciatach, zmieszat
trzeci rodzaj istoty, posredniej pomigedzy tamtymi obiema; ma ona zarazem natur¢ tego, co
zawsze jest tym samym, i tego drugiego rowniez. W ten sposob postawit ja posrodku pomiedzy
tym, co niepodzielne, i tym, co si¢ dzieli na ciata®?.

79 M. Margaroni, op. cit., s. 84.

80 Zob. B. Ogrodnik, O wspélczesnych rozwinieciach platoniskiej kategorii chora, ,,Studia
Whiteheadiana” 2006, nr 2,s. 100—104; zob. tezJ. Derrida, Xapa/Chéra.. ., s.90: ,,Catym Timajosem
rzadzi rytm powrotow”.

81 M. Margaroni, op. cit., s. 82, 87.

82 Pplaton, Timaios...,s. 31.
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Jak zauwazyl Bogdan Ogrodnik, ,,drugie podej$cie do opisu powstania §wiata
Platon poczynit z innej perspektywy””3. Grecki filozof wyraznie odczut, iz w pro-
cesie tym udziat miat nie wytacznie czynnik boskiego rozumu, lecz takze ananke
(anagke, avayxn), bladzaca konieczno$é. Jak stwierdzit we fragmencie 47¢—48b:

Dotychczasowe nasze rozwazania z malymi wyjatkami pokazuja wytwory umystu. A trzeba
si¢ rownolegle do nich zaja¢ wytworami koniecznosci. Powstanie $wiata byto mieszane; §wiat
powstat czgsciowo z koniecznosci, a czgSciowo jako synteza umystu. Umyst panowat nad ko-
niecznoscia, bo naktanial ja, zeby wigkszos¢ rzeczy doprowadzata do tego, co najlepsze. W ten
sposob i wedtug tego konieczno$é ulegata rozumnemu naktanianiu i tak na poczatku powstat
ten wszechswiat. Wiec jezeli kto§ ma mowic, jak on istotnie powstal, powinien domieszaé
i ten rodzaj przyczyny, ktora si¢ btgka, dokadkolwiek by ponosita. W ten sposob musimy wigc
zboczy¢ 1 wzia¢ pod uwage znowu inny przystojny poczatek tych samych rzeczy i tak samo,
jak o rzeczach tamtych wtedy, tak teraz o tych na nowo zaczyna¢ od poczatku®*.

O ,,ponownym zaczeciu od poczatku” Timajos (50d—51a) glosi:

Na razie musimy rozréznic trzy rodzaje: to, co powstaje, to, w czym co$ powstaje, ito, na obraz
czego tworzy si¢ to, co powstaje. I przyrownaé¢ wypada to, co przyjmuje, do matki, pierwo-
wzor do ojca, a ten wytwor pomiedzy nimi do potomka. I zrozumieé, ze to, w czym powstaje,
tylko wtedy bedzie przygotowane na przyjecie odwzorowania z catg réznorodnoscig jego cech
szczegoblnych, jesli bedzie wolne od $ladow wszelkich postaci, ktore ma skades przyjac. Bo
gdyby byto podobne do ktorej$ z form nadchodzacych, to, gdyby nadeszla forma przeciwna
albo w ogdle inna, ono by ja odwzorowato zle, gdyz przegladataby jego wtasna natura. Dla-
tego to, co ma przyja¢ w siebie wszelkie rodzaje, musi by¢ wolne od wszelkiej postaci. [...]
Dlatego matka i podtozem wszystkiego, co powstaje i jest widzialne, i w ogole dostrzegalne,
nie nazywajmy ani ziemi, ani ognia, ani wody, ani tego, co powstato z nich, ani tego, z czego
one powstaja, tylko pewna posta¢ niewidzialng i bezksztattna, ktéra moze przyja¢ wszystko
i ma jaki$ niepojety kontakt z przedmiotami mysli. Jezeli powiemy, ze to jest co$ niestychanie
nieuchwytnego, nie pomylimy sig®’.

W trzecim podejsciu (51e—52b) moéwca powtarza swoj schemat, ale chorze
nadaje jeszcze bardziej niepokojace wlasnosci:

Kiedy tak si¢ rzeczy maja, to zgodzi¢ si¢ trzeba, ze istnieje jeden rodzaj rzeczy, niezmienny,
niezrodzony i niegingcy, ktory ani w siebie nie przyjmuje niczego skadinad, ani sam w nic
innego niegdzie nie przechodzi, niewidzialny i w zaden sposob niedostrzegalny — ogladaé go
moze tylko my$l rozumna. I drugi rodzaj rzeczy, nazywany tak samo i podobny do tamtego,
spostrzegalny, zrodzony, zmienny ustawicznie, ktory powstaje w pewnym miejscu i znowu
stamtad przepada — uchwyci¢ go potrafi mniemanie i spostrzezenie. I trzeci rodzaj istnieje.
Jest nim przestrzen (chdra). Jej zguba si¢ nie chwyta. Wszystko, co powstaje, ma w niej jakie$
miejsce. Mozna ja bez pomocy zmystéw uchwyci¢ za pomoca rozumowania gorszego gatunku,
a wierzy¢ jej trudno. My na nig patrzymy i zaczyna nam si¢ $ni¢, i moéwimy, ze chyba z ko-
niecznosci wszystko, cokolwiek istnieje, musi istnie¢ w jakim$ miejscu i zachowywac jakas

przestrzen, a czego nie ma na ziemi ani gdzie$ na niebie, to w ogéle jest niczym®°.

83 B. Ogrodnik, op. cit., s. 102.
84 Platon, Timaios..., s. 46.

85 Ibidem, s. 49-50.

86 Ihidem.
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W czwartym podejsciu (52d—53a) chora rozdziela zywioty, lecz jedynie nie-
trwale, przez co pozostaje w ciggtym ruchu, poruszajac nimi i bedac przez nie po-
ruszana. Temu przeciwstawia si¢ akcja Demiurga, ktory stabilizuje ,,dynamiczny
substrat $wiata”®’. W opowiesci Timajosa nie uzyskujemy pewnej wiedzy, lecz
jedynie obrazowg sugesti¢ wspartg przywotywang juz metaforg sita:

A piastunka powstawania zwilzona i zaogniona, i przyjmujaca ksztatty ziemii powietrza, i ule-
gajaca zmianom innym, jakie za tym ida, przedstawiata widok réznorodny, a poniewaz petna
jest sitniepodobnych i nierdwnowaznych, nie posiadata zadnej rownowagi wewnetrznej, tylko
chwiata si¢ nieregularnie we wszystkich kierunkach, bo nig te sily wstrzasaty, a ona znowu,
poruszajac si¢, potrzasala nimi ze swej strony. I tak wciaz jedne lecialy w te strong, a drugie
w inna, i rozdzielaty sig, jakby kto sitem potrzasal albo innym narze¢dziem do czyszczenia
zboza. Pod wptywem tych wstrza$nien i wiania to, co geste, cigzkie, padato w inng strong, a co
rzadkie i lekkie, leciato i osiadalo w innym miejscu. I tak wtedy te cztery rodzaje pod wpty-
wem wstrzasnien tego srodowiska, bo ono si¢ poruszato i jakby jakies narzgdzie powodowato
wstrza$nienia — wigc rozdzielalo jedno od drugiego to, co najbardziej byto niepodobne, a co
najpodobniejsze, to skupiato razem tak, ze kazde si¢ gromadzito na innym miejscu, zanim sig¢
jeszcze z tych elementoéw uporzadkowanych utworzyt wszechswiat®®.

Thumaczenia polskie (Wladystawa Witwickiego, Pawla Siwka), angielskie
(m.in. Benjamina Jowetta, Richarda Dacrego Archera-Hinda, Robina Waterfiel-
da, Petera Kalkavage’a), niemieckie (Hieronymusa Miillera, Franza Susemihla,
Thomasa Paulsena, Hansa Giintera Zekla), by wymieni¢ tylko najczgsciej przywo-
tywane przektady Timajosa, moga by¢ krytykowane za réznego rodzaju zmiany
w stosunku do oryginalu, ale to wtasnie sam pierwotny tekst sktania do braku
pewnosci. Zacytowane fragmenty nie pozwalajg na dokonanie podstawowych
ustalen: czy chora jest pasywna, czy aktywna, czy jest zyczliwym odbieralnikiem,
czy grozng otchlanig, rodzajem spokojnego miejsca czy raczej dynamiczng struk-
turag (lub nawet maching) rozdzielajaca obce sobie elementy. Mozna bez trudu
zarzuci¢ Kristevej, iz koncepcje chdry nie tyle zapozyczyta od Platona, ile racze;j
przywlaszczyta i zmienita, ale w takim przypadku nalezy uzna¢, ze uczynita to
zachgcona formulg prezentacji pogladow przez greckiego mysliciela. Jak skomen-
towata te kwestie Margaroni: chéra wytwarza ambaras poczatku, ktéry musi by¢
ustawicznie reaktywowany®’, lecz to tylko jedna z przyczyn sytuacji, iz chéra jest
w swych wlasnosciach rdzennie nierozstrzygalna. Mozna zauwazy¢, ze jej rozkla-
dowe inklinacje ujawniaty si¢ wraz z dgzeniami do domknigcia systemu wiedzy.
Ogrodnik poczynione przez Timajosa proby scharakteryzowania podstawowego
tadu kosmosu i nabrzmiewania problemu c/6ry skomentowat wszak nastepujaco:

87 B. Ogrodnik, op. cit., s. 103.

88 Platon, Timaios..., s. 52. Dziatalno$é¢ chéry Wiadystaw Witwicki w przypisie do zacytowa-
nego fragmentu skomentowal nastepujaco: ,,Autor wyobraza sobie, ze wstrzasnienia przenikajace
materi¢ ztozong z réznorodnych czastek o réznej masie musialy ja uporzadkowac przestrzennie, to
znaczy w roznych miejscach rozmiesci¢ kazdy z czterech zywiotow”.

89 M. Margaroni, op. cit., s. 84.
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Wydaje sig¢, ze w opisanych wyzej podejsciach Platona do problemu metafizycznych sktadni-
koéw $wiata znaczenie chdry nieustannie rosnie. Wpierw trzeci rodzaj bytu jest pojmowany jako
pochodny wzgledem dwu pierwszych. Dalej jednak chora okazuje si¢ druga (obok wiecznego
Modelu) podstawowa zasada, by w koncu okazac¢ si¢ zdolng do samoorganizacji (w niewielkim
co prawda zakresie)?0.

Podsumowanie Ogrodnika zwraca uwagg na ten aspekt tworzenia porzadku
w kosmosie i wiedzy o tym porzadku, jakim jest wielos¢ aktywnych, a nietozsa-
mych ze sobg sktadnikéw w potencjalnej catosci. Od pierwszych stow dialogu
Timajos mamy do czynienia z unaocznianiem, iz cato$¢ to zestaw co najmniej
trzech czgsci. Sokrates w pierwszych stowach rozmowy upomina sie¢ wrecz
o czwartego uczestnika:

Jeden, dwoch, trzech. A czwarty z towarzystwa, kochany Timaiu, gdzie? Z tych, co wczoraj
byli na przyjeciu, a dzisiaj przyjecie urzadzaja?’!

W szczegdlnie kontrowersyjnym fragmencie Platon z kolei rozdziela ,,przed-
Swiat” na trzy:

Ja glosuje za tym, Ze istnieje byt, przestrzen i powstawanie, trzy rzeczy trojakie — istnialy juz,
zanim $wiat powstal®?.

Owe trojpodzialy znosza prawo jednosci, ale tez zaprzeczajg binarnosci jako
porzadkowi zbyt prostemu, a przez to nadmiernie zblizonemu do zasady cato$ci.
Wprowadzajg dramatyczng komplikacje, ktorej zrodlem jest chora. To ona, wstep-
nie niszczac jednose, staje si¢ figura kazdej przysztej negatywnosci. Z dotychczaso-
wych ustalen mozna wysnu¢ wniosek, ze Kristeva, natykajac si¢ na problem c/ory,
dostrzegla przede wszystkim jej rozkladowy, burzacy i rebeliancki charakter. Nie-
wykluczone, iz z klimatu politycznego, w jakim pisata swa prace, wynikt poglad,
Ze ponawianie pojawiania si¢ chory w tekécie Platona, za kazdym razem jakby
zmienionej, a zatem ciagle wprowadzajacej element nowosci i tym samym bedace;j
wiasciwie figurg inwencji, znalazto podsumowanie w tytulowym zagadnieniu re-
wolucji. Mimowolnie kwestionowana przez Platona sprawa poczatku przemieniona
zostala w zaprzeczenie porzadku, jako ze wyznaczenie poczatku jest poczatkiem
konkretnego porzadku. W czasie, kiedy powstawata rozprawa La Révolution du
langage poétique, porzadkiem zwalczanym przez przyjaciot autorki byt wobszarze
ekonomii ustroj kapitalistyczny, a na polu polityki — ,,demokracja burzuazyjna”.

Po 1968 roku sytuacja polityczna we Francji ulegla przemianom. Elementy
skrajnie lewicowe, w szczego6lnos$ci maoizm i trockizm, ale tez sympatie do ZSRR

% B. Ogrodnik, op. cit., s. 104.

ol Platon, Timaios..., 17a, s. 13. Zob. tez J. Sallis, op. cit., s. 7; idem, Traces of the Chéra,
[w:] Retracing the Platonic Text, ed. J. Russon, J. Sallis, Evanston 2000, s. 57-58; C.H. Zuckert,
Plato’s Philosophers: The Coherence of the Dialogues, Chicago 2009, s. 423.

92 Platon, Timaios..., 52d, s. 52. W komentarzu (przyp. 45) Wiadystaw Witwicki napisat:
W rozpedzie twierdzi autor, ze powstawanie istniato, zanim jeszcze $wiat powstal. W rozpedzie,
bo bez sprzecznosci mogh to stwierdzi¢ tylko o ideach, ze istnialy wtedy, cho¢ nie powstaty nigdy”.
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czy ustroju tzw. realnego socjalizmu, staty sie ciezkim bagazem dla przysztosci
lewicy na Zachodzie. W 1970 roku Aleksander Sotzenicyn otrzymat Literacka
Nagrode Nobla, co przyniosto wzrost wiedzy na temat komunistycznych obozéw
koncentracyjnych (gutagow). Byly takze inne powody do rozczarowania czysto
politycznymi wersjami ideologii lewicowych. Wszystkie tacznie przyczynity si¢
do tego, iz idee rewolucji przeniosty si¢ na zagadnienia jezyka, psychologii, sztu-
ki, architektury i pozycji kobiet. Publikacja Kristevej stanowita jeden z najdobit-
niejszych przejawow tego trendu.

W mysl pogladow Kristevej filozofia i kultura $wiata Zachodu niemal od
swych poczatkéw naznaczone sa przez reifikujace sktonnosci rozumu. Taka inkli-
nacja nie dominowata jeszcze w najdawniejszych, greckich koncepcjach logosu,
jednak w kolejnych epokach, a zwlaszcza od o$wiecenia, warto$ci semiotyczne
zostaty silnie sttumione. Zdaniem Kristevej, nowoczesne sposoby myslenia sg
produktem ,,archiwistow, archeologéw i nekrofilow™?3. Formy oporu wobec pe-
tryfikacji rozumu przejawiajg si¢ w obszarze r6znego rodzaju zjawisk drugorzed-
nych, pobocznych wobec gtownych kultow ideologicznych, w tym m.in. w sztuce
awangardowej. Zepchnigte do podziemia — i traktowane jako juz zniesione badz
jedynie alternatywne — reakcje na swiat, w tym emocje, cielesne odruchy, mi-
styczne uniesienia czy nasycone wolnoscig karnawatowe zabawy maja swoj od-
powiednik w sztuce zrywajacej peta artyzmu skupionego jedynie na odwzorowy-
waniu rzeczywisto$ci. Kristeva formutuje teze, iz charakterystyczne dla poetow
modernistycznych poszukiwania jezykowych odpowiednikow dla istnien poza
oczywisto$cig 1 rzeczywisto$cig sa przewrotem na miar¢ rewolucji politycznej
i stanowig swoisty filtr miedzy dociekaniami metafizycznymi a pozgdanymi zmia-
nami spolecznymi. Naruszenia jezyka wprowadzajg do niego peknigcia, przerwy,
rzec mozna: ,,dziury”, puste miejsca, przynoszace — poprzez przemiany swiado-
mosci — takze nowg rzeczywistos¢. Poezja, wykraczajac poza oczywistos¢, nie
tylko przywraca kontakt z bardziej biologiczng naturg rozumnosci, ale tez bada
wyprzedzajaca rozum Czystg Aktywnosc¢, okresla status tego, co jest otchtanig czy
nico$cia, z najwickszym trudem przyblizang w jezyku. Kiedy sigga po wartosci
podstawowe, archaiczne czy poczatkowe, wowczas wiasnie natrafia na pewne nie-
istnienie, ktore kojarzy¢ mozna z chorg.

93 Zob. J. Kristeva, op. cit., s. 13: ,,Our philosophies of language, embodiments of the Idea, are
nothing more than the thoughts of archivists, archaeologists, and necrophiliacs. Fascinated by the
remains of a process which is partly discursive, they substitute this fetish for what actually produced
it. Egypt, Babylon, Mycenae: we see their pyramids, their carved tablets, and fragmented codes in
the discourse of our contemporaries, and think that by codifying them we can possess them. These
static thoughts, products of a leisurely cogitation removed from historical turmoil, persist in seeking
the truth of language by formalizing utterances that hang in midair, and the truth of the subject by
listening to the narrative of a sleeping body — a body in repose, withdrawn from its socio-historical
imbrication, removed from direct experience: »To be or not to be... To die, to sleep... To sleep —
perchance to dream«’.
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Nieistnienie czy uprzednio$¢, jako wlasnosci chory, nie opisuja jej jedynie
ontologicznie, lecz takze ontycznie czy funkcjonalnie. Sg niejasng i ekscesywna
strong racjonalnosci, inng strong jezyka i jego funkcji opisowych, a ponadto czyn-
nikiem zaburzajacym tad spoteczny. Zwykta racjonalno$¢ prowadzi do w petni
zorganizowanego spoteczenstwa, agresywnie reagujgcego na proby korekt i mno-
zacego formy kontroli, nieprzypadkowo skupione na sprawach cielesnos$ci i sek-
sualnosci. Nadmiar czy racjonalny eksces, zawsze siggajacy do potencjatu chory,
wprowadza alternatywy, rozluznienia i mnogos¢. Powtarzajacym si¢ problemem
jest przestrzen przejscia od porzadkéw tradycyjnych do zmodyfikowanych. Mar-
garoni opisuje chore rowniez w tym jej przejawie, a wykorzystuje do tego celu
inspiracje ptynace z pracy Johna Proteviego Political Physics®*.

Protevi postawil tez¢ gloszaca istnienie dwoch opozycyjnych filozofii porzad-
ku?’. Pierwszg z nich, dominujaca w tradycji Zachodu, okreslit jako hilemorficzng
1w pelni realizujgcg si¢ w ustrojach autorytarnych, gdzie rowniez w odniesieniu do
ludzkiej cielesno$ci przewazaja dazenia do catkowitego podporzadkowania i wy-
kluczenia mozliwosci przypadku, ruchu czy zmiany. Alternatywna, a dotychczas
lekcewazona filozofia porzadku zaktada zwrocenie uwagi na mozliwosci samoor-
ganizacji, dostrzegalne takze w §wiecie czysto materialnym. Filozofia i praktyka
samoorganizacji oparte sg na zasadzie przejSciowych potaczen przypadkowych
elementéw, réwnie czestych jak ich roztaczenia, uwzgledniajacej w tej samej mie-
rze ruchy w przdd, jak i w tyl, wymykania si¢ i przeksztatcenia. Takie zachowania
wystepowaly w spoteczenstwach zawsze, lecz traktowane byly jako marginalne,
pozbawione znaczenia, nieprzynalezne do zasadniczych celow wspolnoty. Przede
wszystkim jednak warto$ci samoorganizacji nie byly podnoszone jako ideaty fi-
lozoficzne, filozofia bowiem ulegata dotad fascynacji silnym porzadkiem, jaki
formowat duze grupy i ich osrodki wladzy. Ideami jednosci, catosci, tadu i logiki
natchnione sa nie tylko religia i jej mity czy tez mity o istnieniu narodow (wspie-
rane przez instytucje panstwowe), lecz takze kartezjansko ujmowany podmiot
czy koncepcja transcendentalnego Ja (od Johanna Gottlieba Fichtego do Edmun-
da Husserla) i ogdlnie cata nauka od czasow nowozytnych. W celu wzmocnienia
swych tez Protevi wszelkie tego rodzaju sktonnosci nazywa faszystowskimi.

Margaroni nie przypisuje sposobowi rozumienia chory przez Kristeve podo-
bienstwa do pogladow Proteviego, lecz podejmuje probe aktualizacji tez francu-
skiej autorki w duchu filozofii materialistycznej. Uwzglednia, ze Protevi pozy-
tywnie ocenit porzadkujace czynnosci samej chory, zanim przejete one zostaly
i rozwini¢te przez Demiurga. Wykorzystuje zatem spostrzezenia z Political Phy-
sics, by uwydatni¢, ze rOwniez Kristeva zwrocita uwage na bogactwo i ztozonosé
sit i napig¢ wewnatrz chory, zblizonych do idei samoorganizacji, a wolnych od za-

94 J. Protevi, Political Physics: Deleuze, Derrida and the Body Politic, London — New York
2001.
95 Zob. M. Margaroni, op. cit., s. 85.
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leznosci od wszelkich transcendentnych zrodet. W tej interpretacji zyskuja na war-
tosci nisko dotad oceniane samoistne sily i samoczynne dzialania, akcje bez po-
czatku i celu, nieunifikowane i pozbawione centrum. Chora w wigkszym niz dotad
wymiarze staje si¢ w owych objasnieniach przestrzenig nie tyle uprzednig wobec
powstawania, ile wszelkie powstawanie umozliwiajaca, w nim uczestniczaca
i w wykreowanym porzadku nadal czynna, cho¢ w zaburzajacy sposob. Jej udziaty
w rzeczywistosci nie sg jednak tagodne, lecz demoniczne i wywrotowe. Zadna
homogeniczna cato$¢ czy tad nie zaistnialy bez chdry, lecz jej wkiad w porzadek
jest przyczyna tego, ze nie moze on by¢ trwaty.

Chora juz w dialogu Platona stanowita przestrzen, w ktorej dochodzito do
przejscia od idei do rzeczywistos$ci i juz Platon opisywal zlozone prawa, na jakich
acza si¢ te dwa nieprzystajace do siebie byty. Historia sztuki bada analogiczne zja-
wisko zalezno$ci wytwordw artystycznych od idei panujacych w czasach wytwa-
rzania okreslonych dziet. Problem z owym zjawiskiem polega na tym, ze dowody
na takie zwigzki istniejg tylko w obrebie konkretnego dyskursu, jakim jest histo-
riozofia heglowska. Koncepcja chory autorstwa Kristevej umozliwia sformutowanie
nowych wyjasnien do fenomenu powigzan materialnego dzieta ze sferg idei. Otoz
Kristeva czyni ze sztuki przestrzen zdeterytorializowana ideterytorializujaca, przede
wszystkim nie tyle wyprodukowang, ile produkujaca i niszczacg to, co wyprodu-
kowane. Chora musi by¢ w takim przypadku rozumiana nie wytgcznie jako mat-
czynie pomocna w przechodzeniu od jednej wlasnosci do drugiej, ale takze jako
przerywajaca takie przejscia. Jest przeplywem, kreuje przeptywy i jednoczesnie
neguje ich mozliwos¢. Macierzynskos¢ chdry daje zycie bytom, ktdre sg niepoko-
jaco inne od tego, co je stworzylo, a mimo to wlasnie chora uczestniczy w nich
swym nieistnieniem. Wolno si¢ w tych opiniach dopatrywa¢ pewnych niemozli-
wosci, ale wszystkie one majg swe oparcie w tekscie Platona. W odniesieniu do
Parku de La Villette wolno tez przyjac, ze jest on nie tyle substancjalnym dzietem,
ile raczej obszarem zaprzeczajacym swej trwatosci, rozpraszajacym samego siebie.

Zaprezentowane rozwazania na temat semiotycznej chory Kristevej czynio-
ne byly wybiorczo w stosunku do jej pracy La Révolution du langage poétique,
a zmysla o cechach Parku de La Villette. Zalozenie parkowe z Paryza poprzedzity
bowiem eseje Tschumiego rozpatrujace zagadnienie rewolucji w przestrzeni, wigc
zawierajace koncepcje zblizone do problemow rewolucji w jezyku. Opisywana
przez architekta konfliktowa natura przestrzeni wyposazona jest w te same za-
rodki rozktadu i spotecznego rozbicia, co opisywany przez Kristeve jezyk poezji
Lautréamonta i Mallarmégo. W ujeciu Kristevej chora prezentowata si¢ jako
czynnik rozktadu i rebelii, ktory jakkolwiek sttumiony zostat przez skonwencjo-
nalizowane formy jezyka czy rozumnosci, to jednak pozostaje ich nieusuwalnym,
ekscesywnym sktadnikiem. Tkwigce w nim sily, porownywalne do opisywanego
przez Friedricha Nietzschego czynnika dionizyjskiego, wystepuja ze szczegolng
gwaltowno$cia w sytuacjach, gdy naturalng aktywnos¢ peta nadmiar porzadku
1 organizacji. Chora uczestniczy tez w tego rodzaju nadmiarze i to ona zacie$nia
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krepujace wiezy rozumu, by moéc wybuchna¢ jako sprzeciw wobec niego. Jest
trudno identyfikowalna, bo ujawnia si¢ jako rozziew, rozerwanie czy roztaczenie,
jako nicos$¢, otchtan badz nieistnienie. Taka pustka czy dziura okazuje si¢ jednak
pozbawiong miejsca i czasu Czystg Aktywnos$cia. Moze by¢ figurg kazdej inwen-
cji, rewolucji czy nowego poczatku. Gdy przygladamy si¢ sprawie dziatania chory
w przestrzeni spotecznej, uwidacznia si¢, ze dochodzi do niego przez wydobycie
z ustanowionego porzadku czasu jego przedustanowionego poczatku, pewnego
fikcyjnego momentu wyprzedzajacego histori¢ i dajacego natchnienie dla otwar-
cia na niebezpieczna przysztos¢, na ktorg wspolnota i tak jest skazana.

Nowa legenda czy mit sg sztuczne i przynaleza do dziedziny sztuki, zanim
zostang wiaczone w zasob filozofii, religii czy polityki. Poczatek czasu tkwi za-
wsze w fikeji, wiec zapewne nie powinno budzi¢ zdziwienia, ze dla Kristevej czy
Tschumiego to dziatalnos¢ artystow tworzy zaczyn wszelkiej rzeczywistosci. Nie-
czasowe i nieprzestrzenne ,,co§” migdzy ideg a realizacjg wytwarza histori¢ i miej-
sce jej rozgrywania. Moze by¢ poznane jedynie jako rodzaj wizji sennej, ktorej
adekwatne odbicie uzyskuje si¢ tylko w ztudnym opisie proroka, poety czy artysty.
Wynika z tego, ze udziaty sztuki w rzeczywistosci w ogole, a w rzeczywistosci
spotecznej szczegolnie, sa znacznie wieksze, niz bylo to dotad przyjete. Sztuka
wszakze, by nalezycie spetnia¢ swe zadanie produkcji realnosci, musi chroni¢
swoj nierzeczywisty charakter, musi nie istnie¢, musi by¢ przerwa umozliwiajaca
istnienie. Tworczos¢ Tschumiego w wielu punktach wigzata si¢ z taka wlasnie
»choryczna” koncepcjg architektury.

7. Warianty miejsc pustych w teorii Tschumiego

W badaniach filozoficznych charakterystyka przestrzeni, z ktorej wywodzi si¢ rze-
czywistosc¢ 1 z ktorej powodu nie osigga ona nigdy stanu trwatosci, sprawiata trud-
nosci juz od czasow Platona. Z pewnym zaskoczeniem mozna zatem zauwazyc,
ze do zasobu wiedzy na ten temat wiele wniosty wypowiedzi architekta, ktorego
aktywnos¢ teoretyczna mogtaby uchodzi¢ za drugorzedna w stosunku do $cisle
profesjonalnej filozofii. Jednak zawodowi filozofowie w drugiej polowie XX wie-
ku do refleksji nad przestrzenig dodali mato, gdy tymczasem w opisie zjawiska
pomocne okazaty si¢ spostrzezenia Tschumiego — zaangazowanego politycznie
przedstawiciela bardzo materialnej i praktycznej dziedziny sztuki. Tschumi w gru-
pie swych esejow z lat 1976—1990 sformutowat szereg tez odnoszacych si¢ do za-
burzajacych i rebelianckich wtasciwosci przestrzeni. Jego pisarstwo, zdefiniowane
przez samego autora jako ,,wywrotowe analizy”, stanowito kontynuacj¢ wcze$niej-
szych taktyk aktywistycznych i sytuacjonistycznych, jak chociazby krotkotrwate
zajecie wraz ze studentami Architectural Association School w listopadzie 1971
nieczynnej Kentish Town Railway Station i przez squaterskie zachowania prze-
mienienie jej na miejsce sztuki. Tworzone pozniej teksty mialy w sobie podobnego
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ducha zrywania wigzow krgpujacych aktywnos$¢ udzialowcoéw kultur miejskich.
W opinii Tschumiego architektura nie przyczynia si¢ do szybkich i radykalnych
zmian spotecznych, ale uaktywnienie w niej zaniedbywanego czynnika wyobrazni
1 inwencji moze si¢ przyczynia¢ do poprawy kondycji zycia miejskiego i politycz-
nego. Jedno z haset paryskiej rewolucji 1968 roku, brzmiace: ,,Wyobraznia bierze
wiadze™®, podjete zostalo w rozwazaniach teoretycznych, ktorym — jak i zyciu
politycznemu —nieustannie zagraza brak alternatyw wobec dominujacych nurtow.
Wszczete przez Tschumiego badania nad inwencja nieuchronnie musza by¢ koja-
rzone z refleksjami nad chorg, ktdra wolno traktowac jako skumulowany i niewy-
czerpywalny poczatek.

,»Wywrotowe analizy” Tschumiego nie miaty na celu bezposredniego wpty-
wania na polityke i dystansowaty si¢ od przektadu celéow politycznych na rozwig-
zania architektoniczne. Architektura od zarania reprezentowata struktury spotecz-
ne, koncepcje polityczne czy religijne, angazujac swe fundamentalne wartosci do
wzmocnienia stabilnosci politycznej. Przeciwstawiajac si¢ tej tradycji, Tschumi
dazytl do wykreowania nowej koncepcji architektury, ktorej politycznos$¢ oparta
bylaby na kreowaniu przestrzeni swobodnej negocjacji miedzy roznymi sferami
ludzkiej aktywnosci. Takie obszary dawatyby pole do konfrontacji postaw, co
oznacza, ze bylyby otwarte na dawniejsze i nowsze dysjunkcje, doktadniej: na
skonfliktowane sktadniki spoteczenstwa. Tego rodzaju terytoria wcigz zmieniatyby
to, co zastane, i tworzyty wariacje juz uzyskanych rozwigzan, czynityby wygene-
rowane warto$ci niepewnymi i przymuszaty do nieprzerwanego ich odtwarzania.
Celem byto zatem kreowanie miejsc, ktore swymi brakami iniestabilno$cig wzbu-
dzatyby potrzebe przemysliwania i ponawiania kazdego mitu zatozycielskiego.

Niestabilno$¢ wspotczesnych spoteczenstw nie rozni si¢ od konfliktowej na-
tury tych dawniejszych, jednak w przesztosci byta ona thumiona mechanizmami
panstwa czy religii. Obecnie uzyskanie jednosci czy wspdlnoty celow wymaga
zastosowania bardziej ztozonych mechanizmoéw, przede wszystkim zapewnienia
politycznego miejsca dla wigkszej liczby odrgbnych dazen. W rezultacie zmienia-
ja si¢ takze zadania sztuki artykutowania przestrzeni, ktora musi bardziej niz kie-
dykolwiek przedtem rozwing¢ swe powigzania ze $wiatem spolecznym. Wymaga
to, by architektura stata si¢ rozbudowang §wiadomoscia (jak filozofia) i forma
nauki (jak matematyka), a nadto, by nabyta fachowej wiedzy o komponowaniu,
czerpanej chociazby z literatury, badan literackich czy historii kina. Niemal wy-
faczne skupienie si¢ dziedziny konstruowania na wznoszeniu materialnych obiek-
tow o Scisle okreslonym przeznaczeniu, tadnych i stabilnych, nie koresponduje
z rozwojem innych dziedzin, ktére wzmogly uwage pos§wiecang aspektom teore-
tycznym. W sztuce budowania koncepty juz wezesniej poprzedzaty realizacje pro-
jektéw lub nastepowaly po niej, jednak obecnie — po okresie pewnej przesadnej
konceptualizacji w latach sze$¢dziesigtych XX wieku, a zaniedbaniu strony reali-

96 B. Tschumi, Introduction, [w:] idem, Architecture and Disjunction...,s. 15. Zob. tez M. Herer,
L’Imagination prend le pouvoir. Rue de Seine et/ou Science Po, escalier, ,,Variations” 2008, nr 11.
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zacyjnej — teorie tworzy sie wraz z dzietami, zawieraja si¢ one w nich, natomiast
ich werbalizacje s3 wtorne wobec stanu wyj$ciowego. Niektore z tego rodzaju
kreacji, jak Parc de La Villette, nie funkcjonujg wytacznie w sferze widocznosci,
nie materializujg konceptow, lecz sg konceptami, ktoérych obecnosc¢ stata si¢ pro-
blemem w sensie dostownym.

Eksponowane przez Witruwiusza czy Leona Battiste Albertiego pojmowanie
architektury akcentujgce jej materialno$¢, uzytecznos¢ i pickno dawato jej dru-
gorzedng pozycje w spoteczenstwie, sprowadzato na poziom stuzebno$ci wobec
wladzy politycznej. Obecne rozproszenie czynnikow panowania obdarza wladza
najbardziej niespodziewanych jej uczestnikow. Paradoksalnie jednak, wytwarza
zarazem sugesti¢ braku potrzeby zmian strukturalnych, przynosi klimat zbedno-
$ci alternatyw. Silnie zinstytucjonalizowana demokracja promuje jej tradycyjnych
aktorow, ignoruje natomiast jej adeptow. Koncepcja architektury sformutowana
przez Tschumiego, akcentujaca jej niestabilnosc¢ i ciagte balansowanie na krawe-
dzi zmian, dawata miejsce na uwidocznienie napi¢¢ wynikajacych z narastajace;j
pluralizacji spoteczenistwa. Utrwalona w wygodnych rozwigzaniach wspdlnota
zwykle wrogo odnosi si¢ do przeksztatcen, wigc architektura zgodna z ujeciem
Tschumiego wyraznie stawata po stronie estetyki oporu wobec wszelkich przy-
zwyczajen spotecznych. Architekturg taka bylo to, czego spoteczenstwo si¢ nie
spodziewalo, badz moze nawet to, czego sobie nie zyczyto®’.

Radykalnie spluralizowane spoteczenstwo przechodzi w stan przejsciowego
uporzadkowania po uwzglednieniu wystepujacych w nim napi¢¢. Stan 6w, w ja-
kim ono pozostaje, okreslany w jezyku Tschumiego jako dysjunkcja, dyspersja
czy interrupcja, nigdy jednak nie przemija, a wtasciwa wspdlnocie wewngtrzna
kolizyjnos¢ czy konfliktowos$¢ powinna by¢ wcigz na nowo przywotywana. Takie
konstatacje byty przyczyna, dla ktorej w prezentowanej teorii na rézne sposoby
powracano do omawiania napi¢¢ wewnatrz i na zewnatrz architektury. Tschumi
dostrzegat silne sprzecznosci w decydujacych dla jego dziedziny koncepcjach
przestrzeni i zwracal uwage na niezgodno$¢ wydarzen zachodzacych w budow-
lach wobec $rodowiska wytworzonego przez projektanta. Wydarzenia i ich miej-
sca spaja konflikt. Takze roztacznos¢ formy i funkcji wskazywata na potrzebe
wigkszego niz dotad uwzglednienia dezorganizujacego czynnika sztuki budowa-
nia. Wszelka dostrzegana przez Tschumiego wywrotowo$¢ architektury miata
ostatecznie na celu rekonstrukcje wspdlnoty, jakkolwiek dopiero po wzieciu pod
uwage burzliwego charakteru zycia zbiorowego.

W sytuacji, kiedy w definiowaniu architektury zakwestionowano Witruwian-
ska 1 Albertianska triade celow 1 — od czasow Sigfrieda Giediona — skupiono si¢
na konstatacji, iz jest ona sztuka ksztattowania przestrzeni, kwestie stwierdzania

97 Zob. B. Tschumi, The Architectural Paradox, [w:] idem, Architecture and Disjunction...,
s. 46: ,,So architecture seems to survive only when it saves its nature by negating the form that so-
ciety expects of it”. Podobnie projektant pisal takze w Architecture and Transgression ([w:] idem,
Architecture and Disjunction..., s. 72, 78).
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natury tej ostatniej nie byly szerzej uwzgledniane. Tschumi wprowadzit do tego
zagadnienia teze, iz nasycenie przestrzeni wlasciwosciami zaburzajacymi i wywro-
towymi wynika z juz zawartych w niej sprzecznosci. Jest ich ujawnieniem, a na-
stepnie wzmocnieniem i uwidocznieniem. Taka hipoteza wymagata wskazania na
podstawowe sktadniki domniemanych antynomii i jednoczes$nie sktaniata do pyta-
nia o sposoby postepowania architektow w sytuacji, kiedy glowne cechy architek-
tury sg niekoherentne. Dodatkowa watpliwos¢ odnosita si¢ do Parku de La Villette
i dotyczyla wptywu konfliktu wlasciwosci na to konkretne miejsce.

Omawiajac paradoks przestrzeni, Tschumi stwierdzit, iz dotyczy on niezgod-
no$ci pojmowania jej jako produktu umystu, a zarazem przedmiotu bezposrednie-
go doswiadczenia zmystowego. Przestrzen od czasow Platona i Arystotelesa, na-
stepnie sporu na jej temat miedzy Gottfriedem Wilhelmem Leibnizem a Isaakiem
Newtonem, pogladow Kanta i ostatecznie w XX wieku teorii Alberta Einsteina
jest przede wszystkim sprawa intelektualng (cosa mentale). W architekturze takie
rozumienie przestrzeni wyrazalo si¢ w wysuwaniu na poczatek procesu budo-
wania zamystu obiektu w postaci rysunkow, teorii i modeli. Do intelektualnego
wyposazenia architektury nalezy takze nadawanie formom znaczen symbolicz-
nych i czynienie jej sfera reprezentacji wartosci religijnych oraz politycznych.
W XX wieku nacechowanie przestrzeni mysleniem wyrazito si¢ wptywem teorii
lingwistycznych, skutkujacych traktowaniem architektury jako systemu niewer-
balnych znakdw, ktdre stworzyty zasob historyczny, niekiedy uzupetniany o nowe
wyrazenia, ale przede wszystkim poddawany ztozonym manipulacjom sktadnia,
nasycany znaczeniami i indywidualng ekspresja. W wielu przypadkach zaréwno
tradycjonalisci, jak i modernisci byli sktonni traktowac architekture jako tekst,
a nawet odmiane dzieta literackiego.

Zgota odmienna koncepcj¢ przestrzeni architektonicznych tworzg rozmaite
przezycia zmystowe, jakich doswiadcza uzytkownik obiektu w odniesieniu za-
rowno do réznorodnych ksztaltow bryty czy jej dekoracji, jak i do dyspozycji
wnetrz. Bujno$¢ form barokowych nie musi by¢ tego gtdéwnym przyktadem, po-
niewaz wspotczesnie o intelektualnym i zarazem cielesnym charakterze przestrze-
ni moga rownie dobrze zaswiadczaé dzieta takich artystow, jak Bruce Nauman,
Doug Wheeler, Robert Irwin czy Michael Asher. W ich pracach skrajne ograni-
czenie bodzcow, wynikle z minimalistycznie potraktowanych aranzacji wnetrz,
niemal catkowicie przenosito ich recepcje do sfery wrazen czysto zmyslowych.
W odbiorze zawierata si¢ jednak pewna ambiwalencja, poniewaz punktem wyjscia
doznan sensualnych byty prace o charakterze intelektualnym. Zmystowo$¢ archi-
tektury przejawia si¢ takze w przemocy, z jakg na uzytkownikow dziataja ksztatty
pomieszczen, waskie korytarze, wysokie czy niskie sufity, miejsca zbiorowych
zebran czy wigziennego odosobnienia. Rowniez ruchy ludzkie tworza przestrzen
architektoniczng, zarowno wtedy, kiedy wchodzg w réznorodne relacje z material-
na, uformowana w dziele przestrzenia, jak i wtedy, kiedy dzieja si¢ w przestrzeni
pustej. Tschumi powotat si¢ w tym wzgledzie na artystki tanca, m.in. Trish¢ Brown
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i Simone Forti, ktorych dokonania interpretowa¢ wolno w kategoriach architektu-
ry. Turéwniez mozna mowic o napieciu migdzy sferami zmystowa i intelektualna,
poniewaz Forti traktuje taniec jako rodzaj myslenia®®.

Kontakt z ortogonalnym obiektem architektury, jego zewngtrzng brylg czy
konkretnym w niej pomieszczeniem, nie jest nigdy mozliwy w odniesieniu do
catosci takiego obiektu, lecz jedynie do jego poszczegolnych czgsci — Scian ze-
wnetrznych lub wewnetrznych, narozy, podtog, sufitow itd. Percepcja dotyczy za-
wsze fragmentu, ktory przez umyst wlaczony zostaje w catos¢. Aspekty zmystowe
architektury nie odnoszg si¢ zatem do do§wiadczania abstrakcyjnej catosci, lecz do
konkretnych sktadnikow czy ludzkich zachowan (w kazdym przypadku generuja-
cych czy artykutujgcych przestrzen). Sensualno$¢ ma zasadniczo nieprzetworzony
1 bezposredni charakter, jest osobistym do$wiadczaniem pojedynczego elementu.
Takiego podejscia nie nalezy jednak absolutyzowac. Wszelka rzekomo pierwotna
bezposrednios¢ zmystowa stanowi bowiem zaledwie cze$¢ systemu doswiadcza-
nia, ktory swa peli¢ uzyskuje poprzez przekroczenie singularnych uwarunkowan.
Idealna, czysto intelektualna przestrzen nie moze funkcjonowac jako wytacznie
osobna wobec przestrzeni przezywanej. Koncepcja przestrzeni nie jest cala prze-
strzenig, tak jak ,.koncepcja psa nie szczeka”®. Architektura zwykle pokonywata
paradoks przestrzeni doskonatej i rzeczywistej w sposob nieuswiadomiony. Teoria
Tschumiego zaktada w tym wzgledzie zmiang¢ polegajaca na uwydatnieniu pomija-
nego dotad, trzeciego warunku funkcjonowania architektury. Kolejny triton genos,
przekraczajacy podzial przestrzeni na umystowa i zmystowa, ustanawia dziatanie
doswiadczenia wewngtrznego. Ten dodatkowy wymog architekt zaczerpnat z prac
Bataille’a, ale spostrzec mozna, Ze jest on tez nast¢pna wersja opisu zjawiska
chory czy wyobrazni transcendentalnej wedlug Kanta:

Trzeci warunek przestrzeni architektonicznej zaktada rozmyslne tworzenie miejsc, ktore prze-
tamuja ograniczenia dwoch pozostatych uwarunkowan. Zracji logicznych wynika, Ze nie moga
by¢ one ani catkowicie ideowe, ani wylacznie rzeczywiste. Konstytuuja si¢ zatem w warunku
wyobrazni, w imaginacji rozumianej jako falszywe wyobrazenie czy wrecz urojenie. Takiego
rodzaju urojenie moze by¢ tez kojarzone z utopig lub ogrodem/parkiem, przy czym nie bytby to
juz ogrod rajski ani nawet ogrod ziemskich rozkoszy, lecz zakazany krag rado$ci podziemnych,
ogrod mrocznych i niebezpiecznych przyjemnosci typowych dla zycia w wielkich metropoliach.
Parc de La Villette ma wszystkie cechy takiego odlaczonego nie-miejsca, gdzie przydarzaja si¢
rzeczy, ktore strasza nocg!%0.,

98 Zob. Simone Forti. Thinking with Body, ed. S. Breitwieser, Salzburg 2015.

9 7Zob. B. Tschumi, The Architectural Paradox..., s. 48: ,»The concept of dog does not
bark«, the concept of space is not space”. Pierwsza czg$¢ twierdzenia zwyczajowo przypisywana
jest Spinozie, a opiera si¢ by¢ moze na fragmencie z Etyki (cz. 1, przyp. do twierdzenia 17, II);
zob. B. de Spinoza, Dziefa, przet. 1. Halpern, t. 1, Warszawa 1914, s. 109.

100 7ob. B. Tschumi, Six Concepts..., s. 247: ,,Things that go bump in the night”. W tradycyj-
nej szkockiej modlitwie, z ktorej pochodzi wzmiankowany wers, zawarta jest prosba o wybawienie
od zmor przychodzacych nocg. Tschumi ma do nich zdecydowanie pozytywny stosunek.



WARIANTY MIEJSC PUSTYCH W TEORII TSCHUMIEGO 61

Tschumi ponadto kojarzy omawiany warunek z czesto cytowanym fragmen-
tem pracy André Bretona, gtoszacym:

Wszystko zdaje si¢ powodem przyjecia zalozenia, ze istnieja pewne punkty ducha, gdzie Zycie

i $mier¢, to, co rzeczywiste, i to, co wyimaginowane, to, co komunikowalne, i to, co nickomu-

nikowalne, to, co wysokie, ito, co niskie, przestanie by¢ postrzegane jako przeciwienstwo [...],

punkt, o ktérym tu mowa, jest zatem tym, w ktérym konstrukcja i destrukcja przestaja istnie¢
i nie stanowia juz przeciwienstwa'0!.

Parc de La Villette ze wzglgdu na swoje zwigzki z teoriami Tschumiego
i jednoczesnymi walorami chetnie uczeszczanego obszaru stanowi odpowiedni
przyktad miejsca pomiedzy koncepcjami a praktykami organizowania przestrzeni.
Jego architektura nie wynika z przyjetych na tym obszarze formut zmuszajacych
uzytkownikow do okreslonych zachowan, lecz z sity terytorium, na ktérym za-
chodza ciggle nowe przegrupowania i procesy samoorganizacji. Reguly owego
miejsca nie zostaly zapisane inaczej niz przez przekroczenie klasycznych zasad
architektury, a sg wytwarzane w stalych procesach zmiany. W sytuacji, kiedy
w tradycyjnej sztuce budowania najbardziej charakterystycznym obiektem byt
dom z wlasciwg mu ideg Geborgenheit, park za$ stanowit eksces architektury,
obecnie to park zjego niestaloscig zyskat status wzorca politycznego i moralnego,
w stosunku do ktérego tradycyjnie rozumiany dom, szkola czy szpital ziona groza
wigzienia. Parc de La Villette w strukturze miasta stanowi pozbawiong brzegdéw
utopijna wyspe nasycong marzeniami o przekroczeniu dotychczasowych granic
architektury, wspolnoty i demokracji. Podobnie jak kazda ztuda, rowniez ta zwo-
dzi sitami nadzwyczajnej przyjemnosci.

Z odrgbnych wzgledow zaréwno tradycjonalisci, jak i modernisci stronili od
uznawania przyjemnos$ci za wazny aspekt architektury i znacznie ch¢tniej angazo-
wali si¢ w spory nad parami poje¢ w rodzaju struktury czy chaosu, ornamentu czy
puryzmu, podczas gdy zdolno$¢ sprawiania przyjemnos$ci, cecha wymykajaca si¢
prawom porzadku, daje si¢ sytuowaé wewnatrz i na zewnatrz typowych opozycji,
jest dialektyczna, ale zarazem w wielu wspolczesnych koncepcjach filozoficznych
uzywana byla jako narzg¢dzie ostabiania dialektyki. Jako reakcja impulsywna, moze
dotyczy¢ zarowno przestrzeni podlegajacej rygorom intelektu, jak i nastawionej
na pobudzanie zmystow. Przyjemnos¢ architektury — jak chora — nie poddaje
si¢ analizom, a uchwytna jest w $ladach, fragmentach i szalenstwie. Moze odno-
si¢ sie takze do warto$ci racjonalnych. Chociaz bowiem wspotczesnos¢ sktania do
poszukiwania przyjemnosci poza jej prostymi zrodtami, to nie sposob zaprzeczy¢,

101 7ob. A. Breton, Second Manifeste du surréalisme, ,,La Révolution surréaliste” 1929, nr 12,
s. 1:,,Tout porte a croire qu il existe un certain point de l’esprit d’ou la vie et lamort, leréel et l’'ima-
ginaire, le passé et le future, le communicable et I'incommunicable. Le haut et le bas cessent d’étre
pergus contradictoirement. [ ...] le point don til est question est a fortiori celui ou la construction et
la destruction cessent de pouvoir étre brandies [ 'une contre I’autre”; por. idem, Drugi manifest sur-
realizmu, [w:] Surrealizm. Teoriai praktyka literacka, przet. A. Wazyk, Warszawa 1973, s. 125-126;
tlumaczenie zmienione.
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ze w tradycyjnych zasadach architektury dominowata sktonnos$¢ do racjonalnych
porzadkow oraz ze dostarczaly one satysfakcji i poczucia bezpieczenstwa. Nawet
jednak wowczas manipulacje stownictwem architektonicznym isktadnig wyrywaty
si¢ z ograniczen i uruchamiaty pewien brak zahamowan. W najbardziej rygory-
stycznych wersjach przestrzegania zasad porzadku zauwazy¢ mozna rysy szalen-
stwa wskazujace, ze zachowanie systemu wymaga naruszania jego granic.

W latach 1981-1987 Tschumi napisal szereg esejow, ktore taczy koncepcja
programowania architektury. Przyjete wowczas zatozenia nie tyle kierowaly pro-
jektowanie na tworzenie budowli spetniajacych okreslone funkcje i dostarcza-
jacych praktycznych udogodnien, ile raczej probowaly wykreowac przestrzenie
wydarzen w nieprzewidywalnej przysztosci. Przestrzenie te stanowity takze sceng
dla wydarzen juz zachodzacych, ale nieuchwytnych z powodu swej stabej widzial-
nosci. Dzigki nim mozna byto si¢ przekona¢, ze widzialne dopiero w okre$lonych
okoliczno$ciach ma szanse zosta¢ powotane do widzenia. Park whagnie temu miat
stuzy¢. W tekstach z owego okresu zarysowano wizje charakteru wspotczesnych
stosunkow spotecznych oraz nieadekwatnych reakcji na nie w obszarze architek-
tury, a w zwiazku z tym przedstawiono nowe metody projektowania i wyznaczono
im cel polityczny i moralny.

Organizacja spoteczenstwa opiera si¢ zwyczajowo na sprawdzonych juz
rozwigzaniach i poddawana jest modyfikacjom o bardzo ograniczonym zakresie.
W wieku XX dochodzito jednak nieustannie do konfrontacji zbiorowych sktonno-
$ci do budowy spoteczenstw uporzadkowanych i homogenicznych z przeciwstaw-
nymi im predylekcjami do radykalnej zmiany i nowego porzadku. Oba rodzaje
sktonnos$ci wykazywaly nieustgpliwo$¢, a ich ekstrema budzily groze i przywo-
lywaty aure apokalipsy. Bez gloszenia wielkich idei pojawita si¢ tez inna moz-
liwos¢, poza dialektyka kontynuacji i zmiany. Niezaleznie od gtownych tenden-
cji politycznych zycie spoleczenstw i jednostek pozbawione zostato gtebszych,
metafizycznych podstaw. Miejsce wielkich celéw zycia spotecznego zajety cele
ograniczone i przypadkowe, oparte na fluktuujacych wyborach wartosci. Powazne
zmiany zaszly zwlaszcza w zyciu mieszkancow wielkich metropolii, ktorzy ulegli
naznaczeniu poczuciem wykorzenienia i ktorych pozbawiono trwatych zwigzkow
z miejscem zamieszkiwania. Ich egzystencja zacze¢la obrasta¢ w nowa mitolo-
gie, w niej za$§ zrodtem satysfakcji byly niebezpieczne aspekty funkcjonowania
wielkomiejskiego zycia. Odrebne napigcia wynikly z proceséw migracyjnych,
zmieniajacych wielkie miasta Europy i Ameryki Péinocnej w spoteczenstwa wie-
loetniczne i wielokulturowe.

W opinii Tschumiego charakter wspotczesnej mu architektury pozostal obo-
jetny wobec sprzecznosci politycznych, spotecznych i egzystencjalnych, jakie
ujawnily si¢ w niedawno minionym XX stuleciu. Dziedzina budowania zawiera
w sobie decydujace cechy bycia niestala, lecz wptyw wtasciwosci dawnych spo-
leczenstw powodowal, ze zazwyczaj eksponowano jej zdolnosci do wyrazania
i utrwalania wszelkiego rodzaju stabilizacji. Zamierzenia architekta kierowane
byty w przeciwnym kierunku. Tschumi deklarowat przekonanie, iz architektura
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powinna stanowi¢ czynnik modyfikacji lub przynajmniej bardziej odpowiednio
wyraza¢ 1 aktywizowa¢ zmiany, jakie wydaja si¢ nieuchronne w nowoczesnych
spoteczenstwach. Instrumentem nowej architektury powinno by¢ programowanie
zachodzacych w niej wydarzen w takim rozumieniu tego terminu, jaki tgczyt je
z okresleniami ,,incydent”, ,,wypadek” czy ,.kolizja”.

W proponowanej koncepcji wydarzenie byto wiec rodzajem katastrofy, zabu-
rzeniem i zakloceniem zwyczajnosci, zarazem jednak nieuchronnym dla kazdej
indywidualnej 1 zbiorowej egzystencji losowym przypadkiem wytaniajacym to,
co rzeczywiste. Architektura dotad tlumita wybuchowa site wydarzania, podczas
kiedy Tschumi zaproponowat, by owa nieuchronnos¢ czyni¢ widzialng i pozy-
teczng. Nie jest przy tym mozliwe, by eksplozywna moc rzeczywistosci zostata
ponownie wttoczona w ramy zwyklego racjonalnego uporzadkowania. Dziatanie
architekta powinno by¢ mniej racjonalne, tzn. mniej opiera¢ si¢ na sprowadza-
niu pojedynczych energii do stanu powszechnej spdjnosci, natomiast wzmocni¢
nalezy jego rozsadek (cho¢ sztoby tu o bardzo zindywidualizowany rozsadek).
Najwtasciwsze wydawato si¢ Tschumiemu zestawianie swoiscie rozumianych ele-
mentow architektury, uktadanie ich jak puzzli czy zszywanie jak w patchworku.
Parc de La Villette w obrebie tych postulatow byt egzemplifikacja zastapienia
rozumnego porzadku przetworzeniem elementéw juz funkcjonujacych na tym te-
renie z rownie transformacyjnie potraktowanymi elementami nowymi, ogdlnie
zatem kombinacjg odmiennos$ci. W tkance miasta miat by¢ rozerwaniem i jedno-
czes$nie jakby zablizniajaca si¢ rang w miejscu rozdarcia skory.

Organizacja miast cywilizacji zachodniej od czaséw antycznej Grecji byta
politycznie nacechowana ideatami uktadow hierarchicznych, ktore najdoskonale;j
wyrazone zostaty w Platonskich wizjach doskonatego spoleczenstwa. Rowniez
w XX wieku pomysly na miasto nie uwzglednialy aspektu narastajacej roznorodno-
Sci grupowej i autonomizacji jednostek. Tschumi opisywal przypadtosci nowoczes-
nych spoteczenstw, postugujac si¢ terminami dysocjacji, dyspersji badz interrupcji.
Zwigzane ztymi terminami zjawiska nie byly jednak traktowane przez architektow
jako odpowiednie do uwzglednienia w organizacji przestrzeni miejskiej. Wydaje
si¢, ze przyjmowano je raczej ze strachem lub zawstydzeniem i skrywano przed
oczami opinii publicznej. Wielorakie rozbieznos$ci spoteczne i nowe osobliwosci
zycia jednostek nie znalazty takze odzwierciedlenia w systemach organizacji poli-
tycznych. Na tle spetryfikowanych instytucji (opartych na mitologiach religijnych
czy narodowych) system proponowany przez Parc de La Villette wzmaga czynnik
innowacyjny, wykorzystujac spostrzezenia myslicieli poststrukturalistycznych iin-
spiracje czerpane z filozofii dekonstrukcji.

Akademicka mysl polityczna w okresie tu omawianym niewiele miata do po-
wiedzenia na temat cech charakterystycznych dla egzystencji ludzi we wspoltczes-
nych polis. Osobliwosci zachowan mieszkancow miast opisywane byly zaledwie
wstepnie w pracach Bataille’a, Michela Foucaulta, Barthes’a czy Lacana, czgsto
wzmiankowanych w tekstach Tschumiego. Mozna zatem docenia¢ wysitki architek-
ta zmierzajace do poznania symptomow wspotczesnosci, lecz wydaje sig, ze ogok
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nie to sam jezyk, m.in. filozoficzny, wykazywat opor w dociekaniach tego rodzaju.
Zarowno wiec teksty, jak realizacje Tschumiego sg warto$ciowe takze jako obszary
mediacji i szukania nowych $rodkow reprezentacji. W Parku de La Villette uwage
wzbudzaja zwlaszcza folies, ktore mogg by¢ potraktowane jako trafne przyktady
opisywanych przez Gilles’a Deleuze’a ,,maszyn wojennych” rozbijajacych rezimy
dotychczasowej wiedzy, wierzen religijnych, ideologii i potrzeb przynaleznosci.
Podobnie trafnie Tschumi postuzyt si¢ analizami zaczerpnigtymi z prac Sigmunda
Freuda i Lacana, a dotyczacymi tzw. przeniesienia, czyli opanowania obledu przez
sztuczne zgrupowanie rozbitych elementow psychiki jednostki czy wspolnoty.

Metoda, jaka zostata przyjeta podczas projektowania Parku de La Villette,
stanowita zaprzeczenie komponowania opartego na zdefiniowanych zatozeniach
1 wyraznych celach. Nie byta tez odzwierciedleniem zewngtrznych porzadkow
spotecznych czy racjonalnych, w zamian dajac miejsce na ich kwestionowanie
badz przemysliwanie. Wykorzystana procedura, okre§lona przez architekta jako
,.dysjunktywna analiza”!02, zaktadata, Ze projektowany obszar pozbawiony bedzie
wyznacznikow kierujacych postgpowaniem uzytkownikow, zatem rozwinigta zo-
stanie opozycja miedzy formga a jej zastosowaniem. Rozdziat tego rodzaju wyda-
rzat si¢ nierzadko w architekturze, lecz zwykle zwigzek miedzy forma a funkcja
probowano nasili¢, nie zas ostabi¢. Prowadzito to wszakze do tworzenia uktadow,
w ktorych odwiedzajacy jednoznacznie prowadzony byt przez przyjete rozwig-
zania funkcjonalne. Srodki tego typu stosowano rowniez w ogrodach i parkach,
jakie na tle innych struktur architektonicznych zapewniaty przebywajacym w nich
osobom nieco wigksza swobod¢ zachowan. Nadal jednak naktaniano uzytkow-
nikow do korzystania z wyraznie sugerowanych rozrywek. Parc de La Villette
podobnie nasycony jest budowlami edukacyjnymi czy kulturalnymi, lecz struk-
turalnie nie zawiera decydujacych wskazéwek do postaw czy trybow porusza-
nia si¢ po jego obszarze. Mozna nawet orzec, ze nie jest architektoniczny, jako
ze jego architektura nie ma charakteru standardowo statycznego, lecz zmienny,
,»ptynny” i dostosowujacy sie do ruchow ludzi przemieszczajacych si¢ po jego
terenie. Brak granic parku czyni zreszta problematycznym nawet samo pojecie
jego obszaru, ktory strukturalnie nie istnieje bez wypeiajacych go przybyszow.
Wktad gosci w architekture tej czg¢$ci miasta zamienia ich w obywateli, lecz jest
to obywatelstwo typu plug-in, obowigzujace tylko wtedy, kiedy jednostka wtacza
swojg aktywno$¢ w parkowe urzadzenie. Architektura tego rodzaju przenosi si¢
z trwatych elementéw na przej$ciowe zachowania przemieszczajacych si¢ przez
park nomadoéw, turystdw czy mieszkancéw nie zawsze mogacych si¢ poszczycié
francuskim czy paryskim rodowodem. Nie bedac podmiejskim parkiem rozrywki
w rodzaju Disneylandu, La Villette ma program polityczny oparty na wytwarzaniu
poczucia zobowigzania wobec miejskiego srodowiska.

102 B Tschumi, Disjunctions, [w:] idem, Architecture and Disjunction..., s. 212; zob. tez
C. Ebert, The Dilemma with Disjunction: Architecture and Discourse in Bernard Tschumi’s Early
Work, ,,Thesis” 2003, nr 4, s. 15-17.
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Zrezygnowawszy z kompozycji, zastosowano w parku rozlegly system zlo-
zen, wariacji, transformacji i kombinacji. Strukture tego obszaru tworza — opisa-
ne juz wczesniej — trzy nalozone na siebie warstwy linii, punktéw i pltaszczyzn.
Dopiero w tym miejscu analizy parku mozna dodaé, ze jego struktura, niebedaca
wynikiem zwyklej kompozycji, jest przestrzenig szczelinowa, w ktdrej wystepuja
kombinacje nieprzystajacych do siebie elementow. Jego gtowne czesci, rozdzielo-
ne i podlegajace wymieszaniu, to trwate wartosci uksztattowania i wyposazenia
terenu oraz niestate wydarzenia. Kombinacje owych sktadnikow nie sa unormo-
wane, lecz wrecz konfliktowe, 1 to one stanowig o charakterze miejsca. Zwykle
w opisach parku zwraca si¢ uwage na czerwone pawilony, w ktorych obted, waria-
cje itransformacje zyskaty dobitng wizualnos¢. Kiedy jednak park rozwazany jest
w kategoriach wydarzenia, wowczas odnalez¢ mozna poszukiwane dysjunkcje
takze w przetworzeniach relacji migdzy przybyszami a nicoczywista strukturg tej
przestrzeni. Funkcjonowanie parku przesuwa si¢ w rozziew migdzy jego niepew-
ng obecnoscig a nieustalong podmiotowoscig uzytkownikow. W tym ujeciu park
jest nasycong gwaltownoscia miejska dziurg, w ktorej zjawia si¢ — powtarzajac
stowa samego architekta — ,,0$li papiez” [il. 10]'%3, |indyk poganiany biczem
przez bezrekiego karta”!% czy ,maszyna do szycia i parasolka na stole do sekcji
zwlok” [il. 11]'%. Niewykluczone, Ze to, co nieprawdopodobne, obrzydliwe i fan-
tazmatyczne, jest dodatkowym objasnieniem koncepcji wydarzenia, ktora w tym
miejscu zbiega si¢ ze wspotczesnym pojmowaniem nagiego zycia. Horyzont przy-
sztosci — przesuwany przez Derrid¢ poza mozliwos¢ jej przewidzenia — akurat
w tym elemencie praktyk Tschumiego przybliza si¢ do bardziej aktualnej potrzeby
uwzglednienia znaczenia cielesnosci i jej roli w mys$leniu. Wydarzenia zachodzace
w parku powinny by¢ zatem rozumiane roéwniez jako reakcje okaleczonychi prze-

103 Tschumi do stwora okre§lonego jako ,,der Papstesel” odwotat si¢ catkowicie incydentalnie,

co nie umniejsza znaczenia tej figury jako przyktadu hybrydy o wyjatkowej ztozonosci. Legenda
o znalezieniu w roku 1496 na brzegu Tybru poczwary o korpusie kobiety i gtowie osta, pokrytej rybia
luska, z jedna noga zakonczong orlimi pazurami, drugg za$ kopytem, wykorzystana zostata przez
Lutra i Melanchtona do wysunigcia antypapieskich tez w ich pi$mie opublikowanym w Wittenberdze
w roku 1523 pt. Deuttung der zwogrewlichen Figuren Bapstesels zu Rom und Munchkalbs ze frey-
berg jn Meyssen funden (,,Deutung der zwei graulichen Figuren Papstesels zu Rom und Mdnchskalbs
zu Freiberg in Meiflen gefunden”) i zilustrowana na stronie tytutowej grafika Lucasa Cranacha
starszego. Projektant przywotat t¢ postac jako przyktad catosci ztozonej ze sprzecznych elementow.

104 Tschumi jako zrédto tego zwrotu wskazuje prace Rolanda Barthes’a (Sade, Fourier, Loyo-
la, transl. R. Miller, Berkeley — Los Angeles 1989, s. 29-30; wyd. pol.: idem, Sade, Fourier,
Loyola, przet. R. Lis, Warszawa 1996, s. 34), ktory za Markizem de Sade’em opisywat kopulujaca
grupe ztozona z ,,Bracciano i Chigiego (kardynatow Piusa VI), Olimpii Borghese, Julietty, statys-
tow, malpy, indyka, dziecka i psa”.

105 Comte de Lautréamont, Les Chants de Maldoror (1868—1869), [w:] idem, (Euvres
completes, éd. G.L. Mano, Paris 1938, piesn VI, 1, s. 256: ,,une table de dissection d’une ma-
chine a coudre et d’un parapluie”. W jezyku polskim (idem, Piesni Maldorora, przet. M. Zurowski,
Krakow 2004, s. 229): ,,pieckny jak [...] przypadkowe spotkanie na stole prosektoryjnym maszyny
do szycia i parasola”. Nie wylacznie cytowany fragment, lecz caly ten utwor mogltby postuzy¢ jako
punkt wyjscia do interpretacji praktyk Tschumiego.
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niknigtych egzystencjalnym bdlem cial, ktére w tym miejscu sa opatrywane i le-
czone przez specyficzne srodowisko. Rana, jaka tworzy wydarzenie, jest jednak
W tym samym stopniu opatrywana, co rozdrapywana. W filozofii neoplatonskiej
od czasow Plotyna podkreslano udrgke duszy ztaczonej z cialem, podczas gdy
jedyna rzeczywista udreka dotyczy wylacznie cielesnosci. Otoczenie wykreowane
przez projektanta nie tyle fagodzi bol, ile odrywa cierpienie od nasyconej zapobie-
gliwos$cia codzienno$ci i uwalnia je w oczyszczonej, od§wietnej postaci.

Najbardziej spektakularnym sktadnikiem parku sg pawilony i to one najpel-
niej wyrazajg ide¢ permutacji i wariacji, lecz by¢ moze wigksza wartos¢ zalozenia
stanowig przestrzenne stowa, ktore przejsciowo pojawiaja si¢ w interakcjach mig-
dzy struktura parku a prowokowanymi przez nig wydarzeniami. Ich nigdzie nie-
zapisane serie tworzg scenariusz nowej wspolnoty, w ktorej zawsze wrogi obcemu
tuziemiec i kazdorazowo zagrozony przez krajowca emigrant tacza si¢ w poczuciu
przypadkowosci swych losow i zrozumienia dla wspolnego im obu zrodtowego
niezakorzenienia oraz nieumiejscowienia. Kazde z nowych, wczeéniej nieznanych
stow, osobliwych, przypadkowych i pojedynczych, opowiada o pewnym mozli-
wym wydarzeniu, ktére nie ma mocy zmieniania rzeczywistosci politycznej czy
socjalnej ani nawet niewiele przyczynia si¢c do ewentualnej zmiany, niemniej
jednak daje jej szanse na przyjscie. Stowa i ledwo wylaniane wydarzenia wy-
przedzaja przysztosé, przed ktorej pojawieniem si¢ chroni zbiorowy strach. Park
mial niewatpliwy cel polityczny, jakim byto stworzenie ,,przejsciowej przestrzeni
umozliwiajacej dostep do nowych form spotecznych i kulturowych”!% czy tez
,.zaoferowanie miejsca dla konkretnej polityki i etyki”!?7.

8. Politycznoéé urbanistycznego rozdarcia

Politycznos$¢ parku taczy niektore aktualne cechy zycia zbiorowego z metafizyczng
refleksjg nad mysleniem, tworzeniem, poczatkiem, zmiang, inwencjg i miejscem.
W kazdym z przypadkow takich relacji punktem wyjscia do ich badania moglyby
by¢ konkretne wlasciwosci Parku de La Villette, gdyby nie okolicznos¢, ze raczej
wprowadzaja one w otwartos¢ problemow, niz sa prezentacjg jakichkolwiek kon-
kluzji. Autor projektu wyraznie deklarowat powsciagliwo$¢ wobec traktowania
swego dzieta jako uciele$nienia pojeé¢ metafizycznych!%®, chociaz jednocze$nie
takie proby podejmowat. Rowniez komentatorzy, jak chociazby Weltman-Aron,
podkreslaja, ze park niemal uniemozliwia interpretacjg swych zasad jako przejawu
tresci z gory w nim zakodowanych i wyhamowuje jego odczytywanie oparte na

106 B, Tschumi, Madness and Combinative, [w:] idem, Architecture and Disjunction...,s. 180.

107 J. Derrida, Of Hospitality: Anne Dufourmantelle invites Jacques Derrida to respond,
transl. R. Bowlby, Stanford 2000, s. 149; cyt. za: B. Weltman-Aron, op. cit., s. 62.

108 B Tschumi, Disjunctions, Non-Sense/No-Meaning, [w:] idem, Architecture and Disjunc-
tion...,s. 200-204.
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sktadnikach wizualnych!'%’. Jakkolwiek zatem wolno przyja¢, ze omawiane dzie-
fo reprezentuje dystans wobec obrazowania tresci filozoficznych i przeciwstawia
takim dazeniom tworzenie §rodowiska stawania si¢ mysli, recepcje zrealizowane-
go zatozenia zastepuje za$ jego wydarzaniem, do§wiadczaniem i uczestniczeniem
W nim, to nie sposob zignorowac jego wartosci programowych. Dzieto to wpraw-
dzie oscyluje migdzy swa realnoscig a byciem teorig miejsca i przechyla si¢ na te
druga strong, ale mimo to deprecjonowane tresci i sensy, takze polityczne, wpisy-
wane s3 w nie przez uzytkownikow i interpretatoréw. Pierwsza porcja pochodzi
z zawartych w dziele negacji.

Tschumi deklarowat, iz metody jego projektowania stanowia odwrotnos¢
strategii skupiajacych, centralizujacych i totalizujacych, a w zamian sg rozprasza-
jace, kwestionujg ujecia strukturyzujace, w odroznieniu zas od zasad funkcjonaliz-
mu — buduja program zdarzen potencjalnych!'!'?. Opozycje nie byty jednak absolu-
tyzowane i nie tworzyty regut antyarchitektury!'!!, nie byly tez nowym stylem,
lecz wprawieniem archaicznych zasad architektury w wibracj¢. Przez naruszenie
podstaw architektury oddawano si¢ we wiadze ruchow tkwiacych glebiej niz to, co
zwykle uznawane bywalo za zasady tej dziedziny. Platon wypowiadat si¢ o wstrza-
sajacym chore ruchu rozdzielajacym zywioly, zatem wstepnie je porzadkujacym.
Heidegger natomiast pisat, iz harmonijno$¢ wibracji wynika wtasciwie z owego
otchtannego, pozbawionego gruntu ,,pekniecia, w ktérym daje si¢ przeczuwaja-
co przemysliwaé niewyczerpywalno$é Bycia”!!2. Orzec wiec mozna, ze przejscie
od negacji do afirmacji dokonuje si¢ poprzez ponowne wzbudzenie gwattownych
sil tworzgcych fundamentowe warstwy architektury. Ich erupcyjna sita pokryta
lawg tradycji jest na nowo wyzwalana i zarazem pozytywnie wykorzystywana.

Odnowienie architektury odbywa si¢ z udzialem jej uzytkownikow. Opar-
ta na archaicznych mocach nietypowa struktura parku sklania odwiedzajacego
obszar do aktywnych zachowan, zamienia zwyktego spacerowicza we wspotpro-

109 B, Weltman-Aron, op. cit., s. 48.

110 B Tschumi, Disjunctions..., s. 212; idem, Six Concepts..., s. 251-254.

1T 7ob. J. Derrida, Point de folie — Maintenant ['architecture, ,,AA Files” 1986, nr 12, s. 69:
»These »folies« destabilize meaning, the meaning of meaning, the signifying ensemble of his powerful
architectonics. They put in question, dislocate, destabilise or deconstruct the edifice of this configu-
ration. It will be said that they are ymadness« in this. For in a polemos which is without aggression,
without the destructive drive that would still betray a reactive affect within the hierarchy, they do
battle with the very meaning of architectural meaning, as it has been bequeathed to us and as we still
inhabit it. We should not avoid the issue; if this configuration presides over what in the West is called
architecture, do these folies not raze it to the ground? Do they not lead back to the desert of anarchi-
tecture, a zero degree of architectural writing where this writing would lose itself, henceforth with-
out finality, aesthetic aura, fundamentals, hierarchical principles or symbolic signification, in short,
in a prose made of abstract, neutral, inhuman, useless, uninhabitable and meaningless volumes?
Precisely not. The folies affirm, and engage their affirmation beyond this ultimately annihilating,
secretly nihilistic repetition of metaphysical architecture”.

12 M. Heidegger, Przyczynki do filozofii. Z wydarzania, przet. B. Baran, J. Mizera, Krakow
1996, s. 229.
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jektanta, ktory przechodzac przez teren, dokonuje wyboru z jego niesktadnych
fragmentdw i konstruuje na swoje potrzeby i w zamknietym odcinku czasu wias-
na, sensowna, lecz zindywidualizowang catos¢. Odwiedzajacy nie jest przepro-
wadzany przez park zgodnie z wytyczonymi w nim alejami i atrakcjami, lecz
postawiony w sytuacji niekontrolowanej tresciami dawnymi czy terazniejszymi,
a w zamian nieznanymi i przysztymi. Sktania si¢ go do wychylenia si¢ ku czemus,
co nie tylko nieoczekiwane czy moze nawet niebezpieczne, ale przede wszystkim
jeszcze nieistniejace. Przybysz ulega wprowadzeniu w ruch ku nieprzewidywalnej
konfiguracji fragmentow, z zalozenia innej niz jakakolwiek juz zaistniata.

Przemieszczanie si¢ miedzy réznymi warunkami czasu, czyli migdzy rozdraz-
niang przesztoscig, niebudzaca satysfakcji terazniejszoscig amajacg znamiona gro-
zy przysztosécia, przenosi si¢ takze na cechy przestrzenne parku, ktory jest izarazem
nie jest miejscem. Gdyby bowiem przyjaé, ze miejsce musi mie¢ granice, uchwyt-
nos$¢, zrozumiatos¢, widzialnos$¢ czy oczywistos¢, to park niewatpliwie zaprzecza
tym wyznacznikom lokacji. Amorficzny, ,,choryczny” park zamiast miejsca wprost
daje raczej miejsce dla miejsca, sktania do refleksji nad miejscem, zmienia zro-
zumienie dla tego, czym jest mieszczenie, recte zamieszkiwanie i obywatelstwo.
Przyswajajac inno$¢ na poziomie metafizycznym, otwiera to konkretne, zmodyfi-
kowane miejsce dla odmiennos$ci, dla kogo$§ innego etnicznie czy kulturowo, ale
tez tubylca zamienia w takiego samego goscia, jakim jest emigrant, zrownuje ich
w prawach i tworzy rame¢ dla bardziej zaawansowanej odmiany wspdlnoty. Park
okazuje si¢ droga nadchodzenia roznorodnosci, pelnym ruchu miejscem, ktore ob-
cego obdarowuje ochrong i przyswaja rodzimosci.

9. Przestrzenno$¢ i umiejscawianie inwencji

Przejscie do jakiejkolwiek zmiany w obszarze ustanowionych zasad funkcjono-
wania zbiorowos$ci czy myslenia wywotuje wsrod jej cztonkow poczucie grozy,
bedace symptomem zblizania si¢ do otchtani. Pozadana stabilizacja jest jednak
niemozliwa w podobnym stopniu, jak niemozliwoscig jest nieodgadniony cel
zmiennosci. Przejawiajaca si¢ niepewnosc¢ stanowi niejawny grunt wszelkich osiag-
nig¢ organizacyjnych i intelektualnych. Utrwalanie aktow my$lenia i uporzadko-
wanego dziatania wymaga odniesienia do pewnego poczatku, nie tyle danego
z gory, ile raczej na nowo wykazywanego w ztozonych procesach cofania si¢
w celu postgpienia do przodu. Poczatek jest tym samym w ruchu, a jego mobilnos¢
wpltywa na forme tego, co pojmowane ma by¢ jako zasada.

W swych badaniach nad inwencja Rickert odnotowal, ze wymyslanie no-
wosci — czy ogdlnie myslenie — przejawia nie tylko cechy cielesne i plciowe,
na co nacisk kladta Kristeva, lecz takze przestrzenne!'?. Wielu filozofow w inte-

13 T Rickert, op. cit., s. 251.
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lekcie dostrzegato wartosci transcendentne, niemniej pozbawione realnej loka-
cji, natomiast twierdzenia Rickerta dotyczace inwencji retorycznej skierowane
byty w strong opisywania zwigzkéw intelektu z jego zewnetrznymi repozytoriami
o charakterze materialnym. Poglad Rickerta byt zatem gl¢boko rozny od trady-
cyjnego, w ktorym uwypuklano niezaleznos$¢ transcendentnej jazni od wszelkich
uwarunkowan. Myslenie uzyskato w rozwazaniach tego autora swg zewngtrznosc¢
poprzez odnalezienie jego /oci. Umyst konkretnego cztowieka z jednej strony jest
tu zatem postrzegany jako nierozdzielny wobec ciala, z drugiej za$ wspotdziata ze
srodowiskiem zewnetrznym, ktorym moze by¢ takze ,,choryczny” Parc de La Vil-
lette. Niekiedy wiec miejsce inwencji i myslenia bywa obszarem o bardzo mate-
rialnym charakterze. Lokacja tego rodzaju jest medium rozpraszajacym intelekt
1 ukazujacym myslenie jako uprzestrzennianie (espacement).

Wydarzenia zachodzace w parku — czy tez park jako wydarzenie — obja-
wiaja swoja osobliwos¢ przez niespotykane poza nim zderzanie obcosci i swoj-
skosci 1 zacieranie roznic migdzy nimi. Sytuacje tego typu zachodzily juz wcze-
$niej w spoleczenstwie francuskim, ale Zadne inne miejsce nie zostato bardziej
powotane do ich spektakularnego ukazywania (phainesthai''*). W ten sposob kon-
kretyzowaly si¢ pewne przeznaczenia polityczne parku, jakkolwiek byt to tylko
skutek refleksji o bardziej ogolnym charakterze. Park jako matryca (ekmageion'!?)
,przysztej demokracji” i ,,nadchodzacej wspolnoty” nie czyni wiele politycznie,
lecz jedynie nastraja na okreslong mozliwo$¢, wprowadza zaledwie pewien nowy,
harmonizujacy rytm (rhuthmos/rhythmos''%), pozostajac przede wszystkim swo-
iScie aktywng pustka, pustynig wszelkiej potencjalnosci. ,,Choryczny” park zacho-
wuje si¢ jak szczegdlnego rodzaju lustro, ktore czyni widocznym to, co w nieja-
snym stopniu mozliwe, a przede wszystkim niemozliwe. Kiedy zwykte lustra nie
odbijaja bytow urojonych, to akurat zwierciadlo obrazuje nasycong udreka zmore
tego, co nieistniejace, acz grozace zaistnieniem. W taki sposdb umiejscowiona
zmiana polityczna jest na poziomie metafizycznym czystg inwencjg, wywolujaca
sama siebie i sama siebie wymyslajaca'!”. Dzieje sie tak glownie dzieki sprzyjaja-
cym okoliczno$ciom przestrzennym. W obszarze pewnego czynnego nieistnienia
uwidaczniajg si¢ pokrewienstwa mig¢dzy artykulacjg przestrzeni, strukturami dys-
kursywnymi a pozadanymi zmianami wiodacymi w stron¢ poszerzenia cztonko-
stwa wspolnoty politycznej. Wpisywana w miejsce analogia wystepuje jako rodzaj
poddania si¢ wladaniu porzadkujacych drgan typowych dla chory.

114 ®oivesOar — Tim. 52e. Zob. N. Isar, Chéra: Tracing..., s. 40.

15 “Expaysiov — Tim. 50c. Zob. E. Bianchi, op. cit., s. 127-130; N. Isar, op. cit., s. 40.

116 7ob. Platon, Nomoi, 664; L. Burchill, op. cit., s. 32. Nalezy uwzglednié, ze pojecie rhyth-
mos pochodzito od stowa ,,ptyw” inie odpowiadato p6zniejszemu pojeciu ,,rytm”; zob. B. Kowalzig,
Broken Rhythms in Platos Laws: Materialising Social Time in the Chorus, [w:] Performance and
Culture in Plato’s Laws, ed. A.-E. Pepponi, Cambridge 2013, s. 182. Por. tez L. Brisson, Platon, les
mots et les mythes. Comment et pourquoi Platon nomma le mythe?, Paris 1994, s. 88-90; P. Dayan,
Derrida writing architectural or musical form, ,,Paragraph” 2003, nr 3.

17" Zob. T. Rickert, op. cit., s. 263: ,invention inventing itself’.
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10. Miedzy przestrzenig a jej zrodlami

Przestrzen, jaka wykreowana zostata w Parku de La Villette, jest niemozliwa do
okreslenia, poniewaz zadna z dziedzin wiedzy nie dysponuje powszechnie uznang
definicja przestrzeni. Prowadzone na ten temat dyskusje wskazuja, ze obecnie
istnieje szansa raczej na komentowanie stanowiska w kwestii przestrzeni niz na
zblizenie si¢ do definicji pozbawionej sprzeczno$ci. Dziedziny nauk matematycz-
nych, fizycznych i humanistycznych postuguja si¢ koncepcjami przestrzeni nie-
dajacymi si¢ uzgodni¢ na jednej podstawie. Nalezy ponadto zwrdci¢ uwage, ze
nie zdotano rozstrzygna¢ zadnego z wielkich sporow w tej sprawie, jak chociazby
konfliktu migedzy relacyjnym stanowiskiem Leibniza a substancjalnym podejsciem
Newtona (reprezentowanego w tej dyskusji przez Samuela Clarke’a)' 8. Niewatpli-
wie poglady Newtona zawarte w Schollium do VIII definicji oraz w Optyce (kwe-
stia XXVIII), w tym zwlaszcza zdanie: ,,Absolutna przestrzen, ze swej natury, bez
odniesienia do czegokolwiek zewnetrznego, pozostaje zawsze taka sama i nieru-
choma”!'?, wydaja si¢ nieaktualne, jednak nalezy pamieta¢, iz angielski autor trak-
towal swoja koncepcje jako abstrakcje i w tym samym fragmencie pisat tez o ist-
nieniu przestrzeni wzglednej, bedacej miarg owej przestrzeni boskiej czy czysto
matematycznej. Nie sposob zatem zaprzeczy¢, ze rowniez u Newtona odnotowac
mozna wzmianki o przestrzeni subiektywnej. Opinie Leibniza natomiast ignoruja
catkowicie rzeczywistos¢ absolutna, co oddaja fragmenty jego czwartego i pigtego
listu do Clarke’a: ,,przestrzen, podobnie jak czas, jest tylko porzadkiem rzeczy,
a bynajmniej nie bytem absolutnym (Czwarte pismo Leibniza, Dodatek 11)”12;
,»przestrzen sama w sobie nie jest rzeczywistoscia absolutng (Pigte pismo Leibni-
za, punkt 62)”121,

Tschumi doskonale zdawat sobie sprawe, ze kazda z elementarnych sugestii
na temat przestrzeni sktania do nieco innego postepowania architekta. Ztozonos¢,
wielorakos¢ 1 problematycznos¢ jej uje¢ uwidocznil obszerny zestaw pytan za-

118 76b. E.J. Khamara, Leibniz’ Theory of Space: A Reconstruction, ,,The Philosophical
Quarterly” 1993, nr z pazdziernika; R. Arthur, Space and Relativity in Newton and Leibniz, ,,British
Journal for the Philosophy of Science” t. 45 (1994). Wbrew pozorom rdznica mi¢dzy obu autorami
nie jest oczywista. Edward J. Khamara (op. cit., s. 488) podejmuje si¢ obrony stanowiska Leibniza
i ostatecznie stwierdza jedynie: ,,/ believe I have shown that Leibniz’ relative theory of space, as
reconstructed, is subteler and more resting than it is commonly taken to be: it is not open to some of
allegedly serious objection that are currently held against it”. Wnioski Richarda Arthura (op. cit.,
s. 239) dotyczace przewagi pogladow Leibniza sa podobnie ostrozne: ,,/M]y final conclusion is that
Leibniz's approach to space is to be preferred just because it does not hypostatize the mathematical”.

19 1. Newton, Matematyczne zasady filozofii przyrody, przet. J. Wawrzycki, Krakow 2011,
s. 191.

120 G.W. Leibniz, Polemika z S. Clarkiem, przet. S. Cichowicz, H. Rzeczkowski, [w:] idem,
Wyznanie wiary filozofa, Rozprawa metafizyczna; Monadologia; Zasady natury i taski oraz inne
pisma filozoficzne, przet. S. Cichowicz [ef al.], Warszawa 1969, s. 357.

121 Jdem, Pigte pismo Leibniza, przet. S. Cichonicz, H. Rzeczkowski, [w:] idem, Wyznanie. ..,
s. 394.
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warty w eseju Questions of Space tego autora'?2. Podniesiono w nim 65 kwestii,
z ktorych kazda pozostaje bez odpowiedzi:

1.1. Czy przestrzen jest rzecza materialng, w ktorej ulokowane sa rzeczy materialne?

1.1.1. Jezeli przestrzen jest rzecza materialna, to czy ma ona granice?

1.1.2. Jezeli przestrzen ma granice, to czy jest inna przestrzen poza tymi granicami?

1.1.3. Jezeli przestrzen nie ma granic, to czy zatem rzeczy rozciagaja si¢ w nieskonczonosc?
1.1.3.1. Jako ze kazdy zakres przestrzeni jest nieskonczenie podzielny (poniewaz kazda prze-
strzen moze zawiera¢ mniejsze przestrzenie), to czy nieskonczony zbior przestrzeni tworzy
ostatecznie skonczong przestrzen?

1.1.4. W kazdym przypadku, kiedy zachodzi przedluzenie materii, to czy jedna czg$¢ moze
by¢ odr6zniona od drugiej?

Do tego miejsca swego kwestionariusza autor zdaje si¢ stawiaé pytania
ugruntowane w charakterystycznym dla Newtona paradygmacie substancjalnym,
ktorego elementy dziedziczy niewielka czgs¢ wspotczesnej fizyki, wlacznie z po-
gladami Einsteina zawartymi w szczegolnej teorii wzglednosci (STW). Jednak
ogolna teoria wzglednosci (OTW) zbliza si¢ do stanowisk relacyjnych i zajmuje
pozycje posrednig miedzy takim pogladem a stanowiskiem substancjalnym. Ko-
lejne pytania Tschumiego podobnie wkraczaja wigc logicznie w $wiat uje¢ relacyj-
nych, przy ktorych obstawal Leibniz, i aktualnie czyni to takze decydujaca czes$¢
fizykow uczestniczacych w sporze:

1.1.5. Jezeli przestrzen nie jest materia, to czy jest jedynie sumg wszelkich przestrzennych
relacji pomigdzy materialnymi rzeczami?

Podejscie relacyjne otwiera droge do zadawania pytan jeszcze innego rodza-
ju, zblizonych do pogladow Kanta:

1.1.6. Jezeli nie ma ani materii, ani zespotu obiektywnych relacji pomiedzy rzeczami, to czy

jest co$ subiektywnego, za pomoca czego umyst kategoryzuje rzeczy?

1.1.7. Jezeli struktura umystu narzuca aprioryczng forme (poprzedzajaca wszelkie doswiadcze-

nie) postrzeganiu zewnetrznego $wiata, to czy przestrzen jest taka forma?

1.1.8. Jezeli przestrzen jest taka forma, to czy ma ona pierwszenstwo przed wszelkimi pozo-

statymi percepcjami?

Niewykluczone, ze ostatnie z wymienionych zagadnien trzeba by uzupetnic
pytaniem wprost: czy percepcja przestrzeni wyprzedza percepcje czasu, czy moze
jest odwrotnie lub sg one réwnolegle? Czy te dwie formy percepcji zalezg od siebie?

Kolejna watpliwo$¢ odnosi si¢ do czynnego badz tez biernego charakteru
przestrzeni i zawrze¢ ja mozna w pytaniu 1.4 — o to, czy przestrzen powstaje
przez jej wyodrebnienie z pewnej nico$ci i nadanie cech wyrdzniajacych, czy tez
jest tylko jej odbieraniem i okre§laniem w definicjach. Zatem: czy okreslanie to
czynno$¢ wytyczania kresu pewnej przestrzeni i jej oddzielanie od jakiej$ bardziej

122 B, Tschumi, Questions of Space: The Pyramid and the Labyrinth (or Architectural
Paradox), ,,Studio International” 1975, nr 9/10. Korzystam z wersji zawartej w antologii tekstow
tegoz autora — Architecture and Disjunction...
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pierwotnej postaci przestrzeni, czy raczej zapisywanie przestrzeni w jej swiado-
mos$ciowych odbiciach, a wiec w stowach i pojeciach?

Wskazany problem znalazt konsekwencje w pytaniu 1.5, rozwazajacym cha-
rakter postgpowania architekta, ktory moze uwazacé, ze zdefiniowal/okreslit prze-
strzen poprzez nadanie jej warto$ci wyrozniajacych, ale przeciez nie zdota uciec
od spostrzezenia i nazwania tego, co uczynit. Z tym samym namystem Tschumi
powiazal watpliwos¢, czy zdolnos¢ architekta do nadania przestrzeni cech arty-
stycznych wspotbrzmi z naszymi mozliwosciami u$cislenia jej natury. Z jednej
zatem strony, mamy bowiem do czynienia z rozwijaniem przestrzeni, rozbudo-
wywaniem jej o nowe wlasciwosci, z drugiej za$ charakteryzuje nas sktonnos¢ do
wigzania przestrzeni ze swiadomoscig jej granic, z jej intelektualnym domknie-
ciem. Prowadzi to do pytania:

1.6. Czy architektura jest koncepcja przestrzeni, przestrzenia, czy definicja przestrzeni?

Watpliwos¢ kolejna powtarza udreke towarzyszaca filozofom od czaséw Pla-
tona, dotyczaca sposobu przechodzenia od idei do realnosci:

1.6.1. Jesli koncepcja przestrzeni nie jest przestrzenia, to czy materializacja koncepcji prze-
strzeni jest przestrzenia?

Czy jednak mozemy mie¢ pewno$¢, ze koncepcja przestrzeni nie jest prze-
strzenig? Czy bowiem da si¢ postrzegac przestrzen bez koncepcji? Czy koncepcja
nie ma wilasciwosci przestrzennych? Jezeli zas je ma, to co je tworzy? Czy sa one
niematerialne? Jak wlasciwosci mogg by¢ niematerialne? Zastrzezenia te podsu-
mowuje pytanie:

1.6.1.1. Czy przestrzen konceptualna jest zatem przestrzenia, ktorej materialem jest koncepcja?

Jezeli uznamy, ze koncepcja stanowi tylko imaginacje, wyobrazenie czy po-
myst, to jednak nie sposob uciec od wrazenia, ze owe nierzeczywistosci sg czgscig
konstytucji rzeczywistosci. Zatem koncepcja, o jakiej napisat Tschumi, posiada tez
znamiona materialnos$ci, te za$ znamiona moga by¢ sktadnikami przestrzeni zarow-
no wtedy, kiedy uznamy jej materialnos¢, jak i w przypadku, kiedy przyjmiemy jej
konceptualno$¢. To, co nalezy do cech czegos, nie moze by¢ od owego czegos od-
dzielone bariera nierealnosci. Jezeli wszakze bedziemy obstawac przy odrgbnosci
przestrzeni konceptualnej od przestrzeni naturalnej (o ile taka istnieje), to otwarte
pozostaje pytanie: co stanowi elementy tej pierwszej? Co sktada si¢ na mysl? Czy
jest ona wielosktadnikowa, czy tez jednosktadnikowa? Ostatecznie wigc: co jest
materialem koncepcji (my$li)? Jaki jest zakres realnosci (materialnosci) mysli?

Dalsza watpliwos$¢ autor sformutowat nastepujaco:

1.6.1.2. Identycznie: czy doswiadczanie materializacji koncepcji przestrzeni jest doswiadcza-
niem przestrzeni?

Nalezy w tym zagadnieniu zignorowac rozwigzanie Kanta, iz przestrzen sta-
nowi naocznosc ,,czysta”, poprzedzajacg naocznosc ,,empiryczng”, gdyz rozwaza
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sie tu przypadek, kiedy teoretyk i zarazem praktyk architektury (zatem sam Tschu-
mi) wysnuwa pewng potrzebng mu w konkretnej sprawie koncepcje przestrzeni,
nastgpnie jg wytwarza i zadaje sobie pytanie: czego w tej sytuacji do§wiadcza
odbiorca (w tym on sam)? Czy realnej przestrzeni (wszak ja wykreowano), czy
tez materializacji zindywidualizowanej koncepcji przestrzeni badz moze pewnej
nierealnej przestrzeni, nadal wigc przestrzeni konceptualnej (niezaleznie od tego,
ze zostala ona uwidoczniona)? Jezeli zatozy¢, ze przestrzen konceptualna jest tyl-
ko metaforycznym pojegciem z obszaru sztuki czy nauk humanistycznych, to nasu-
wa si¢ pytanie: czy jednak nie istniejg zwiazki takiej przestrzeni z tg realng i czy
jest jakas przestrzen realna niezalezna od koncepcji przestrzeni realnej? Ktora
z koncepcji przestrzeni realnej jest najbardziej zasadna?

Pytanie 1.6.3 przenosi nas na poziom waznego sktadnika ideologii architektu-
ry modernistycznej, jaki zawarty zostat w pracy Giediona Przestrzen, czas, archi-
tektura (1941)123. Szwajcarski badacz sformutowat wptywowa teze zaktadajaca
rozwoj sztuki budowania od ksztaltowania jej jako zamknigtych bryl (odcinaja-
cych si¢ od przestrzeni zewnetrznych), przez formy bryt wydrazonych (w ktorych
przestrzen wewnetrzna odgrywata juz powazniejsza role), do obiektow wspotczes-
nych, gdzie przestrzen wewnetrzna swobodnie taczy si¢ z tg zewnetrzng. Suge-
stywna teoria Giediona ignoruje nastepujacy problem: co jest wiasciwie mate-
riatem modelowanym przez architekta? Zatem: czy przestrzen zamknietej bryty
1 pusta przestrzen po jej zewnetrznej stronie sg czgsciami tej samej, jednolitej
przestrzeni? Tak rozumiana przestrzen bylaby wszakze odlegta od uje¢ inspiro-
wanych wspolczesng fizyka, a przeciez do nich sklanial si¢ Giedion. Traktowanie
przestrzeni jako pustego, neutralnego pojemnika wydaje si¢ w tej sytuacji nieak-
tualne i doprowadzito do pytania:

1.7. Jesli przestrzen euklidesowa ograniczona jest do trojwymiarowej bryly materii, to czy
przestrzen nieeuklidesowa ma by¢ ograniczona do serii zdarzen w czterowymiarowej czaso-
przestrzeni?

Problem tego pytania wiaze si¢ z potaczeniem odkry¢ z zakresu matematyki
i geometrii z problemami fizyki i astronomii. W konsekwencji rozwoju nowych
koncepcji geometrii (proponowanych m.in. przez Nikotaja Lobaczewskiego,
Janosa Bolyaia, Georga Riemanna czy Davida Hilberta) zdefiniowano nowe wy-
obrazenia przestrzeni (m.in. przestrzen topologiczna czy afiniczng), ktore zna-
lazly odniesienie w mechanice i kosmologii. W poczatkach XX wieku w celu
opisania wynikow ogolnej i szczegdlnej teorii wzglednosci Hermann Minkowski
i kontynuatorzy postuzyli si¢ koncepcja czasoprzestrzeni, konkretniej za$ cza-
soprzestrzeni pseudoeuklidesowej w odniesieniu do OTW 1 czasoprzestrzeni
pseudo-Riemanna — do STW. Przy pewnej generalizacji mozna przyjac, ze we
wspolczesnej fizyce czasoprzestrzen jest zbiorem wydarzen. Przy tym wydarze-

1233 Giedion, Przestrzen, czas, architektura. Narodziny nowej tradycji, przet. J. Olkiewicz,
Warszawa 1968.
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nie, rGwniez potocznie rozumiane, okresla si¢ jednocze$nie w swych wymiarach
przestrzennych i czasowych.

Juz w poczatkach XX wieku, kiedy trwaty intensywne dyskusje fizykow
i matematykow nad koncepcjami przestrzeni, ludzie sztuki czynili proby ich adap-
tacji do nowych wyobrazen artystycznych. Architektura Tschumiego, okreslana
przez niego konsekwentnie jako ,,wydarzenia”, taczy ze sobg wiele wspolczes-
nych filozofii wydarzenia z teoriami przestrzeni, prowadzac w konsekwencji do
sytuacji, w ktorej kazda z jego prac musi by¢ interpretowana jako nierozdzielnie
przestrzenna, czasowa i cielesna, zarazem tez wytwarzana i odbierana. Mozna ja
okresli¢ jako swego rodzaju ptyw miedzy zwykle separowanymi wtasciwoscia-
mi tego, co odbiorcom si¢ urzeczywistnia, czyli przedstawia jako rzecz, tego, co
pojmowalne w kategoriach przestrzennych i czasowych, oraz tego, co widzial-
ne. Oddzielane w dyskursach cechy rzeczywistosci przestaja wchodzi¢ ze soba
w konflikt w wewnetrznym doswiadczaniu i po zwrocie do swych cielesnych zro-
del. Polaczenie przestrzeni z czym$ innym niz wytwory intelektu prowadzi do
odrebnych problemow.

Druga grupa pytan zawartych w eseju Questions of Space dotyczy relacji mieg-
dzy przestrzenig a do§wiadczeniem. Wydaje si¢ zrozumiate, ze architekt rozpatru-
je zwiazki tego rodzaju w sytuacji, kiedy architektura definiowana jest jako sztuka
ksztattowania przestrzeni i zarazem wywierania wptywu na doznania odbiorcow.
Recepcja sztuki budowania, w tym kwestie rodzajow przezy¢, jakich bywa ona
zrodlem, dos¢ rzadko stawata si¢ przedmiotem konsekwentnego namystu badaw-
czego. Mozna wigc stwierdzic¢, ze pytania, ktore sformutowat Tschumi, wykracza-
ja poza repertuar problemdéw najczesciej odnoszonych do zadan przeznaczonych
dzielom tej dziedziny. Kiedy tematem refleksji jest praca tak niepowszednia, jak
Parc de La Villette, ktoremu z rozmystem przypisano misj¢ przemiany jego uzyt-
kownikow, problemy do$wiadczania architektury musza by¢ rozwinigte bardziej
niz dotychczas.

Kwestie do§wiadczenia, postawione przez Tschumiego, powigzane sg z kto-
potliwym dziedzictwem, jakie pozostawity francuskim myslicielom poststruktu-
ralistycznym koncepcje Bataille’a. Niepokojace spostrzezenia zyjacego na uboczu
mysliciela zwrocity uwage czytelnikow przede wszystkim przekraczaniem nie-
ktorych przekonan utrwalonych w filozofii. W latach intelektualnego dojrzewania
Tschumiego poglady tego mato znanego pracownika bibliotek w Paryzu, Carpen-
tras 1 Orleanie zaczety by¢é omawiane m.in. przez Sollersa, Kristeve, Barthes’a,
Foucaulta i Derridg. Rowniez wiele z esejow Tschumiego odwotuje sie do docie-
kan Bataille’a, bezposrednio lub z pomocg ksigzki Denisa Holliera!'?4,

W ujeciu potocznym do$wiadczenie, jakkolwiek odroznialne od przezycia czy
doznania, rozumiano przez dtuzszy czas jako zespot danych zgromadzonych przez
jednostke, a majacych cechy bezposredniosci i autentyczno$ci. Bardziej filozo-

124 D Hollier, La Prise de la Concorde: Essais sur Georges Bataille, Paris 1974.
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ficznie traktowane do§wiadczenie byto natomiast zblizone do postepowania feno-
menologicznego i stanowito pewnego rodzaju prébg myslowa, w ktérej podmiot
kierowat si¢ na okreslony zestaw zebranych informacji mogacych wzmocnic jego
tozsamo$¢. Ukierunkowane przemyslenie, jakby intencjonalne skupienie uwagi
na doznanych przezyciach, po odjeciu od nich warto$ci nicosobistych, wytaniane
byto jako skladnik sensu wiasnego zycia i konfigurowane z innymi zgromadzo-
nymi do$wiadczeniami w pewna opowies¢ na temat wtasnej Swiadomosci. Takie
pojmowanie do$wiadczenia zakwestionowane zostato w §rodowisku francuskich
filozofow okreslanych najczesciej jako poststrukturalisci.

Barthes, Foucault, Kristeva czy Sollers, a poczatkowo takze Derrida, mimo
fascynacji pisarstwem Bataille’a watpili w mozliwo$¢ posiadania i gromadzenia
przez jednostke bezposrednich doswiadczen, niezaleznych od okreslonych
modeli kulturowych czy jezykowych. Zdaniem wymienionych myslicieli, nawet
starannie profilowana przez jednostk¢ odrebnos¢ musiata by¢ ksztattowana
przez uprzedzajace ja wzorce intelektualne. Przyjete stanowisko zaprzeczato
wezesniejszej koncepcji, akcentujacej suwerenno$¢ podmiotu. W europejskiej
kulturze od nowozytnosci wyksztatcit sie bowiem model jednostki, ktora dla swej
konstytucji potrzebowala niezaleznosci od wspolnoty. Indywidualnos¢ wymagata
zdecydowanej jazni zdolnej do kontrolowania gromadzonych przezy¢ i oddzielania
ich od doswiadczen innych ludzi. Aktywnos$¢ silnego podmiotu odnosita si¢ do
Swiata zewnetrznego, rozumianego jako zestaw przedmiotow. Podobnie zdecy-
dowanie podmiot traktowat przedmioty mysli. Taki ideat funkcjonowania poje-
dynczej osoby byl efektem na tyle dlugotrwatego rozwoju, ze przedstawiat sig¢
jako oczywisty i naturalny. Sprzeciw wobec bezdyskusyjnosci owego standardu
najmocniej wyrazil si¢ w opinii Derridy wskazujacej na jego zdeterminowanie
przez metafizyke obecnosci'?3. W jego krytyce do§wiadczenie nie mogto ani od-
nosi¢ si¢ do czegos tak sztucznie skonstruowanego jak byt, $wiat, zycie czy inni
ludzie, ani tez znajdowac¢ oparcia w czyms$ tak niestabilnym i réznorodnym jak
wlasna §wiadomos¢. Derrida, podobnie jak srodowisko poststrukturalistow, wat-
pit w niezréznicowany wewngtrznie podmiot zdolny do przenikania istoty rze-
czy, panowania nad nimi i jednocze$nie petnego utozsamiania si¢ z sobg samym.
W zamian proponowat rozwazanie jazni jako zdecydowanie mniej pewnej siebie,
aczkolwiek dazacej do nieosiggalnej wewnetrznej spdjnosci. W tym stanowisku

125 70b. J. Derrida, Przemoc i metafizyka, [w:] idem, Pismo i réznica, przet. K. Ktosinski,
Warszawa 2004, s. 261: ,,Czyz pojecie doswiadczenia nie bylo zawsze zdeterminowane przez me-
tafizyke obecnosci?” (cyt. za: M. Jay, Piesni doswiadczenia. Nowoczesne amerykanskie i europej-
skie wariacje na uniwersalny temat, przet. A. Rejniak-Majewska, Krakow 2008, s. 514). Martin
Jay przytacza nastgpnie opinie Rei Terady charakteryzujace sceptyczne stanowisko Derridy wobec
,.zesrodkowanego podmiotu” (ibidem, s. 516-517). Przypomina takze poglad Deriddy z jego eseju
poswieconego Bataille’owi, iz ,,[t]o, co ukazuje si¢ jako doswiadczenie wewnetrzne, nie stanowi
dos$wiadczenia, bo nie odnosi si¢ do zadnej obecnosci, do zadnej petni, lecz jedynie do niemozliwo-
$ci, na jaka jest »wystawione« w mece” (J. Derrida, Od ekonomii ograniczonej do ekonomii ogélnej,
[w:] idem, Pismo i réznica..., s. 427; cyt. za: M. Jay, op. cit., s. 519).
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zaczely sie wszakze pojawiac rysy, ktore powtdrnie zwrocity uwage na koncepcje
,,doswiadczenia wewnetrznego” Bataille’a. Wazno$¢ doswiadczenia zostata od-
nowiona w sytuacji, kiedy skierowato si¢ ono samo na siebie, ale osobno wzrosta
potrzeba zwigkszonej wiedzy o jego ztozonym ksztalcie i funkcjonowaniu.

W zmodyfikowanym znaczeniu §wiadomos$¢ podmiotu, ktorej czescia jest do-
$wiadczenie, moze by¢ rozumiana jako rodzaj membrany migdzy jej aktywnoscia
skierowana na zewnatrz (w strong $§wiata) i do wewnatrz samej siebie. Zwraca-
jac sie poza siebie, doswiadczenie bywa aktywne i pasywne, penetruje swiat, ale
tez ulega jego wptywom. Cze$¢ ruchu poznawczego niekiedy oscyluje w strone
transcendencji czy metafizyki i odkrywa bogactwo niemozliwosci, btedy w fun-
damentalnych zatozeniach czy radykalna niepewnos¢ sfery komunikacji. To byta
droga myslicieli poststrukturalistycznych i Derridy. Bataille skierowat si¢ nato-
miast ku badaniu ruchu §wiadomosci do jej wnetrza, mijajac si¢ z wieloma dotych-
czasowymi ustaleniami, czynionymi zwtaszcza przez chrzescijanskich mistykow.
Zglebiajac wewnetrzne doswiadczenie, siggnat do zakazanych stref immanencji,
elementéw nieczystej transcendencji w psyche, jakby przynaleznych $wiatu bo-
gbéw podziemnych. Czynione przez francuskich nastepcow Bataille’a odkrycia
nieintegralnosci i niesuwerenno$ci jazni uzewnetrznionej i zapisywalnej okazaty
si¢ w duzej mierze ignorowaé jego objawienia dotyczace skalanego $wiata jazni
wewnetrznej. Droga nie tyle oczyszczania ciata i mysli, ile raczej naduzywania ich
obu, filozof odstonit niesamowito$¢, obcos¢ 1 potworno$¢ tkwiacg w glebi psychi-
ki. Owa inna Innos¢, jakkolwiek grozna i destrukcyjna, jest tez zyciodajna i moze
by¢ potraktowana jako niezagospodarowana wielo$¢, radykalnie mnogie szalen-
stwo niezbedne do rozwoju jednostki czy spoteczenstwa. Przenoszac spostrzezenia
Bataille’a na filozofi¢ nauki w ujeciu Imrego Lakatosai Paula Feyerabenda, mozna
przypomnie¢ ich pozytywna oceng proliferacji bledéw dla postgpu w nauce. Wyda-
je sie, ze konstatacje francuskiego bibliotekarza glosity podobna prawdg dotyczaca
dobroczynnych stron mnozenia mozliwosci przekraczajacego wszelkie miary. Przy
tym nacisk ktadziony na cielesno$¢ duchowej otchtannosci pozbawiat j3 uwiktania
w dialektyke i stawial opor probom zorganizowanego i racjonalnego objasniania.
Otwierat mozliwosci funkcjonowania poza metafizyka i poza dyskursem.

Doktryna Bataille’a miata tez wymiar etyczny i polityczny, byla namowa do
porzucenia kultu jednosci i skierowania sie ku wspdlnocie wzmozonej suwerenno-
Sci niestabilnych jednostek. To wiasnie na takim etapie interpretowania do§wiad-
czenia lokuje si¢ Tschumi z jego wariacjami pawilonow Parku de La Villette.
Ich namnozenie, bezsensownos¢ 1 utomnos¢ sg wizualizacjg 1 uzmystowieniem
pozadania odmiennosci. Nie tyle reprezentuja pewna teorie, ile raczej eksponu-
ja czysta swiadomos$¢ wewnetrzng, swoistg er(r)otyke i zaktocenia przestrzeni.
Jest to jednak zaledwie punkt wyjscia do pytan postawionych przez Tschumiego
zwigzkom przestrzeni i doswiadczenia.
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Wstepna watpliwos¢ architekta dotyczyta postrzegania (zatem takze doswiad-
czania) przestrzeni i uwzglednienia mozliwych réznic migdzy indywidualnymi jej
percepcjami:

2.0. Czy postrzeganie przestrzeni jest wspolne dla kazdego?

Wolno przypuszczaé, ze pytanie zostalo sformulowane wilasnie w sytuacji
zwatpienia w pelng przynalezno$¢ indywidualnego postrzegania do uniwersalne;j,
transcendentnej jazni, ale przychylenie si¢ ku odrgbnos$ci percepcji przestrzeni
generuje pytanie: czy za osobna jej wizja kryje sie caty od niej zalezny $wiat i na
ile pojedyncze doswiadczenia konstytuuja taki prywatny kosmos?

Doswiadczenie jest sktadnikiem pojmowania przestrzeni, ale tez ma charakter
procesu, wiec wykazuje si¢ zmiennoscig. Konsekwencje sugeruje pytanie:

2.2. Jesli $wiadomos¢ przestrzeni opiera si¢ na czyim$ odpowiadajagcym temu doswiadczeniu,

to czy w takiej sytuacji postrzeganie przestrzeni nalezy bardziej powiazaé ze stopniowym
konstruowaniem niz gotowa konstrukcja?

Wspolnoty doswiadczen nie mozna wykluczy¢, podobnie jak tkwigcych
w niej archaicznych modeli, zatem:

2.2.1. Czy stopniowa konstrukcja zawiera elementy, ktore posiadaja pewien stopien niezmien-
nosci, jak archetypy?

Réwniez w rozumieniu parku uczestnicza odwotania do mitycznej przeszio-
sci. Czy indywiduum jest w stanie je usuna¢ ze swego zasobu skojarzen?

Przyjecie Kantowskiej koncepcji przestrzeni czyni ja ogélnoludzka, uniwer-
salng, ale czy wartos$cig powszechna nie mozna manipulowaé, kierujac jg ku
aktualnie pozadanym spotecznie celom? Problem taki sktonit Tschumiego do po-
stawienia pytania:

2.4. Jezeli przestrzen jest podstawg apriorycznej kategorii $wiadomosci, niezalezng od materii,
to czy jest ona instrumentem wiedzy?

Jesli zdobywamy wiedze za pomoca apriorycznej kategorii, to czy ma ona
wplyw na nasze zmysty, przezycia, emocje i doswiadczenia? W podobng strong
zmierzato pytanie:

2.5. Czy instrument wiedzy jest medium do$wiadczenia?

Doswiadczenie traktuje si¢ jako sprawe bardziej praktyczng niz teoretyczna,
zatem:

2.5.1. Poniewaz mozna powiedzie¢, ze doswiadczenie zawarte jest w naturze praktyki, czy
przestrzen jest nierozerwalnie powigzana z praktyka?

Praktykowanie przestrzeni charakteryzuje si¢ nasyceniem zmiennoscia, wigc
przestrzen musi si¢ zmienia¢ wraz z kazdym dzietem. Dawatoby to architektowi
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pewne mozliwo$ci wptywania na odbiorcow. Wypada zapytaé: czy ten przypadek
zachodzi w Parku de La Villette?

Wraca tez pytanie: do jakiego stopnia rozdziela¢ mozna teorig i praktyke?
Czy zrealizowany obiekt nie powinien by¢ sytuowany migdzy nimi? Jest to tez
pytanie o status ontyczny Parku de La Villette, ktérego moce praktyczne czerpane
sg z potencjatu teoretycznego.

2.5.2. Architektonicznie sprawe ujmujac, jezeli przestrzen jest medium dla materializacji teorii,

to czy pewna przestrzen jest materializacja koncepcji architektoniczne;j?

2.7. Czy do$wiadczanie przestrzeni jest doswiadczaniem materializacji koncepcji przestrzeni?
Czy moze jakiejkolwiek koncepcji?

Pytanie 2.7 ma wyrazne zastosowanie w odniesieniu do omawianego dzieta,
poniewaz stanowi ono rozwinigcie przestrzenne nie tyle koncepcji przestrzeni, ile
innych koncepcji. Czy jednak koncepcje tez nie sg obdarzone pewna przestrzen-
nos$cig? Ku takiej tezie powoli nalezy si¢ zblizy¢.

Zwyczajowo koncepcje przestrzeni taczone sg z koncepcjami geometrycz-
nymi, jednak nie sposob dowies¢, by bylo to konieczne. Koncepcje przestrzeni
opieraja si¢ tez niekiedy na odczuwaniu czy dos§wiadczaniu przestrzeni niegeome-
trycznej. Tschumi wyrazit to w kolejnym pytaniu:

2.7.1. Czy moze przestrzenna koncepcja geometryczna zosta¢ zamieniona na koncepcje oparta
na czyims doswiadczaniu przestrzeni?

Ten etap rozwazan przywodzi do postawienia pytania: co jeszcze oprocz prze-
strzeni ma cechy przestrzenne? Przyjmijmy, ze rowniez do$wiadczenie moze je
mie¢. W zwigzku z tym nalezy zapytac:

2.7.2. Czy doswiadczanie przestrzeni determinuje przestrzen do$wiadczania?

Doswiadczenie, jak akcentowat Bataille, wykazuje wlasnosci cielesne i nawet
mistycy, kiedy glosili o zjawieniu si¢ Boga w duszy, wyrazali si¢ o nim jako o do-
tknieciu. W pytaniu 2.7.3 zawarto wigc problem: ,,Czy przestrzen (architektoniczna)
istnieje niezaleznie od doswiadczajacego ciata?”. Rozwijajac zas t¢ kwestie: czy
$wiat istnieje bez doswiadczajacych go ciat? Co istnieje, kiedy nie ma doswiadcza
jacych ciat? Catkowite odrzucenie niezaleznej przestrzeni jest dos¢ trudne do wy-
obrazenia, jednak problematyczne byloby tez jej zbyt silne podporzadkowanie ciatu.

Zarysowuje si¢ nierozdzielno$¢ przestrzeni i cial oraz niemozliwo$¢ zanego-
wania ich odrebnego istnienia. Zatem:

2.8. Jezeli przestrzen nie jest ani obiektem zewnetrznym, ani wewngtrznym do$wiadczeniem
(stworzonym z wrazen, odczuc¢ i uczuc), to czy przestrzen i my sami jesteSmy nierozdzielni?

Pytanie to zacheca do szukania rozwigzania w innych niz dotychczasowe kon-
cepcjach przestrzenno$ci, starsze bowiem prowadzg tylko do nierozwigzywalnych
zawitosci. Nalezy przy tym przypomniec¢, ze przestrzen stanowi pojecie wspdlne
dla wielu dziedzin wiedzy, co jednak sktania do pytania:
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2.8.1. Czy obiektywna przestrzen spoleczna i subiektywna przestrzenn wewnetrzna sa takze
nierozerwalnie zwigzane ze soba?

Jezeli wszakze przestrzen jest pojeciem egzystencjalnym, to czy nie wolno
zatozy¢, ze bardziej precyzyjne definicje niz te czynione na gruncie nauk $cistych
moga by¢ wytonione przez nauki humanistyczne badz spoteczne? Tschumi stawia
zatem pytanie jakby siggajace do mysli Heideggera:

2.9. Czy przestrzen w tej sytuacji jest jedng ze struktur, w ktorych wyraza si¢ nasz ,,byt”

w $wiecie?

11. Uprzestrzennienie jako analogon chéry

Jak spostrzegta Burchill, termin ,,uprzestrzennienie” (spacing, espacement) jest
kluczowy w filozofii Derridy i taczy si¢ z innymi charakterystycznymi dla tego
filozofa okresleniami, jak ,,r6znia” (différance), ,,pismo” (écriture) czy ,,dekon-
strukcja”!2®, Rozwijajac swoja teze, Burchill stwierdzita, ze roznig zestawit Derrida
z rownoleglym wprowadzeniem czasu i przestrzeni, co czynito différance ,,sta-
waniem si¢ czasem przestrzeni i stawaniem sig przestrzenia czasu”'?’. Z kolei na
temat pisma Derrida odnotowalt, iz uprzestrzennianie jest jego ,,fundamentalna
wiasciwoscia”!28. Omawiany wyraz powrécit jeszcze w definiowaniu dekonstruk-
cji, kiedy uznany zostat za jej najbardziej elementarny termin'2°.

Przesledzenie analiz Burchill pozwala na dostrzezenie uwiktania zagadnie-
nia przestrzennosci w wazne problemy filozofii od Demokryta do Heideggera,
ale przede wszystkim daje asumpt do dokonywania dalszych odkry¢ odnoszacych
si¢ do sposobow oddziatywania Parku de La Villette na uzytkownikow i jego roli
jako czynnika politycznego. Postepujac zatem za badaniami Burchill, trzeba przy-
pomnie¢, ze dla francuskiego filozofa espacement oznacza, po pierwsze, interwat
lub ,,w-pomiedzy” (in-between), a wyrazenia te nalezy traktowac jako wskazowki
kierujace ku tzw. nieredukowalnej zewnetrzno$ci. Derrida w réznych swoich teks-
tach ukazywat, jak bardzo niemozliwa jest konstytucja jakiejkolwiek tozsamosci
jako czego$ zamknietego jedynie w wewnetrznosci 1 oddzielonego od agresyw-
nych wptywow zewnetrzno$ci. Implikuje to, ze kazde terytorium — duszy czy
parku — moze by¢ §ledzone jako obszar zapisywania przemijajacych odciskow
zewnetrznos$ci, a tym samym jako modyfikacja zewnetrznosci. Wnetrze byloby

126 1, Burchill, op. cit., s. 39.

127 J. Derrida, Réznia, przet. J. Marganski, [w:] idem, Marginesy filozofii, Warszawa 2002, s. 34.

128 Jdem, Freud and the Scene of Writing, transl. A. Bass, [w:] idem, Writing and Difference,
Chicago 1978, s. 217; cyt. za: L. Burchill, op. cit., s. 39.

129 7ob. J. Derrida, Le Toucher, Jean-Luc Nancy, Paris 2000, s. 207; cyt. za: L. Burchill,
op. cit., s. 39.



80 NIEPEWNOSC PRZESTRZENI / PRZESTRZEN NIEPEWNOSCI

zaledwie forma zewnetrza. Wyizolowany obszar jest przede wszystkim miejscem
rozgrywania si¢ atakow tego, co naptywa z zewnatrz, a wewnatrz pozostawia
jedynie slady niekonfigurowalne w Zaden staty porzadek. Park, gdy spogladac
na jego wyjsciowy, pozbawiony urzadzen ksztatt, dawal pole zapisywania prze-
lotnych inskrypcji, ale tez wywotywat sktonno$¢ do ich pisania. Taka sytuacja
przypomina, ze uprzestrzennienie charakteryzuje produktywne ruchy przywotujace
do istnienia to, co niemozliwe, i wskazujace na fundamentalng zmienno$¢ zako-
dowang w tym, co dazy do ustalenia. Poprzez szereg posrednich elementéw mysl
0 espacement powraca wiec do Demokryta i jego pojmowania rhuthmos, stowa roz-
nego od koncepcji rytmu, natomiast blizszego ruchom fali na krawedzi mi¢dzy
morzem a plaza. Na(ptyw)ajacy do parku turysci czy wieloetniczni tubylcy, na
réwni z brutalnie rozumiang polityka, codziennie notuja park, nie tyle zapisujac
jego ,,duszg” na state, ile raczej utrwalajagc w nim sama ruchliwo$¢ — sitle wyma-
gajaca takze oporu.

Kiedy bytom materialnym odmawia si¢ statusu rzeczy funkcjonujacych poza
wspoldzialaniem z mozliwo$ciami poznawczymi cztowieka, ideom zas nawet wy-
bitni wspodtczesni matematycy przyznaja status bytow, wzrasta rola refleksji nad
wszelkimi stanami posrednimi migdzy byciem a niebyciem oraz nad sposobami
przechodzenia od niebycia do bycia. Problem, ktéry zidentyfikowano juz u Pla-
tona, dotyczy tego, iz owa przerwa miedzy jednym a drugim, takie rozsunigcie,
rozerwanie czy rozwarcie, mozna podejrzewac o uprzednio$¢ wobec bycia i nie-
bycia. Interwal przymusza do zjawienia si¢, otwiera na stany przejsciowe bycia
i niebycia. Zarowno w wyobrazni literackiej, jak 1 w miejskiej rzeczywistosci ko-
nieczne wydajg si¢ podobne rozsunigcia, wprowadzenia przestrzeni dla czegos, co
dopiero moze by¢. Parki takie jak Eden czy paryski La Villette sa otwarciem na cos,
co moze mie¢ miejsce, zmuszajac do rozwazenia, czy obszar, jaki daje rozsunigcie,
zjawia si¢ synchronicznie z czasem, czy tez czas jest wtorny w stosunku do gestu
uprzestrzennienia.

Burchill wsrod aporii mysli Derridy wyodrgbnia kwestie zjawiania si¢ przes-
trzeni, poniewaz wszelki poczatek musi mie¢ miejsce. Przyjecie zalozenia, iz moz-
liwo$¢ inskrypcji nie dotyczy juz ukonstytuowanej przestrzeni, lecz produkuje
przestrzennos$¢ przestrzeni, nie usuwa podejrzenia, ze owa przestrzenno$¢ musiata
istnie¢ juz wczesdniej, nawet jezeli bylo to istnienie tylko potencjalne, inne istnienie
lub nieistnienie. W opinii Burchill produktywno$¢ uprzestrzenniania zalezy tym
samym od zewngtrzno$ci czy pewnej prepierwotnej przestrzeni, nawet jezeli Der-
rida szerzej nie rozwija mysli o takiej zalezno$ci. Owa uprzednia wobec wszelkiej
pierwotnosci praprzestrzen nie jest ani istniejaca, ani idealna, lecz zalicza si¢ do
wiasciwos$ci innej mozliwosci, stanowi triton genos (czy tertium quid), co pozosta-
wia jg niezalezna od racjonalizacji — jako sposobu ujecia raczej tego, co obecne.

Derrida niejasno$ci uprzestrzennienia odnosit do chdry lub do innego, rownie
stynnego filozoficznego ,,w-pomigdzy”, jakim byt schematyzm Kanta. Obie te
kwestie shuzyty objasnianiu przestrzeni pomi¢dzy swiatem zjawisk a bytem. Przy-
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wotujac Kanta, nalezy wzia¢ pod uwagg, ze praprzestrzen powinna by¢ rozpatry-
wana lacznie z zagadnieniem uprzednio$ci wobec czasu; problem 6w mozna okre-
sli¢ jako prototemporalizm. Przyjecie przez Kanta (w wydaniu B Krytyki czystego
rozumu), 1z wspolny korzen dwoéch pni ludzkiego poznania (czyli zmystowosci
i intelektu) jest nieznany, chociaz przedtem (w wydaniu A) filozof stwierdzit, iz
korzen ten tworzy wyobraznia transcendentalna, nie usungto problemu, lecz go
jedynie odwleklo. Jakkolwiek przejsciowo moze si¢ wydawaé, ze pierwotna in-
tuicja byla trafna, to duzo wiecej poznawczego pozytku przynosi stwierdzenie, iz
to, co poczatkowo zostalo przez Kanta przyjete za rozpoznane, wtornie okreslit
on jako nieznane. Takie rozsunigcie mozliwosci zbliza do siebie kilka zastoso-
wanych koncepcji i pozwala na poczynienie nowych uwag na temat przestrzeni.
Przed przedstawieniem zaktualizowanego stanowiska dotyczacego przestrzenno-
$ci nalezy jednak dokona¢ uporzadkowania osiggnig¢ Kanta, Heideggera i Derridy
odnoszacych si¢ do zagadnienia schematyzmu, a w szczego6lnosci do wyobrazni
transcendentalne;.

»Schematyzm czystych poje¢ intelektu” czy moze problemy, jakie byly z nim
zwigzane, juz sam Kant traktowat jako jedna znajtrudniejszych czesci Krytyki czys-
tego rozumu'30. W dziele wielkiego racjonalisty za nieoczekiwane wypada uznaé
stwierdzenie, iz ,,schematyzm naszego intelektu w odniesieniu do zjawisk i samej
ich formy jest sztuka ukryta w glebiach duszy ludzkiej, ktorej prawdziwych chwy-
tow nigdy chyba nie odgadniemy w przyrodzie i nie postawimy ich [sobie] nieza-
krytych przed oczy”!3!. Dalsza cze$¢ cytowanej wypowiedzi Kanta wskazuje, ze
powodem sktaniajacym go do raczej psychologicznych niz filozoficznych opinii
o schematyzmie byla natura wyobrazni transcendentalnej, ktorej funkcjonowa-
nie okazato si¢ wyjatkowo trudne do uchwycenia, a w opinii Heideggera wrecz
przywiodto Kanta na krawedz otchtani'32. Podjeta przez Heideggera w pracy Kant
a problem metafizyki (1929) proba usunigcia niektorych niejasnosci w tym wzgle-
dzie nie przyniosta nalezytych rozstrzygnig¢. Kierujac si¢ sugestiami zawartymi
w tej rozprawie, trzeba przyjac, ze podstawowe rozwigzania decydujacych proble-
mow pozostaty w niej na etapie zalazkowym i prowizorycznym!33. W kontekscie
prowadzonych w niniejszej ksigzce rozwazan nad charakterem przestrzeni Parku

130 Kant napisat: ,,W ogéle schematyzm jest jednym z najtrudniejszych punktéw. Nawet pan
Beck nie moze jakos$ si¢ w tym zorientowa¢. Uwazam ten rozdziat za jeden z najwazniejszych”
(cyt. za: M. Heidegger, Kant a problem metafizyki, przet. B. Baran, Warszawa 1989, s. 128—129).

1311, Kant, Krytyka czystego rozumu (dalej: KCR), A 141-142, B 180-181, przet. R. Ingarden,
Warszawa 1986, s. 292.

132 7ob. M. Heidegger, Kant..., s. 187: ,,Czy Krytyka czystego rozumu nie pozbawia sama
siebie tematu, jezeli przeobraza czysty rozum w transcendentalng wyobrazni¢? Czy takie ugrunto-
wanie (»Grundlegung«) nie wiedzie na skraj otchtani? (»Abgrund«)”. Kant w radykalizmie swego
zapatrywania przywiodt ,,mozliwos¢” metafizyki na skraj tej wlasnie otchtani. Widziat nieznane.
Musiat si¢ cofngé. Chodzito tam nie tyle o to, ze wyobraznia transcendentalna wzbudzita w nim Igk,
ile o to, ze w owym czasie czysty rozum z jeszcze silniejsza moca zawtadnat jego poczynaniami.

133 Ibidem, s. 225.
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de La Villette wyjatkowo niewtasciwe wydaje si¢ dalsze podtrzymywanie zary-
sowanego w dziele Kanta, a kontynuowanego przez Heideggera prymatu czasu
nad przestrzenig. Przetamanie tej tradycji wymaga powtorzenia etapdw rozmyslan
Kanta, zatem postapienia podobnie, jak przedtem Heidegger, tym razem jednak
zakladajacego takze powtdrzenie poczynan tego ostatniego. Niedomdwienia za-
istniate w dzietach obu filozofow powoduja, Ze nawet najbardziej Scista repetycja
owych rozwazan narzuca konieczno$¢ odczytan wykraczajacych poza dawniejsze
osiggniecia. Heidegger by¢ moze spodziewat si¢ prob przekroczenia zaistniatych
niedomowien, kiedy w zakonczeniu rozdzialu o wyobrazni transcendentalnej przy-
pomniat, ze praca Kanta byta w zamiarze apologia Leibniza, a i jego wlasna in-
terpretacja jest z kolei wydobyciem z Krytyki czystego rozumu przede wszystkim
jej utajonej namigtnosci; spowodowato to, ze w Heideggerowskich objasnieniach
zjawito si¢ wiele elementow, ktorych Kant nie sformutowat wprost.
Charakterystyka schematyzmu wymaga przypomnienia, iz Kant poczatkowo,
w wydaniu A Krytyki czystego rozumu, przyjal istnienie trzech zrodet poznania,
ktore Heidegger, nie bez powaznego uzasadnienia, okreslit jako ontologiczne:

Istnieja [...] trzy pierwotne zrodta (zdolnosci lub wladze duszy), ktore zawieraja w sobie wa-
runki mozliwosci wszelkiego do§wiadczenia, a same nie moga by¢ wyprowadzone z zadnego
innego uzdolnienia umystu, mianowicie zmyst, wyobraznia i apercepcja [...]. Wszyst-
kie te zdolnosci maja procz empirycznego jeszcze transcendentalne zastosowanie, ktore doty-
czy wylacznie formy i jest a priori mozliwe!34.

Trzy sa podstawowe zrodta poznania, na ktorych opiera si¢ mozliwo$¢ doswiadczenia w ogdle
ipoznania jego przedmiotow: zmyst, wyobraznia i apercepcja. Kazde z nich mozna roz-
wazac jako zrodto empiryczne, mianowicie w zastosowaniu do danych zjawisk, lecz wszystkie
sa takze elementami lub podstawami a priori, ktore nawet to empiryczne uzycie czynig dopiero
mozliwym!3.

Wypowiedzi Kanta na temat zrodet wtadz poznawczych oscylujg w jego pracy
(w wydaniu A) miedzy stwierdzeniami o funkcjonowaniu trzech zdolnosci i dwoch
pni poznania!36. Wyrézniane s zmystowos¢ i intelekt, a pozycja wyobrazni usta-
nowiona jest jako posredniczacai zarazem jakby bardziej pierwotna niz dwie pozo-
state. ,,Posiadamy wiec czysta wyobrazni¢ jako podstawowa zdolno$¢ duszy ludz-
kiej znajdujaca si¢ a priori wszelkiego poznania”'3’. Wazne funkcje przypisane
wyobrazni, jej podwdjne usytuowanie (pomigdzy dwiema pozostatymi wtadzami
1 jednoczesnie je wyprzedzajace) oraz nastepne (w wydaniu B) jej deprecjonowanie
przypominaja losy pojecia chory w dziejach filozofii. Kant przyznat wyobrazni
zadanie przyporzadkowania danych naoczno$ci poj¢ciom intelektu. Wyobraznia
dokonuje syntezy informacji i przedstawia je jako swego rodzaju obrazy (doktad-

134 KCR, A 94; cyt. za: M. Heidegger, Kant...,s. 153.
135 KCR, A 115; cyt. za: M. Heidegger, Kant..., s. 154.
136 76b. M. Heidegger, Kant..., s. 154.

137 KCR, A 124; cyt. za: M. Heidegger, Kant...,s. 151.
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niej za$: schematy), ktére zblizaja je do formut myslenia. ,,To oto przedstawienie
ogolnego postgpowania wyobrazni przy dostarczaniu obrazu dla pewnego pojecia
nazywamy schematem tego pojecia”!38. Kant zarazem uscisla: ,,u podstaw naszych
czystych pojeé zmystowych tkwig nie obrazy przedmiotoéw, lecz schematy”!3°.
Wraz ze stwierdzeniami, iz omawiane dziatania sa nadawaniem zjawiskom po-
rzadku czasowego, pojawilo si¢ wskazywanie na czas jako na podstawe wyobrazni
i zostala mu przypisana przewaga nad przestrzenia, chociaz jako czyste naocznosci
czas 1 przestrzen wystepuja na rowni. Niedowartosciowania przestrzeni — z lo-
gicznego punktu widzenia — nie sposob obecnie podtrzymac.

Niezliczone interpretacje analizowanego przez Kanta zagadnienia poznania
sg niemozliwe do uporzadkowania i sktaniajg do skupienia si¢ na kwestiach pod-
stawowych oraz do sformutowania wtasnych opinii w tej sprawie. Otoz o ile zro-
zumiale jest dokonane przez tego autora wyodrgbnienie empirycznych zjawisk
czasu 1 przestrzeni i potraktowanie ich jako konsekwencji ich uje¢ transcenden-
talnych, o tyle na obszarze tych ostatnich wypada dokona¢ dalszych podziatow
i stwierdzi¢, ze czas i przestrzen w swych wersjach transcendentalnych sa wyni-
kiem dziatan wyobrazni, ktorej wprawdzie przyznano temporalny charakter, ale
nie przyznano komponentu przestrzennego. Wyobrazni¢ mozna by nazwac poru-
szeniem, ktore martwy, nieruchomy czas wprowadza w dziatanie (dopiero wtedy
czynigc go forma naocznosci) i podobnie wyobraznia wywodzi przestrzen z pew-
nej bardziej ogdlnej przestrzennosci. Czas przed wprowadzeniem ruchu bytby cza-
sowoscig, natomiast tejze uruchomienie bytoby uczasowieniem czasu. Podobnie
dziatoby si¢ z uprzestrzennieniem przestrzeni (dokladniej za$: przestrzennosci),
pominietej jako sktadnik wyobrazni. Wypadaloby tez dokona¢ powigzania obu
czgsci wyobrazni w ich czynnych postaciach i stwierdzi¢, ze uruchomienie czasu
jest jego uprzestrzennieniem, a uczasowienie przestrzeni to takze jej temporali-
zacja poprzez ,,wstrzasnigcie” (opisane w innych okoliczno$ciach jako charak-
terystyczne dla chory). Czas bytby w tym ujeciu nie tylko wyprowadzany poza
samego siebie, ale takze wprowadzany w przestrzen. Uprzestrzennienie bytoby
za$ warunkiem wzbudzenia czasu. W konsekwencji wyobraznia mogtaby zosta¢
opisana jako dziatanie uruchamiajgce czas i przestrzen. Imaginacji nie nalezatoby
sprowadza¢ wylacznie do czystego czasu czy nawet do zignorowanej przez Kanta
i Heideggera czystej przestrzeni, lecz potrzebne byloby potozenie akcentu na do-
konywang czynnos¢.

Temporalizacja i spacjalizacja zachodzace w obszarze czystych naocznosci
sktaniajg do rozwazenia ich jeszcze bardziej transcendentalnych postaci. Jezeli
zrozumiate jest oddzielenie empirycznych czy potocznie rozumianych zjawisk
czasu i przestrzeni od ich uje¢ czystych, transcendentalnych, to nalezy tez rozpa-
trzy¢ ich dalsze ,,oczyszczenie” i kolejny etap transcendentalizacji. Wtedy mozna

138 KCR, B 180.
139 1bidem.
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by skupi¢ si¢ na supertranscendentalnej wyobrazni jako na podstawie transcen-
dentalnych postaci czasu i przestrzeni. W tak rozumianej nadwyobrazni oba sktad-
niki spoczywatyby jako nieruchome. Sktania to do zatozenia, catkowicie poza
Kantem 1 Heideggerem, ze istnieje jeszcze jeden zignorowany czynnik, jakim jest
ruch, dajacy si¢ tez okresli¢ jako przemieszczenie, przesunigcie czy roznica sit.
Nowo zdefiniowana wyobraznia to w tej sytuacji martwy czas, ,,pusta’” przestrzen
(atopia) i nieporuszony ruch (bezruch). Jak mozna spostrzec na tym etapie prowa-
dzonych rozwazan, niejawne mysli Kanta, ktore sktonity Heideggera do przekro-
czenia osiagnie¢ Krytyki czystego rozumu, zmuszaja obecnie do wykroczenia poza
dokonania obu filozoféw i1 do przyjecia istnienia jeszcze bardziej pierwotnych
postaci czasu (jako bezczasu), przestrzeni (jako pustki, otchtani czy nicosci) i ru-
chu (jako bezruchu). Podobnie jak uczyniono w dokonywanych tu uzupetnieniach
Kanta i Heideggera — dla jakich wszakze mozna znalez¢ wskazowki u nich sa-
mych — rowniez w tym przypadku istnieja zrodtowe przestanki do wydzielenia
kolejnego poziomu transcendencji. Zatem fakt, iz Heidegger (za Kantem) rozwija
koncepcje czasu jako samopobudzenia duszy, usprawiedliwia teze, ze taka auto-
afekcja jest nie tylko najbardziej pierwotna postacig czasu, ale tez pierwotng po-
stacig przestrzeni i ruchu. Wydaje sie, iz na drodze tego regressus ad infinitum
dalej juz cofnac si¢ nie sposob, niemniej ten poziom rozwazan nad wzbudzeniem
swiadomos$ci moze by¢ rozwinigty.

Niewykluczone, ze na tym etapie drogi donikad przydatne bedzie przesle-
dzenie — za Heideggerem — uzytych wyrazen czasowych, przestrzennych i ru-
chowych, jakie pojawity si¢ w trakcie jego prezentacji wyobrazni transcenden-
talnej. Wskazuja one, iz bez poruszenia, czyli zmiany wewnatrz samych siebie,
czas 1 przestrzen nie moga si¢ ujawni¢. Kontynuacja refleksji nad pierwotnymi cza-
sem 1 przestrzenig wymagata wprowadzenia kolejnego czynnika, ktérego odkry-
wana supertranscendentalnos¢ logicznie sktaniata do tego, by uniknat on losu sta-
nia si¢ kolejnym zrédlem czy podstawa, a tym samym usytuowania obok dotad
obowiazujacych zasad metafizyki i jakby poza dotad uzywanym jezykiem. Ko-
nieczno$¢ sformutowania tego nowego pojecia (ktorym okazata si¢ roznia) ipozba-
wienia go niedostatkow zawartych w innych fundamentalnych koncepcjach, wstep-
nie tkwila w konstatacjach zawartych w analizowanym tu komentarzu do Kanta:

Czas jest zgodnie ze swa istota czystym pobudzeniem samego siebie. Wigcej: jest wrecz tym,
co w ogole ksztaltuje ,,wychodzenie-od-siebie-ku...”, w ten sposob, ze tak ksztattujace si¢
»Ku-czemu” (Worauf-zu) spoglada wstecz i wglada we wczesniej sprecyzowane (vorgennante)
HKu-temu” (Hin-zu).

Czas jako czyste samopobudzenie nie jest pobudzeniem czynnym, ktoére dotyczyloby dane;j
jazni, lecz jako [pobudzenie] czyste stanowi on istote czego$ na ksztatt samo-poruszenia (Sich
selbst-angehen). Skoro za$ do istoty podmiotu skoniczonego nalezy to, ze moze on by¢ zapo-
czatkowany (angegangen) jako jazi, to czas jako czyste samopobudzenie ustanawia istotowa
strukture podmiotowosci'40.

140 M. Heidegger, Kant...,s. 212.
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Zacytowane fragmenty glosza, ze jazn stwarza nie tylko to, co okresla jako
swiat, ale takze samg siebie. Sformutowania Heideggera wskazuja, ze owa auto-
kreacja posiada szkielet, na ktory sktadajg si¢ akcentowane przez tego filozofa
warunki czasowe, ale tez przestrzenne i ruchowe, ujawniajace si¢ w wyrazeniach:
»wychodzenie ku”, ,,samo-poruszenie”, ,,zapoczatkowanie”. Poszukiwany czynnik
nie mogt by¢ sprowadzony do jednego tylko pojecia, np. sugerowanego tu ruchu
czy kategorii rozni. Osobny problem stanowito krazenie francuskiej mysli filozo-
ficznej wokot ultrapierwotnego czy supertranscendentalnego zrodta wszystkiego,
poniewaz dotychczasowe podstawy w rodzaju bytu czy bycia nie tylko nosity ce-
chy dawnej teologii, lecz takze powigzane byty etycznie i politycznie z systema-
mi autorytarnymi, a niekiedy tez totalitarnymi. Z jednej zatem strony, refleksja
nad filozofiami Husserla i Heideggera, ktora w latach sze$¢dziesigtych XX wieku
uzyskata dominujaca pozycje, z drugiej zas poststrukturalizm, ktérego wptywowi
Derrida nie tylko ulegal, ale w ktorym bratl udzial, obligowaty do przemyslenia
metafizyki obecnosci. W obrebie tej tematyki uwydatnieniu ulegla dyskusyjnosé¢
(dyskursywnos¢) istnienia i wzmocniono powiazania wszelkiego bytu i bycia z j¢-
zykiem, §wiadomos$cig oraz podmiotowoscia, ktére z biegiem czasu same zosta-
ly potraktowane jako kolejne warianty ousia — bycia fundamentalnego. W kon-
sekwencji ukierunkowania refleksji na sprawy jezyka i §wiadomosci nie mogta
uj$¢ uwadze pozycja stowa ,,jest”, do ktorego wprowadzono element polemiczny
i jakby w dopemieniu rozwinigto problematyke nicosci. Kiedy zatem metafizy-
ka obecnosci przesunela si¢ w strong rozpatrywania nieobecnosci, stata si¢ filo-
zofiag uwarunkowan myslenia i badania mozliwo$ci na rowni z niemozliwoscia.

Zawarte w komentarzach Tschumiego do Parku de La Villette negacje zasady
poczatku i centrum czy polemika z pojeciem granicy i kwestionowanie znaczenia
(W rozumieniu odniesienia struktury dzieta do tresci zewnetrznych) tworzyty udzia-
ty w 6wczesnie dokonywanej metafizycznej perwersji. Punkt wyjscia (czy w ogole
punkt), podobnie jak zasada centrum, tracity swoja poprzednig prostotg, a zawarta
w nich nieruchomos¢, stato$¢ czy absolutnos¢ zamieniane byty na niecomal swoje
przeciwienstwa: ruch, niestalo$¢ i niepewnos$¢. Jednak zamieniane wtasnie tylko
nieomal. Poniewaz wyostrzanie opozycji uznano za czg¢$¢ dotychczasowej metafi-
zyki, nalezy mowic raczej o aktach przeinaczania podstawowych poje¢ niz zaste-
powania ich antonimami. ,,Przekrgcanie” metafizyki stato si¢ nowa metafizyka,
nawet jakby religia, a w niej fundamentami wiary uczyniono nieustalony poczatek
i ruchome, zwielokrotnione centrum. Przede wszystkim jednak poglebito si¢ zako-
rzenienie wszelkich poje¢ w zmiennej historycznosci, co spowodowato, iz ukrytym
zrodtem refleksji staty si¢ aktualne problemy polityczne, a nawet osobiste.

Zwykle z duzg doza kategoryczno$ci odrzuca si¢ powiazania biografii filozofa
z jego dokonaniami, niemniej kult pierwotnosci u Heideggera iniepodzielanie tego
kultu przez Derride maja zaréwno zrodia, jak i konsekwencje w zyciu kazdego
z nich. Tematy takie niechetnie poruszane byly w filozofii ze wzgledu na zwy-
czajowe oddzielanie historii filozofii od biografii uprawiajacych ja. Niewyrazny
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cel dekonstrukcji to jednak zagadnienia nowej wspolnoty, wladzy i panowania,
w ktoérych narasta znaczenie pojedynczosci i wola ostabienia spojnosci spoteczne;.
Roéwniez prowadzaca w strong niezrozumiatos$ci pochwala idiomatycznosci w jg-
zyku to zarazem obrona pozycji obcego 1 innego w przewarto§ciowanej wspolno-
cie politycznej — na nowo zorganizowanym zespoleniu nietozsamych jednostek.
Uzasadnienie dla uznania dystansu Tschumiego wobec poczatku czy centrum za
motywowane etycznie i politycznie wzmacniane jest takze przez fakt jego bezpo-
sredniego zaangazowania w rewolucje spoteczng. W konkretnym przypadku pary-
skiego parku facznikiem miedzy sferg myslenia a rewolta sg problemy przestrzeni,
blisko powigzane z gtdwnym nurtem refleksji Derridy. W przeprowadzeniu dowo-
du tej tezy pewnym utrudnieniem moze by¢ zmiennosc¢ stosowanych przez filozofa
poje¢, niemniej w analizach terminow jego filozofii niemal zawsze pojawialy si¢
specyficznie rozumiane kwestie rozwini¢cia przestrzennosci.

Cyrkulacja wptywoéw miedzy filozoficznie rozumiang metafizyka a wszel-
kimi zwyktymi formami egzystencji, poczynajac od zycia jednostki, przez pro-
blemy religijne czy polityczne, sktania do rozwazenia ich jako pewnej tacznej
inteligibilnej cato$ci i zrownania jej ze struktura jezyka. Takie zestawienie dopro-
wadzito do stwierdzenia, iz wszystko jest odmiang dyskursu czy tekstu. Refleksja
nad jezykiem, w tym szczegdlnie odkrycia Ferdinanda de Saussure’a, pozwolity
zauwazy¢, ze ,,w jezyku istniejg tylko roéznice”. Jak glosi cytowany przez Derride
fragment Kursu jezykoznawstwa ogolnego:

Jezeli czg$¢ pojgciowa wartosci sktada si¢ wylacznie ze zwiazkow i roznic z innymi sktadni-

kami jezyka, to to samo mozna powiedzie¢ o jej cz¢$ci materialnej. [...] Wszystko, co zostato

powiedziane, sprowadza si¢ do tego, ze w jezyku istnieja tylko roznice. Co wigcej: réznica na
ogot zaktada istnienie sktadnikow pozytywnych, migdzy ktorymi jest ustalana, ale w jezyku
istniejg tylko réznice bez sktadnikow pozytywnych. Czy wezmiemy element znaczacy, czy
znaczony, jezyk nie zawiera ani wyobrazen, ani dzwickow, ktore istnialyby przed systemem
jezykowym, lecz tylko roznice pojeciowe i rdznice dzwickowe wyplywajace z tego systemu.

To, co znajduje si¢ w znaku z wyobrazenia lub materialu dzwigkowego, ma mniejsze znaczenie

niz to, co znajduje si¢ wokot niego w innych znakach!4!,

W uyjeciu de Saussure’a i Derridy zardowno metafizycznie potraktowany jezyk,
jak i cala egzystencja przestaty by¢ domknigtymi strukturami, a staly si¢ polem
gry wylaniajacym ciaggle nowe znaczenia. W tak zatozonym obszarze rozgrywania
sensoéw nie funkcjonujg ustalone poczatki czy centra, co nie oznacza, Z€ nie sg czy-
nione proby ich ustanowienia. Pojawia si¢ tez pytanie dodatkowe: co w tej sytuacji
jest zrodtem gry? Potwierdza ono nieusuwalng sktonnos¢ do wyszukiwania po-
czatku i ponownego domknigcia struktury. Jakkolwiek wiec gra podwaza istnienie
w jego nieruchomosci, inaczej méwiac, ,,przerywa obecno$é”'#2, to nieuniknione

141 E. de Saussure, Kurs jezykoznawstwa ogélnego, przet. K. Kasprzyk, Warszawa 1961,
s. 126; cyt. za: J. Derrida, Roznia..., s. 37.

192 . Derrida, Struktura, znak i gra w dyskursie nauk humanistycznych, przet. K. Klosinski,
[w:] idem, Pismo i roznica..., s. 503; cyt. za: B. Markowska, Gramatologia jako projekt polityczny:
dekonstrukcja i kwestia sprawiedliwosci, ,,Jdea” t. 20 (2008), s. 9.
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wydaje si¢ pytanie o przyczyne gry, o jej pochodzenie. Droga do rozwigzania pro-
blemu zostala zarysowana we wczesniejszych przejawach filozofii réznicy, w tym
zwlaszcza u Hegla, de Saussure’a i Heideggera.

Gra jest rozwarciem mozliwo$ci zapewnianych przez podziaty ich warunkow,
zwlaszcza transcendentalnych: czasu i przestrzeni. Mamy zatem do czynienia zwy-
fanianiem si¢ $wiata jako czego$ pozornie zewngtrznego, jak rowniez jako we-
wnetrznej §wiadomosci — czy tez z pojawianiem si¢ samej Swiadomosci jako
podstawowego zludzenia obecnosci. Podzialy, ktore tu zostaty przywotane, sa
rezultatem aktywno$ci roznic, te natomiast wynikaja z warunku szczegolnie pier-
wotnego, jakim jest tzw. rdznia (différance). Aby mogta ona spetni¢ warunek by-
cia warunkiem warunkow, musiata wykazywac¢ powazng odmienno$¢ od wszel-
kich dotychczasowych podstaw. Krytyka zrodet metafizyki stworzyta wymog, by
différance nie tylko unikngta zostania kolejng podstawa myslenia, lecz takze nie
byta zadng znang dotad forma bytu. Winna nie by¢. Nietatwo zatem odpowiedzie¢
na pytanie, czym ,,jest” réznia iw jaki sposob staje si¢ przyczyng czasu iprzestrzeni.

Wszelkie istnienie wymaga zapoczatkowania, ktére wskazuje na zmiang
i ruch. Kiedy jednak postawione zostanie pytanie o przyczyne sprawczg ruchu,
mysl filozoficzna wpada w putapke koncepcji poczatku, co do ktérego podobnie
mozna sformutowac pytanie o zrodto, poczatek czy przyczyne sprawczg. Gdy pro-
blem regressus ad infinitum, cofania si¢ do kolejnego rozpoczecia poczatku, zo-
stanie czgsciowo rozwigzany przez stwierdzenie, ze pierwotny ruch jest wynikiem
roznicy sit czy ilosci!®, uwaga skieruje sie na samg roznice, ktéra wszak nie ma
cech substancjalnych i wytamuje si¢ z bycia kolejng arché. Doskonale i ostatecz-
ne wykroczenie poza metafizyke nie jest jednak mozliwe. Zabsolutyzowana czy
oczyszczona rdznica, okreslona jako ro6znia, zachowuje pewne cechy fundamen-
tu bycia badz myslenia. Zmiane w stosunku do wczesniejszych podpor istnienia
czy myslenia stanowi fakt, iz decydujaca czg¢$¢ przypisywanych jej epitetow ma
charakter negatywny: rdznia nie jest czynna ani bierna, nie jest bytem obecnym
ani nieobecnym, nie jest realna ani idealna, nie jest zmystowa ani inteligibilna'44.
Mimo nasuwajacych si¢ skojarzen rézni z Bogiem negatywne cechy nie zblizaja
jej do bytu w rozumieniu typowym dla teologii negatywnej:

[T]o, ze r6znia w ten sposob si¢ zaznacza, nie ma nic wspodlnego z teologia ani nawet z naj-

bardziej negatywnym porzadkiem teologii negatywnej, ktora zawsze, jak wiadomo, zaprzatato

dazenie do wyodrebnienia jakiej$ nadistotnosci ponad ograniczonymi kategoriami istnienia

i istoty, to znaczy obecnosci, 1 ktora zawsze $pieszyta z przypomnieniem, ze skoro Bogu od-

mawia predykatu istnienia, to po to, by mu przyzna¢ wyzszy sposob istnienia, niepojety, nie-

wypowiadalny'43.

143 7Zob. idem, Réznia..., s. 44: ,,Ot6z sama sita nigdy nie jest obecna: jest jedynie gra roznic
i ilo$ci”; ibidem, s. 45: ,,ROznig zatem mozemy nazwac ten »czynny«, zywy rozdzwiek miedzy
réznymi sitami oraz r6znicami sit [...]”.

144 7ob. B. Banasiak, R6z(ni(c)os)é, [w:] 1. Derrida, O gramatologii, przet. B. Banasiak,
Warszawa 1999, s. 12.

145 . Derrida, Réznia. .., s. 32.
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Czysta roznica, rdznia, jakkolwiek siegajaca do roznicy ontologicznej Heideg-
gera, jest starsza niz samo bycie, ,,odsyla nas poza dzieje bycia, a takze poza nasz
jezyk iwszystko, co mozna wnim nazwaé¢”’!4%. Roznia ,,nie jest wyrazeniem ani po-
jeciem”!47 przez co nie moze mieé jednej trafnej nazwy, lecz trwa zawieszona mie-
dzy jakim$ pojedynczym, niekomunikowalnym stowem a wielo$cig okreslen w ro-
dzaju: ,,prapismo”, ,,praslad”, ,,gram”, ,,rozsunigcie”, ,,suplement”, ,pharmakon”,
hymen”, ,,margines—markowania—marchii"148. Wywodzi si¢ z nicosci i stanowi
,,otchtan otwierajaca si¢ w miejscu tradycyjnie przeznaczonym dla podstawy”!°,

Bogactwu negatywnych i pozytywnych okreslen towarzyszy mnogosc¢ funkcji
rozni, zastanawiajaca w odniesieniu do czegos$, co w zaden sposob nie istnieje.
Z punktu widzenia prowadzonych tu rozwazan nad paryskim parkiem i koncepcja-
mi Tschumiego nalezy przede wszystkim rozpatrzy¢ relacje rézni wobec przestrze-
ni i jej definicji. Otz roznia w najbardziej podstawowym rozumieniu jest uprze-
strzennieniem czy rozsuni¢ciem, wprowadzeniem aktywnosci w czas iprzestrzen.
Objawia roznice, ktore sg rozpadem, roztrz¢sionym poruszeniem, rozchodzeniem
si¢ uruchamiajacym czas i przestrzen wraz z mozliwoscia ich percepcji. Takie
postrzeganie prowadzi za$§ do kolejnej kosmogonii, uzasadnienia filozoficzno-re-
ligijnego, opowiesci, w ktorej logika msci si¢ na swym pierwotnym braku, gdyz
uporzadkowana przez pamigé¢ narracja odtwarza i ukazuje swe nieprawe zrodto
1 negatywny poczatek wszelkiej zasadowosci. Konieczna dla ustanowienia eposu
logika probuje z edypalnym fatalizmem zamordowac sama siebie. Kiedy zjawia
si¢ punkt, jakby archaiczny obserwator czy poczatek sagi, jego funkcjonowanie
mozliwe jest dzigki nietrwatej terazniejszosci, ktora do swego ukonstytuowania
wymaga nie tylko oddzielenia (odroznienia) od przesztosci i przysztosci, ale tez
utraty tozsamos$ci samej ze soba, wykazania niestalo$ci siegajacej nieistnienia.

Terazniejszo$¢ moze si¢ dzia¢ wytacznie w sposob nieudany, jako ze wymaga
tego od niej wewnegtrzne rdéznienie si¢ samej w sobie. Niespelniajgca si¢ tozsamosé
terazniejszos$ci ma analogie we wszelkim byciu zyskujacym przestrzen swego roz-
winigcia, w ktorej bycie pozornie rozwija si¢ coraz szerzej i mnozy swe podziaty,
lecz nie jest w stanie utraci¢ swego zwigzku z niebyciem. Przestrzen bycia probuje
siggna¢ zuchwalej substancjalizacji, ale kazdy jej przejaw mozliwy jest wytacz-
nie dzieki swej czystej pierwotnosci, nasyconej wewngtrznymi sprzecznosciami.
W obu przypadkach, przestrzeni czystej i uprzedmiotowionej, musi si¢ ona od-
srodkowo rézni¢, wydziela¢ i wydarzaé, stawa¢ czyms$ szczegdlnym, niepodob-
nym do niczego, z czego wynika:

Istnieje co$, co umozliwito samo ujawnienie si¢ bycia i bytu (obecnosci i obecnego) — jakies

miejsce (chora), w ktérym ruch ujawnienia si¢ odbywa, a ktérego nie mozemy nazwac w je-

zyku bedacym dopiero pochodna jego dziatania'>°.

146 Ibidem, s. 55, 53.

47 Ibidem, s. 33.

148 Ibidem, s. 39. Por. B. Banasiak, op. cit., s. 13.

149 B Banasiak, op. cit., s. 12; zob. tez B. Markowska, op. cit., s. 16.
150 B, Markowska, op. cit., s. 18.
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Zarysowujace si¢ tu zagadnienie: ,,Jak rzecz prosta moze by¢ macierzg roz-
nic?”, ma oparcie we wczesniejszej filozofii. Derrida wskazuje w tym wzgledzie
na fragmenty Logiki jenajskiej Hegla, mtodzienczych ineditow pruskiego filozofa,
spisanych z manuskryptéw i wydanych przez Georga Lassona, a w latach trzy-
dziestych XX wieku skomentowanych przez Alexandre’a Koyrégo'>!. Pouczajacy
wywod Hegla brzmi nastepujaco:

Nieskonczonos¢ w tej prostocie, jako moment przeciwstawiony temu, co sobie rowne, jest
negatywna, a w swych momentach, wtedy, gdy uobecnia (sobie samej) i w sobie samej catos¢,
(jest) tym, co wyklucza w ogodle, punktem badz granica, ale w tym swoim negowaniu odnosi
si¢ bezposrednio do tego, co inne, i samg siebie neguje. Granica czy tezmoment terazniejszosci
(der Gegen-wart), absolutne czasowe ,,to”, czyli ,teraz”, to absolutna negatywna prostota, kto-
ra absolutnie z siebie wyklucza wszelka wielo$¢ i tym samym jest absolutnie okreslona; nie jest
jaka$ catoscig czy jakim$ quantum, szerzacym si¢ w sobie (i) zawierajacym w sobie rowniez
moment nieokreslony — cos roznego — ktory w sobie obojetny (gleichgiiltig) czy zewngtrzny,
odnositby si¢ do tego, co inne (auf ein anderes bezége), lecz jest to stosunek absolutnie rézny
od prostego (sondern es ist absolut differente Beziehung)'>2.

Terazniejszos¢ wedtug Hegla nie tyle ,,jest”, ile raczej jest pewnym stosun-
kiem. Podobienstwo do tez Derridy widac¢ tu bardzo wyraznie, jakkolwiek wysta-
pito ono przy udziale stwierdzen, jakie poswigcit temu fragmentowi Koyré:

Koyré objasnia to w godnym uwagi komentarzu: ,,Stosunek rézny: differente Beziehung. Moz-
na by powiedzie¢: stosunek roznicujacy”. Na nastepnej za$ stronie, w kolejnym tekscie z He-
gla, mozna przeczytal: ,,Diese Beziehung ist Gegenwart, als eine differente Beziehung” (,,Ten
stosunek jest terazniejszoscia jako stosunek rozny”). I do tego kolejne objasnienie Koyrégo:
. Okreslenie »rozny« zostaje tu uzyte w znaczeniu aktywnym™!53,

Derrida odmawiat r6zni bycia czynng badz bierng, ale mys$lenie wracajace do
glebokiego nurtu dawnej metafizyki nieuchronnie wskazuje na site, jaka przejawia
stosunek roéznicujgcy (utozsamiany z terazniejszoscia). Podazajac za tradycyjnym
wyodrgbnianiem poczatku, wysuna¢ trzeba tez teze, iz terazniejszo$¢ wydaje sig
pozniejsza od differente Beziehung. Mankamentem myslenia o r6zni sg zdawkowe
zaledwie analizy relacji czasu i przestrzeni, a w nich zdecydowanie mniejsza rola
przyznawana tej drugiej. Omowienia terazniejszosci pokazuja sposoby dziatania
czystej réznicy, a w tym powigzania rozni z ustanawianiem przestrzeni:

Jesli terazniejszo$¢ ma by¢ terazniejszoscia, to od tego, co nig nie jest, musi oddzielac jg jakis
odstep, ale tez ten sam odstep, ktory ja konstytuuje jako terazniejszos¢, nieuchronnie wobec
tego wprowadza podziat do samej terazniejszosci, dzielac tym samym wszystko, co na pod-
stawie terazniejszosci da si¢ pomysle¢, to znaczy wszelki byt, a zwlaszcza — ujmujac rzecz
w jezyku naszej metafizyki — substancje lub podmiot. Ow dynamicznie konstytuujacy sie,
tworzacy si¢ w podziale odstep mozna nazwac rozsunigciem, uprzestrzennieniem czasu
51 G.W.F. Hegel, Jenenser Logik, Metaphysik und Naturphilosophie, Hrsg. G. Lasson,
Leipzig 1923; A. Koyré, Hegel d Iéna. (A propos de publications récentes), ,,Revue Philosophique
de la France et de I’Etranger” 1934, nr 9/10; przedruk w: idem, Etudes d’histoire de la pensée
philosophique, Paris 1961.

152 G.W.F. Hegel, op. cit., s. 202; cyt. za: J. Derrida, Réznia..., s. 41.

153 J. Derrida, Réznia..., s. 41.



90 NIEPEWNOSC PRZESTRZENI / PRZESTRZEN NIEPEWNOSCI

i uczasowieniem przestrzeni (odwlekaniem). I wlasnie ta konstytucja terazniejszosci jako
synteza zrodtowa i w sposob nieredukowalny nie-prosta, a wigc sensu stricto nie-zrédlowa,
[synteza] pigtn, §ladow retencyjnych i protencyjnych (by na zasadzie analogii odwota¢ si¢
tymczasem do jezyka fenomenologii transcendentalnej, ktory wnet okaze si¢ nieadekwatny),
jest — zgodnie z moja propozycja nazewnicza — archi-pismem, archi-§ladem badz réznia.
To (zarazem) rozsunigcie (i) odwlekanie!>*,

Stowo ,,odwlekanie” nalezy oceni¢ jako szczegolnie trafne, poniewaz zawie-
ra ono w sobie moment zarowno czasowy, jak i przestrzenny. ,,Co§ chwilowo
odwlec” oznacza oczywiscie gtdéwnie przesunigcie czego$ w czasie na pozniej,
niemniej w pojeciu wleczenia czy przesunigcia wyrazne sa momenty przestrzenne.
Przestrzen okazuje si¢ jeszcze mniej uchwytna niz czas, a filozofia nie posiada
zadnego poswigconego przestrzeni dzieta na miare Husserlowskich Wyktadow
z fenomenologii wewnetrznej sSwiadomosci czasu. Z cytowanego fragmentu tekstu
Derridy o r6zni wynika jednak, Ze jej nierozdzielno§¢ wobec przestrzeni oparta
jest na ,,stosunku réznicujacym”, ktéory mozna potraktowac jako forme artykula-
cji, wyodrebniania czes$ci wyrdzniajacych sie, zindywidualizowanych, a w kon-
sekwencji prowadzacych do ostatecznej pojedynczosci, zerwania z komunika-
cja i wspolnota bazujaca na tozsamosci. Wspdlnota zasadzajaca si¢ na pordznieniu
1 nieprzystawalnosci przestaje by¢ w ten sposob ukryta wartoscig zachodniej kul-
tury. Uprzestrzennienie pojmowane jako nieskonczony rozktad przestrzeni obja-
wia wyrazny walor etyczny i polityczny. Parc de La Villette uwidacznia, ale tez
uwzniosla nieskonczone mnozenie podziatdéw wewnatrz wspdlnoty i przypisuje tej
odmianie uprzestrzenniania pozytywne warto$ci moralne.

Kontynuacje rozwazan nad relacjami czasu i przestrzeni zawartymi w artyku-
le Réznia zawierat tekst Qusia i gramme. Przypis do przypisu z ,, Sein und Zeit '3
Prezentuje on komentarz do przypisu zastosowanego w przedostatnim paragrafie
ostatniego rozdzialu Bycia i czasu — rozdziatu zatytutowanego Czasowosc i we-
wnqtrzczasowos¢ jako zrodto potocznego pojecia czasu. Heidegger zarysowuje
w nim histori¢ pojmowania czasu i przestrzeni od ksiegi IV Fizyki Arystotelesa,
przez Hegla Encyklopedie nauk filozoficznych, do pracy Henri Bergsona O bezpo-
srednich danych swiadomosci. Stwierdza m.in.:

Pomimo catej odmiennosci uzasadnienia rezultat rozwazan Bergsona zgadza si¢ z teza He-
gla, ze przestrzen ,,jest” czasem. Bergson mowi tylko rzecz odwrotng: czas jest przestrzenia.
Rowniez Bergsonowskie ujecie czasu najwyrazniej wyrosto z pewnej interpretacji Arystotelesa
rozprawy o czasie'>.

154 Ibidem, s. 40.

155 dem, Ousia i gramme. Przypis do przypisu z , Sein und Zeit”, przet. A. Dziadek,
J. Marganski, [w:] idem, Marginesy...

156 M. Heidegger, Bycie i czas, przet. B. Baran, Warszawa 1994, s. 603; cyt. za: J. Derrida,
Ousia..., s. 64.
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Analizy Derridy zwracajg uwage na szereg probleméw, jakie wystepujg na
drodze tzw. potocznego rozumienia czasu. Po pierwsze, w mysli Hegla parafrazu-
jacej Arystotelesa nie jest zrozumiate,

w jaki sposob przestrzen, przyroda w swej pozbawionej zroznicowania bezposrednios$ci, otrzy-
muje réznicg, ograniczenie, jako$¢? Zroéznicowanie, ograniczenie, kwalifikacja moga si¢ przy-
darzy¢ czystej przestrzeni tylko jako negacja tej pierwotnej czystosci i tego pierwszego stanu
abstrakcyjnego braku zr6znicowania, a na tym wlasciwie polega przestrzennos¢ przestrzeni.
Czysta przestrzenno$¢ zyskuje okreslenie wlasnie poprzez zanegowanie braku zréznicowania,
ktory ja ustanawia, to znaczy negujac samg siebie. Negujac samag siebie: ta negacja musi
by¢ negacja okreslona, zanegowaniem przestrzeni przez przestrzen. Pierwsza negacja przes-
trzenna przestrzeni jest PUNKTEM. [...] Punkt jest ta przestrzenia, ktora nie zajmuje przestrze-
ni, tym miejscem, ktore nie ma miejsca; znosii zastepuje [...] miejsce przestrzeni, ktora neguje
i zachowuje. Neguje przestrzennie przestrzen. [...] Jako pierwsze ograniczenie i pierwsza ne-
gacja przestrzeni punktumiejscawia lub rozsuwa sig. Neguje sam siebie, odnoszac si¢ do
siebie, to znaczy do innego punktu. Negacja negacji, negacja przestrzenng punktu jest LINIA.
Punkt neguje i powstrzymuje si¢, rozciaga i podtrzymuje si¢, znosi si¢ (przez Aufhebung) w li-
nii, ktora ustanawia go w ten sposob jako prawdg. Ale negacja jest tez negacja przestrzenna
przestrzeni, to znaczy, ze ona sama jest przestrzenna; punkt jako taki, ktory jest w istotny
sposob tym odnoszeniem sig, czyli jako sam siebie znoszacy (als sich aufhebend), jest linia,
pierwszym innobytem, tj. przestrzennym bytem punktu.

Moca tego samego procesu, na drodze Aufhebung i negacji negacji, prawda linii jest PLASZ-
CZYZNA'Y.

Komentarz Derridy eksponowat wyrazna sprzeczno$¢, jaka zachodzi w tezie,
iz przestrzen, ktora wypada nazwa¢ zwykla, empiryczng czy zmystowg, wytania si¢
jako negacja przestrzeni czystej, nacechowanej brakiem zroéznicowania. Zdaniem
Hegla, ,,przestrzen jest bezposrednim niezrdéznicowanym (unterschiedslose)
byciem-na-zewnatrz-siebie” 38, Wprowadzenie okreslenia, granicy czy miary row-
na si¢ zanegowaniu niezréznicowania i ujawnieniu si¢ czasu. Jak objasnit Der-
rida, przestrzen ukonkretnia sie, zatrzymujac w sobie negatywnos$é¢!>?. Staje sig
przestrzeniag — jak stwierdzit dalej tenze autor — ,,zatracajac si¢, ograniczajac
si¢, negujac swa pierwotng czystos¢, absolutny brak zréznicowania i absolutng
zewngtrzno$e, ktore ustanawiaty ja w jej przestrzennosci. Uprzestrzennienie, do-
petnienie istoty przestrzennosci jest pozbawieniem przestrzeni — ina odwr6t” 160,

Przestrzen taka, jaka jest, to znaczy taka, jaka si¢ staje i wytwarza, jaka ujawnia si¢ W swej

istocie, jako taka, ktora rozsuwa sig, odnoszac si¢ do siebie, to znaczy negujac siebie, jest

czasem. Przestrzen temporalizuje si¢, odnosi si¢ do siebie i mediatyzuje si¢ jako czas. Czas
jest rozsunieciem. Jest odniesieniem do siebie przestrzeni. [...] Czas znosi przestrzen'6!.

157 J. Derrida, Ousia. .., s. 69.

138 G.W.F. Hegel, Encyklopedia nauk filozoficznych, przet., wstep, koment. S.F. Nowicki,
Warszawa 1990, § 256; cyt. za: J. Derrida, Ousia..., s. 69.

159 J. Derrida, Ousia. .., s. 70.

160 1pidem.

161 1hidem, s. 70-71.
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Tschumi, wprowadzajac zarowno w swych tekstach, jak i w zrealizowa-
nym dziele sekwencj¢: punkt—linia—plaszczyzna, jako podstawe projektu Parku
de La Villette, wzmocnil wnioski plynace z rozwazan Derridy. Trzy warstwy par-
ku [il. 3], odnoszace si¢ do wspomnianej sekwencji, uczynione wyraznie nieprzy-
stawalnymi, utworzyly przestrzenng i artystyczng apologi¢ nieprzystawalnos$ci,
zatem takze polemiczno$ci czy problematycznos$ci. Catkowite wyjscie poza mysl
o przestrzeni omoéwiong przez Heideggera i podwazang przez Derride, a siegajaca
Arystotelesa, nie jest mozliwe. Mozliwe jest natomiast rozluznienie jej krepuja-
cej postaci i cze$ciowa zamiana silnej dialektyki w stabsza polemike. W miejsce
zdecydowanych opozycji czy Heglowskiego systemu zaprzeczen i znoszen wpro-
wadzona zostaje roznorodno$¢ — jako element analogiczny do dawnej podstawy
metafizycznej, zrodta czy przyczyny. W przestrzeni zastosowanej przez Tschu-
miego nie ginie nic z jej dawnych okreslen (co akcentuje wielorakos$¢ przestrzeni),
a przez to w sferze etycznej i politycznej wspotistnienie niekoherentnych sktad-
nikow zyskuje status mozliwego i widocznego. Poprawie ulega takze warstwa
logiczna problemu przestrzeni, dotad zaktadajaca wywiedzenie ztozonosci z pro-
stoty. W miejsce niepoprawnej logicznie tezy, iz prostota moze by¢ zrodtem mno-
gosci, sformutowana zostaje inna, zaktadajaca, ze wielorakos$¢ tkwi juz w samej
podstawie, a rozumnos$¢ to naduzywane narzedzie ograniczenia stanu swobodne;j
organizacji. Roznorodno$¢ zastepuje absolutng prostote i brak réznic, poniewaz
samo istnienie, rOwniez istnienie prostoty, jest roznicowaniem. Park, chora czy
przestrzen w takim ujeciu ujawniajg si¢ jako nasycona sprzecznos$ciami nicos¢,
matnia réznicy, chaos badz siedziba rézni.

12. Prawda ma nature muzyczna' 2,

architektura réwniez

Co powoduje, ze dzieto sztuki moze petnoprawnie uczestniczy¢ w opisanych za-
burzeniach starej metafizyki, moze mie¢ udziat w filozofii, ktora nie jest wylacz-
nie pisana, lecz si¢ dzieje? Dotad wolno bylo powiedzie¢, ze dzianie si¢ filozofii
W przestrzeni oznacza uwidacznianie jej podziatléw na pordznione, nieprzystajace
czesel, m.in. tak, jak prezentuje to Parc de La Villette. Koncowe fragmenty artykutu
Burchill wprowadzaja jeszcze inne mozliwos$ci opisu przestrzennych rozciagnigc.
Autorka przypomina, ze uprzestrzennianie (espacement) faczy si¢ z prototempora-
lizujagcym ruchem, ktéry w mysli Demokryta powigzany byl nie z atomami, ,,tym
czym§” (é6n), lecz z proznia, ,,tym nieczyms” (me é6n)'93. Atomy — jak objasnia
dalej Burchill — nie posiadaja wlasnosci ruchu same zsiebie, lecz r6znicuja si¢ wo-
bec prézni, co okreslone zostato jako rhuthmoi. Za Jean Bollock przytacza Burchill

162 70b. M. Kostyszak, Istota techniki — glos Martina Heideggera, Wroctaw 1998, s. 109.
163 1. Burchill, op. cit., s. 47.
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greckie zrodlo stwierdzajace, ze ,,[atomy] szybuja w prozni, ktoéra przez niestawia-
nie zadnego oporu jest rownoznaczna z ruchem”!%*. Nalezy w tym miejscu dodac,
ze wérod najdawniejszych greckich zastosowan stowa ,,chora” wystgpowaty takie,
jakie zaktadaty jej powigzanie z czynno$cig odstepowania czy ustepowania miej-
sca. Filozofia dotychczasowa nie posiada tradycji rozwazan nad wycofaniem sig,
ale by¢ moze unik czy uchylenie si¢ sg objawem funkcjonowania nicos$ci?

Poszukujac w filozofii greckiej powigzan prymarnie ustrukturyzowanego ru-
chu (rhuthmos/rhythmos) i przestrzeni/miejsca jako pewnej formy niebytu (chora),
warto zwroci¢ si¢ do tresci omowienia filozofii Demokryta zawartej w ksiedze
Alfa Metafizyki Arystotelesa:

Leucyp itowarzysz jego Demokryt twierdza, ze elementami sg: petne i prozne. Pierwsze nazy-
wajg bytem, a drugie nie-bytem. (To znaczy pelne i twarde to w ich rozumieniu byt, a proézne
i rzadkie — nie-byt). Totez moéwia, ze nie ma wig¢cej bytu niz nie-bytu, poniewaz nie ma wigcej
ciata niz prézni. I to sa wedlug nich przyczyny rzeczy w znaczeniu materii. [ jak ci, ktorzy
przyjmujac jednos$¢ za podmiot substancjalny, sprowadzaja wszystko do jego
modyfikacji, tak i oniprzyjmujarzadkiei gg¢ste za wtasciwos$cipodstawowe,
a dla wszystkich pozostatych wtasciwoséci upatrujg przyczyng w tym, co sta-
nowi o roznicy migdzy nimi. Wymieniaja zas oni trzy takie réznice: ksztalt, porzadek
i podtoze. Méwiag bowiem, ze zréznicowanie bytu bierze si¢ wytacznie z proporcji, styku i uto-
zenia; proporcja okresla ksztatt, styk okresla porzadek, a to trzecie — potozenie!6>.

Cytowany fragment daje przestrzen do interpretacji, iz to, co niektorzy
z filozofow nazywaja rzeczami, moze tez zosta¢ opisane jako efekt réznicy czy
napiecia migdzy pelnig a préznig. Przyjmujac taka teze, trzeba by uznaé, iz oba
elementy przynaleza do siebie, sa wzajemnie konieczne dla swego istnienia, a po-
chodza z samej réznicy. Zwigzek przynaleznosci moglby nawet sktania¢ do my-
Slenia o ich tozsamosci, co wydaje si¢ nie do zaakceptowania, ale prowadzi do
stwierdzenia, ze przynajmniej dana jest im potencja wzajemnego przechodzenia
jednej w druga. W konsekwencji niewykluczone, iz wszystko, co istnieje, wywo-
dzi sie¢ z tejze roznicy. Przy tym rdznice réznicy nie sg niczym innym niz pewnego
rodzaju rytmami, brzmieniami czy — w pewnych przypadkach — dzwigkami.

164 1. Bollock, Deux figures principales de I’atomisme d’apreés Aristote: |'entrecroisement des
atomes et la sphere du feu, [w:] Naturphilosophie bei Aristoteles und Theophrast. Verhandlungen
des 4. Symposium Aristotelicum veranstaltet in Goteborg, August 1966, Hrsg. 1. Diiring, Heidelberg
1969; cyt. za: L. Burchill, op. cit., s. 47.

165 Zob. Arystoteles, Metafizyka, t. 1, 985b 5—15, przel. T. Zeleznik, Lublin 1996, s. 32-34:
Aevkummog 8¢ Kol 6 £taipog [5] ovTtodANdKpLTog GTotKEla HEV TO TATipEC Kai TO Kevdv glvaipaot,
AEYOVTEG TO PEV OV TO 6 LN GV, TOVTOV 0€ TO PEVAATPES Kol 6TEPEOV TO GV, TO € KEVOV TO uny &V (510
KoiovB&v pdAkov 1O OV Tod [N EvTog sivai pooty, dTL 00dE ToUKeVOD TO GOLN), oitio. 3¢ THV Svimy
tadto O [10] $Anv.kal koddmep oi &v molodvieg TV Vokeléviy ovGiavtdilo Toic mdoecty ovTig
YEVV@GL, TO HavOV Kai TOTUKVOV Gpydg TIOEUEVOL THV TaONUATOV, TOV oDTOVIPOTOV Kai 0DTOL TG
Srapopéc aitiag T@V SOV eivoipooty. Tavtog Hévtol Tpels ivat Aéyouot, oxfjud te Kaitdéw Ko
[15] Béowv: dropépety yap @act TO dv PLoU@® Kaidadyf Kol tpont] Hovov: ToHTMV 6& O HEV PVGLOG
oyfuaéotv 1 8¢ drobryn Ta&ig 1 8¢ Tpomn Béa1g”.
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Rytmy, ale tez ich postrzeganie i koncepcje, organizujg wszelakie postacie
ludzkich zajeé¢ i maja wptyw na nie!%®. W dziejach rozumienia rytmu zaszty tez
przemiany charakterystyczne dla wielu poje¢ od stanu wyjsciowego, jakim by-
walo spostrzezenie dotyczace przyrody, seksualnosci badz czynnosci rolniczych,
do wywodow bardziej intelektualnych czy potocznych, skrywajacych niepojgtosé
glebszej tresci danego pojecia. Jak zauwazyt Emile Benveniste, stowniki objas-
niajace leksemy dawnej greki bez wyjatku stwierdzaja, ze ,,pv0u6¢” pochodzi od
wyrazu ,,ptyw” i odnoszone byto do obserwacji regularnego ruchu fal morskich'®7,
Lingwista wykazal ponadto, iz juz w V wieku p.n.e. zaprzestano uzywania okre-
slenia ,,pvOu6¢” do opisu poruszania si¢ morza. Stowo to ztgczyto si¢ natomiast
z koncepcja formy, co jest uzasadnione jedynie o tyle, ze forme przyjmuje zawsze
materia o pierwotnej nicokre§lono$ci, nacechowanej jakby ptynnoscig wody. Nad
rozwazaniami nad koncepcjg rytmu cigza nierozstrzygalne problemy pochodze-
nia, charakteru i zrozumialosci tresci tego wyrazu, ale tez opisywanego przez nie
zjawiska. Pojawia si¢ zatem pytanie: czy widzialne rytmy przynaleza do pew-
nego ogdlniejszego porzadku $wiata (kosmosu, logosu), czy tez sa czysto ludz-
kiej natury, niekoniecznie rownolegtej do uniwersalnej? Z tego pytania wywodzi
si¢ zagadnienie dalsze: czy rytmy odtwarzajg si¢ w dziataniach cztowieka jako
wlasciwos$ci pochodzenia transcendentnego, czy ulegaja wytwarzaniom zgodnie
z miarami nietranscendentnymi? Zachodzi bowiem prawdopodobienstwo braku
racji zewnetrznych dla rytmow i raczej projektowania wizji zewngtrznosci wedtug
racji przypadkowych, czysto ludzkich i historycznych.

Punktem wyjscia tego fragmentu prowadzonych rozwazan nad Parkiem
de La Villette bylo pytanie: na jakiej zasadzie analizowane dzieto uczestniczy
w dzianiu si¢ filozofii? Proba odpowiedzi doprowadzita — przez uwagi Burchill
na temat ruchu i jego powiazania z uprzestrzennianiem — do koncepcji rytmu.
Pozwala to na przyjecie tezy, ze rozwinigcie przestrzeni, jakim jest Ow park, oparte
bytoby na pewnego rodzaju brzmieniu, ktore zestawiato — zgodnie z zatozeniami
architekta — niekoherentne elementy. Wytworzone ,,brzmienie”, swoista mowa
parku, moze by¢ uznane za rodzaj przekazu ideowego, ale tez zrownane z melodig.
Park wptywa na odbiorce szczeg6lng odmiang harmonii niezbieznych sktadnikow.
Jezeli jednak dziatanie parku jest skuteczne dzieki opanowaniu sprzecznosci, to

166 70b. E. Benveniste, La notion de ., rythme” dans son expression linguistique, ,,Journal
de Pschychologie Normale et Pathologique™ t. 44 (1951), s. 401; idem, The Notion of Rhythm in Its
Linguistic Expression, [w:] Problems in General Linguistics, transl. M.E. Meek, Coral Gables 1971,
s. 281.

167 7Zob. E. Boisacq, Dictionnaire étymologique de la langue grecque, étudiée dans ses rap-
ports avec les autres langues indo-européennes, Heidelberg—Paris 1916, s. 845: ,,mouvement réglé
et mesureé, cadence, rythme: pew »couler« [...], le sens du mot ayant été emprunté au mouvement
régulier des flots de mer”. Por. tez E. Wolf, Zur Etymologie von pvOuog und seiner Bedeutung in
der dlteren griechischen Literatur, ,,Wiener Studien” t. 68 (1955), s. 106; W. Seidel, Rhythmus,
[w:] Asthetische Grundbegriffe,t. 5: Postmoderne — Syndsthesie, Hrsg. K. Barck [et al.], Stuttgart—
Weimar 2010, s. 292 (Etymologie).
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powstaje pytanie o charakter wprowadzonego tam porzadku. Nasuwa si¢ bowiem
podejrzenie, ze przy calym zaangazowaniu w podtrzymanie ducha rozktadu —
w jezyku Tschumiego ,,dysfunkcji”, ,,dysocjacji” itd. — w parku objawit si¢
porzadek o scalajacej 1 nieoczekiwanej mocy. Na wyjasnienie sytuacji pozwa-
la uzycie nastgpnej analogii i wykorzystanie najnowszych interpretacji filozofii
Heraklita. W tym kontek$cie uwage zwraca zwtaszcza opracowanie Wojciecha
Wrotkowskiego uwypuklajace teologiczne aspekty zachowanych sentencji filozo-
fa z Efezu'%. Analizy Wrotkowskiego, ale tez Kazimierza Mrowki, scalajg watki
heraklitejskich gnom w konsekwentny system, w ktérym opozycyjne wartosci har-
monizowane sg jako podstawowa witasciwos¢ logosu — na poziome ontycznym,
kosmicznym i dyskursywnym!6°,

W systemie Heraklita wszelkie istnienie jest konsekwencjg poréznienia, ina-
czej to ujmujac: sktocenia sprzecznosci, ktore okazujg sie konieczne dla bycia
rzeczy. ,, Wszystkie rzeczy stajg si¢ przez niezgod¢ oraz konieczno$¢” (B 80), jak
Orygenes strescit ten poglad Heraklita!7?. W podobny sposéb pochodzenie rzeczy
wedtug filozofa z Efezu odnotowat Arystoteles, piszac, iz wszystko ,,powstaje
z niezgody” (B 8'7!). Trafne ujecie tego stanowiska zawarte jest ponadto w ko-
mentarzu Nietzschego gltoszacym, ze ,,[s]ame rzeczy, w ktorych stalos¢ i trwatos¢
wierzy ciasna ludzka i zwierzg¢ca dusza, nie majg weale wlasciwego istnienia, sg
rozbtyskiem, iskra skrzesang przez wydobyte miecze, sa blaskiem zwycigstwa
w walce przeciwnych jakosci”!72. Tschumi, nigdy nie powotujac si¢ na Heraklita,
wyjatkowo bezposrednio nawigzuje do tych pogladow. Przy tym upor projektanta
objawiajacy si¢ przy akcentowaniu warto$ci wszelkich dysocjacji czy dysonansow
opiera si¢ na dostrzeganiu (w strukturze rzeczywistosci) rangi innego rodzaju ko-
niecznosci, jaka jest — procz dazenia do wydobycia niezgodnosci — jednoczesne
ich harmonizowanie. Sztuka architektury w tym uktadzie stanowi sprzeciw wobec
ostabiania napig¢, ale zarazem tez popadanie w zamieranie, z ktdrego ponownie
wydoby¢ moze znowu tylko sztuka. Logicznie nie sposob zaprzeczy¢, ze harmoni-
zowanie kieruje si¢ na brak r6znicy, co wszakze nie jest osiggalne ani w rzeczywi-
stosci, ani nawet w samym /ogosie. Harmonizowanie okazuje si¢ zadziwiajagcym
przymusem wiodacym do wprowadzania sprzecznosci w stan tadu. Porzadku-
jac roznice, probuje je unicestwiad, lecz czyni to nieskutecznie, jako ze roznica
powraca, odkrywajac bardziej pierwotny beztad. Zgodnie z pewnymi aspektami
filozofii Derridy roznica jest najbardziej nieusuwalna.

168 W. Wrotkowski, Jeden wieloimienny. Bég Heraklita z Efezu, Warszawa 2008.

169 K Mrowka, Heraklit, Warszawa 2004, s. 344-346.

170 7ob. H. Diels, W. Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker, Berlin 1989 (dalej: DK), B 80;
Origenes, C. Cels., VI 42; tham. za: K. Mrowka, op. cit., s. 225.

171 DK, B 8; Aristoteles, Eth. Nic., VIIL, 1, 1155 b 4; thum. za: K. Mréwka, op. cit., s. 46;
por. WK. Grodek, ,, Harmonia” i ,,synapsis” w rozumieniu Heraklita, ,,Logos i Ethos” 2016, nr 1,
s. 151.

172 F. Nietzsche, Pisma pozostate 1862—1875, Krakéw 1993, s. 129.
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Pojawia si¢ w tym miejscu tez pytanie: czy — w odniesieniu do parku —roz-
nica ma charakter apolityczny? Niespodziewanie wydaje si¢, ze to czysto osobista
sytuacja Derridy i Tschumiego stanowita zrodto omawianej tu filozofii. Obaj byli
emigrantami probujagcymi umiejscowi¢ si¢ w nieprzyjaznym otoczeniu. Mozna
oczywiscie stopniowac poziom niecheci czy w ogole ignorowac niecheg¢ srodowi-
ska wobec nich, jednak wprowadzanie niuansow jest jedynie zacieraniem oczywi-
stosci: obaj byli obcymi. Uzasadnione wydaje si¢ zatem odnoszenie si¢ do Parku
de La Villette takze jako do zapisu bolesnych, acz wypieranych doswiadczen.
Park Tschumiego w tym kontekscie bytby zatem miejscem osadzania si¢ obcosci,
w ktorym przez przejsciowa lokalizacje goscia na poziomie egzystencjalnym do-
chodzito do zrownania niepewnosci losu tuziemca i przybysza. Obaj w podobne;j
mierze okazujg si¢ tutaj ,,nico$cig wobec nieskonczonosci, wszystkim wobec nico-
$ci, posrodkiem miedzy niczym a wszystkim”!73, Park to pomniejszone pafistwo
i glob, na ktory jest si¢ pozornie zapraszanym, ale na ktérym w podobnej mierze
jest sie niemile widzianym. Czy to jednak nie oznacza, ze wszelka utuda, a w tym
konkretnym przypadku iluzja wyrozumialego spoleczenstwa stanowi jedyna war-
tos¢, przy jakiej warto obstawac?

Logos, objawiajac si¢ w swej powiklanej postaci, dowodzi wiasnej niesamo-
witosci, potwornosci z ludzkiego punktu widzenia. Odkrywa swoje wewnetrzne
napiecie poprzez uzewngtrznianie zré6znicowania, co oznacza, ze styszalny czy
widoczny jest przede wszystkim w artykulacjach zawierajgcych antynomie. Staje
si¢ mowa wszech$wiata, do ktorej nalezy tez mowa ludzka. Mowa czlowiecza
opiera swa warto$¢ na prawdzie, bo w niej szczeg6lnie prezentuje si¢ godnosc¢
logosu. Dla rozwazanego tu logosu konieczne jest jednak, by mowa ta byta zara-
zem falszywa. Mowa prawdziwa to zatem tylko mowa przekonujaca, chytra i pod-
stepna, jaka nieustannie towarzyszy bogom greckim czy homeryckim bohaterom,
p6zniej zas ten jej charakter przejawia si¢ w filozofii sofistow czy Gorgiasza.
Prawda wyrazac¢ si¢ moze produktywnie tylko z udziatem pigkna i harmonii, ktorg
Heraklit polaczyt z pojeciem palintropii. ,,Najpiekniejsza harmonia” (B 8'7%) to
,harmonia zwrotna, tak jak huku i liry” (B 51'7°). Kazdy punkt cieciwy czy struny
napiety jest w dwie przeciwne strony. tad tego rodzaju skrywa swa wlasciwa
nature, nie pozwala tatwo do niej dotrze¢. Stad glosi Heraklit: ,,Harmonia niewi-
dzialna od widzialnej silniejsza” (B 54!7%). Nieprzypadkowo wigc ,,jaka badz kupa

173 B. Pascal, Mysli, przet. T. Zelenski (Boy), Warszawa 1989, s. 63.

174 DK, B 8; Aristoteles, Eth. Nic., VIII, 1, 1155b 4; thum. za: K. Mréwka, op. cit., s. 46;
por. W.K. Grodek, op. cit., s. 151.

175 DK, B 51; Hippolytus, Refirt., IX, 9, 2; thum. za: K. Mréwka, op. cit.,s. 161;por. W.K. Gro-
dek, op. cit., s. 152.

176 DK, B 54; Hippolytus, Refut., IX, 5, 2, thum. za: K. Mréwka, op. cit.,s. 170; por. W.K. Gro-
dek, op. cit., s. 157.



PRAWDA MA NATURE MUZYCZNA, ARCHITEKTURA ROWNIEZ 97

nierozwaznie rzucona [to] najpiekniejszy porzadek” (B 124'77). Kiedy architekt
parku opiera swoj projekt na zorganizowanym beztadzie, uzyskuje w odpowied-
niej sytuacji efekt identyczny wobec tego, gdy rozplanowanie oparte zostaje na
widocznej regularnosci. Jego praca wymaga jednak staranniejszego wystuchania
utajonego w niej logosu. Nie nalezy liczy¢ w tym wzgledzie na powszechne zro-
zumienie. ,,Logosu, ktory jest, ludzie nigdy nie potrafig zrozumie¢, ani[...] zanim
go ustysza, ani ustyszawszy go po raz pierwszy” (B 1'78).

Logos moze ujawniac si¢ w sposob bardziej uchwytny dla odbiorcy, niemnie;j
wyraza si¢ tez w rodzaju ghuchego odgtosu czy milkngcego dzwigku — niepoko-
jacego, trudno styszalnego, jakby w tym, co odebra¢ moze stuchacz, zawierato
si¢ takze potgzne, wptywowe milczenie. ,,Przedwieczne Stowo. / Jakze przedziw-
ne jest Twoje milczenie / we wszystkim, czym zewszad przemawia stworzony
$wiat...”!7%. Stowa poety wskazuja, ze w przemowie §wiata zawarte sg brzmienia
nasyconej energig ciszy, pustki czy nicosci. Sila zanurzona w nicosci wydaje si¢
znacznie wieksza od tej, ktora przeszia w postrzegalno$¢ zmystowsa. Park Tschu-
miego jest lirg i dzwiekiem takiego zaglebiajacego sig, zawracajacego (palintro-
picznego) brzmienia logosu. Jezeli komentatorzy przyznali Heraklitowi zdolno$¢
uslyszenia wiecznie rozbrzmiewajacej mowy wszech§wiata, to w opinii takiej na-
lezy uwzgledni¢ umiejetnos¢ ustyszenia niestyszalnych akordow logosu.

Platon, rozwazajac zagadnienie palintropicznej harmonii, wskazatl glownie na
wzrok jako narzedzie poznawania periodycznych ruchow rozumu (okreslonych tez
jako ruchy boskie), niemal natychmiast dodajac, ze rowniez glos i stuch dane zo-
staty przez bogow dla odkrywania fundamentalnej rownowagi'®. Odszukiwany
rytm ma ocala¢ dusze od nietadu, w jaki popadaja w nich cykliczne poruszenia.
Przypadki nieumiarkowania i braku wdzigku wynikaja z faktu, iz §wiat ,,powstat
dzieki potaczeniu konieczno$ci z rozumem” (7imajos, 48a). Z rozwazan Platona
wynika, ze konieczno$¢ (avaykn) jest zadziwiajaco niecelowa, jakby Slepa 1 ghu-
cha, niemniej tez to ona wilasnie stanowi site poruszajaca'®'. W bogatym zbiorze
pierwszych przyczyn to évaykn obecnie wysuwa si¢ jako najbardziej pierwotna.
Muzycznos¢ owej kosmicznej przemocy byta tematem wielu rozwazan filozo-
ficznych, od pitagorejczykoéw az do Husserla, ktory odwotat sie do jej narzuco-
nych przez rozum regularnosci, aby objasni¢ funkcjonowanie czasu. Problem tkwi
w tym, ze koniecznos¢ (z jej nieusuwalnym btgdem) musi tgczy¢ sie z rozumem,

177 DK, 22 B 124; Theophrastus, Metaphys., 15; K. Mrowka, op. cit., s. 333-334; thum. za:
W.K. Grodek, op. cit.,s. 158. Grodek by¢ moze stusznie wprowadzit wyraz ,.kupa”, poniewaz B 124
poprzedzone jest wyrazeniem ,,tak jak Smieci”; zob. K. Mrowka, op. cit., s. 333.

178 DK, B 1; Sextus Empiricus, Adv. Math., V11, 132; tlum. za: K. Mréwka, op. cit., s. 19.

179 Jan Pawel 11, Zdumienie, [w:] idem, Tryptyk rzymski. Medytacje, Warszawa 2006, s. 9.

180 Platon, Timajos, Kritias, albo Atlantyk, przet. P. Siwek, Warszawa 1986, 47b—c, s. 59—60.

181" Ibidem, 48a, s. 60: ,,W rzeczy samej, pochodzenie $wiata jest mieszane: powstat on dzigki
potaczeniu koniecznosci zrozumem. [...] Gdyby zatem kto$ chciat opisac, jak Swiat naprawdg si¢ zro-
dzit, powinien by takze wiaczy¢ do opisu tego rodzaju zmienng przyczyng inature jej wiasnego ruchu”.
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co wskazuje, iz poruszenie i brak poruszenia zwigzane sg ze sobg w niedocieczo-
nej glebi. Sytuacja tego rodzaju prowadzita do sformutowania paradokséw ruchu
przez Zenona z Elei, jak tez powodowata trudno$ci w zdefiniowaniu czasu, w tym
zwlaszcza w opisaniu terazniejszosci. Przy kazdej bardziej wnikliwej jej deskrypcji
terazniejszo$¢ okazuje si¢ bowiem ,,dynamiczna, wewngtrznie przemieniajaca si¢
i czasowo rozciggnieta”!82, zaprzeczajac rownie silnej intuicji, iz jest ustaniem cza-
su, jego punktowym znieruchomieniem. Platonskie omowienia sktadnikow §wiata
i konsekwencje tez filozofa dla p6zniejszych rozwazan nad nimi sktaniajg do mysli,
iz wszelka rownowaga, jakkolwiek bytaby przejsciowa, jest pozadana z t3 samg
koniecznoscig, ktora czyni jg niemozliwa. W najbardziej widoczny sposob skton-
no$¢ do wprowadzania rytmicznego tadu przejawiata si¢ w architekturze, lecz pro-
by sformutowania zrozumiatej charakterystyki uporzadkowania zawsze taczyly je
z elementem niewymiarowym, erotycznym i mistycznym. Matila Ghyka przytacza
w zwigzku z tym fragment Eupalinosa Paula Valéry’ego, brzmiacy:

Tam, gdzie przechodzien widzi elegancka §wiatynke..., ja umie$cilem wspomnienie jednego

z jasnych dni mego zycia. O stodka przemiano! Nikt nie wie, Ze ta wdzigczna $wiatynia jest

matematycznym wizerunkiem pewnego dziewczecia z Koryntu... Wiernie odwzorowuje ona

jej cielesne proporcje!®3.

Tajemnice Erosa, ,,najwyzsze i naj$wietsze”'%4, sa trudne do przeniknigcia,

ale nieuchronnie wiodg ku boskosci, ktéra w §wietle prowadzonych tu wywodow
jest przede wszystkim ,,miejscem” zmagan. Z tego powodu wszelkie rozdraznia-
nie sprzecznosci, jak przejawito si¢ to w dziele Tschumiego, musi pozosta¢ rownie
nieudane, jak niedoskonate pozostaja wszelkie proby ich zharmonizowania u bar-
dziej tradycyjnie nastawionych mistrzow architektury. Nieuchronnie i koniecznie
,,Jaka badz kupa nierozwaznie rzucona” w swej niejawnej zasadzie musi pozostac
czesceia jedynego logosu. Nawracajgca harmonia uprawnia do nawracajgcych ana-
logii, co sktania do rozwazenia parku jako formy kultu wartosci i cech majgcych
zrodta w bycie lokujacym sie poza swoimi wtasnymi granicami!®>. Wspotczesna
filozofia, podobnie jak cata jej tradycja, opisuje 6w byt nowymi imionami, ktore
muszg mie¢ swoj udziat w kompleksowej interpretacji paryskiego parku.

182 A. Hernas, Husserlowska wizja czasu bez przysziosci, [w:] Czas, przemijanie, wiecznosé,
red. A. Bobko, M. Kozak, Krakow 2008, s. 53. Przywotywany autor odnosi to stwierdzenie do frag-
mentu wywodoéw Edmunda Husserla: Wyklady z fenomenologii wewnetrznej swiadomosci czasu,
przet. J. Sidorek, Warszawa 1989, s. 124.

183 M.C. Ghyka, Zlota liczba. Rytualy i rytmy pitagorejskie w rozwoju cywilizacji zachodniej,
przet. 1. Kania, Krakow 2014, s. 71. Zob. P. Valéry, Eupalinos ou I'Architecte, [w:] idem, Oeuvres,
t. 2, Paris 1960, s. 104: ,,0u le passant ne voit qu 'une élégante chapelle, c’est peu de chose: quatre
colonnes, un style trés simple, j’ai mis le souvenir d’un clair jour de mavie. O douce métamorphose!
Ce temple délicat, nul ne le sait, est |'image mathématique d’une fille de Corinthe, que j’ai heureu-
sement aimée. Il en reproduit fidelement les proportions particuliéres. Il vit pour moi! Il me rend ce
que je lui ai donné...”.

184 Platon, Uczta, XXVIIL, 209-210, [w:] idem, Uczta; Polityk; Sofista; Eutyfion, przet. W. Wit-
wicki, Warszawa 2010, s. 94.

185 Zob. M.C. Ghyka, op. cit., s. 40.
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1. Platonska chéra jako Czysta Aktywnosé

Przyjecie zatozenia, ze Parc de La Villette powtarza cechy bytu szczeg6lnego
rodzaju, po raz kolejny zwraca prowadzone tu rozwazania do zagadnienia chory
i do jej opisu dokonanego przez Platona. Nalezy raz jeszcze przypomnieé, ze po
tym, jak Platon przedstawit budowe duszy $wiata jako ztozong z substancji niepo-
dzielnej, podzielnej oraz takiej, ktéra ma natur¢ posrednia migdzy podzielna a nie-
podzielna (triton genos, Timajos, 35a-b), jeszcze trzykrotnie powracat do charak-
terystyki tajemniczego sktadnika struktury §wiata okre§lonego jako chéra'. Kazda
kolejna wzmianka o niej (wyraz ,,chora” w jezyku greckim jest rodzaju zenskiego)
zawiera wskazanie na zwigzek z czynnikiem sity. Demiurg, by stworzy¢ dusze
Swiata, zmieszat ze sobg substancje niepodzielng i podzielng, uzywajac przemocy
umozliwionej prawdopodobnie przez nature trzeciego sktadnika. To pierwsze zja-
wienie si¢ chory w dziele Platona niewiele glosito o jej charakterze, niemniej jed-
nak takie ograniczenie wypowiedzi sugeruje niezrozumiato$¢ chory. Jest ona nie-
wystawialna. Juz na tym etapie wyktadu przejawia cechy zaprzeczajace jej
przynaleznos$ci do bytu. Chora od poczatku ,,nie jest”.

We fragmencie Timajosa 47¢ zostata ukazana kolejna przyczyna sprawcza
Swiata w postaci ananke — bladzacej koniecznosci, ktora rowniez stanowi ro-
dzaj sity o nieuwarunkowanym charakterze. To wraz z nig pojawit si¢ problem,
iz stwarzany $wiat musi mie¢ miejsce, biorgce udzial w tym, co stwarzane. Pla-
ton dochodzi do tego w kolejnych fragmentach, gdzie poczatkowo wydaje sig, ze
miejsce (chora) ma charakter neutralny (7imajos, 50c—51b) i jest tylko rodzajem
lustra zapewniajacego widzialno$¢ stworzonemu swiatu (7imajos, 51e-52b). Jed-
nak funkcjonowanie chory wylgcznie jako neutralnego kanatu przeksztatcania sig
bytu w zjawisko zawiera w sobie pewng niemozliwo$¢. Dalsza refleksja Platona

I Zob. B. Ogrodnik, O wspédlczesnych rozwinieciach platorskiej kategorii chora, ,,Studia
Whiteheadiana” 2006, nr 2, s. 100—101.
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(Timajos, 52d—53a) ukazuje zatem chore jako nie tyle zwierciadto, ile raczej ro-
dzaj kotta wrzacych zywiotow, a wedtug wiasnych stow filozofa — ,,peina sit
niepodobnych i nierdwnowaznych”. W tym ujeciu chora jest nie tyle odbieral-
nikiem (dechomenon — Timajos, 50d, 52d) czy pojemnikiem (hupodoché — Ti-
majos, 49a), moze nawet nie macica (ekmageion — Timajos, 50c, 52b), ile raczej
zbiornikiem mocy. Jakkolwiek sam Platon nie wysnuwa az tak jednoznacznego
whniosku, to przestanki do niego sktonity Alfreda Northa Whiteheada do przyjecia,
iz chora, ktora definiowana byta jako sktadnik pozbawiony jako$ci, ma zarazem
charakter aktywny, dynamiczny i kreatywny?. W pracy Whiteheada Nauka i Swiat
nowozytny zawarte zostato twierdzenie, iz aktywno$¢, chociaz nie stanowi rodzaju
bytu, jaki przypisuje si¢ ideom czy rzeczom, to jednak ,,lezy u podstaw wszystkich
zaistnien™,

W charakterystyce problemu chory w metafizyce Whiteheada, jaka sporza-
dzit Bogdan Ogrodnik, przypomniano nastgpnie, ze aktywno$¢ (kreatywno$¢) ze-
stawiona zostata przez angielskiego filozofa z nieskonczong substancja Barucha
Spinozy, zatem z jednym z moduséw przyjetych przez tego filozofa jako forma
przejawiania si¢ Boga. W pracy Process and Reality Whitehead jeszcze silniej
poczynit sugesti¢, ze kreatywno§¢ — analogiczna do chory — poprzedza inne
sktadniki konstytuujace byt, tj. przedmioty wieczne (odpowiednik idei u Platona)
oraz Boga (analogicznego do Platoniskiego Demiurga). W mysli Whiteheada wy-
stapito dazenie do logicznego uporzadkowania poje¢ filozofii i teologii, w ktorym
to zamiarze wazng role odegrato wydobywanie decydujacych znaczen dawnych
terminow. Whitehead czynit to przez pozbawianie omawianych poje¢ naleciato-
$ci tradycyjnej metaforyki. Postepowanie takie zblizone byto do Husserlowskich
redukcji (transcendentalnej i ejdetycznej) i sktonito Ogrodnika do wyodrebnienia
kategorii Czystej Aktywnosci jako zaktualizowanej wersji platonskiej chory badz
wlasciwej mysleniu Whiteheada kreatywnosci.

2. Koncepcje chory a mysl apofatyczna

Skoro w refleksji filozoficznej pojawiajg si¢ nowe terminy w rodzaju ,,zbiornik
mocy” czy ,,Czysta Aktywnos¢”, dla dalszych wywoddw potrzebne jest zatrzy-
manie si¢ w namysle nad charakterem takich metafor oraz nad sytuacja, ktora
sktania do ich uzycia. Wydaje sig, ze oba terminy wynikaja z wysokiej pozycji na-
uki we wspotczesnym $wiecie (tak jest w przypadku okreslenia ,,zbiornik mocy™)

2 Zob. Ch.P. Bigger, Between Chéra and the Good: Metaphor s Metaphysical Neighborhood,
New York 2005, s. 276-285; B. Ogrodnik, op. cit., s. 105.

3 Zob. AN. Whitehead, Nauka i swiat nowozytny, przet. M. Koztowski, stownik terminéw
M. Pienkowski OP, Krakow 1997, s. 241:,,0godlna aktywnos$¢ nie stanowi bytu w takim sensie, w ja-
kim bytami sg zaistnienia i przedmioty ponadczasowe. Jest to ogdlna cecha matafizyczna, ktora lezy
u podstaw wszystkich zaistnien, a w kazdym z nich ma swdj modus”.
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i zwiekszenia roli transcendentalizmu w filozofii (co wystepuje w przypadku okre-
$lenia ,,Czysta Aktywnos$¢”). Najwazniejszy problem polega jednak na tym, ze
oba wyrazenia skrywaja tradycje myslenia teologicznego, tworzg nowa metafi-
zyke w czasach kryzysu dawnych systemow, w tym takze kryzysu metafizyki.
W efekcie wypada stwierdzi¢, ze dawne tradycje religijne — wydawatoby sie,
ze juz przebrzmiate — wracaja w utajonych postaciach nie tylko w filozofii, lecz
w catej kulturze. Nie jest wiec przypadkiem, ze wspotczesna filozofia otwarcie
wykazuje zainteresowanie teologia, a badacze aktualnej kultury (w tym réwniez
popularnej) po$wiadczaja religijne pochodzenie wystepujacych w niej figur®.
Zwraca jednak uwage, ze ukierunkowanie tych zainteresowan inspirowane jest
przede wszystkim teologig apofatyczna.

Filozofia w znacznie powazniejszym stopniu niz inne dziedziny kultury czy
nauki tworzy problemy nierozwigzywalne. Jednym z takich powracajacych za-
gadnien jest koncepcja Boga, ktory juz u Demokryta wystgpowat pod wieloma
imionami®. Wraz ta koncepcja pojawily si¢ pytania o ujawnianie si¢ Boga w $wie-
cie (epifania), o zakres Jego wptywu na losy cztowieka (problem fundamentalny
nawet dla Homera, okreslony p6zniej jako prowidencjalizm) czy o przyczyny zta
(teodycea). Jednak u schytku XX wieku pojecia tworzone w kregu §wieckiej i ate-
istycznej filozofii, w tym zwlaszcza roznia i chora, zaczelty by¢ z biegiem czasu
interpretowane jako teologiczne®. Zarazem dhugi szereg poje¢ mysli religijnej (jak
kenosis, ekstasis, perichoresis czy mistyka) przyswojony zostat przez filozofow
swieckich, a ponadto stat si¢ narzgdziem badan nad kulturg popularng. Krytycz-
na refleksja nad metafizyka juz w mysli Martina Heideggera inspirowana byta
teologig apofatyczng’, obecnie jednak zakres wymiany inspiracji miedzy mysla
religijng a radykalnie ateistyczng zwigkszyt sie tak powaznie, iz doprowadzit do
sytuacji, w ktorej komentatorzy trudzg si¢, by zachowaé réznice mi¢dzy nimi. Ich
zabiegi nie sg wszakze skuteczne i wprawiaja odbiorcow w zaktopotanie, kiedy na
rzecz pogladu, ze chéra jest tozsama z Bogiem, znajdowane sg roOwnie powazne

argumenty jak za stwierdzeniem, Ze jednak rowna si¢ ona szatanowi®.

4 Zob. m.in. D. Oramus, Imiona Boga. Motywy metafizyczne w fantastyce drugiej polowy
XX wieku, Krakow 2011; oraz liczne prace J. Sarbiewskiej, w tym m.in. (Post)sekularna filozofia
negatywna, media wizualne i ekstasis (dekonstrukcja jako wariant neofenomenologii), ,,Argument”
2016, nr 6.

> Zob. W. Wrotkowski, Jeden wieloimienny. Bég Heraklita z Efezu, Warszawa 2008.

6 Zob. m.in. I. Edwards, Derrida’s (Ir)religion: A Theology (of Différance), ,Janus Head”
2003, nr 1.

7 Zob. I.D. Caputo, The Mystical Element in Heidegger s Thought, New Jersey 1986.

8 Do badaczy teologii, ktérzy czesciowo przychylaja si¢ do pierwszej opciji, zaliczy¢ mozna
chociazby Johna D. Caputa, Richarda Kearneya czy Johna Manoussakisa, podczas gdy druga mozli-
wo$¢ znalazta swoj dobitny wyraz w ksiazce Haliny Perkowskiej Bog filozofow XX wieku. Wybrane
koncepcje (Warszawa 2000, s. 426) czy w artykule ks. Jacka Grzybowskiego Bog Abrahama — Bog
Derridy? (,,Warszawskie Studia Teologiczne” t. 23 [2010], s. 320).
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Z punktu widzenia prowadzonych tu rozwazan nad witasciwosciami Parku
de La Villette problemem, ktory obecnie nalezy przedstawié, jest pytanie: jakie
wnioski moga wynika¢ z umieszczenia charakterystycznych dla wypowiedzi Ber-
narda Tschumiego wyrazen z przedrostkami przeczacymi (w rodzaju: ,,dysrupcja”,
»dysocjacja”, ,,dysfunkcja”, ,,dysjunkcja”, ,,dyspersja”) w kontekscie przejawia-
jacych si¢ wowczas refleksji apofatycznych? Przyjete odpowiedzi powinny tez
sugerowac, jakie wartosci moralne zostaly w Parku de La Villette uwznio$lone
czy uczczone, mimo ze miat on zrywaé zwigzek z jakimikolwiek zewnetrznymi
tresciami. Dalej nalezy ponowi¢ pytanie: jakie spoleczenstwo czy demokracja sg
przez Parc de La Villette proponowane i propagowane? OdpowiedZ na pierwsza
kwestie wymaga przedstawienia zarysu sytuacji, w jakiej problem chdry zaczat byé
rozwazany w kontekscie religijnym i z biegiem czasu przerodzit si¢ w zagadnienie:
czy istniejg elementy tozsame miedzy Bogiem religii chrzes$cijanskiej a chorg?
Przy probach rozwazania tego problemu wzrosta ranga teologii apofatycznej, ktora
na pewnym etapie uznana zostata za odmiane dekonstrukcji avant la lettre®.

Po raz pierwszy pojeciem chory w kontekscie refleksji na temat religii Derri-
da postuzyt si¢ podczas seminarium na Capri 28 lutego i 1 marca 1994. Jak opisat
to Gianni Vattimo we wstepie do ksigzki, ktora zebrata wypowiedzi uczestnikow
tego spotkania, okoliczno$cig wyjsciowa byl pomyst poswigcenia wloskiego pi-
sma filozoficznego ,,Italian Philosophical Yearbooks” wtasnie zagadnieniu religii!°.
Efektem stat si¢ jednak nie kolejny rocznik, lecz praca zbiorowa, w ktorej glow-
nym tekstem byta wypowiedz Derridy noszaca tytut Wiara i wiedza. Dwa zZrodia
. religii” w obrebie samego rozumu''. W czytelny sposob odwotywata sie ona do
dwoch ksiazek: Immanuela Kanta Religia w obrebie samego rozumu (1793) oraz
Henri Bergsona Dwa zrodia moralnosci i religii (1932), ale takze do tezy ,,Smierci
Boga” zawartej w Heglowskiej Fenomenologii ducha (1807) i do watkow teo-
logicznych w pracach Heideggera. Pierwsza cze¢$¢ Wiary i wiedzy byta wstepem
do rozméw na Capri, natomiast druga napisana zostata w rok po spotkaniu na
potrzeby przygotowywanego wydawnictwa. Wstep stanowil jedng trzecig catosci
wypowiedzi Derridy i przedstawial historyczne ujecie problemu religii w filozofii,
podczas gdy cze$¢ druga miata charakter analityczny.

° Zob. I.D. Caputo, The Return of Anti-Religion: From Radical Atheism to Radical Theology,
,Journal for Cultural and Religious Theory” 2011, nr2, s.35: ,,Derrida admired negative theology —
its tropes and gestures, its — »detours, locutions and syntax« — as a brilliant exercise of several
deconstructive strategies avant la lettre, he insisted that deconstruction is not negative theology,
not even the most negative of negative theologies”. Por. J. Derrida, Réznia, przet. J. Marganski,
[w:] idem, Marginesy filozofii, Warszawa 2002, s. 32.

10 G. Vattimo, Okolicznosci, przet. M. Kowalska, [w:] Religia. Seminarium na Capri prowa-
dzone przez Jacques’a Derride i Gianniego Vattimo, Warszawa 1999, s. 5-6; zob. tez S. Zabala,
Introduction: Gianni Vattimo and Weak Philosophy, przet. M. Kowalska, [w:] Weakening Philosophy:
Essays in Honour of Gianni Vattimo, ed. idem, Montréal 2000, s. 22.

1 7. Derrida, Wiara i wiedza. Dwa Zrédla ,, religii” w obrebie samego rozumu, przet. P. Mrow-
czynski [w:] Religia. Seminarium...
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Celem Derridy bylo udzielenie odpowiedzi na pytanie o aktualny status reli-
gii, ktory opisany zostat w obrebie dwoch réznych stanowisk. Pierwsze podejscie
charakteryzowato wlasny poglad Derridy, uwzglgdniajgcy historyczny i logiczny
rozwoj refleksji nad religia. Drugi punkt widzenia zmierzal do wyjasnienia feno-
menu ,,powrotu religii” w kontekscie politycznym. Derrida, przedstawiajgc pierw-
sze zapatrywanie, zwrocil uwage na rolg pogladow Kanta gloszacych obumieranie
religii opartej na zinstytucjonalizowanym kulcie i przechodzenie do religii czysto
moralnej, wprawdzie wynikajacej z objawienia chrzescijanskiego, ale odbiegaja-
cej od swych korzeni historycznych ku przejmowaniu moralnej odpowiedzialno-
Sci przez refleksyjnie 1 racjonalnie nastawiong wspolnote ludzka. Oczyszczenie
moralnosci z jej religijnego uzaleznienia jest jedna z wezesnych wersji koncepcji
»Smierci Boga” i jednoznacznego ztaczenia moralno$ci z rozumem. Oderwanie
moralnego samostanowienia od religii objawionej i autorytetu Kos$ciota opisat
takze Georg Wilhelm Friedrich Hegel. Derrida zwrocit w tym wzgledzie uwa-
ge zwlaszcza na tezy Fenomenologii ducha (1807)'? i na prace Wiara i wiedza
(1802)'3, chociaz refleksja na temat religii zajmowata w mysli Hegla duzo wiecej
miejsca i wyrazila sie takze w innych jego dzietach!®. Opisane przez niemiec-
kiego filozofa porzucenie Boga, oprdznienie stanowigce nowa wersje kenozy,
nie prowadzilo do pozbawienia §wiata §wigtosci, lecz lokowato ja w czystym
intelekcie!®. ,,Smieré Boga” nie byta wigc ostateczna, ale jedynie przemieszcza-
fa go w inny obszar bytu, a jego unicestwienie, oczyszczenie i wyabstrahowanie
stanowito warunek konieczny dla objawienia innego rodzaju. Zarazem krytyke
zinstytucjonalizowanych wyznan religijnych u Hegla postrzegat Derrida jako
otwarcie mozliwos$ci opisania politycznej pozycji religii w Swiecie wspotczesnym.

Poszukiwanie boskosci poza transcendentnym bytem Derrida wykazat takze
u Heideggera, kiedy wspomniat o charakteryzowanej przez tego filozofa ,,nieskry-
tosci” (Offenbarkeit) jako o bardziej zrodtowej formie objawienia (Offenbarung)

12 G.W.F. Hegel, Fenomenologia ducha, przet. A. Landman, t. 1: Warszawa 1963, t. 2: War-
szawa 1965; wznowienie: Warszawa 2010.

13 [dem, Wiara i wiedza [fragment], przet. E. Drzazgowska, ,,Przeglad Filozoficzno-Li-
teracki” 2004, nr 1; idem, Glauben und Wissen oder die Reflexionsphilosophie der Subjektivitdt in
der Vollstindigkeit ihrer Formen als Kantische, Jacobische und Fichtesche Philosophie (1802),
[w:] idem, Jenaer kritische Schriften, t. 3, Hrsg. H. Brockard, H. Buchner, Hamburg 2017.

14 Zob. K. Szocik, Znaczenie religii w ateistycznej filozofii Hegla, ,,Acta Universitatis Lo-
dziensis. Folia Philosophica” t. 25 (2012); idem, Krytyka religii pozytywnej w filozofii Hegla, ,,Studia
z Historii Filozofii” 2014, nr 1.

15 Zob. G.W.F. Hegel, Fenomenologia... (2010),t. 2,s. 319:, Dlatego $mieré tego wyobrazenia
[tj. $mier¢ posrednika; uwaga z przypisu Hegla — C.W.] jest zarazem $miercig abstrakcji istoty
boskiej, ktéra nie zostata zatozona jako jazn. Ta $mier¢ jest bolesnym uczuciem §wiadomosci nie-
szczgsliwej, ze sam Bogumart. To twarde powiedzenie jest wyrazem najbardziej wewngtrznej wiedzy
o0 sobie jako o czyms prostym, jest powrotem $wiadomosci w gltgboka noc owego Ja =Ja, ktore niczego
poza soba nie odrdznia i oniczym poza soba nie wie. Uczucie to jest w gruncie rzeczy utrata substancji
oraz tego, ze substancja jest czyms przeciwstawnym §wiadomosci [ ...]”. Por. objasnienie tego fragmen-
tu w pracy Stanistawa Kowalczyka Koncepcja absolutu w pismach Hegla (Lublin 1991, s. 147-148).
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1 postawit teze, ze dochodzi w ten sposéb do powtdrzenia motywdw chrzescijan-
skich oczyszczonych na drodze podobnej do via negativa'®. Heidegger, w od-
réznieniu od Kanta, odrywa $wigto$¢ nie tylko od religii, ale tez od moralno-
$ci. Derrida podaza podobng droga, ale nie zaniedbuje kwestii etycznych. Chora
w wigkszym stopniu niz Bycie (Sein) u Heideggera ma zastgpi¢ sakralnosc¢ i $wig-
tos¢, chociaz podkreslana jest jej odrgbnos¢ od $wiata religii.

Chora, ,,doswiadczenie chdry” to — przynajmniej wedtug interpretacji, ktéra uznatem za god-
ng wyprobowania — nazwa miejsca, jedna z nazw miejsca, bardzo osobliwa, okreslajaca te
przestrzennos$c¢, ktora, nie pozwalajac si¢ zdominowac przez zadng instancje teologiczna, on-
tologiczng czy antropologiczng, bedac pozaczasowa, pozahistoryczng i ,,starsza” niz wszelkie
przeciwienstwa (na przyktad zmystowy/inteligibilny), nie ukazuje si¢ nawet, zgodnie z via
negativa, jako ,,ponad byciem”. Co za tym idzie, chdra pozostaje absolutnie obojgtna i obca
wszelkim procesom objawienia historycznego lub do§wiadczenia antropoteologicznego, ktore
jednak zaktadaja charakterystyczna dla niej abstrakcje. Nigdy nie wejdzie ona w obreb religii
i nigdy nie podda si¢ sakralizacji, u§wigceniu, ucztowieczeniu, teologizacji, udoskonaleniu,
uhistorycznieniu. [...]

Chora jestniczym (niczym bedacym iniczym terazniejszym), ale nie Niczym, ktore w trwodze
Dasein otwieraloby si¢ jeszcze na pytanie o bycie. Ta grecka nazwa wyraza w naszej pamig-
ci to, czego nie mozna ponownie przywlaszczyé, chocby tylko przez nasza pamig¢é, a nawet
przez nasza pamie¢ ,,grecka”; wyraza ona t¢ niepamietnos¢ pustyni na pustyni, ktora nie ma
ani poczatku, ani konca. Tym samym otwarte pozostaje pytanie, czy mozemy pomysle¢ t¢ pu-
styni¢ 1 pozwoli¢ jej oznajmiac ,,przed” pustynig, ktora znamy (pustynia objawien i ucieczek,
narodzin i $mierci Boga, wszelkich postaci kenozy lub transcendencji, religio lub ,religii”
historycznych); czy tez ,,przeciwnie”, to ,,wychodzac” od tej drugiej pustyni, ujmujemy te
przed-pierwsza —to, co nazywam pustynia na pustyni. Czy nie nalezy szanowac dla niej samej
chwiejnej oscylacji, tego powstrzymania si¢ (epoche lub Verhaltenheit), o ktorym byta mowa
juz wezesniej (miedzy objawieniem a nieskrytoscia, Offenbarung i Offenbarkeit, migdzy wy-
darzeniem a mozliwo$cig czy wirtualnoscig wydarzenia)? Czy szacunek dla tego szczegdlnego
niezdecydowania czy tez hiperbolicznego przescigania si¢ migdzy dwiema pierwotnos$ciami,
miedzy dwoma zrédlami, miedzy, powiedzmy w imi¢ ekonomii szybkiego oznaczania, po-
rzadkiem tego, co ,,objawione”, i porzadkiem tego, co ,,nieskryte”, czy tez nie jest to zarazem
szansa wszelkiej odpowiedzialnej decyzji i innej ,,wiary refleksyjnej”, nowe;j ,,tolerancji”?!”

W bezdennej glebi ciagle dziewiczej nieugietosci, w jezykach, ktorymi juz nie moéwimy lub
ktorych jeszcze nie znamy, skrywa si¢ chdra jutra. Miejsce to jest jedyne, jest ono Jednym bez
imienia. By¢ moze daje ono czemu$ miejsce, ale bez najmniejszej wspaniatomyslnosci,
ani boskiej, ani ludzkiej'®.

Celem Derridy byto wskazanie na instancje¢, ktorej poziom negacji obowig-
zujacych dotad kategorii metafizycznych przekraczalby dotychczasowe osiagnie-
cia. Problem polega na tym, iz najbardziej zaawansowana negacja nadal bedzie
twierdzeniem metafizycznym!'®. Podobnie niedoskonaty musiat by¢ opér przeciw-

16 3. Derrida, Wiara i wiedza. .., s. 24-25.

17" Ibidem, s. 31-33.

18 Ibidem, s. 96-97.

19 Zob. M. Heidegger, Listo humanizmie, przet. K. Wolicki, [w:]idem, Znaki drogi, Warszawa
1995, s. 140: ,,0dwrécenie zasady metafizycznej pozostaje zasadg metafizyczng”. Por. idem, Brief
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ko sakralizacji pojecia chory, przywolywany ,,nie-byt” musiat bowiem zawierac¢
wczesniejsze zaprzeczenia charakterystyczne dla nie-bycia Boga, zwlaszcza te
znane z teologii negatywnej. W konsekwencji, co uwidacznia przytoczony cytat,
mozliwe bylo wytworzenie nowej religii, ktora bedzie mniej zdogmatyzowana
1 zinstytucjonalizowana, ale nie pozbedzie si¢ catkowicie swiadkow 1 wyznawcow.
Niektore z uzytych przez Derride sformutowan maja ponadto charakter specy-
ficzny dla wypowiedzi mistykow i prorokéw, co przyczynito sie do wytworzenia
swoistej pozareligijnej mistyki z upodobaniem odwotujacej sie¢ do dawnych po-
je¢ mistycznych, takich chociazby jak noc czy pustynia. Wszystkie zaprzeczenia
podobnego rodzaju, jak ,,Bog bez bycia”, ,religia bez religii”, czy ,,pozareligijny
mistycyzm”, zblizyly dalszg dyskusje na temat chdry do problemow wspodtczesnej
teologii, zwlaszcza w wydaniu Johna Davida Caputa, Richarda Kearneya, Jeana-
-Luca Mariona czy Johna Panteleimona Manoussakisa. Rownolegle do rozwazan
nad chorg pojawity si¢ nowe pojecia quasi-teologiczne, jak ,,catkowicie inne”
(tout autre) czy ,,Niemozliwe” (Impossible), doprowadzajac do sytuacji, w kto-
rej Derrida i Marion okresleni zostali jako ,,apostotowie Niemozliwego”?°. Na
kazdym etapie rozwoju dyskusji nad chorg krystalizowaty si¢ nowe warianty jej
rozumienia, a chociaz miala ona by¢ przed-rozumna i niewystawialna, to dopro-
wadzily one do sytuacji, w ktorej takze Parc de La Villette zyskal nowe, postse-
kularne znaczenia. Obecnie, ze wzgledu na rozlegtos¢ tej dyskusji, wydaje si¢ ona
trudna do doktadnego opisania, ale pewne jej elementy powinny by¢ przywotane
w celu zilustrowania sytuacji, kiedy publiczny, §wiecki park bedacy dzietem ate-
istycznych tworcow zyskat status §wiatyni przysztosci. Na margines tej dyskusji
zepchnieci zostali ci uczestnicy, ktorzy — jak Martin Higglund — prébowali oca-
li¢ radykalnie ateistyczny charakter filozofii dekonstrukcji?!. Problemem jest wiec
pytanie: jakie konkretnie warto$ci czczone sg w ,,parku XXI wieku” na sposéb
zblizony do kultu religijnego? Odpowiedz wymaga zarysowania historii dyskusji,
jaka u schytku XX wieku wywigzata si¢ wokot pojecia chory wsrod teologdw.

Przetomowym momentem w zblizaniu pojecia chory (w jej poczatkowo
czysto filozoficznej wersji) do stanowisk teologow chrzescijanskich zaintereso-
wanych apofatyka byt udziat Derridy w konferencji, ktora z inicjatywy Caputa
odbyta sie we wrzesniu 1997 na katolickim, augustianskim Villanova University
w Filadelfii. Gléwnymi uczestnikami obrad byli Derrida i Marion, a ich wypo-
wiedzi koncentrowaty si¢ wokot problemow teologii negatywnej i aktualnego

tiber den Humanismus, [w:] idem, Gesamtausgabe, t. 9: Wegmarken, Hrsg. F.-W. von Herrmann,
Frankfurt am Main 1976, s. 328: ,,/DJie Umkehrung eines metaphysischen Satzes bleibt ein meta-
physischer Satz”.

20 J.D. Caputo, Apostles of the Impossible: On God and the Gift in Derrida and Marion,
[w:] God, the Gift and Postmodernism, ed. idem, M.J. Scanlon, Bloomington 1999.

21 M. Higglund, Radical Atheism: Derrida and the Time of Life, Stanford 2008; idem,
The Radical Evil of Deconstruction: A Reply to John Caputo, ,,Journal for Cultural and Religious
Theory” 2011, nr 2.
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napiecia miedzy nia a filozofig dekonstrukcji?2. Ignorujac elementy ich sporu
ogniskujace sie wokot pojecia daru??, nalezy raczej zaprezentowaé roznice mie-
dzy niektorymi pojeciami dekonstrukeji (jak réznia czy chora) a apofatyczna
filozofia Mariona okreslang jako denominacja. Celem takiego zestawienia jest
uchwycenie przedmiotu czci, jaki skrywa sie¢ w,,chorycznym” Parku de La Villette.

Po raz pierwszy na podobienstwa iroznice mi¢dzy dekonstrukcja a apofatyka
Derrida wskazal w Rozni. W pracy tej stwierdzil, iz rdznia (différance) zdecy-
dowanie przekracza osiggniecia teologii negatywnej, ktora wprawdzie wskazuje
na niezdolno$¢ cztowieka do znajdowania odpowiednich stow na opisanie istoty
Boga, ale kwestionuje Jego istnienie tylko w tym zakresie, iz przydaje mu wyzszg
forme egzystencji niz taka, ktora mogtaby by¢ zrozumiata dla cztowieka®*. Roznia
na tle mysli apofatycznej wykazuje si¢ nie tyle byciem wyzszego rodzaju, ile by-
ciem oczyszczonym warunkiem roznic. Nalezy jednak czasowo zawiesi¢ pytanie:
czy bycie warunkiem réznic catkowicie uwalnia od bycia, nawet wtedy, kiedy
uznamy, ze bycie jest pdzniejsze i wtorne wobec r6zni?

Zastrzezenia wobec teologii negatywnej wyrazone pdzniej w How fo Avoid
Speaking 1 w kilku innych pismach Derridy podkreslaty, ze mysl tego rodzaju —
zamiast znacznie czesciej stosowanych okreslen Boga jako dobra czy mitosci naj-
wyzszego rodzaju — glosi inny sposob Jego bycia, przekraczajacy nawet samo
bycie lub (w przypadku filozofii denominacji Mariona) pozbawiajacy bycia.
Nawet kiedy zanegowane zostang tradycyjne cechy przypisywane Bogu (w tym
jego bycie), teolog taki jak Marion nie odrzuca wyraznej intuicji odno$nie do
przedmiotu czci. Twierdzi, ze denominacja polega na postawie uwielbienia bez
prob poznania i precyzowania celu modlitwy, lecz wielokrotnie cofa si¢ przed
radykalnym jego nieokresleniem. Charakterystyczne dla denominacji wzbudzanie
fascynacji obszarem domagajacym si¢ czci zaktada daleko idaca pozytywnosc
tej pozornie niedoprecyzowanej przestrzeni. Gloszac, Ze najwazniejsza jest sama
postawa, podczas gdy nazwy (imiona) sg wtorne, cofa si¢ przed uznaniem obo-
jetnego charakteru miejsca, ktore sktania uzytkownikow do ustanowienia kultu
i aktow szacunku. W obrebie koncepcji wytworzonych przez Mariona przemoc
wciagajaca w adoracje nie moze by¢ inna niz dobra.

Derrida natomiast probuje zneutralizowac i spopieli¢ matryce wszelkiego by-
cia. Z tego wzgledu chora Derridy stara si¢ by¢ radykalniej inna, jeszcze bardziej

22 J.-L. Marion, In the Name: How to Avoid Speaking of ,, Negative Theology”, [w:] God,
the Gift... Wypowiedz Mariona i replika Derridy byty nastgpnie wielokrotnie komentowane.
Zob. m.in. L. Ferretter, How to avoid speaking of the other: Derrida, Dionysius and the problematic
of negative theology, ,,Paragraph” 2001, nr 1.

23 Zob. M.P. Markowski, Pomysle¢ niemozliwe. Marion, Derridai filozofia daru, ,,Znak” 2001,
nr 1; U. Idziak, Dar. Spor miedzy Jeanem-Lukiem Marionem a Jacques’'em Derridg, Krakow 2009.

24 Zob. 1. Derrida, Réznia, przet. J. Skoczylas, [w:] Drogi wspélczesnej filozofii, red. M.J. Sie-
mek, Warszawa 1978, s. 378 (2002: s. 32); P. Sikora, Logos niepojety. Teza: ,,Jezus Chrystus jako
pelnia objawienia” w perspektywie teologii apofatycznej. Analiza filozoficzna, Krakow 2010, s. 138.
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wyprzedza bycie, jeszcze bardziej jest pusta i bezimienna. Jezeli jednak nie mozna
0 niej przesta¢ mowié, to jej przemoc takze ma ukierunkowanie i cechuje jg przy-
bieranie imion. Samo ukierunkowanie musi tez by¢ uznane za pozytywne i ,,by-
ciotworcze”, zatem rowniez zrodlowe i ozywiajace. Wiasnie ta sytuacja sktaniata
kolejnych teologow i §wieckich badaczy do zblizania chory do Boga. Takze keno-
tycznie nacechowany Parc de La Villette, oddajacy szacunek negacjom, pustce czy
oproznieniu, winien by¢ traktowany nie jako neutralny, lecz przeciwnie: jako przy-
muszajacy do religii, czyli wspolnoty krzewienia wiedzy o pozytywnych aspektach
mocy. Modlitwa czysta, jakiej domaga si¢ Derrida w imi¢ niezdeterminowanej in-
nosci, wielbigca bez jakiegokolwiek ustalenia tozsamos$ci czy imienia, jest niemoz
liwa, bo odmiennos¢ ostatecznie uzyskuje twarz konkretnej osoby, ktora zmusza
do zachowania dystansu i wyrazenia szacunku. Stwierdzenie, ze kazdy inny jest
catkiem inny (,,Tout autre est tout autre”>), nie tylko przyznaje innoéci absolut-
nos$¢, ale absolutnej inno$ci przyznaje prawo bycia osobg wymagajaca szacunku.

Nalezy przypomnie¢, ze dyskusja migdzy Derrida a Marionem skupiata sig¢
takze na problematyce daru, ktory w swej istocie musi wykraczac poza to, co spo-
dziewane i mozliwe. Niemozliwe wzbudza pragnienie, zmusza do mys$lenia. Owo
Niemozliwe rowniez jest dyskusyjne i sktania do pytania: czy Niemozliwe jest re-
ligijnie neutralne, czy tez jest jedynie skrytym w filozofii nowym imieniem Boga?
Jezeli jednak sg to kwestie trudno rozstrzygalne, to mozna uzna¢, ze wymagaja
pewnej przestrzennej troski, ktéra nie musi by¢ wylacznie polem dyskursywno-
$ci, lecz moze by¢ rowniez parkowa Iaka. Publiczna przestrzen o odpowiedniej
strukturze jest w stanie rozwing¢ miejsce odmiennosci, zatem otworzy¢ przysztosé
na nieznane i przekraczajace to, co oczekiwane. Parc de La Villette stawia uzyt-
kownika wobec pewnego oczyszczenia znaczen, irytujacej pustki domagajacej si¢
wypelnienia. Oczywiscie, obecnie wypeliony wieloma obiektami park nie jest juz
pustka nasycong sprzecznosciami, ale jego elementy strukturalne nadal sktaniajg do
odstaniania zawartych w nim mozliwosci, w tym do przenikania przez gaszcz na-
warstwionych atrakcji do pierwotnego stanu braku zwyktych parkowych dodatkow.

Istniejg podobienstwa w opisach roézni i chory u Derridy. Mozna postawic
teze, ze jezeli chora jest pewnego rodzaju miejscem (chociaz wyjatkowo przed-
pierwotnym), to réznia jest jej czescia jako rodzaj przedpierwotnego ruchu zja-
wiania si¢ i zanikania. Nawet jednak tak ,,przedpierwotnie” uj¢ta roznia nie bedzie
wolna od wskazan na Boga w teologii apofatycznej. Do nietypowych cech ro6zni
nalezy bowiem nie wylacznie jej bezimienno$¢, czyli niemozliwo$¢ zamkniecia
w stowach, ale tez wprowadzanie wszelkich stow w niestabilnos¢. Roznia zja-
wia si¢ bardziej w przebrzmiewaniu i zanikaniu niz w okazalych fenomenach i ma
sktonnos¢ do bycia odciskiem pozostawionym przez nicos¢, a doktadniej: sladem

25 I. Derrida, Donner la mort, art. IV: Tout autre est tout autre, [w:] Donner la mort. L éthique du
don: Jacques Derrida et la pensée du don. Colloque de Royaumont, 6—9 décembre 1990,trad. J.-M. Ra-
baté, M. Wetzel, Paris 1992.
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przez nic niepozostawionym. Dhugi szereg podobnych wlasciwosci rézni skto-
nit lana Edwardsa do stwierdzenia, ze ,.tatwo byloby pomyli¢ rdzni¢ i jej bez-
imienne miejsce z tym, co jest powszechnie rozumiane jako bedace Bogiem”2°.
Edwards wyraznie podkresla tez r6znice: Bog stanowi metafizyczny grunt nawet
dla wiecznosci, podczas gdy roznia pograza wiecznos¢, odbiera jej prawo istnie-
nia. Jezeli jest miejscem, to takim, ktore si¢ nieustannie zmienia, jakby sam ow
proces byt miejscem?’.

Bezimienno$¢ rozni i jej niezdolnos¢ do utrwalenia si¢ jako miejsca ma kon-
sekwencje dla wszelkich dyskurséw, w tym filozoficznych i mistycznych. Meta-
fizyka, pozostajac zawsze jedynie zbiorem watpliwos$ci, przymusza do stawiania
pytan na temat pochodzenia owych watpliwosci i pochodzenia w ogoéle. Wsrod
mozliwych unikéw odpowiedzi na tego typu pytania beda zawsze takie, ktore
wskazuja na Boga ijego wlasciwosci pozostajace w obrebie chrzescijanskiej apo-
fatyki. Nawet jezeli ateistyczna filozofia posunie si¢ dalej w negacjach, to etapem
posrednim nadal bedzie teologia negatywna. Wszelkie negacje moga by¢ zesta-
wione z pewnego rodzaju cofnigciem, ruchem palintropicznym. Jak pisat Derrida:

tego rodzaju postawa intencjonalna nosi wiele imion nalezacych do tej samej rodziny: sza-

cunek, powsciagliwo$é, powstrzymanie, zakaz, Achtung (Kant), Verhaltenheit, Gelafenheit

(Heidegger), ogdlnie rzecz biorac, zatrzymanie®s.

Obok Aufenthalt (postdj, ethos, czgsto w obliczu tego, co jest heilig), Verhaltenheit (pows$cig-
gliwos¢ lub szacunek, skruput, rezerwa lub milczaca dyskrecja, ktore zawieszaja si¢ w po-
wstrzymaniu) bytoby tylko przyktadem, to prawda, ze znaczacym, tego, co nas tutaj zajmuje,
i tego, jaka rol¢ odgrywa to pojecie w Przyczynkach do filozofii, wobec ,,0statniego boga”,
,innego boga”, boga, ktory przychodzi lub ktory przechodzi?®.

Odwolujac si¢ do artykutu Jeana-Frangois Courtine’a’’, Derrida dodaje na-
stepnie, ze wedtug Heideggera ocalenie tego, co $wigte, wymaga nie tylko dostrze-
zenia zagrozen przerostem techniki, ale takze wyzwolenia §wietego z okowdw re-
ligii (,,zwlaszcza rzymsko-chrzescijanskiej”)3!. Problem wydaje si¢ podobny: tak
jak dzigki uwaznemu postepowaniu mozna oddzieli¢ r6zni¢ od Boga, tak analo-
giczna starannos$¢ pozwala na oddzielenie powsciagliwosci filozoficznej od zwy-
ktych aktow modlitwy religijnej czy adoracji. Tego rodzaju zabiegi nie sa jednak
udane. Sama tylko powsciagliwos$¢ jest powstrzymaniem biegu mysli i cofhieciem
w pewien przedczasowy ich wymiar, w przestrzen chory, innego boga czy moze
zaledwie innego imienia tego samego. Wolno przyjac, ze nie tylko koncepcja Boga
da si¢ na nowo ustalié, ale w konsekwencji mogg mu zosta¢ przypisane nowe ce-

26 1. Edwards, op. cit., s. 143.
27 Zob. ibidem.
J. Derrida, Wiara i wiedza...,s. 73.

29 Ibidem.

30 J-F. Courtine, Les Traces et le passage du Dieu dans les ,, Beitrige zur Philosophie” de Martin
Heidegger, ,,Archivio dei filosofia” 1994, nr 1-3. Por. H. de Vries, Philosophy and the Turn to Reli-
gion, Baltimore 1999, s. 220.

31 J. Derrida, Wiara i wiedza..., s. 73.
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chy, objete nastepnie nowymi formami uczczenia i nowymi przestrzeniami kultu.
Parc de La Villette, jako swoiste nasladownictwo chory, sktania do ustawienia si¢
W pozycji nicobojetnego obserwatora, wcigga w refleksje i przymusza do zasta-
nowienia, jest wiec obszarem dziania si¢ ,,wiary refleksyjnej” (czyli uswiadomio-
nej), opisywanej przez Kanta.

Koncepty dekonstrukcji, podobnie jak rozwazania teologii negatywnej, sa
metafizyczne i,,usitujg dowies¢ czegos, czego udowodnié¢ nie mozna3?. Edwards
zrownal w tym wzgledzie ukierunkowanie dekonstrukcji Derridy z celami ka-
zan Mistrza Eckharta. Obaj — zdaniem Edwardsa — ,,zywig pasj¢ dla tego, co
»Niemozliwe«33. Mimo powaznych réznic domagaja sie fundacyjnego zaufania,
ktoéremu — wbrew ustaleniom Edwardsa — przypisa¢ nalezy moment ekstatyczny
i mistyczny>*. Wydaje sie ponadto, ze Edwards, precyzujacy podobiefistwa i roz-
nice migdzy religiami dogmatycznymi a filozofig Derridy, rozpatrywal wlasnie
mozliwos¢ wiary przekraczajacej te objeta tradycyjnymi zasadami religijnymi.
Warto przesledzi¢ tok jego rozumowania, by uwydatni¢ religijne inklinacje my-
$lenia o r6zni 1 o chorze.

W artykule Derridy Of an Apocalyptic Tone Newly Adopted in Philosophy —
jak przedstawit to Edwards — zawarta zostata teza, iz wszelakie dazenia do praw-
dy maja w sobie pewien apokaliptyczny ton i skrywajg wizje konca $wiata. Prawda
wszakze przedstawia si¢ jako nieosiggalna, koniec $wiata nie nadchodzi, a jedyng
jego tajemnicg okazuje sie brak tajemnicy?>. Rozum cofa sie przed takg konkluzja,
poniewaz roOwniez ona jest zbytnio ostateczna. Dotychczasowe systemy religij-
ne i filozoficzne budowaly wizje §wiata, ktére miaty przede wszystkim wartosci
pragmatyczne i shuzyly porzadkowaniu stosunkéw posrdd ich tworcdw i uzytkow-
nikow. Jedynie symulowaly panowanie nad tajemnica i prawda. Mimo to ludzka
sktonnos¢ do tego, co niemozliwe i przekraczajace horyzont oczekiwan, jest ra-
cjonalnie uzasadniona. Potraktowana jako pewien obszar, miesci w sobie wiary
filozoficzne ireligijne. W jej przestrzeni dochodzi do ,,apokalipsy bez apokalipsy”,
a prawda si¢ zjawia, cho¢ nie jest gloszona. ,,Niemozliwe” okazuje si¢ nie wy-
Tacznie koniecznos$cia dekonstrukeji, lecz sita motoryczna ludzkich dazen. Wolno
je uzna¢ za skumulowany w ludzkiej $wiadomosci przejaw Wille wedtug Arthura
Schopenhauera czy élan vital wedlug Bergsona. Pawel Sikora przypomniat w po-
dobnym kontekscie koncepcje epektasis w ujeciu Grzegorza z Nyssy, charaktery-
zujaca nieskonczone dazenie poza wszelka uwarunkowang rzeczywistosc, i zrow-

nat je z nazywaniem cztowieka ,,bytem transcendencji” przez Karla Rahnera®,

32 1. Edwards, op. cit., s. 144.

3 Ibidem.

34 7Zob. ibidem: ,,Deconstruction has nothing to do with mysticism”.

35 Zob. I. Derrida, Of an Apocalyptic Tone Newly Adopted in Philosophy, [w:] Derrida and
Negative Theology, ed. H. Coward, T. Foshay, New York 1992; 1. Edwards, op. cit., s. 145.

36 P, Sikora, op. cit., s. 147.
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Niemozliwe bywa pozadane, jest empirycznie potwierdzalng potrzeba, cho-
ciaz niewykluczone, iz dopiero wymagajaca szerszego opisania. Czg¢scig Niemoz-
liwego bywato pragnienie Boga i sam Bog. Dla swego przejawienia si¢ w postaci
oczyszczonej z naleciato$ci dawnych wierzen jest mu niezbedny obszar wizualiza-
cji i sakralizacji, chociazby w postaci Parku de La Villette. Dzigki niemu Bog staje
si¢ wizja 1 majaczacym obrazem przysztosci. Parki z zatozenia regeneruja sily,
a Niemozliwo$¢ tez jest rodzajem mocy dazacej do rozprzestrzenienia. Energie
ludzkie zlaczone sg z rozwijaniem si¢ Niemozliwosci w przestrzeni. Z pewno-
$cig do Niemozliwego nie sposdb kierowac si¢ drogg wiedzy, raczej wymaga ono
skoku podobnego do skoku wiary. W przypadku omawianego tu miejsca w mie-
scie bylby to skok w refleksje o waznosci przekraczania horyzontu oczekiwan,
wybiegania w stron¢ nieprzewidywalnego. To, co znane i oczekiwane, moze by¢
w okreslonych sytuacjach politycznych nie tylko dokuczliwe, ale takze grozne
dla wolnosci. Spoleczenstwa bez zabiegéw o uwolnienie Niemozliwego stajg si¢
sktonne do zwigkszania przymusow, utrwalania zmurszatego porzadku i czerpania
z tego bolesnych satysfakcji. W pewnego rodzaju wojnie religijnej znieruchomiate
spoteczenstwa stajg si¢ ofiarami dogmatyzmu i despotyzmu. Dekonstruktywna
wiara daje szans¢ odtworzenia sil w sytuacji zapadania si¢ spoteczenstw i demo-
kracji w stan braku otwarcia na przysziosc.

Zgodnie z tradycjami teologii apofatycznej afirmacja Niemozliwego doko-
nuje si¢ przez zamilknigcie dotykajace nowego imienia Boga. Zwyczajowe imio-
na sa przekraczane i znoszone, lecz nowe nie moga przychodzi¢ catkiem jaw-
nie. Ukrycie w niedomknieciu i niedopowiedzeniu otwiera przestrzen, w ktorej
ma szans¢ dokonaé si¢ pewne przelanie nadmiaru. Nie nalezy go oczekiwac ani
wprost odczytywac, ale okazuje si¢ ono tez tym, czego si¢ trzeba domagac, co ob-
liguje i wymusza zobowigzania. W koncu zada tez po§wigcenia, wydania obyczaju
na utratg. Jak napisat Edwards:

Dekonstruktywna wiara jest poswigceniem. Po pierwsze, poswigca boga, ktory jest znany.

(Jest to wiara w Boga bez Boga). Po drugie, poswigca przedmiot, w ktory si¢ wierzy. (Jest

wierzeniem w niemozliwe do uwierzenia [Niemozliwe]). Po trzecie, poswigca samg wiarg.

(Jest wiarg bez wiary). I na koniec poswigca okreslonosé. (Jest niepewnie niepewna). [...]

W dekonstrukcyjnej wierze nie ma niczego poza $wiadkiem?”.

Swiadectwo dekonstruktywnej wiary nie stwarza charakterystycznego dla
zwyktych systemow religijnych przymusu, lecz przeciwnie — uwalnia. Staje si¢
kolejnym etapem rozwoju wolnosci, rozproszeniem wspolnoty i rozwini¢ciem re-
fleksyjnosci. ,,Jest to czysta wolno$é, radykalne wyzwolenie8.

37 1. Edwards, op. cit., s. 150.
38 Ibidem, s. 152.
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3. Dziedzictwo mysli Eckharta

Jezeli mozliwy cel dekonstruktywnej wiary stanowi ,,mys$lenie o Niemozliwym”,
to powstaje pytanie: co jeszcze da si¢ powiedzie¢ o Niemozliwym? Wydaje sie,
ze pewien potencjat udzielenia odpowiedzi tkwi w poréwnaniu pojec filozofii
Derridy, zwlaszcza pojecia chory, 1 sposobow wypowiadania si¢ Eckharta o Bo-
stwie (Gottheit, Boskosci). Mysl Eckharta jawi si¢ jako zatajone zrodto dla pew-
nych aspektéw filozofii Heideggera, co opisal Caputo, ale istniejg tez powazne
podobienstwa miedzy probami Eckharta zmierzajacymi do znalezienia Boga poza
cechami przypisywanymi mu przez teologi¢ afirmatywng (katafatyczng) a wy-
sitkami Derridy dazacymi do wskazania na warunki wylaniania si¢ $wiata 1 jego
$wiadomosci w jezyku. Nietrudno oczywiscie dostrzec olbrzymie réznice mig-
dzy tymi filozofiami, poniewaz Eckhart Bosko$¢ i przynalezna jej nico$¢ pojmuje
jako rodzaj bytu, ktory wprawdzie przekracza mozliwos$ci oznaczania go przez
jezyk, jest jednak substancjalny. Heidegger — kontynuujac watki mysli Eckhar-
ta — poszukiwat szczegdlnie pierwotnych stow do opisania bycia, natomiast Der-
rida widziat §wiat i jezyk jako niespokojng gre niestabilnych sktadnikéw. Mimo
wszelkich r6znic miedzy tymi filozofiami moga by¢ podane powazne argumenty
na rzecz tezy, ze ,,Derrida i Eckhart nie tylko badajg analogiczne problemy, ale tez
przedstawiajg analogiczne rozwigzania™®. Derrida unikat wskazywania na poje-
dyncze stowa, ktore mogtyby by¢ traktowane jako warunki metafizyki, zmieniat
nieustannie te, ktore w jego wypowiedziach zaczynaly si¢ usztywnia¢, niemniej
piszac o rozni czy o chorze, pisat jakby wcigz o tym samym: o istnieniu zrédet
metafizyki w prepierwotnym jezyku, w jezyku poza jezykiem. Eckharta poszuki-
wania pochodzenia Boga i odnajdywanie tegoz pochodzenia w Bostwie (Gottheit,
ktéra moze by¢ tez okreslona jako Bosko$¢) maja wspolne aspekty z charaktery-
stycznym dla Derridy poszukiwaniem przyczyn labilnosci wyrazen jezykowych,
ich sity jedynie rzekomej i rzeczywistej stabosci skrywanej przez metafizyke.
Poglady Eckharta miatyby co$ wspolnego ze wskazywaniem na pozostawanie
jezyka w nieustalonych relacjach ze $wiatem, ktory nie tyle istnieje niezaleznie,
ile w duzym stopniu zalezy od jezyka, a dodatkowo, gdyby nawet udato si¢ go
potraktowac jako niezalezny, to i tak trzeba bytoby stwierdzi¢, ze jawi si¢ on jako
obdarzony wyraznym podobienstwem do jezyka. Swiat, jaki znamy, dany nam
jest jako tekst do odczytywania. Powinno si¢ zatem przemysle¢ podobienstwa
Boskosci i chory, poniewaz Parc de La Villette, jako rowniez podobny do chdry,
moze odkry¢ swoje cechy odnoszace si¢ nie tylko do Gottheit w ujeciu Eckharta,
ale takze do najbardziej wspotczesnych poszukiwan Boga poza tradycjami religij-
nymi, teologicznymi i filozoficznymi.

39 1. Almond, Negative Theology, Derrida and the Critique of Presence: a Poststructuralist
Reading of Meister Eckhart, ,,The Heythrop Journal” 1999, nr 2, s. 161.
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Eckhart, przytloczony tradycjami scholastyki swojego wieku, miat §wiado-
mos$¢, ze nie dawata ona odpowiedzi na pytanie o pochodzenie Boga. Uznajac,
ze Bog z Nowego Testamentu zostat w ciggu dtugiego rozwoju teologii doceniony
jako Najwyzsze Dobro czy Najwyzsza Milos¢, ogdlnie zatem, zgodnie z trybem
myslenia Anzelma z Canterbury, jako byt, ktorego juz nic nie moze przewyz-
szy¢, oraz akceptujac, ze zgodnie z trybem myslenia Jana Szkota Eriugeny wolno
wnioskowa¢ o Bogu z rzeczy, ktérych jest on przyczyna, i nie chcac naruszad
myslenia o Nim jako o celu intymnej, pelnej mitosci wiary, Eckhart rozumiat, ze
taki Bog jest — mowiac jezykiem Mariona — w duzej mierze idolem, ze zostat
ograniczony do mozliwos$ci pojmowania go umystem czysto ludzkim. W mysle-
niu 0 Bogu zamknigtym w ramach kategorii wytacznie czlowieczego pochodzenia
nie tylko zawierat si¢ brak szacunku, lecz przede wszystkim tkwil w nim brak lo-
giki. Logicznie ujmujac ten problem: Bog musiat znacznie powazniej przekraczac
ograniczenia ustanowione przez mysl ludzka, nawet gdy zostata ona dotknigta
objawieniem Boskim. Musiat zatem istnie¢ Bog inny, ten, ktory wspotczesnie ob-
jawia si¢ jako Czysta Innos¢ i Niemozliwos¢, jednak nadal wymagajacy adoracji,
chociaz juz raczej czystej modlitwy do nie wiadomo, kogo i czego. Zalazki takiego
wiasnie myslenia tkwity w dzietach mistyki chrzescijanskiej, wlacznie z tekstami
$w. Jana od Krzyza.

Eckhart, zaktadajac za Awicenng, ze ,,Bog jest bytem, do ktérego nic nie jest
lub nic nie moze by¢ podobne” (,,Got ist ein wesen, dem niht glich enist noch niht
glich enmac werden”)*, podjat dazenie, by opisaé¢ pozbawiona nazwy i atrybutow
przestrzen, z ktorej wytonit sie przystepny i zrozumiaty Bog Nowego Testamentu.
Mimo uptywu niemal siedmiu wiekow intencje Eckharta nadal wzbudzajg zaintere-
sowanie zardwno teologéw, jak i filozofow, gdyz Bdg poza dogmatycznymi
stanowiskami posiada co$ godnego pozadania réwniez dla 0s6b niewierzacych,
a ponadto obdarzony jest cechami przestrzeni takiej jak chora i przez to stanowi
sktadnik niezbgdny dla myslenia o warunkach myslenia. Jakkolwiek owa bezjako-
$ciowa przestrzen, okreslona przez Eckharta jako Bostwo, okazuje si¢ radykalnie
niezrozumiata, to zdotat on przypisac jej wiele whasciwosci*!. Gottheit (Bostwo, bos-
ko$¢) byta charakteryzowana przede wszystkim jako otchtan (4bgrunt, Abgrund)
1 nicos¢, ale Ian Almond, pragnac wyeksponowaé watki bardziej wspotczesne,
okreslit jg jako bezimienno$¢, cisze i milczenie oraz jedno$¢ i zjednoczenie.

Bezimiennos¢ wsrdd tych wyrdznikdw jawi sig jako wyjatkowo istotna, ponie-
waz nie tylko zaprzecza ludzkiej sktonnosci do nazywania, ale przede wszystkim
stanowi wymiar, ktory musi by¢ uznany za niemozliwy do nazwania. Bezimien-

40 Ibidem, s. 153; cyt. za: JM. Clark, Meister Eckhart: An Introduction to the Study of His
Works with an Anthology of His Sermons, London 1957, s. 179. Zob. tez Avicenna, Métaphysique,
ks. 9, 1, [w:] idem, Liber de philosophia prima, sive Scientia divina, cz. 5-10, éd. S. Van Riet,
Louvain 1980. James M. Clark (op. cit., s. 239) zwraca uwagg, iz poglad Awicenny opiera si¢ na
fragmencie 112 sury Koranu (a5 (& a1 1,4 1)

41 Zob. 1. Almond, op. cit., s. 152.
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nos¢ staje si¢ wigc innym imieniem Niemozliwos$ci. Juz u Eckharta przekraczata
zwyklg negacje cech przypisywanych Bogu i byla czyms, ,,co nie jest ani tym,
ani tamtym”#?. | Bostwo jest przestrzenig, w ktorej imiona s3 zakazane”, skomen-
towat Almond*}. Powodéw niemozliwoéci tego rodzaju istnieje wiele. Bostwo
stanowi czystg jedno$¢ pozbawiong atrybutoéw, wiec jest niepodzielne, podczas
gdy podzielno$¢ (bgdaca tym samym, co uprzestrzennienie, espacement) okazu-
je sie artykulacja i partykularyzacja wtasciwa mozliwosciom ludzkim. Nieprze-
strzenno$¢ mozna zrownaé z bosko$cig i z bezimienno$cig, nazywanie natomiast
wprowadza warunki myslenia cztowieczego. Bosko$¢ znajduje si¢ poza nazwa,
dlatego ze nazywanie nalezy wylacznie do $wiata ludzi i jeszcze Bog Starego
Testamentu starat si¢ odsuwac od siebie t¢ czynno$¢. Imiona Boga z czasem staja
si¢ koniecznos$cig i zwigksza si¢ ich liczba, niemniej jednak roéwnie wazne jest
przypominanie, iz stanowig one ograniczenie niezgodne z istota Boga i zastaniajg
Boéstwo, regularnie domagajac si¢ — zarowno w czasach Eckharta, jak i obec-
nie — wpisywania owych imion pod przekreslenie (Durchkreuzung) czy wyma-
zanie (sous rature**). Takie wymazanie mozna nazwa¢ aktem nowej kenozy: daje
ono oswiecenie, pozwala na odnowienie objawienia i moze samo okazywac si¢
czystym objawieniem. Oproznienie jest droga ku radykalnej czystosci bliskiej Bo-
stwu (w kategoriach teologicznych) i osobliwemu poczatkowi myslenia (w kate-
goriach wspotczesnej filozofii).

W opinii Almonda drugi aspekt Bostwa stanowi cisza/milczenie®. Okazuje
si¢ ono konieczno$cia, poniewaz jezyk opiera si¢ na artykulacji, podziatach i roz-
roznieniach. Nie przystoja one Bostwu. Aby pojawily sie dialektyczne sklonnos$ci
jezyka, niezbg¢dna jest silna podstawa, w sytuacji braku rozdzielania wystepuje
za$ przymus przestrzennej pustki. Z tego powodu z milczeniem skojarzy¢ wolno
inny motyw teologii Eckharta — obraz Bostwa jako jatowej pustyni (Eindde).
Rowniez ta przestrzen uprzedza Boga, ktory dopiero na zewnatrz nico$ci moze
wypowiedzie¢ Stowo i uczyni¢ poczatek jezykom. Jezyki maja poczatek w Bogu,
ale to potezna nico$é jest pozbawionym gruntu gruntem Boga®®. Przez swoje re-
lacje z filozofia chory i jej replikacje Parc de La Villette przywoluje milczenie,
budzi refleksje zwracajaca do sytuacji wyjsciowych, w tym pierwszych artykulacji
w rodzaju: ,,punkt, linia, ptaszczyzna”. Przypomnie¢ tez trzeba starania Tschumie-
go o utrwalenie w parku pustki znaczeniowej (Non-Sense/No-Meaning) i dazenie,

42 Ibidem, s. 153, przyp. 12.

3 Ibidem, s. 153.

44 Stosowane przez Derride wyrazenie ,,sous rature” wywodzi si¢ z rozwazan Heideggera nad
skrywaniem si¢ bycia; zob. M. Heidegger, W kwestii bycia (Zur Seinsfrage, 1955), przet. M. Porgba,
[w:] idem, Znaki..., s.208: ,,W fazie nihilizmu spelnionego wyglada to tak, jakby nie byto nic takiego
jak »bycie bytu« [Sein des Seienden], jak gdyby bycie znaczyto tyle, co nic. Bycie [ten wyraz jest
w tekscie przekreslony — C.W.] w osobliwy sposob nie nadchodzi. Ukrywa sig”.

4 1. Almond, op. cit., s. 154.

4 Zob. ibidem, s. 155.
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by park nic nie reprezentowat, nie byt wizerunkiem zadnej zewnetrzno$ci*’. Ana-
logicznie pustke milczenia scharakteryzowa¢ mozna jako brak reprezentacji, brak
zewnetrza, stan czystej uprzedniosci.

Trzecim aspektem Gottheit w ujeciu Eckharta jest jedno$é/zjednoczenie*®.
Rozréznienie migdzy jednoscia a zjednoczeniem pochodzi od samego Eckharta
i wynika z ,,harmonijnego wspdtistnienia wewnatrz Boga roznic, boskiej tolerancji
dla wielorakoéci™*. Jednosé¢ stanowi tylko podsumowanie réznorodnoéci. Podobna
charakterystyke logosu glosit Demokryt. W przypadku Parku de La Villette po-
nownie przypomnie¢ nalezy, iz dysonanse, jakie tworza jego podstawe, sa zarazem
proba wprowadzenia harmonii, ta bowiem mozliwa okazuje si¢ dopiero wowczas,
kiedy rozdraznione sprzecznos$ci ujawniajg swa niemozliwos$¢ i ukryta glebiej zgod-
no$¢. Ta zgodnos¢ jest przemozng sita logosu, oparta jednak na swoistych drga-
niach, wzbudzaniu ruchu i niezgodnos$ci elementow, by miaty one szans¢ zostac
przywotane do koniecznego porzadku. Niewykluczone, iz to przypomnienie po-
gladow Demokryta wptynie narozumienie Gottheit jako pelnego napiecia spokoju.

Boskos¢ jest wolna od ruchu, jest nieporuszona, nie moze by¢ nawet przed-
miotem mysli, jest miejscem spoczynku, ale jest takze utajong sita, przyczyna
i celem dazen. Umyst nie potrafi si¢ do niej przebié, ale nie zaprzecza to temu,
iz ta wlasnie sytuacja pobudza intelekt. Derrida w identyczny sposob opisywat
chore, wskazujac, iz problem fundamentu i zrodta boskosci tkwi w takiej prze-
strzeni, ktora regularnie cofa si¢ przed niepokojem ludzkiego umystu. Nie ma
jednak sposobu, by wystapit niepokoj bez natknigcia si¢ na Niemozliwo$¢. Ona,
nawet doskonata — lub tylko taka — nie jest wylgcznie zrodtem i charakterystyka
boskosci, lecz takze podstawg kazdej mozliwosci intelektualnej. Pustynia produ-
kuje ziarna kietkujace poza nig, milczenie wywoluje jezyki, bezruch przyczynia
si¢ do ruchu, ciemno$¢ wybucha $wiattem, brak Boga zas§ — pragnieniem jego
przyblizenia. Wszelka otchtan (4bgrund) okazuje si¢ koniecznoscia, konieczno$é¢
zas$ stanowi site, eksplozywny nadmiar. W koncu istnieje juz tylko czysta koniecz-
no$¢ — niewykluczone, ze kolejne imi¢ Boze.

Podobnie jak roznia, chora czy Gottheit, takze koniecznos¢ nie jest rodzajem
bytu, ale obszarem poza metafizyka. Przyjecie, ze Niemozliwos$¢ jest najbardziej
aktualnym zadaniem filozofii, nalezy niewatpliwie uznac za trafne, gdy potraktuje
si¢ je jako rozwinigcie prob przekraczania metafizyki, i to w catkowicie $wiec-
kim jej wydaniu. Problem polega na tym, ze usitowania Derridy skupione sg wo-
kot tego samego problemu, jaki zajmowat umyst Demokryta, Platona i Eckharta,
tzn. problemu wskazania na intensywng, nasycong i dynamiczng nicos¢, ktora

47 B. Tschumi, Cinegram Folie: Le Parc de La Villette. Paris, Nineteenth Arrondissement,
Princeton 1987, rozdz. Non-Sense/No-Meaning, s. VII-VIIIL. Zob. tez H. Moss, Deconstructing the
impact of Tschumi's Parc de La Villette: ,,La Villette also operates within a system of non-sense and
no-meaning” (cyt. z: http://sites.google.com/a/hildotmoss.com/www/Villette [dostep: 9.06.2020]).

48 Zob. 1. Almond, op. cit., s. 155.

49 Ibidem, s. 156.
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wszystko dzieli od kazdego innego bytu, sama bytem nie jest, ale tez w kazdym
z nich zaburzajaco uczestniczy. Ciemna otchtan Gottheit okazuje sig tg przestrze-
nig, z ktorej wylania si¢ Bog jakby z zalozenia skazany na $mier¢ i niezrozumie-
nie. Ten zagrozony Bog musi by¢ z ,.koniecznosci” zgladzany w kazdym akcie
wiary lub wymazywany przez kolejnych apofatycznych teologéw. Nieprzerwane
przebijanie si¢ przez Boga do bosko$ci uwydatnia znaczacy blad wmysleniu. Jezeli
mysl z,,konieczno$ci” nastawiona jest na poszukiwanie teorii uprzedniej wobec tej
zastanej i dziatalno$¢ owa nie konczy si¢ powodzeniem, to mozna przyjaé, ze pod-
stawe kazdej teorii stanowi blad, ,,konieczno$¢” to za$ btadzenie. Nicos¢ opiera
swe istnienie na niepoznanym dotad bledzie, ktorego eksplozja dalekim echem
odbija si¢ w kazdym bycie, akcie wiary czy myslenia. ROwniez w samym Bogu
1 boskosci tkwi btad, pewna niezbieznos¢, ktéra uruchamia wszelki byt i nie po-
zwala mu na zamarcie. W$rod nowych imion Boga winno pojawi¢ si¢ zatem nie
tylko stowo ,,Niemozliwos$¢”, lecz takze ,.koniecznos¢” i ,,btad”.

4. ,,Chorycznoéé” Boga a ,,chorycznoéé” parku

Parc de La Villette jest tworem zagadkowym, ale problemu nie stanowi rozwik-
fanie jego zagadki, lecz proba wyjasnienia zrodel jego tajemnicy. Wchodzac
w zwiazki z filozofia chory, park skazany zostal, jak kazdy twor oczyszczony, na
relacje z btadzaca koniecznos$cig (ananke), czyli decydujaca wiasciwoscia czy-
stego intelektu, pierwotng informacjg czy wprowadzeniem formy, falowaniem.
Dryfujacy, nieosiggajacy celu ludzki intelekt nasladuje oscylacyjny ruch logosu
i zawiera pragnienie powrotu do catkowicie niemozliwego stanu bezbtednosci —
bez uznania, ze jest to stan niemozliwy. Nie ma bowiem nic poza bledem i btad jest
poczatkiem, bedacym dla umystu przyczyna bolesnej udreki w tym samym stop-
niu, co poruszajacej satysfakcji. Nieosiggalnos¢ celu (w tym nieosiagalnos¢ Gott-
heit) palintropicznie zwraca do petnego czci milczenia, czyli prepierotnej mowy
bliskiej miejscu pochodzenia Boga, ciemnej nocy (noche oscura) i jatowej pusty-
ni (desierto). Sytuacja, iz czego$ nie da si¢ wypowiedzie¢, otwiera jednoczesnie
szansg, iz nieskonczenie wiele pozostaje do powiedzenia.

Bycie Boga i bycie bytu sg uprzedzone egzystencja przestrzeni, w ktorej Boga
i bytu jeszcze nie ma. Sama przestrzen tez nie jest, a przynajmniej nie jest po-
strzegalna czy opisywalna. Wyrazenia jezykowe — jako przynalezace do $wiata
stworzonego — nie majg wtasciwosci do opisania $wiata przed jego stworzeniem.
Obie wymienione okolicznosci, czyli funkcjonowanie prepierwotnej przestrze-
ni i niedoskonatos¢ jezyka, prowadza do anulowania waznos$ci twierdzen wyra-
zanych w jezykach, sugeruja milczenie lub wymazywanie (sous rature), ale tez
wzbudzajg emocje i uruchamiajg intelekt. Ograniczenia rozumu nie sg catkowite
i wyobraznia generuje obrazy przestrzeni prepierwotnej, ktore nastepnie ulegaja
powieleniu w jezykach czy dzietach sztuki. Parc de La Villette nalezy do tej dru-
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giej grupy. Byt i Bog okazuja si¢ wtorne i pochodne wobec przestrzeni przed
byciem, ktora dla Eckharta byta Bostwem, czystg boskoscig. Czy jednak Gotr-
heit 1 chora sa tym samym? Zwlaszcza ze obie jeszcze nie sg? Dalekie wyjscie
poza Boga (z jednej strony) i przekroczenie metafizyki (z drugiej strony) nie jest
mozliwe ani w teologii, ani w filozofii. Zamiast rozwigzywania problemu pojawia
si¢ obserwacja btakajacego si¢ intelektu, ktory — tak jak caty byt — czerpie site
z nieuchronnego bladzenia, prepierwotnego btedu, poczatkowej osobliwosci.

Zdolnosci umystowe cztowieka, nie bedac nadzwyczajnie predysponowany-
mi do pojmowania bosko$ci czy nawet bytu, nie sg tez pozbawione pedu kreowa-
nia wyobrazen usitujgcych by¢ analogonami istnien niestworzonych. Obrazy tego
rodzaju zajmuja wysoka pozycj¢ w dziatalnosci ludzkiej i majg zdolnos¢ przy-
muszania do aktéw szacunku. Mogg tez budzi¢ irytacje i sprzeciw, bywaja gwat-
townie porzucane i zastgpowane innymi. Stwarza to sytuacje¢, w ktorej bogowie,
prorocy, wizjonerzy i artySci zastgpowani sg interpretatorami stawianymi przed
problemami porownywania ukrytych senséw konkurencyjnych teorii. W ciggach
analogii i ro6znic wyszukiwane sg sktadniki rewelacji, czystego objawienia, ktore
w czasach, gdy nawet poeci stracili glos, daja namiastke wstuchiwania si¢ w gtos
,»ostatniego Boga” (,,letzte Gott” — Heidegger). Na tej drodze dochodzi do niespo-
tykanych zblizen migdzy radykalnym ateizmem a radykalng teologia®®. W nie-
ktorych przypadkach wymaga to skupienia uwagi na problemach szczegétowych,
w tym zwlaszcza na podobienstwie chory do osob, symboli i podstawowych twier-
dzen religii chrzescijanskiej. Jest to problem przekraczajacy cele niniejszej pracy,
ale wymaga napomknigcia, zwlaszcza gdyby jego zbadanie prowadzito do przypo-
mnienia, ze istniala juz wczesniej tradycja zréwnywania chory z Chrystusem czy
budowania ,,chorycznych” obiektow architektury. Niezbedna jest zatem najkrotsza
chociazby wzmianka o wypowiedziach np. Caputa, Kearneya czy Manoussakisa,
ktorzy opisywali takie wlasnie mozliwosci. Ostatnim problemem bytoby wyja-
$nienie powodow, dla ktorych dzieta sztuki (w tym architektury czy urbanistyki)
sa wyjatkowo odpowiednie do tworzenia obrazow chory.

W zatozeniach Tschumiego Parc de La Villette miat by¢ pozbawiony odniesien
do jakichkolwiek zewnetrznych tresci. Oproznienie parku z sens6w nie uchronito
go jednak od stania si¢ cze$cig wydarzania si¢ pewnego problemu filozoficznego,
doktadniej za$ funkcjonowania chory w $wiecie rzeczywistym. Chora, jakkolwiek
nie jest, poniewaz poprzedza wszelki byt, wptywa na kazdy z nich, odciska swoj
slad w mysleniu i sktania do kreowania na wpoét realnych odzwierciedlen. Nie
pozostaje calkowicie neutralnym zwierciadlem dla idei, lecz odbija takze ide¢
odzwierciadlania, stajac si¢ czg¢scig kazdego zjawiska prezentacji (phainesthai).
Sity w niej zawarte sktaniajg do zastanowienia nad jej rola w zjawianiu si¢ Boga,
poniewaz chora nie tylko jest niezbedna do zjawiania w ogdle, ale takze wykazuje
pewng koniecznos¢ bliska mocy Boga.

30 Zob. 1.D. Caputo, The Return. ..
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Na drodze zblizania chory (w ujeciu Derridy) do chrzescijanskiego Boga naj-
wigcej uczynit Caputo, ktory kierujac si¢ przekonaniem, iz koncept Boga moze by¢
wyrazany w nowszych terminach, zainicjowal probe nieoddzielania zrodta Jego
pochodzenia od zobowigzan moralnych, jakie naktada Bog objawiony. Wymagato
to wymienienia wlasciwosci chéry mogacych stanowic¢ podstawe ludzkiego po-
stegpowania i ozywiac nakazy konkretnej, historycznej religii. Caputo w tym celu
zwracal uwage na neutralnosc chory, ktora jest gldowna przyczyna popadania bytow
z zréznicowanie. Chora, usuwajac si¢ jako trwata podstawa bytow i odkrywajac
si¢ jako rodzaj otchtani, powoduje, ze kazde zjawisko odbija si¢ od nicosci i 16z-
nicuje’!. Roznicowanie jest najwazniejsza funkcja chéry, a w interpretacji Caputa
implikuje, ze nawet sam Bog musi by¢ przedstawiony jako niepewny i zmuszajacy
do skoku wiary ponad wszelkimi sposobami Jego pojmowania uksztattowanymi
historycznie. Nie istniejg niehistoryczne koncepcje Boga, ale kazda z nich bywata
przekraczana, jakkolwiek religie w swej teologicznej pamigci zacierajg sprzecz-
nosci w Jego rozumieniu. Bog dotkniety ,,chorycznym” zréznicowaniem jest nie
tylko powodem mnozenia si¢ interpretacji, ale ponadto nakazem odnawiania Jego
imion. Caputo wystepuje w zwigzku z tym jako ,,apostot Niemozliwego” na tej
samej zasadzie, jakg przypisat Derridzie i Marionowi. Nie porzucajac starych imion
boskich, ale zblizajac si¢ do apofatyki swieckiej ireligijnej, sam stat si¢ glosicielem
nie tylko nowego imienia Boga, ale takze ,,religii bez religii”, zatem religii odna-
wiajacej swe sily iprzy tym czeSciowo porzucajacej swoje przywiagzanie do wczes-
niejszych imion Bozych oraz tradycyjnych form ich kultu. Postawito to Caputa
w sytuacji posredniej miedzy tymi, ktorzy — jak Graham Ward — stangli na strazy
ortodoksji, a tymi, ktorzy — jak Hagglund — czynili wysitki, by wzmocni¢ czysto
ateistyczny charakter dekonstrukcji. Droga obrana przez Caputa wzbudzita szacu-
nek Derridy, ale mimo bogatej argumentacji stanowi wskazanie na Boga odlegte
od powszechnych przekonan. W ztej sytuacji znajdujg si¢ tez zalecenia Caputa, by
whnioski z uznania Boga za patrona réznorodnos$ci zastosowac takze do zradykali-
zowania demokracji, kiedy ta przestaje by¢ powszechnie pozadana.

Wspotczesne formy religijnosci w matym stopniu korzystajg z dorobku teo-
logii, zarowno tej blizszej ortodoksji, jak i probom kolejnej reformacji. Trady-
cje nie tylko nie sg odnawiane, lecz wrecz stabng na rzecz prostych form kul-
tu religijnego i zestawu drugorzednych obyczajow. Urzgedowi przedstawiciele
Kosciotow, zwyczajowo stronigc od wspierania jakiejkolwiek heterodoksji, nie
sprzyjaja tez usprawnianiu demokracji w celu zwigkszania w niej wolnos$ci czy
obrony stabszych. W tej sytuacji ,,staby Bog” z filozofii Caputa, sam niegdys$
szczegblnie ponizony, nalezy do tych obecnie nielicznych, ktoérzy maja zrozu-
mienie dla marginalizowanych czy wykluczanych uczestnikow wspdlnot religij-
nych, moralnych czy politycznych. Obszar podstawowej tradycji judaizmu czy
réznych nurtow chrzescijanstwa nie wydaje si¢ nalezycie wykorzystywany, mimo

31 Zob. B. Banasiak, Réz(ni(c)os)é, [w:] J. Derrida, O gramatologii, przet. B. Banasiak,
Warszawa 1999, s. 12.
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ze zawieraw sobie tresci, ktore niegdy$ wywolywaty polemiki teologiczne. Takze
dyskusja na temat chdéry moglaby znalez¢ wigksze zrozumienie nawet u bibli-
stow, poniewaz z otchtanig konfrontowano nie tylko Demiurga Platona, lecz
rowniez Boga Starego Testamentu. Tohu wa-Bohu (473) %77)°% bylo stanem ziemi
przed stworzeniem, a jego cechy, jak bezksztattnos¢, pustka czy ,,ciemnos$¢ nad
przepascia”, wolno zestawia¢ z chorg. Potwierdzatoby to istotng w filozofii de-
konstrukcji teze o przektadalnosci i zmiennosci elementarnych dedukceji Boga. Nie
jest zatem przypadkiem, ze Kearney, drugi z gtéwnych przedstawicieli posrednie;j
drogi ,,miedzy Scylla dogmatyzmu a Charybda catkowitej nierozstrzygalno$ci”>?,
poréwnat omawiany tu substytut Boga do metafor znanych z dawnych lub nowych
opowiesci. Postawil szereg retorycznych pytan o podobienstwo chory do wielu
sytuacji, w ktorych czlowiek konfrontowany byt z pustkg bez dna, z catkowitym
brakiem oparcia:

Greckie historie o Edypie bez oczu, Syzyfie w Hadesie, Prometeuszu w okowach, Ifigenii
w oczekiwaniu? Biblijne historie o tohu bohu przed stworzeniem, Hiobie w ponizeniu, Jona-
szu w brzuchu wieloryba, Noemi catej w 1zach, Jezusie porzuconym na krzyzu (wzywajacym
Ojca) badz zstepujacym do piekiet? A ponadto fikcyjne i dramatyczne relacje Conrada o jadrze
ciemnosci, Hamleta o stgchtym i bezwartosciowym $wiecie, wigziennej celi Monte Christo,
obozie Primo Leviego? Czy inne podobne, w ktorych khora jest niczym innym niz prepierwot-
ng otchtanig, ktorg ze strachem i drzeniem napotyka kazdy z nas w obliczu bezdennej pustki
naszej egzystencji?>*

Zatem: czy wszystkie te historie nie mowia czego$ o Bogu, ktory by by¢ tym,
kim si¢ w koncu stat, miat tez swdj bardziej mroczny poczatek? Jedno z najwczes-
niejszych imion Boga brzmiato 'Ehyeh ‘aser 'ehyeh (78 N 778), ,,Jestem, ktory
moze by¢”. Gdy w rozumieniu tego miana nacisk potozony zostanie na ,,moze byc¢”,
wowczas zyskujemy szanse na dostrzezenie Boga, ktory ,,dopiero moze by¢”, by
nastepnie by¢ wtedy, gdy jest wzywany. Sa to dwa rézne ,,dopiero”: ,,dopiero” Boga
przed powstaniem i ,,dopiero” Boga zaleznego od ludzkich potrzeb. Bog przed
swym powstaniem jest jeszcze wszechmocny, nierozgraniczony dobrem iztem, na-
tomiast Bog nawet najbardziej pierwotnych objawien juz implikuje zobowiazania
etyczne, jest dialektyczny i przedktada dobro nad zlo.

Poniewaz na pustyni i w ciemnos$ci chory Bog i1 szatan jawia si¢ jako jedna
osoba, Kearney odczut potrzebe oddzielenia tych person i wyodrebnienia swego
stanowiska w gronie ,,apostotéw Niemozliwego™>. Chéra pozwala na taki rozdziat,
ale jakby dopiero w swym odbiciu, emituje bowiem zjawiskowe lustro, swoja kopig,

52 70b. M. Kister, Tohu wa-Bohu, Primordial Elements and ,, Creatio ex Nihilo”,, Jewish Studies
Quarterly” 2007, nr 3.

33 B. Treanor, The God Who May Be: Quis ergo amo cum deum meum amo?, ,Revista Portu-
guesa de Filosofia” 2004, nr 4, s. 993.

34 R. Kearney, Strangers, Gods, and Monsters: Interpreting Otherness, London — New York
2002, s. 204.

55 Gtéwnie w pracy: R. Kearney, The God Who May Be: A Hermeneutics of Religion,
Bloomington 2001; zob. tez B. Treanor, op. cit., s. 994.
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w ktdrej mnoza si¢ szanse zakorzenione w niej samej. Przez samo tylko mnozenie
si¢ przechodza one poza stan czysto potencjalny. Przestajg by¢ jedynie mozliwo-
$ciami 1 stajg si¢ aktami. Stabo opisanym problemem jest dziatalno$¢ chdry na roz-
nych etapach jej aktywnosci, ktore sg gwattowne i burzliwe, a zarazem ,,czasowo”
mato od siebie oddalone. Nieprzypadkowo w jej deskrypcjach pojawity si¢ poje-
cia wrzenia, kipienia i przelewania si¢>®. Kearney w swych analizach odnosit si¢
do tych jej akcji, ktore rozgrywaja si¢ juz jakby poza nig sama, czyli w jawnosci,
w zjawiskach. Bég w tym §wiecie coraz bardziej pragnie by¢, a staje si¢ to dzieki
silnej tesknocie ludzi. Bog stanowi przedmiot tesknoty i tylko w tej formie jest.
Poza swoim wyobrazeniem okazuje si¢ wytacznie pustka, co oznacza, iz Jego obraz
skrywa Jego brak. Tym samym obraz staje si¢ zobowigzaniem, Kantowska idea
regulatywna, ktora nasila¢ ma poczucie odpowiedzialno$ci az do nieskonczonosci.
Kearney czyni jednak proby ocalenia Boga ontoteologicznego, jakkolwiek — po-
dobnie jak Caputo — stabszego wswej ontycznosci, Boga, ktory ,,moze by¢”. Druga
strone ujawniania si¢ Boga stanowi wiec jego skrywanie si¢ w obrazie, majacego
dziata¢ na zasadzie przemocy etycznej. Nieistnienie musi by¢ zapomniane, by mo-
glo rozkwitna¢ istnienie, nawet gdy stanowi ono tylko pozodr i obraz nieistnienia.

W pismach Kearneya khora i Bog odsuwaja si¢ od siebie. Rozdzielenie to
skutkuje nasileniem watpliwos$ci, czy dekonstrukcja rzeczywiscie moze by¢ ro-
dzajem religii i naklada¢ zobowigzania moralne poréwnywalne z tymi, jakie sg
udziatem religii tradycyjnych. Dekonstrukcja przyjmuje petng przekladalnos¢
imion Bozych i ich zastgpowalnos$¢ przez imiona z obszaru filozofii badz wspot-
czesnej teologii. Nieskonczono$¢ czy Innos¢ (z filozofii Emmanuela Levinasa),
a ponadto Niemozliwe czy chora (z filozofii Derridy) bytyby zatem petnoprawny-
mi imionami Bozymi, ktére rozwigzywalyby problemy dawnych teologii katafa-
tycznych, sprowadzajacych Boga do ,,najwyzszego Bytu”. Ograniczanie Boga do
poziomu zrozumiato$ci i dostgpnosci zawierato w sobie znane btedy, przezwycie-
zane poczatkowo przez teologie apofatyczne az do filozofii r6zni i chory. Odrgbna
pozycja, jaka zajat Kearney, sktania jednak do szeregu pytan. Czy w przypadku
chory dochodzi do skoku wiary? Czy dekonstrukcja ma prawo do ubiegania si¢
o status religii? Co konkretnie staje si¢ w niej obiektem uwielbienia, zatem ,,Quid
ergo amo, cum Deum meum amo?”>’. Roznica miedzy Kearneyem a Derrida i Ca-
putem zarysowuje si¢ chociazby w dwoch cytatach:

36 Bostwo wedtug Eckharta ,,przegotowuje sie”, by wykipie¢ w Boga i w stworzenia. Zdaniem
Iana Almonda (op. cit., s. 158) terminy Eckharta sa podobne do Heideggerowskich poje¢ hervor-
kommen (wychodzenia) i entziehen (wycofywania si¢), odnoszonych do ruchow bycia oraz oscylacji
w tych ruchach. Zob. tez M. Heidegger, W kwestii bycia..., s. 205: ,,Jesli do »bycia« nalezy zwraca-
nie si¢, i to w ten sposob, ze pierwsze zasadza si¢ na drugim, to »bycie« przechodzi w zwracanie si¢.
Teraz to ostatnie staje si¢ tym, co problematyczne, pod jego postacia bedziemy si¢ odtad zastanawiaé
nad byciem, ktore powrdcito do swej istoty i pograzyto si¢ w niej”.

37 Zob. $w. Augustyn, Wyznania, przet. Z. Kubiak, Warszawa 1987, ks. 10, 7.11, s. 225-226:
,C0z wiec mituje, kiedy mituje mojego Boga?”. W oryginale (Sanctus Aurelius Augustinus,
Confessiones, ed. L. Verheijen, Turnhout 1981, 160-161 [7, 11]): ,,Quid ergo amo, cum Deum meum
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Niewykluczone, ze Bégi khora sa dwiema réznymi nazwami tej samej rzeczy — tego samego

bezimiennego, niemozliwego do opisania doswiadczenia otchtani. Ale wybor pomiedzy tymi

nazwami nie jest bez znaczenia>®.

Obie sa nierozerwalnie potaczone jak bracia syjamscy, ale bija roznymi sercami>®.

Ogledne wyrazenia Kearneya nie przestaniajg rozbieznosci stanowisk i kon-
sekwencji tej sprzecznos$ci dla rozumienia Parku de La Villette jako ko$ciota Inno-
$ci. Termin ,,Inno$¢” zaczerpnigty zostat z filozofii Levinasa i po jego zradykali-
zowaniu stal si¢ cze$cig filozofii i teologii Niemozliwosci. Takie ukierunkowanie
znajdujemy u Derridy, lecz przechodzenie przezen na pozycje skrajne przyczynito
sie do tego, ze Kearney musiat uznaé, iz r6znica migdzy chorg a Bogiem powin-
na zosta¢ mocniej wyartykutowana. Derrida mial $wiadomos$¢ tej roznicy, kiedy
twierdzit, ze w obrebie filozofii i teologii apofatycznych istniejg dwa nurty: jeden,
ktory podkresla niewystawialnos¢ Boga i jego odrebnos¢ od wszelkich bytow, ale
nie pozostawia watpliwosci, ze tak rozumiany Bog jednak jest Bogiem (nawet
jezeli zostanie pozbawiony atrybutu bycia, jak proponowal Marion). Jest to Bog
wyrazisty, wymagajacy, a zdaniem Kearneya, takze osobowy, zatem zachowuje
pewna zgodno$¢ z tradycyjnymi wiarami i wierzeniami. Drugi nurt reprezentuje
chora, ktora wedtug charakterystyki Derridy miata by¢ ,,niewystowionym, niere-
dukowalnym, ateologicznym, nie-miejscem absolutnej Innosci (fout autre)”®. Ten
radykalizm zatart si¢ jednak w filozofii Caputa, ktory przyjal istnienie bliskiego
zwiazku miedzy chdrq a Bogiem, a ponadto takze wtorno$¢ Boga wobec chory.
Ustawienie jej na tak wysokiej pozycji sktonito Kearneya do sprzeciwu i zastoso-
wania korekt opisanych w ksigzce The God Who May Be. Komentarz Briana Tre-
anora do tej ksigzki wzmocnit opor przeciwko ustanawianiu pierwotno$ci chory
wobec Boga.

Treanor wskazat, ze wspotczesne filozofie (jak dekonstrukcja Derridy) i teo-
logie (jak denominacja Mariona), czerpigce czesciowo z dawnej apofatyki i misty-
ki, sktonity si¢ zbyt jednoznacznie do rozmyslan nad nieobecnoscia, co skutkuje
tym, iz z ich oczyszczonych pojec¢ nie moze by¢ stworzony zaden pozytywny pro-
gram etyczny (w przypadku dekonstrukeji), natomiast Bog, catkowicie pozbawio-

amo? Quis est ille super caput animae meae? Per ipsam animam meam ascendam at illum. Transibo
vim meam, qua haereo corpori et vitaliter compagem eius repleo. Non ea vi reperio Deum meum:
nam reperiret et equus et mulus, quibus non est intellectus (Ps 31, 9), et est eadem vis, qua vivunt
etiam eorum corpora. Est alia vis, non solum qua vivifico sed etiam qua sensifico carnem meam,
quam mihi fabricavit Dominus, iubens oculo, ut non audiat, et auri, ut non videat (Rom. 11, 8), sed
illi, per quem videam, huic, per quam audiam, et propria singillatim ceteris sensibus sedibus suis et
officiis suis: quae diversa per eos ago unus ego animus. Transibo et istam vim meam; nam et hanc
habet equus et mulus, sentiunt enim etiam ipsi per corpus”.

38 R. Kearney, Khora or God, [w:] A Passion for the Impossible: John D. Caputo in Focus,
ed. M. Dooley, New York 2003, s. 111. Zob. tez idem, Strangers..., s. 202; J. Manoussakis, Khora:
The Hermeneutics of Hyphenation, ,,Revista Portuguesa de Filosofia” 2002, nr 1, s. 98.

3 R. Kearney, Khora or God. .., s. 119.

0 B. Treanor, op. cit., s. 989.
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ny atrybutéw, nie moze by¢ fundamentem wiary czy religii. Stanowisko Treanora
opiera si¢ na bogatej argumentacji, jest jednak w podobnym stopniu niedoskonate
logicznie jak poglady przez niego kwestionowane.

Logika konsekwentnego postepowania w filozofii wymusita pojawienie si¢
koncepcji Niemozliwego jako catkowicie niemozliwego. Absolutnie Niemozliwe
nie neguje jednak siebie samego, tylko usuwa si¢ z horyzontu rozumienia ludz-
kiego. Z logicznych powodow wiele istniejacych poje¢ (jak Bog, byt czy bycie)
zostalo zakwalifikowanych jako metafizycznie bezpodstawne. Brak podstawy nie
jest jednak ostateczng przestankg dla stwierdzenia nieistnienia desygnatow tych
poje¢. Zaakceptowanie mozliwosci istnienia ugruntowanego na otchtani stanowi
ustepstwo wobec potwierdzenia petnej niepoznawalnosci wymienionych desygna-
tow 1 ruch oporu wobec niepoznawalno$ci nieistnienia (braku bycia). Wszelkie
Niemozliwe juz w chwili potraktowania go jako catkowicie niemozliwego uzy-
skuje pewna mozliwos¢, przechodzi w stan potencjalnosci i bycia. Niemozliwe
zatem, podobnie jak Gottheit Eckharta czy Mariona, ,,Bog bez bycia”, ale takze
wiele analogicznych ,,niebytéw” (jak chociazby Nieskonczono$¢ u Levinasa),
okazuje si¢ mie¢ stopnie swego nieistnienia, z ktorych zaden nie jest doskonatym,
absolutnym nieistnieniem. Niemozliwe nieuchronnie musi przechodzi¢ w mozli-
we, zatem musi podlega¢ gradacji i degradacji. W gruncie rzeczy istnienie rady-
kalnego i absolutnego pojmowania Niemozliwos$ci i Inno$ci okazuje si¢ konieczne
dla wyznaczania stopni schodzenia w mozliwe.

Nalezy z szacunkiem potraktowac osiagnigcia filozofii nieobecno$ci, w tym
zabiegi o pelie Innosci czy doskonato$¢ Niemozliwosci, sa to jednak przede
wszystkim przejawy dazen do uscislania pewnych pojeé, ktére nie osiagaja swego
celu. Wynikte z hiperracjonalistycznych stanowisk rozwigzania nie majg wymia-
ru ostatecznego 1 podlegajg przezwycigzaniu przez inne, niekiedy catkowicie im
zaprzeczajace. Mozna probowac rozpocza¢ krytyke catego systemu dialektyki,
ale rowniez antymetafizyczne koncepcje prowadzg do wytaniania poje¢, ktore
z biegiem czasu okazujg si¢ odmiang rozwigzan znanych pod innymi postaciami.
Logika, bedaca gtéwnym narzedziem przekonywania, zaczyna jawic si¢ jako for-
ma retoryki i jedynie cze$¢ opowiesci, czerpiacych site spoza mozliwo$ci mysle-
nia racjonalnego. Wszelkie zabiegania o poprawno$¢ mys$lenia ignorujg bowiem
nieczysto$¢ 1 blad — bardziej ,,zyciodajne” niz czystos¢ 1 bezbtednosé (majace
co$ z klimatu $mierci). Chora jest nasycona bladzeniem, a to, co w niej aktywne,
to ,,btadzaca konieczno$¢” (ananke) 1 koniecznos$¢ btedu. Rowniez Bog, by byé
zyciodajnym, musi odsunac¢ si¢ od swej najczystszej postaci w rodzaju Gottheit,
musi stac si¢ staby, kaleki i przede wszystkim podatny na $mier¢.

Treanor w swym komentarzu odniodst zastrzezenia, jakie wzbudza filozofia
nieobecnosci, nie tylko do wspotczesnych prob wykreowania Boga jako czystej
Innosci czy Niemozliwosci, ale takze do zdolnoSci takich filozofii do stworzenia
domniemanej ,.religii bez religii” czy do wysnucia przez niag zobowigzujacego
programu etycznego. Swoje watpliwosci zogniskowatl wokot Augustianskiego
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problemu ,,Quid ergo amo, cum Deum meum amo?”. Bycie przez Boga doskonale
odmiennym od mozliwosci przyswojenia przez cztowieka pozbawia Go istnienia
nie tylko w §wiecie Jego nieistnienia, ale tak pojety Bog przestaje by¢ Bogiem
w pospolitym znaczeniu tego stowa. Przestaje by¢ i przestaje nakazywac. Oczy-
wiscie nie sposob zaprzeczy¢, ze religie maja nieusuwalne sktonnosci do rozprze-
strzeniania terroru wewnatrz i na zewnatrz tworzonych wspoélnot badz ze Bog
objawiat si¢ wylacznie w sposob budzacy watpliwosci (jako gorejacy krzak czy
Jezus). Niemniej jednak te utomne i powsciagliwe upostaciowienia udowodnity
tez swojg pozytywna site¢, ktora pomniejsza range dobrze znanego zjawiska prze-
mocy religijnej. Pozbawienie Boga zwyczajowych atrybutow, jak dobro, mitos§¢
czy w koncu tez samo istnienie (Marion), nie tylko powoduje, ze przechodzi On
w sferg poje¢ budzacych zainteresowanie wytacznie u elit intelektualnych, ale
takze separuje Go od tradycji i wytwarza lukg programowa trudng do wypelnie-
nia. Pustka po Bogu nasycona jest jednak koniecznos$cia jej wypehienia, przez co
okazuje si¢ przestrzenig objawienia si¢ czystej konieczno$ci (ananke).

5. Etyka nowej religii i przestrzen jej kultu

Derrida probowat zapobiec postawieniu go w sytuacji, w jakiej znalazt si¢ Heideg-
ger zapytany, kiedy wywiedzie ze swej filozofii program etyczny®!, i zaprezento-
wat dlugi szereg wypowiedzi na tematy moralne. Starania dazace do zbudowania
,religii bez religii” opieraja si¢ na identycznej zasadzie ograniczania Niemozliwe-
go, na jakiej stworzono programy etyczne religii chrzeécijanskiej, ograniczajace
Boskos¢ (Gottheit) do ,,dobrej nowiny” gloszonej przez Jezusa, a nastepnie przez
$w. Pawla, sprowadzonej do serii nakazow i zakazow. Zbudowanie etyki opartej
jedynie na czystych pojeciach jest niemozliwe w zwyklym znaczeniu tego stowa,
natomiast kazda inna etyka jest w gruncie rzeczy rozwigzywaniem biezacych, ,,nie-
czystych” problemow politycznych i przystosowywaniem do nich zadan religii.
Dopiero Inno$¢ wzgledna i Niemozliwo$¢ czesciowo mozliwa maja szanse sta-
nowi¢ podstawe uwznio$lania czy kultu okreslonych zachowan moralnych. Jezeli
zatem Parc de La Villette jest Swiatynig Innosci, to jedynie przez polaczenie jego
wewngetrznych tresci z pismami tych myslicieli, ktorzy rozwingli programy etyczne
i polityczne. W poczatkach filozofii dekonstrukcji wyraznie przejawit si¢ rozziew
miedzy pojeciami Innosci czy Niemozliwosci a nakazami etycznymi implikowa-
nymi z biezacej rzeczywistosci politycznej. Byla to sytuacja przejsciowa. Indyfe-
rencje zachodzacg miedzy problematyka Scisle filozoficzng a pytaniami o etyke

61 Zob. P. Dybel, ,, Panie Heidegger, kiedy pan napisze etyke?”. Egzystencjalna relatywiza-
cja fenomenu sumienia i winy w ,,Sein und Zeit” Martina Heideggera, [w:] Heidegger dzisiaj,
red. P. Marciszuk, C. Wodzinski, Warszawa 1991, s. 326.
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trudno podtrzymac, poniewaz zagadnienia metafizyczne tylko pozornie pozostaja
bez zwiazku z dokuczliwg doczesnoscig. Latwo wigc wythumaczy¢ zapobiegliwosé
Derridy i Caputa, by zmniejszy¢ rozziew miedzy proponowana filozofig a postu-
latami praktycznymi. Jezeli zatem dochodzi do uczczenia w Parku de La Villette
okreslonej ,,$wigtosci”, to jest ona ,,nie-czysta”, jest koniecznoscia btadzenia wroz-
wigzywaniu problemoéw o widzialnych horyzontach. Parc de La Villette kultywuje
$wieto$¢ zbrukana, nieodwracajaca oczu od przesladowan, ponizania, cierpienia
1 $mierci zwyklego cztowieka, a nie Boga.

Przedstawione stanowisko Kearneya wobec problemu podobienstw i roznic
miedzy chorg a Bogiem przynosi wiele pozytecznych konsekwencji, jest jednak
niewystarczajace. Po sformutowaniu i upowszechnieniu jakby odsuwa si¢ na bok,
oferuje miejsce innemu, a zachowanie to przywodzi na mysl ruch chory dajacy si¢
scharakteryzowac jako wycofanie. Ruch ten wywoluje skojarzenia nie z Heglow-
skim schematem przezwycig¢zania i postgpowania naprzdd, lecz z palintropicznym
powrotem do miejsca najwigkszego oporu. Wolno 6w ruch poréwnac do ruchu fali
wycofujacej si¢ po wezbraniu, ale kazda podobna analogia, jako wymuszana przez
owo miejsce oporu, nie osigga satysfakcjonujacego celu. Mozna odnie$¢ wraze-
nie, ze chora nie jest aktywna sama z siebie, lecz nieustannie ulega wptywowi
,,btadzacej koniecznosci”. Opisane przez Platona ,,odplewiajace” ruchy chory sa
nieskonczone, jakby ziarna semiotycznego, przechodzac w symboliczne, ulegaty
degradacji i zanikaniu.

Kearney, jak wielu innych filozofow i teologdw, przyjal z zainteresowaniem
wypowiedzi Derridy na temat chory jako inspiracj¢ do uporzadkowania i pogte-
bienia apofatyki, zwlaszcza chrzescijanskiej teologii negatywnej i mistyki. Nalezy
jeszcze raz przypomnie¢, ze Derrida, badajac zagadnienie chory u Platona, spo-
strzegl, Ze juz nawet u tego filozofa, a nast¢pnie takze u chrzescijanskich kontynu-
atorow wystepuja dwa wykluczajace si¢ podejscia do sprawy pochodzenia $wiata,
bytu czy Boga. Pierwszy poglad zaktada istnienie pewnej wyzszej istotnosci po-
nad Bogiem objawionym i z tego powodu moze by¢ opisany jako hiperesencja-
listyczny. To stanowisko jest nieprzekraczalne dla calej chrzescijanskiej tradycji,
wlacznie z Marionem, fundujacym ,,Boga bez bycia”. Drugie, nie do przyjecia
w obrebie tradycji chrzescijanskiej, polega na uznaniu funkcjonowania chaory jako
istotowo pustej, radykalnie negatywnej wobec jakiejkolwiek formy istnienia. O ile
Caputo przychylit si¢ do uznania pierwotnosci chory przed Bogiem, o tyle Kear-
ney probowat wykazaé, ze uprzednio$¢ chory w pewien sposob zalezy od Boga,
jest Jego swoistym nizszym stanem, niemniej mozliwym dzigki Bogu. To dopiero
Bog wytwarza nico$¢, ktora go uprzedza.

Dla Derridy chéra miata by¢ niemozliwa do objecia teologia, jednak teologo-
wie zainicjowali starania zmierzajace do jej przywlaszczenia. Chora w zatozeniu
miata pozosta¢ niepodobna do rzeczy wyobrazalnych dla cztowieka, gleboko
nieludzka i ateologiczna, obca objawieniu i jakiejkolwiek prawdzie, ale teolo-
dzy, w tym przypadku Kearney, potraktowali ja jako bardziej mroczng i potworna
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stron¢ Boga. Manoussakis, komentujac poglady Kearneya, stwierdzit, iz wszelkie
proby rozroznienia pomiedzy Bogiem a chorg prowadza jedynie do odstaniania
kolejnych podobienstw®?. Probujac podsumowacé ten etap dyskusji, wskazat po-
nadto, ze dostrzec w niej mozna dwie tradycje: ,,grecka”, ustanawiajaca Boga
jako transcendentnego, przekraczajacego to, co stworzone, zatem hiperrealnego
i ekstatycznego, oraz ,,zydowska”, pojmujaca Boga jako ukryta immanencje,
skrywajgcego sie¢ w stworzeniu (cho¢by pod postacig substancji wedtug Spinozy),
zatem Boga immanentnego i hipostatycznego. Takie rozdzielenie (w terminach
Manoussakisa — ,,hypenacja”) wymaga kolejnego wykroczenia, kolejnej proby
via tertia. Proponowana trzecia droga zapowiada, zdaniem Manoussakisa, ,,po-
dréz ani do Jerozolimy, ani do Aten, lecz byé moze do Chalkedonu”®?.

6. Bizantyjska chéra a sztuka i architektura

Chalkedon, wystepujacy w propozycji Manoussakisa jako symbol teologii bizan-
tyjskiej i spotkania metafizyki Platona z chrze$cijanska teologia, wydaje si¢ mia-
stem stotecznym takze dla badan Nicoletty Isar tgczacych wiedzg z zakresu mysli
bizantynskiej z historig sztuki. W licznych artykutach Isar dowiodta, Ze pojecie
chory bylo na dlugo wczesniej, niz wzbudzito zainteresowanie Caputa czy Kear-
neya, wykorzystywane do opisu natury Jezusa i ustanawiato chore jako matryce
Wocielenia. Ponadto odegrato wazng role w sformutowaniu koncepcji dziet sztuki
jako ,,chorycznych” pojemnikow na $§wigtg zawartos¢, co znalazto zastosowanie
w teorii ikony oraz przestrzeni ko$cielnej. Rozwazania prowadzone przez t¢ au-
torke w niektorych elementach uzupehiaty dawng teologi¢ bizantyjska i wpro-
wadzaty nowe propozycje, ktére jakkolwiek sg wspotczesnego pochodzenia, to
z korzys$ciag mogg by¢ stosowane do opisu sztuki czaséw cesarstwa wschodnio-
rzymskiego. Wnikliwe studia nad dawna kultura wykazuja, ze pojecie chory byto
wykorzystywane nie tylko teologicznie, ale takze do deskrypcji zjawisk artystycz-
nych w sposéb mogacy dodatkowo usprawiedliwia¢ prowadzone w tym miejscu
interpretacje Parku de La Villette.

W szczegoblnie dobitny sposob wceielony Bog opisany zostat w [V wieku przez
Grzegorza z Nazjanzu — jako ,,chéréton kai achéréton”®*, oksymoronem dajacym
si¢ przetlumaczy¢ jako ,,przestrzen, ktéra nie zajmuje przestrzeni”®. Okreslenie
Woeielenia jako przestrzeni i jednocze$nie podwazenie tego przez wprowadzenie

62" J. Manoussakis, op. cit., s. 97.

63 Ibidem, s. 98.

4 Gregory Nazianzen, Epistle 101, [w:] idem, Opera quae extant omnia, ed. J.P. Migne, Paris
1837, col. 177B; cyt. za: N. Isar, Chéra: Tracing the Presence, ,,Review of European Studies” 2009,
nrl,s. 42.

65 Jdentycznego wyrazenia uzyt Jacques Derrida (Ousia i gramme. Przypis do przypisu z,, Sein
und Zeit”, przel. A. Dziadek, J. Marganski, [w:] idem, Marginesy..., s. 69).
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niepewnosci odnosnie do takiej definicji jest podobne do sposobdw filozofowania
Derridy. Ponadto nadanie przestrzennosci rangi pojecia podstawowego dla rozu-
mienia i deskrypcji wszelkiego przejawiania si¢ tego, co pozniej moze by¢ nazwa-
ne bytem, okazuje si¢ nie tyle oryginalnym osiagnig¢ciem francuskiego filozofa, ile
raczej trwatym toposem filozofii, teologii i kultury. Wszyscy polemizujacy z Pla-
tonem filozofowie zmagaja si¢ zatem z tym samym problemem chdry, unaocznio-
nym w Timajosie. Opisanie, inskrypcja, okreslenie czy ograniczenie Boga w nie-
opisywalnej, ale tez nieprzestrzennej chorze jest nastepnie matrycg do myslenia
o tym, jak Bég prezentuje si¢ w zjawiskach takich jak cialo czy ikona. Najpierw
zarysowuje si¢ w przestrzeni chory, by ograniczy¢ si¢ w Stowie, przedstawi¢ si¢
we Wcieleniu i ukaza¢ w ikonie. Brzmienia chdry stajg si¢ mowa $wiata, logosem,
Bogiem i obrazem tego w mowie i dzietach sztuki. Takie porzadkowanie zja-
wisk zaciera jednak zywotny chaos chory, jej stan, przed ktorego opisem uchyla
si¢ kazda filozofia. Wszelkie uprzestrzennianie (espacement, rdznia) jest thtumie-
niem, organizowaniem i ponizaniem niesamowito$ci chory. By¢ moze nalezatoby
wkroétce rozpatrzy¢ kolejng ,,trzecig droge”, poza Ateny, Jerozolime i Chalkedon,
ktora prowadzilaby na pustynie, do oazy Tayma, w tych rozwazaniach dopiero
majaczacej w oddali. Obecnie jednak wartosciowe bedzie dalsze przesledzenie
losoéw chory w cesarstwie bizantyjskim.

Przyktadem postuzenia si¢ teologia chory w duchu Grzegorza z Nazjanzu sa
mozaiki po prawej i lewej stronie apsydy kosciota $w. Zbawiciela w Chorze
[il. 12], miejscu potozonym niegdy$ poza murami Konstantynopola, a obecnie
pozostajacym w granicach Stambutu (1 ExkAncia tov Ayov Zotijpog &v )
Xdpa)®. Obie mozaiki, z ktorych jedna przedstawia Marie [il. 13], druga zas
Jezusa [il. 14], zawierajg inskrypcje odnoszace si¢ do tych postaci i okreslajace
je jako ,,H Xopa”. Pierwsza gtosi: ,,H Xopa 100 dyopntov” (,,He Khora tou
Akhoretou”), 1 mozna uznaé, ze rozwaza role Marii jako instrumentu Wcielenia,
podczas gdy druga opisuje Chrystusa jako ,;H Xopa tov (dviov” (,,He Khora ton
Zonton”) 1 moze by¢ odniesiona do tajemnicy unii hipostatycznej. W przypadku
pierwszej mozaiki wolno méwi¢ o wykorzystaniu charakteryzujacego chdre mo-
tywu pojemnika (ekmageion), a przez to interpretowac¢ Marig¢ jako macice wcielo-
nego Stowa. Druga mozaika odnosi si¢ do funkcjonowania Chrystusa jako prze-
strzeni (chory), w ktorej byt Boga staje si¢ zjawiskiem, inaczej mowiac: Stowo
staje si¢ cialem (bez zmieszania nieprzystawalnych natur kazdego z nich).

Przemyslenia na temat réznorodnosci zjawisk majacych miejsce w chorze,
w tym zwlaszcza nad umozliwianiem bytowi wyzszego rzedu przechodzenia
w zjawisko widzialne, byly waznym sktadnikiem dyskusji na temat ,,zdolnosci
ikony do zawierania obecnosci Boga”, jaka prowadzono w IX wieku®’. Liczne

6 Zob. J. Manoussakis, op. cit., s. 99-100; zob. tez P.A. Underwood, The Kariye Djami:
Studies in the Art of the Kariye Djami and its Intellectual Background, New York 1966, t. 1:
Historical Introduction and Description of the Mosaics and Frescoes; t. 2: The Mosaics.

67 N. Isar, op. cit., s. 42.
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argumenty potwierdzaja teze Isar, iz kwestie obecnosci Boga w wizerunku arty-
stycznym sg pochodne wobec ogdlniejszego problemu roznicy (rézni) powotuja-
cej wszelkie istnienie raczej w formie $ladow (czy refleksow) niz w jakiejkolwiek
pelnej postaci. Niedoskonata, odroczona obecnos¢ czegokolwiek, wrecz nieobec-
no$¢ obecnosci (lub obecnos¢ nieobecnosci), jest statym motywem filozofii de-
konstrukcji, ale takze nawracajacym (palintropicznym) zagadnieniem filozofii co
najmniej od czasow Platona. Argumenty ikonoduloéw na rzecz pozazjawiskowego
funkcjonowania Boga w obrazach mogg by¢ uznane za aspekt tego zagadnienia,
ale ich zwyciestwo nad stanowiskiem ikonoklastow nie jest logicznie doskonate.
Zatozenie, ze ikona, jakkolwiek nie reprezentuje obrazu esencji Boga (ousia), nie
jest wylacznie wyobrazeniem artystycznym, lecz obrazem, w ktory Bog ,,wpisuje”
swoja obecnos¢, przyczynito si¢ do dopuszczalnosci obrazéw w §wiecie religii,
ale musi budzi¢ watpliwosci nawet wsrod teologéw. Mysl o zawieraniu si¢ Boga
w zjawiskach $wiata materialnego nie obronita si¢ w teologii Zachodu i pozostata
czesciag doktryny gltéwnie wsrod Kosciotow wschodnich.

Isar przypomniala o roli, jakag w sporze o obrazy odegraly poglady sw. Nice-
fora (ok. 758-829), patriarchy Konstantynopola w czasach panowania jego imien-
nika, cesarza Nicefora I (802—811), a takze Michata I (811-813) i Leona V Armen-
czyka (813-820), az do roku 814, kiedy $w. Nicefor zostatl usuniety i nastepnego
roku ztozony z urzedu®®:

W Antirrheticus 11 zostaly zdefiniowane i wyklarowane dwa pojgcia: inskrypcja (graphé)

i opisanie (perigraphé). Nicefor zdefiniowat opisanie w potaczeniu z fopos Arystotelesa, jako

ograniczenie ciala, ktore ono zawiera. Chrystus, przyjmujac ciato, zostal opisany w przestrzeni

(topos), ale dzieki Swej boskiej naturze zostal obrysowany w nieopisanej przestrzeni, abstrak-

cyjnej i nieskonczonej, w chdrze. Ikona, generowana przez ikoniczng inskrypcje (graphé),

posiada swa specyficzng przestrzen, ktéra ujawnia t¢ chore, nie to topos |[...]. Ikoniczna ins-
krypcija (graphé) jest $ladem, ktéry definiuje przestrzen, ktéra tam jest i nie jest (achdréton)®.

Przytoczony cytat wprost potwierdza istniejgce wsrod bizantyjskich teologéw
zrozumienie réznicy miedzy topos a chorg oraz przypisywanie tej drugiej funkcji
uprzestrzenniania bosko$ci. Zwraca tez uwage, iz pojmowanie chory przez Nice-
fora uwzgledniato jej niesamowito$¢, w tym nieograniczono$¢ i brak natury bytu.
Jezeli zostanie przypomniane, ze w teologii cesarstwa wschodniego wystapity tez
inne charakterystyczne dla rozumienia chdry elementy, jak chociazby motyw jej
dziatania jako pojemnika i producentki bytu, to nalezy stwierdzi¢, ze filozofia
chory wiernie towarzyszyla catej kulturze §wiata Zachodu i Wschodu, a ponadto
juz niejednokrotnie byta pomocna w budzeniu zrozumienia dla hierarchii bytow.

8 Ibidem.
9 Ibidem.



CHORA JAKO ZWIERCIADELO BYTU IDEI I MODEL DZIEEA SZTUK 127

7. Chéra jako zwierciadlo bytu idei i model dziela sztuki

Wspotczesne rozwazania nad chérqg zwykle nieSwiadomie powtarzaja wiele za-
istnialych dawniej interpretacji, wtacznie z tymi, ktore obecnie prezentowane
sa jako radykalne i odkrywcze. Filozofia chdory miata ponadto zastosowanie do
opisu funkcjonowania dzieta sztuki i jego zdolnosci tworzenia wizji szczegolnie
adekwatnych do przedstawiania drugorzednosci tego, co pragnie uchodzi¢ za byt
rzeczywisty, mimo ze zawiera w sobie utomnosc¢ i nie spetnia warunkéow bycia
bytem pelnym. Dzieta sztuki moga zatem odnosi¢ si¢ do podstawowego zadania
chory, jakim jest samo ukazywanie bytu czy przechodzenie od domniemanego
wyzszego bytu w nizszy. Taki proces ma dramatyczny charakter, poniewaz podziat
bytu pelnego i doskonatego zawiera w sobie pewna niemozliwo$¢. Byt wyzszego
rodzaju nie moze nic traci¢ ze swej doskonatosci, zatem kazdy inny byt moze by¢
zaledwie jego odbiciem, doktadniej za$§ méwiac — odzwierciedleniem. Wraz z ta
konstatacja zjawia si¢ jeszcze jeden wazny motyw w rozumieniu dziatania chory,
a mianowicie motyw lustra, ktory zostat odziedziczony przez tradycj¢ sposobu ist
nienia dzieta sztuki. Chéra w tym uktadzie bytaby narz¢dziem ukazywania si¢ —
w przestrzeni — refleksow bytu doskonalego, ktore jak cienie na $cianie jaskini
chciatyby uchodzi¢ za byt prawdziwy. Sztuka odbijataby owe cienie, ale przez
namyst nad swoja natura takze zwracataby uwage na zasade przejawiania si¢ bytu
nizszego rzedu i powodow, dla ktérych pretenduje on do istnienia jako byt jedyny
i rzeczywisty. Poszukiwanie §ladow obecnosci bytu petnego w $wiecie zjawisko-
wym staje si¢ mozliwe dzigki zatozeniu, iz chora jest rodzajem zwierciadia dla
bytu zrodtowego. Jakkolwiek ten tryb myslenia przenika calg tradycje filozoficzng
$wiata Zachodu, to budzi tez sktonnos¢ do przyjecia pogladu, iz nie ma bytu jakie-
gokolwiek innego niz 6w rzekomo tylko drugorzedny. Myslenie o dwoch rodza-
jach bytow okazuje si¢ jednak konieczne dla mys$lenia w ogole. Takie myslenie
stwarza sama chora (czy rdznia), umozliwiajac wszelki podziat, chociaz réwnie
nieuchronne sg proby ucieczki od $wiata dialektycznych, binarnych podziatow, co
wszakze tez jest zastuga chory jako bytu trzeciego rodzaju.

Chora, funkcjonujac jako lustro dla bytu idei, emituje ich refleksy w sposob
zjawiskowy, co powinno by¢ rozumiane bardziej dwuznacznie, niz jest to zwykle
przyjmowane. Wszelkie zjawianie si¢, stawanie si¢ jawnym przynosi pewne zna-
miona zrozumiato$ci i przekonania, ze to, co jawne, nalezy uwazac¢ za prawdziwe.
Jednak zjawianie si¢ bytu to takze przechodzenie bytu prawdziwego w zjawe, czy-
li w ztudzenie. Jawienie si¢ trzeba traktowac jako przechodzenie do stanu jawno-
$ci, ktorego zadanie polega przede wszystkim na ukryciu faktu bycia ztudzeniem.
Jawno$¢ bytu zjawiskowego ma oslepia¢ i mami¢, ma budzi¢ przekonanie, by¢
moze nie catkiem fatszywe, iz byt zjawiskowy jest jedynym dostepnym i jedynym
rzeczywistym. Nalezy wiec z wigksza uwaga odnies¢ si¢ do ztudzen, jakie tworzo-
ne sa w przestrzeni dzieta sztuki. Wydaje si¢ bowiem, ze w pewnych warunkach
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te ztudzenia stajg si¢ odzwierciedleniem nie tyle $wiata doskonalego istniejacego
wprzody, ile raczej $wiata przysztosci. Dzieta sztuki w okreslonych okoliczno-
$ciach mogg funkcjonowac jako wrozba, co byto gtownym przeznaczeniem pod-
stawowej repliki chdry, jaka jest watroba. Parc de La Villette wolno interpretowac
jako szczeg6lny przypadek hepatycznej chory, pograzajacej odbiorcOw w $nie
o przysztosci — niewykluczone, ze bedacej jedynym z dawna poszukiwanym by-
tem doskonatym, chociaz w tym przypadku doskonatym przez swe nieistnienie.
Zwykle doskonatos¢ ,,jawila si¢” jako zanurzona w $wiecie przesztos$ci i mozna
byto przypuszczaé o jej istnieniu, w przypadku zas Parku de La Villette pozgdana
doskonato$¢ ma cechy jakby przeciwne jakiejkolwiek doskonatosci i tkwi w przy-
sztosci oraz nieistnieniu.

8. Hepatyczny park’, watroba miasta

Platonski dialog Timajos, relacjonujac stworzenie Swiata i1 cztowicka, wysuwa
sugestie, iz struktura wszelkich rzeczy stworzonych posiada analogie do zasad
zawartych w przyczynach stworzenia: ideach, Demiurgu i chorze. John Sallis
w Chorology wykazal, ze w opinii Platona chora zostata powtoérzona w watrobie
(qmap), zatem w organie, ktéremu przypisywano kluczowa role w ciele cztowie-
ka’!. W deskrypcjach Platona (7imajos, 71b—c) watroba jest gtadka i btyszczaca
(lamparos) 1 funkcjonuje jako przestrzen zdolna odzwierciedla¢ mysli zjawiajace
sie w duszy (nous) i przemienia¢ je w obrazy dajace wyobrazalno$¢ temu, co nie-
zjawiskowe. Wyobrazalno$¢ wynika z dzialania wyobrazni, lecz dopiero wtornie
staje si¢ widzialnym obrazem. Przemiana tego rodzaju odbywa si¢ z udzialem
ruchu, ktory jest brzmieniem, dajgcym wyobrazeniu takze styszalno$¢. Brzmienie
postuguje si¢ wytanianiem obrazéw, wyobrazenia mogg si¢ wigc uprzestrzennia¢
w widzialnych lub styszalnych obrazach. Na lustrze watroby odzwierciedlaja
sie¢ my$li pochodzace badz to od duszy $wiata, badz od najwyzszej czesci duszy
ludzkiej, wzbudzajac pragnienia i namigtnosci kierujace postepowaniem cztowie-
ka. Obrazy na watrobie sa jednak zaledwie wizjami, niejasnymi majakami, ktore
chociaz daja udzial w prawdzie, to wymagaja dalszych przemian o charakterze
interpretacji. Nie moga by¢ bezposrednie wobec zrodta swego pochodzenia, bo
sa nizszego rzgdu i podlegaja ujawnieniom ostabiajacym ich pierwotng sitg. Ich
jawno$¢ zatarta jest przez charakter snu, wrozby czy majaku. Pojedynczy czto-
wiek btadzi, kierujac si¢ rozpoznaniem prawdy zawartej w wizji wytworzonej na
plaszczyznie swej watroby. Wizja ma powazny udziat w prawdzie, jednak jej roz-

70 Uzyty w podtytule przymiotnik tacifiskiego pochodzenia, ,hepatyczny”, ma zrodto w grec-
kim stowie ,jmaticdc” i jest derywatem , fimop”.

71 J. Sallis, Chorology: On Beginning in Plato’ ,, Timaeus”, Bloomington 1999, s. 122, 135.
Zob. tez N. Isar, op. cit., s. 44-45.
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poznanie (interpretacja) tak duzym udziatem juz nie dysponuje. Wigkszy dostep
do prawdy zawartej w watrobianym odzwierciedleniu ma charakter ekskluzywny,
zarezerwowany dla nielicznych jednostek, w tym artystow. Obrazami doniostych
wiesci ukazujacymi si¢ na watrobie miasta mogg kierowac si¢ wspolnoty. Parc
de La Villette jest takim wtasnie obrazem.

Wspolnoty w przypadku potrzeby uzyskania wiedzy o przysziosci korzystaja
z wrozbiarzy (manteis), ktorzy zwlaszcza w stanach uniesien czy nawet szalenstwa,
majaczac 1 gubigc swa tozsamos$¢, bedac ,,poza soba” (ekstatikoi), ale w ,,petni
Boga” (enthoi), maja dostep do boskich komunikatéw (Zimajos, 71e)’?. Odbiorca-
mi wyzszych inspiracji sg takze wrozbici czytajacy z watroby ofiarnych zwierzat,
jak wspomniany w lliadzie wrozbiarz (haruspex) Kalchas [il. 15, 15a], czy poeci
oraz artysci’>. Wszystkie objasnienia owej inspirujacej sity tkwiacej w niektorych
dzietach sztuki, jakie powstaly w czasach starozytnosci, byly za pomocg innych
stow powtarzane w pdzniejszych epokach kultury. Zdaniem Isar, opisy postgpowa-
nia awangardowych poetdw podane przez Juli¢ Kristeve w jej Revolution in Poetic
Language przypominaja zachowania wrozbitow w ich aktach dywinacji’*. Nalezy
jednak oddzieli¢ pojedyncze dzieta sztuki od wigkszosci produkc;ji artystycznej (jak
przed Kristevg uczynit Heidegger) oraz wskaza¢ na rzadkie przypadki oderwania
niektorych tworcow od stanu rownowagi iich ,,zamieszkania” w pewnym roztamie
miedzy obrazowaniami obecnosci i nieobecnosci. W jezyku Kristevej lokowato-
by to ich dziatalno$¢ migdzy semiotycznym a symbolicznym. Parc de La Villette
i Tschumi spetniajg wspomniane warunki.

Tschumi z duza $wiadomos$cia postrzegat siebie jako artyste rewolucjoni-
Zujacego przestrzen i separujacego si¢ od skostniatej wspdlnoty politycznej oraz
umieszczajacego si¢ w pewnym rozedrganiu mogacym przynies¢ regeneracje
glebszej rownowagi. Jego postawa miala uczyni¢ go zdolnym do poszukiwania
Niemozliwos$ci 1 nadania jej widzialnosci, zamiast dziata¢ na rzecz zaspokajania
pospolitych wymogoéw ewentualnych uzytkownikow Parku de La Villette. W parku
tym wyobrazenie Niemozliwosci zyskato przestrzen dla przejawienia si¢ pewnej
otchtannej sity pozwalajacej na regeneracje sit duchowych oséb nawiedzajacych
Ow obszar, ktore konfrontowane z elementami niesamowitosci struktury parku
przymuszane sg do opuszczenia cz¢sci swych przyzwyczajen mentalnych i powro-
tu do niejasnych zrodet sit zyciowych. Parki nierzadko stuzyty podobnym psycho-
somatycznym zabiegom, niemniej w tym przypadku nie odbywa si¢ to droga tago-
dzenia, lecz raczej rozdrazniania w obrebie utrwalonych nawykoéw intelektualnych.
Uzyty w parku chaos brzmi nieznajomo inaklania do rozpoznania i przezwyci¢ze-
nia, wigc do czego$ niemozliwego, co zapowiada Niemozliwe w czystszej postaci.

72 N. Isar, op. cit., s. 45-46.
73 Zob. ibidem, s. 46.
74 Ibidem,s. 47.
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Park jest rodzajem snu, urojenia, wizji, wrozby czy fantazmatu, ktoéry — jak
chora — przetrzasa nieporzadek, by wytworzy¢ przejsciows, przemijalng ima-
ginacj¢ porzadku. Jest rodzajem teatru, gdzie rozgrywa si¢ metafizyczny dramat
przechodzenia pozadanej obecnosci (Boga czy pelnego bytu) w jej nieudane kopie,
sytuujgc swych zaangazowanych przestrzennie uczestnikow przede wszystkim
w przestrzeni przejscia migdzy poszukiwanym a odnalezionym. Przestrzen tego
rodzaju jest znacznie bardziej niepokojaca, niz dzieje si¢ to w przypadku opierania
si¢ 0séb czy wspolnot na spetryfikowanych kopiach rzekomo doskonatego bytu.
Tradycyjne kopie domniemanego bytu wyzszego rzgdu zastapiono w parku pust-
ka. Jezeli park moze by¢ tez interpretowany jako $§wiatynia, to uczczenia w nim
doznaje nie tyle byt doskonaty, ile przej$cie od jego nieistnienia do Swiadomosci
tegoz nieistnienia, bez gruntowania przestrzeni owej $wiatyni na zwyktej ztudzie
istnienia fundamentu bytu zjawiskowego. Park utrwala zatem raczej nicobecno$¢
niz obecno$¢. Pozostaje pytanie: na czym polega trwalos¢ owej wizji?

W przypadku Parku de La Villette nalezy mowic¢ raczej o rodzaju woalu
niz o zwyklym lustrze, bardziej zatem o przestrzennym filtrze, ktory bedac toz-
samym z psyche (yoyn) artysty (czy moze z jego watrobg), przypomina chore.
Przypominanie w swej naturze nie jest prostym obrazem, odzwierciedleniem, lecz
przemiang nasyconej nicosci w jej imaginacje, jest gra wymagajaca nieustanne;j
inwencji (rozpoczynania) i podtrzymywania $wiata pozoru. To wlasnie dlatego
Parc de La Villete musi by¢ okreslany przede wszystkim jako marzenie czy sen
o Niemozliwym. Nie zostal obdarzony innym rodzajem rzeczywistosci niz wszel-
kie inne zapisy zludzen istnienia bycia, bytu oraz ich form wyzszego rzedu. Gdyby
skorzysta¢ z sugestii Isar o blisko$ci poje¢ chory, choru i tanca, to mozna by rzec,
iz Parc de La Villette jest rodzajem platformy do tanca krazacego wokoét tego, co
nicosiagalne. Bylby zatem wspotczesnym miejscem liturgii rozumnosci siegajace;j
poza swoje ograniczenia radykalniej, niz dotad bywato.

9. Ekskurs

Badajac Parc de La Villette, ktory w swej strukturalnej, wyjsciowej koncepcji byt
ogolocony, zblizony do pustyni i zdecydowanie odlegly od lasu przeros$nigtego
ro$linnoscia, trzeba zauwazy¢ dystans dzielagcy go od wszelkiej realnej i zjawisko-
wej pierwotnos$ci. Podobnie jest z pojeciami, za ktorych pomoca probuje si¢ opi-
sa¢ park, zwlaszcza z pojeciem takim jak chora. Niegdys wszystkie z nich oparte
byly na obserwacjach przyrody (m.in. ruchu fal), czynnosci rolniczych i rodzenia
zycia przez kobiety. Z czasem nabieraty ogdlnosci, a np. ,,rodzenie zycia” zamie-
nialo si¢ w ,,rodzenie si¢ zycia”. Wszelkie ,,jest” i ,,si¢” sg jednak pdzniejsze niz
,rodzenie”, ktore daje zycie 1 poprzedza wyrazenia w rodzaju ,,il y a”. Zacieranie
rodzaju zenskiego w mowie 1 w kulturze nigdy nie bedzie doskonate, poniewaz



EKSKURS 131

nieustannie dochodzi do jego ponownego narodzenia, jakkolwiek niekiedy jakby
wymuszonego lub skrytego. Czy zatem chodra nie jest przede wszystkim kobieta,
thumiong i mordowang? Platon zréwnywat ja z macica, matka lub potozna. W daw-
nych kulturach pozostaty $lady takiego pochodzenia chdry. W listownej dyskus;ji
nad tekstem niniejszej rozprawy Tomasz Bauer przedstawil nastgpujacy poglad:

Filozofowie czy teolodzy probujacy thumaczy¢ i opisywac chore popetniaja pewien nieuswia-
domiony blad. Mianowicie tworza system, ktory nawet kiedy opiera si¢ na glebokiej tradycji,
lekcewazy tradycje bardziej otchtanng. Skupiajg si¢ na wiasnych poczatkach, ignorujac to, co
byto przed poczatkiem wszelkiego thumaczenia. Zapominaja, ze ich tradycja powstata na gru-
zach wierzen o wiele starszych, z ktorych zachowaly si¢ jedynie $lady. Chora nie nalezy wigc
ani do filozofii, ani do teologii, ani do Grekéw, ani do Zydéw. Nie jest to tez podroz do Chalce-
donu, czyli proby hellenistycznego zmieszania greckiej filozofii z religia zydowska. Pochodzi
raczej z bardziej archaicznych wyobrazen Chaosu Pelazgéw i Tiamat Sumeru i tak jak teo-
logia powstata w opozycji do politeistycznej tradycji Grekow, tak filozofia, a nawet mitologia
klasyczna powstaty w opozycji do obrazéw najbardziej pierwotnych sit z wezedniejszych sys-
temoéw mys$lowych. Sadzg tez, ze interpretujac jakiekolwiek slady chory w klasycznych teks-
tach, trzeba pamigtac, ze teksty te interpretuja ja, stawiajac si¢ w opozycji do niej, a nawet ja
diabolizujac istarajac si¢ prezentowac jako logiczny porzadek przeciw ciemnym sitom chaosu,
meska cywilizacje¢ przeciw niekontrolowanym sitom zenskim. Podej$cie do chdry jest wiec
z gruntu negatywne i jedynie $wiadomos¢ jej nieusuwalnego przejawiania si¢ oraz trwatos¢
weczesniejszych pogladow zmuszaly do wciagnigcia jej w nowy system.

U Platona mozemy zaobserwowac, jak uczyniono to na etapie filozofii. Badajac histori¢ wie-
rzen babilonskich, mozna natomiast dostrzec podobne poczynania w obrgbie mitologii, gdzie
antropomorficzne, a zatem nowsze i utozone w dwor krolewski bostwa walczyty z zenska sita
Tiamat [il. 16], przedstawiang jako sity chaosu i pustyni, z ktorych naporem walczy cywili-
zacja miasta. Sg to stare Slady przej$cia od epoki koczowniczej do osiadlej oraz pojawienia
si¢ politycznej potrzeby stworzenia filozofii przeciwstawiajacej nieopanowanym sitom natury
uporzadkowany system panstwa, system tworzony przez ludzi w kontrze do natury. Niemniej
niekiedy jeszcze prastare sily pozostaja w swiadomosci, a nawet zdolne sg przymusza¢ do
zawrocenia, jak uczynit ostatni wtadca Babilonu Nabonid (Nabt-na’id), ktory przejsciowo
zrzekt si¢ tronu i ruszyt na pustyni¢ do oazy Tayma (Taima, Tema), gdzie znajdowato si¢
sanktuarium Tiamat.

Klasyczna mitologia, filozofia grecka i monoteistyczne religie semickie spoczywaja na otchta-
ni, ktora jest Chaos (Xdog) lub Tiamat, i nie mozna owej otchtani wytlumaczy¢ bez wy-
chodzenia poza te systemy. Punktem wyj$cia moze by¢ mitologia babilonsko-sumerska, gdzie
mozna zauwazy¢ fazg przejscia, albo czgs¢ mitologii greckiej opisujacej sily primordialne. Ich
dziatanie dostrzec mozna w epoce Gai i Uranosa i moze jeszcze w czasach walki gigantow,
ktorzy starali si¢ przywrocic stary porzadek i zemsci¢ si¢ za krzywde swej matki. Nie maja
uzasadnienia zabiegi, by Zeusowi przypisa¢ moc rodzenia i uczyni¢ rodzicielem Ateny. Atena
nalezy bowiem do znacznie starszej mitologii Berberow i byta corka Posejdona, berberyjskie-
g0, a nie greckiego boga morza, a si¢gajac jeszcze glebiej: zrodzona zostata przez pradawne
morze. Nadawanie Zeusowi moznosci rodzenia jest zbyt grubymi ni¢mi szyte. Nietrafne jest
takze zrownywanie Boga z chorg. Bog jest o wiele mtodszy od chdry i nie ma mocy rodzenia.
Ma jedynie moc tworzenia. Nieporoéwnywalnos¢ chéry i Boga ujawnia si¢ w ukazaniu Marii
Dziewicy jako bynajmniej nie chdry, lecz jedynie odbieralnika boskiego nasienia. Primordial-
na chéranie potrzebowata zadnego nasienia, byla czysciej dziewicza, poniewaz byta najpierw-
sza, byta macica i matkg $wiata. Zradzata z btota jak Gaja, dawata miejsce na zaistnienie, byta
miejscem zaistnienia, miejscem na pojawienie si¢ i gre sit, na zaistnienie skutkow i skutkéw
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ich skutkow. Byta Tym, Co Jest, najstarszym bostwem-miejscem, dajacym nieskonczone moz-
liwosci schronienia wedrowcom. Mlodszy bog-Demiurg jest juz dzietem ludzkim, dzietem
idei konstrukcji i porzadkowania. Budowania niezaleznego od chdry Miasta oddzielonego od
jej reszty murami. Chory nie da si¢ zbudowacé, bo nie da si¢ zbudowac miejsca, na ktorym si¢
buduje. Zeby ja zrozumie¢, trzeba powedrowaé dalej. Nie do Jerozolimy i nie do Aten, nawet
nie do Babilonu, ale do przedbabilonskiego Sumeru albo najlepiej do Tayma. A potem jeszcze
dalej wstecz.

Poczyniona przez Bauera zacheta do odnowienia zrozumienia dla Tiamat pod-
lega tej samej probie ucieczki od nieporzadku, ktdra jest przez niego krytykowana.
Zanikajg w niej bezpodstawno$¢ i chaos, a pojawiajg si¢ narracja historyczna, wy-
thumaczalnos¢ i kolejnos¢ zjawisk. Chora jako najbardziej pierwotna nie powin-
na jednak by¢ pozbawiana skladnikow niezorganizowania przejawiajacych si¢
W niezjawianiu, nieokazywaniu czy mnozeniu mozliwosci bez porzadku. Tiamat
uchyla si¢ przeciez poznaniu nawet w ramach mitologii. Gdyby na zakonczenie
porownac Parc de La Villette z oaza Tayma, to nalezaloby podkresli¢, ze podobnie
jak mityczna Szambala park nie powinien mie¢ odnajdywalnego miejsca. Osta-
tecznie zatem, skoro chdra nie ma miejsca, takze Parc de La Villette jest atopiczny.



Z.akonczenie

Z.achodnia mysl filozoficzna juz od swych poczatkéw rozwaza zagadnienie zwiaz-
kéw miedzy tresciami naszej §wiadomoscei a glebszymi zasadami Swiata zewnetrz-
nego. Kwestionowanie podziatu na §wiadome wnetrze i przedmiotowe zewngtrze
opieralo si¢ na wielu warto$ciowych argumentach, ktore jednak nie okazaty si¢ na
tyle przekonujace, by problem ten nie powrocit. Zagadnienie zwigzku wynikow
mys$lenia z przedmiotami namystu wiedzie do pytania o status przedmiotéw wy-
tworzonych jako zapis bytéw transcendentnych czy logicznych. Uzyskanie ade-
kwatnosci miedzy tre§ciami zapisu a bytami idealnymi stwarzato wiele trudnosci,
ktore doprowadzity do pogladu, iz filozoficzne czy artystyczne reprezentacje oma-
wianych relacji sg przede wszystkim opowiesciami uznawanymi za prawdziwe
wowecezas, kiedy majg wybitne wartosci retoryczne i sile przekonywania. Mozna
przyjac, ze sa prawdziwe, poniewaz sg pickne i wptywowe. Ich dziatanie uzalez-
nione jest od funkcjonowania zwolennikow, ktorzy wykorzystuja takie narracje do
budowy tozsamosci indywidualnej czy zbiorowej. Zawarta w nich niepewna czy
niejasna wiedza moze stac si¢ pozyteczna, kiedy potraktowana bedzie jako formu-
fa wiary. W takim przejsciu od trafnego spostrzezenia do propagowania go jako
niepodwazalnej prawdy decydujaca role odgrywa uruchomienie przymusu wobec
samego siebie badz zinstytucjonalizowanej przemocy w przypadku spotecznosci.

Dodatkowym problemem jest zagadnienie relacji miedzy teoriami funkcjo-
nujacymi w srodowisku wytwarzania konkretnego dzieta sztuki a zrealizowanym
obiektem. W ikonologii Erwina Panofsky’ego probowano wykazac, ze idee to-
warzyszace dzielu sg istotowo identyczne z jego wewnetrznymi tresciami. Nawet
wowczas, kiedy takg tozsamo$¢ zakwestionowano, zwracajac uwage, ze dzieta
raczej interpretuja tresci, ktorymi sg inspirowane, niz sg ich prosta reprezentacja,
lub ze tworza wlasne przekazy, niezalezne od swego oficjalnego tematu, nie prze-
stawato wzbudza¢ zainteresowania uwiktanie dzieta w sprawy intelektu. W niniej-
szej pracy posuni¢to si¢ dalej, probujac przedstawi¢ argumenty na rzecz tezy, iz
dzieto moze tworzy¢ filozofig, ktora dopiero wtornie moze by¢ z niego wydoby-
wana i werbalizowana.

Parc de La Villette zostal w zaprezentowanych rozwazaniach zinterpretowany
jako miejsce wyksztalcania si¢ inwencji, dla zaistnienia wymagajacej ustanawiania
poczatku. Zwykle nie przyjmowano do wiadomosci, ze poczatek taki moze by¢
jedynie wymyslany, duzo chetniej uznajac go za rzeczywisty i bedacy wyrazem
woli bytu transcendentnego. Charakterystyczne dla wspotczesnego mys$lenia od-
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rzucanie lokacji poczatku w bycie boskim nie daje jednak catkowicie zadowalaja-
cych rezultatow. Chociaz zadne dane empiryczne nie moga tego potwierdzié, a wy-
obrazenia kosmologéw poszty w innym kierunku, to Bég wciaz nawiedza mysl
ludzka, tyle Ze zjawia si¢ tam na nowe sposoby, wymagajace nowej nomenklatury.
Boskos¢ poczatku jako zrodta wszystkich rzeczy powraca w tezach gloszacych, iz
brak poczatku tez jest zroédlem, chociaz zrodlem wykazujacym cechy, o ktérych
mowa w teologiach negatywnych czy apofatycznych. Poglebiony brak poczatku
to nico$¢, ktora zaskakuje ztozono$cig swej struktury i sitami w niej zawartymi.
Oparcie poczatku na nico$ci ma konsekwencje dla koncepcji politycznych, arty-
stycznych i moralnych. Nie sg to konsekwencje znoszace wszystkie dotychczas
zaistniate, lecz otwierajace spetryfikowane porzadki na nowe mozliwosci. Odrzu-
cenie transcendentnego Boga jako wyznacznika zachowan moralnych nie prowadzi
do spotecznej katastrofy, lecz bardzo czgsto przyczynia si¢ do jego rekonstrukcji
w poczuciu indywidualnego obowigzku moralnego, ktorego sita jest wstanie wpro-
wadzi¢ kategoryczny porzadek w zachowanie jednostki i sktoni¢ ja do przymu-
szania otoczenia do przestrzegania norm wysuwanych wczesniej przez systemy
religijne. Zdaniem Hegla, unicestwiony Bog transcendentny odradza si¢ w czystym
intelekcie, a poglad 6w zachgca do snucia rozwazan na temat innych jeszcze miejsc
objawiania si¢ sit poczatku. Jezeli jest konieczne, by byly one zwigzane zokreslong
lokacja, to da si¢ wykaza¢, ze rowniez Parc de La Villette, dzigki nadanym mu spe-
cyficznym cechom, jest obszarem zapoczatkowywania nowej wspodlnoty ijej etyki.

Bodg nie musi by¢ taczony z pojeciem dobra, moze zosta¢ potraktowany jako
sifa obojetna moralnie. Problem zawiera si¢ w okoliczno$ci, ze ujawnienia takiej si-
ly kwalifikowane sa z pozycji pozytku uzyskiwanego przez obserwatora. Uprze-
strzennienia zrodlowej sily ulegajg wowczas hierarchizacji wedtug zawartego
w nich dobra. Bég ujawniony, nawet jako chdra czy nicos¢, by staé si¢ pozadanym
badz niezbednym, musi by¢ narzedziem sprawiedliwosci. Trudno w tej sprawie
orzec, czy to sily absolutnej pustki dostosowuja si¢ do ludzkich potrzeb, czy tez
czerpane sg z niej tylko te aspekty, ktore majg szansg przynie$¢ pozytek, niemnie;j
w pasmie przejawiajacej si¢ koniecznosci separowane sa watki, jakie dajg si¢ opi-
sa¢ jako dobre i prawe. Funkcjonowanie chory przybliza ja do potencjatu deskryp-
cji bardziej niz ona sama w swych wartosciach istotowych. Chéra moze pozostaé
niewystawialna, ale jej przejawy zawierajg si¢ tez w przymusie mowienia. Sprawy,
o ktorych nie sposdb powiedzie¢ nic pewnego i o ktdrych nigdy nic pewnego nie
powiedziano, szczegdlnie sktaniajg do méwienia i nierzadko wypowiadania si¢
w tonie odkrycia ostatecznej prawdy. Kazdy powazny wysitek mysli oparty na ne-
gacji tego, co wmysli zastane i tradycyjne, przechodzi rozne etapy rewolucyjnosci,
ale niezmiennie konczy si¢ fazg apokaliptycznych proroctw, mesjanizmow, zarli-
wego poczucia dotarcia do celu i odkrycia nowej sprawiedliwos$ci. Logicznie rzecz
ujmujac: najglebszy sceptycyzm musi zakwestionowac sam siebie, ateizm za§ musi
uzna¢ dominacj¢ czegos$, w co mozna tylko uwierzy¢, a czego nie sposdb dowiese.
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Przedstawione we wczesniejszych rozdziatach zarys dziejow i analiza Parku
de La Villette rozpoczete zostaly od zaprezentowania historycznych okolicznosci
zaplanowania tego zatozenia urbanistycznego. Projekt, autorstwa Bernarda Tschu-
miego, wygrat w konkursie ogloszonym w marcu 1982 i zostat zrealizowany dzig-
ki atmosferze politycznej, jaka towarzyszyta zwycigstwu lewicowego kandydata
w wyborach prezydenckich we Francji w roku 1981. Korekta programu politycz-
nego Frangois Mitteranda i zastapienie radykalnych reform ekonomicznych budo-
waniem prestizowych obiektow architektonicznych i tworzeniem w stolicy Francji
nowych zatozen urbanistycznych daty Tschumiemu unikatowa szanse¢ na urzeczy-
wistnienie pomystow, ktore polemizowaty z tradycyjnymi formami zycia spotecz-
nego, kwestionowaly podstawowe zasady architektury i wlaczaty dzieto sztuki
budowania w obreb filozoficznych sporow wokoét zagadnien metafizyki. Projekt
Parku de La Villette, stworzony pod wptywem politycznych do$wiadczen archi-
tekta i powigzany z koncepcjami filozoficznymi francuskich poststrukturalistow,
W sposob bardziej zaawansowany niz tradycyjne instytucje polityczne stat si¢ czyn-
nikiem refleksji nad rozwojem demokracji i nowymi formami zycia spotecznego.

Zatozenia teoretyczne Tschumiego sformutowane podczas projektowania
Parku de La Villette wydobywaty zagadnienia konfliktowosci gtéwnych sktadni-
kow projektu i sugerowaly, iz nasilanie si¢ réznic jest analogiczne do wykreowa-
nego przez Jacques’a Derride pojecia différance. Zwykty proces projektowania
uwzglednia reprezentowanie juz istniejgcych tresci. Tschumi zastapit takg metode
tworzeniem sytuacji, w jakiej tresci dopiero mogly si¢ zjawia¢. Nowe procedury
zaktadaly, ze park ma by¢ raczej miejscem generowania nowych sens6w niz da-
wania wyrazu ideom juz znanym. W ten sposéb otwierat si¢ na demokracje, ktéra
przekraczajac obecne o niej wyobrazenia, moze zaistnie¢ w przysztosci i zagrozi¢
temu, co dotychczas tworzyto fundament wspolnoty. Takie otwarcie wychodzito
poza granice politycznosci i przez naruszenie znanych zasad architektury stawato
si¢ cze$cig naruszen calej metafizyki. Wykreowane przez Tschumiego ,,miejsce”
przestato by¢ jedynie fragmentem miasta i natozylo si¢ na pytania o sama kon-
cepcje miejsca i poczatku. Nieprzypadkowo zatem ztaczyto si¢ z koncepcja chory
jako najbardziej pierwotnej przestrzeni znanej w filozofii Zachodu. Takie ztgcze-
nie przyniosto dalekosi¢zne konsekwencje, poniewaz prepierwotna pustka wpisana
w miasto dziala nie tylko jako zaczyn aktywnosci politycznej, lecz takze jako po-
czatek mysli o poczatku inaturze pustki. Nieuchronnie doprowadzito to do pytania:
czy pustka jest neutralna i ateologiczna, czy przeciwnie: aktywna i rodzaca nowe
imiona boskie? Uczestnicy procesu projektowania najpierw byli wstrzemig¢zliwi
wobec rozwijania takich zagadnien, jednak z biegiem czasu zostali do tego skto-
nieni przez samg logike problemu. Pytania o warto$¢ teologiczna pustki postawio-
no wprawdzie dopiero u schytku dyskusji nad parkiem, ale staty si¢ one nicodtacz-
ng czescig aktywnosci wywotanej przez owo dzieto. W ten sposob objawito ono
swoj charakter obszaru dziania si¢ mys$lenia, rowniez o kwestiach ultima ratio.
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Wydarzanie si¢ myslenia stanowi przejaw pewnego ,,si¢” czy tez ,,il y a”
w rozumieniu Emmanuela Levinasa. Takie przechodzenie od nicosci do obecno-
$ci jest rozpoczynaniem bycia poprzez artykulacje, ktéora moze by¢ opisana jako
uprzestrzennianie (espacement). Problem ten stat si¢ czes$cig rozwazan Derridy
w eseju zamieszczonym w 1986 roku w publikacji Tschumiego obejmujacej seri¢
grafik i grupe tekstow komentujacych zatozenia teoretyczne Parku de La Villette.
Derrida powigzat w nim znaczeniowe pustki reprezentowane w parku przez usy-
tuowane w nim pawilony (folies) z taka forma przestrzennosci, jaka umozliwia
ujawnienie si¢ myslenia. Wprowadzit ponadto pojecie maintenant, ktore miato na
celu wykazanie, ze polemiczne sktonnosci architekta pozostaja w skrywanej przez
niego rownowadze z inklinacjami do afirmacji najstarszych zasad architektury.
Maintenant jest wzbudzeniem i utrwaleniem terazniejszosci, jako drugiego, obok
przestrzennosci, fragmentu pamigci. Podtrzymanie czasu w tej jego podstawowe;j
formie stalo si¢ tez wskazowka dla afirmacji zadania podtrzymywania pierwotno-
sci w architekturze. W opinii Derridy architektura uruchamia pamig¢, ale winna ja
tez ugruntowywac, zwlaszcza jednak podtrzymywac samo uruchamianie. Poglad
o koniecznos$ci powrotu architektury do jej arché oparty jest na przekonaniu, ze
taki nawracajacy, palintropiczny ruch odnawia glebsze sity tkwigce we wszelkiej
pierwotnosci.

W historii filozofii najbardziej znang figurg Zrédlowej pierwotnosci jest opi-
sana przez Platona chora. Prowadzone w konteks$cie projektowania parku rozwa-
zania nad nig pojawity si¢ juz we wrzesniu 1985, kiedy Peterowi Eisenmanowi,
ktory mial uczestniczy¢ w planowaniu zalozenia, udato si¢ sktoni¢ Derrid¢ do
odbycia kilku spotkan dyskusyjnych. Jak zostato opisane w niniejszej ksigzce,
Derrida juz podczas pierwszego spotkania wprowadzit do rozmowy zagadnienie
chory. Ztaczenie — w trakcie debaty — problemow architektury i filozofii byto
mozliwe dzieki temu, iz Eisenman przedtem wielokrotnie wystgpowat jako ar-
chitekt krytykujacy przyttoczenie sztuki budowania materialnos$cig jej wytworow
i optowat, podobnie jak Tschumi, za wzmocnieniem jej aspektow teoretycznych.

Analogiczng role w gronie uczestnikow dyskusji odegrat Jeffrey Kipnis, ktory
jako podsumowanie dyskusji przedstawit esej The law of ana-. On choral works'.
Postepujac za esejem Derridy Khora (1987), wyeksponowat aspekt pierwotnosci
chory 1 rozwingt teze, iz wyprzedza ona kazdy poczatek, jest zatem wczesniej
niz jakikolwiek byt czy istnienie. Taki poglad nie byt oryginalny i nie mozna go
przypisa¢ wytacznie koncepcjom Derridy, wyptywa on bowiem z doktadnej lek-
tury Zimajosa Platona. W konsekwencji tej dyskusji jej kontynuatorzy (zwtaszcza
Brigitte Weltman-Aron) postawili tezg, ze park moze by¢ uznany za ,.choryczny”,
poniewaz zostat zamierzony jako rodzaj miejskiej pustki, ktorej celem byto stwo-

' J. Kipnis, The law of ana-. On choral works, [w:] Peter Eisenman — Recente projecten / Recent
Projects, ed. A. Graafland, Nijmegen 1989. Zob. tez idem, Twisting the Separatrix, ,,Assemblage”
1991, nr 14; ta wersja tekstu Kipnisa zostata nastgpnie przedrukowana w: Chora L Works: Jacques
Derrida and Peter Eisenman, ed. idem, T. Leeser, New York 1997.
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rzenie warunkow inicjujacych nowe formy egzystencji spotecznej. Takie zatoze-
nie teoretyczne jest nietypowe dla architektury i wymagato przestawienia wielu
etapow drogi do wniosku, iz park uwzniosla sity tkwigce w mysleniu o pustce
i 0 poczatku. Dla wszystkich przestanek tej tezy punktem wyjscia byty odnoszace
si¢ do chory fragmenty platonskiego dialogu Timajos.

Zostalo juz wspomniane, ze dialog 6w od antyku do renesansu byt najczesciej
komentowanym dzietem Platona. Dziato si¢ tak ze wzgledu na zawartag w nim te-
matyke stworzenia §wiata. Obecnie powrocono do niego za sprawg problematyki
chory, ktéra wzbudzita fascynacj¢ wsrdd filozofow, badaczy retoryki, religii, femi-
nizmu, ale takze architektow. Prace odnoszace si¢ do chdry mialy rowniez wpltyw
na rozwoj interpretacji Parku de La Villette, a wyroznity si¢ wérdd nich tematy do-
tyczace zrodet aktywnego wptywu dzieta na jego uzytkownikow, sposobdw, w jaki
park taki wptyw uzyskuje, ponadto jego politycznych i moralnych celow, ale row-
niez powodow, dla ktorych te cele uzyskuja wyjatkowe uwznios$lenie. Przyczyne
nadzwyczajnej wzniostosci niektorych cech §wiata realnego tradycyjnie upatry-
wano w Bogu, niemniej w XX wieku pod wplywem idei Mircei Eliadego cze¢sciej
moéwiono o ich sakralnosci, obecnie za$ wypada okresla¢ charakter takich wartosci
jako ,,choryczny”. W zwigzku ze zmiang terminologii narodzito si¢ pytanie o r6z-
nice migdzy tymi okresleniami, poniewaz chrzescijanska teologia ktadta nacisk na
osobowy charakter boskosci, ktory w koncepcji sacrum czy chory zostal zanego-
wany i zneutralizowany moralnie. Takie negacje uleglty podwazeniu i po dyskusji,
ktéra dotyczyla tego zagadnienia, nalezy uznaé, ze nawet ,,Czysta Aktywno$c¢”,
przejawiajac sie¢ w §wiecie rzeczywistym, jest nacechowana pozytywnie i powigza-
na z problemami etycznymi ludzi. Chociaz z oczywistych wzgledow aktywno$¢ nie
powinna by¢ apriorycznie uznawana za przejaw dobra, to taki poglad w odniesieniu
do Czystej, zrodlowej Aktywnosci moze by¢ poprawnie uzasadniony. Poniewaz
wszelka aktywno$¢ oceniana bywa moralnie przez ludziize wzgleduna ich potrze-
by, to w konsekwencji wigze si¢ przede wszystkim zzachowaniami 0séb i przyjmu-
je wartosci osobowe. To wigc, co w filozofii uchodzi za Czysta Aktywnos¢, jest wy-
preparowang do wartosci istotowych aktualng problematyka moralng i polityczna.

Wspolczesne rozwazania nad chorg rozpoczynano niekiedy, jak w przypadku
Johna Sallisa, od przypomnienia poczatkow uzycia tego stowa w kulturze an-
tycznej. W najdawniejszych zastosowaniach w jezyku greckim, jak chociazby
w XVIII ksigdze //iady Homera, wyraz 6w oznaczat zar6wno ‘taniec’, jak i ‘miej-
sce do tanca’. Przy tej okazji mozna spostrzec, ze nie jest mozliwe do ustalenia,
ktore z tych zjawisk miato pierwszenstwo przy tworzeniu nazwy. Nie sposob jed-
nak zaprzeczy¢, ze leksem dotyczyt specyficznego ruchu, jakby okreznego i po-
wracajacego do niedajacego si¢ zdefiniowa¢ poczatku. Na cykliczny charakter
tego ruchu zwrdcit uwage juz Platon, a wspodtczesnie okreslono go jako palintro-
piczny (Maria Margaroni). Mimo nabierania przez stowo ,,chora” coraz bardziej
ogolnych znaczen zachowalo ono zwigzek z tancem ludzi na klepisku, tancem
pszczot (choros meliton) czy tancem gwiazd (choros astron). W Timajosie jest
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chora przestrzenig wypetiona ruchem dajagcym skutek analogiczny do potrza-
sania sitem do plewienia ziarna: oddziela elementy podobne od niepodobnych.
Zestawienie Parku de La Villette i chéry juz na tym etapie sktania do sugestii, ze
park zostal przez architekta potraktowany jako miejsce dynamicznych zmian pro-
wadzacych do ustanowienia nowych rozwigzan spotecznych. Architekt w swych
wypowiedziach potwierdzil, iz park mial by¢ przestrzenia nowej polityki i etyki.

Do upowszechniania przekonania, ze dzieta sztuki moga odgrywac role jako
czynniki rewolucji politycznej, przyczynita si¢ ksigzka Julii Kristevej La Révo-
lution du langage poétique. W tym dziele autorka postawita teze, ze chora jest
pewnego rodzaju przestrzenia, ktorej charakter wptywa destrukcyjnie na proby
zamkniecia gier jezykowych. Chora daje poczatek stowom, ale jednoczes$nie
przez pozostawienie w nich §ladu poczatku zmusza do odnawiania ich znaczen.
Tak rozumiana, okazuje si¢ nieusuwalnym poczatkiem, do ktérego nieustannie
trzeba powracac. Przejawy dziatania chdry Kristeva odnalazta w awangardowe;j
poezji francuskiej — przypisata jej role posrednika miedzy krytyka metafizyki
a dazeniami do zmian spotecznych. Chora, naruszajac jezyk, wprowadza do niego
pewne pustki, jakby $lady otchtani, kierujace Swiadomos¢ ku zrozumieniu ko-
niecznosci zmian politycznych. Parc de La Villette miat realizowac podobne cele
W przestrzeni miasta.

Tschumi w swoich esejach rozwazat problemy wytwarzania przestrzeni dajg-
cych poczatek radykalnej demokracji. Proponowane rebelianckie przestrzenie win-
ny mie¢ cechy pustki, w ktorej opozycyjne sity wystepowatyby jako formy Czystej
Aktywnosci. Srodkiem do osiagniecia tego celu byto skupianie sprzecznosci i ich
uwidacznianie. Parc de La Villette mial gromadzi¢ réznice jako nieuzgadnialne,
a jednoczes$nie przez ich ukazanie miat uruchomi¢ swiadomos¢ §wiata spotecznego
jako konglomeratu roznic. Nasycenie przestrzeni parku warto$ciami wywrotowymi
wynika z thumionego — w $wiadomosci — charakteru tej przestrzeni, jak rowniez
ze zbyt stabo dotad uwzglednianego zréznicowania spotecznego.

Glowne sprzecznosci zawarte w przestrzeni dotycza podziatu, jaki istnieje
migdzy jej ujeciem jako problemu mentalnego i zmystowego. Park stanowit roz-
my$lne tworzenie miejsca przekraczajacego taki podziat i kreujacego odrebna prze-
strzen negocjacji pomig¢dzy teoriami architektury a jej praktycznymi zastosowa-
niami. Przeznaczeniem parku bylo stanie si¢ miejscem przysztych wydarzen, ktore
nie skrywalyby swego konfliktowego charakteru pochodzacego z r6znic cechu-
jacych zarowno przestrzen, jak i spoteczenstwo. Metoda komponowania, zwykle
zmierzajaca do uzyskania harmonijnej cato$ci, zastgpiona zostala przez Tschumie-
go systemem zestawiania elementow niekoherentnych lub wyniklych z wariacji
1 transformacji.

Tschumi w Parku de La Villette nie dazyt do wywierania bezposredniego
wptywu na polityke, lecz raczej czynitl miejsce do myslenia o mozliwos$ciach przy-
sztosci. W wigkszym stopniu wprowadzal w problemy, niz ukazywat ich rozwia-
zania. Do zadan parku nalezalo wprawienie zasad architektury w swoista wibracje
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nastrajajacg uzytkownikdéw do uczestnictwa w nowej wspdlnocie. Taka teza w od-
niesieniu do celow parku ponownie moze by¢ uznana za nietypowa w kontekscie
zwyktych zadan architektury, jednak nietrudno przedstawi¢ dtuzszy szereg prze-
stanek, ktore czynig jg prawdopodobna.

W przekonaniu Tschumiego jako$¢ architektury zalezy od zawartego w niej
czynnika teoretycznego. Taki poglad sktanial do tworzenia obiektu, ktory osiag-
natby widzialno$¢ i zrozumiato$¢ dopiero po dokonaniu jego interpretacji. Na
drodze do wykreowania takiej architektury znalazly si¢ czysto filozoficzne roz-
wazania projektanta nad podstawowym budulcem tej sztuki, jakim jest przestrzen.
W roku 1975 Tschumi napisat esej Question of Space, zawierajac w nim kilkadzie-
sigt pytan o jej natur¢. Sformutowane przez niego pytania mozna uznaé za analo-
giczne do sytuacji w Owczesnej filozofii, w ktorej zwickszyto si¢ zainteresowanie
kwestionowaniem najbardziej oczywistych form pojmowania §wiata 1 kategorii
intelektualnych. Badania przestrzeni sg obszarem wspdlnym dla wielu dziedzin
nauk $cistych, humanistycznych i tworczosci artystycznej, ale ponadto wchodza
takze w relacje z innymi problemami, w tym kwestiami doswiadczenia. Zapropo-
nowane przez Hermanna Minkowskiego pojecie czasoprzestrzeni zwrdcito uwage
na tozsamos¢ czasu i przestrzeni z zachodzacymi wydarzeniami. Prawdopodob-
nie niezaleznie od postulatéw fizykow komentujacych odkrycia Alberta Einsteina
takze w filozofii wzrosta ranga poje¢cia wydarzenia, ktore stato si¢ dominujace
w ostatnim dziele Martina Heideggera, jakim byta praca Przyczynki do filozofii.
Z wydarzania.

Rozwazania Tschumiego nad przestrzenig weszty ponadto w relacj¢ z proble-
mem do$§wiadczenia, wzbudzajacego zainteresowanie grona francuskich filozofow
probujacych przyswoi¢ koncepcje ,,doswiadczenia wewnetrznego” Georges’a Ba-
taille’a. Zaréwno Tschumi, jak 1 Derrida odwotywali si¢ do Bataille’a, poniewaz
jego poglady mogty postuzy¢ nie tylko do zmodyfikowania koncepcji podmiotu,
lecz takze do zmiany w rozumieniu tego, co stanowi obszar architektury. Dyskusja
nad doswiadczeniem doprowadzita do uznania, ze podmiot nie jest suwerenny,
lecz wlasciwie stanowi tylko forme tego, co znajduje si¢ po jego zewngtrznej
stronie. Tego rodzaju spostrzezenia umozliwiaja potraktowanie obszaru Parku
de La Villette jako istniejacego gldwnie wtedy, kiedy jest on intelektualnie orga-
nizowany przez swoich uzytkownikow. Na decydujace cechy tej przestrzeni skta-
daja si¢ jej zatozenia, zgodnie z ktorymi stanowi ona odmiang aktywnej pustki,
sktaniajacej do uzgadniania znig nowych relacji spotecznych. Park nie zmusza do
udzialu w juz istniejacych wspolnotach moralnych czy politycznych, lecz probu-
je wkroczy¢ w niepoznawalng przysztos¢, w ktorej zwigkszony zostanie zakres
swobodnego funkcjonowania jednostek. Watpliwosci wobec zasad dziatania indy-
widualnej jazni oraz odkrycia jej jako catosci ztozonej z niekoherentnych czgsci,
a takze zaleznej od swej glebi petnej nieuporzadkowanych sit, miaty wplyw na
rozumienie architektury jako zestawu sprzecznosci, ktorych zrodtem jest funda-
mentalna pustka wyprzedzajaca pusta przestrzen zjawiskowa. Wykorzystanie owej
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pustki zjawiskowej w architekturze, podobnie jak odrzucenie catosci i jednosci,
miato konkretne przeznaczenie polityczne i z analiz politycznych czerpalo inspira-
cje. W Parku de La Villette doszto do zblizenia metafizyki i polityki, poniewaz fi-
lozofia pustki uzyta zostata do stworzenia nowych warunkow dziatania wspolnoty.
Mozna przy tym postawic tezg, ze zrodlem tej filozofii byto dostrzeganie btedow
istniejacych spoteczenstw, zaleznych od mankamentoéw tradycyjnej metafizyki.
,Luprzestrzennienie” (,,espacement”) zaliczato si¢ do kluczowych termindéw
filozofii Derridy, faczac si¢ z pojeciami rézni (différance) i chory. Badanie natury
przestrzeni, w tym zwlaszcza jej przechodzenia od poziomu czystej mozliwosci
do zjawiska zmystowego, przyczynia si¢ takze do zrozumienia, w jaki sposob
odpowiednio uksztattowana przestrzen moze wywiera¢ wptyw na jej odbiorcow.
Wyjasnienie tego zagadnienia opiera si¢ na zatozeniu Tschumiego, iz przestrzen
Parku de La Villette zaprzecza podejsciom scalajacym, a w zamian eksponuje
sprzecznosci, niemniej czyni to, taczac nieprzystajace wiasciwosci w dzieto. Spe-
cyfika takiego scalenia zblizona jest do wymyslenia frazy muzycznej, bedacej
komunikatem ideowym: moralnym i politycznym. Taka teza moze budzi¢ wat-
pliwosci, jezeli jednak zarowno zatozenia wyraznie przyjete, jak i te, ktore sa
wydedukowane z dzieta, pozwalaja na ich uporzadkowang logicznie prezentacje,
to w ograniczonym zakresie wolno uzna¢, ze uzyskano w tym dziele potaczenie
miedzy okreslong filozofig przestrzeni a jej zastosowaniem praktycznym.
Derrida zagadnienie przestrzenno$ci powiazat z problemem wyobrazni trans-
cendentalnej podjetym w filozofii Immanuela Kanta. W pierwszej wersji Kry-
tyki czystego rozumu Kant zalozyl, ze czysta wyobraznia wyprzedza zjawienie
si¢ czasu i przestrzeni, nawet w ich postaciach transcendentalnych. Wyobraznia
w takiej sytuacji moze zosta¢ opisana jako czynnik uruchamiajacy czas i prze-
strzen, co wskazuje na funkcje, jaka w owym procesie odgrywa ruch. Sktania to
do uznania, ze ultrapierwotnym zrédlem czystych form zmystowych naoczno-
$ci jest ruch, ktory we wczesnej greckiej filozofii utozsamiony zostal z proznia
i jej brakiem oporu wobec zjawisk w niej zachodzacych (Jean Bollock, Louise
Burchill). Filozofia Derridy, poszukujaca pewnego supertranscendentalnego zrodta
czasu i przestrzeni, wskazywala na rézni¢ (différance), ktora — jak proznia czy
chora — nie ma cech substancjalnych ani nawet jakichkolwiek innych form bycia.
Stanowi podstawowg przyczyng zaktdcenia bezruchu i wprowadzenia aktywnosci
w nieruchomy czas i przestrzen, dzialanie r6zni moze zatem zosta¢ opisane jako
uprzestrzennienie (espacement). Odkrycia Derridy w tym wzgledzie przywotuja
poglady Georga Friedricha Hegla, ktory badajac terazniejszosc, zwrocit uwage, ze
jest ona przede wszystkim stosunkiem roznicujacym (differente Beziehung). Ten
rodzaj relacji, bedac pozornie neutralnym, wptywa z nadnaturalng sita na teraz-
niejszo$¢ i czyni j3 nietozsamg z sama sobg. Differente Beziehung musi podobnie
wplywaé na pierwotng przestrzen, negujac jej wyjsciowy charakter przez mno-
zenie w niej podziatow i rozszerzanie jej granic. Réznia (différance) dziala przez
ujawnienie sprzecznosci wszedzie, gdzie wystepuje pozorne niezréznicowanie.
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Tschumi, komponujac Parc de La Villette jako odmiane pustki i zestaw nieprzysta-
jacych warstw, postapit zgodnie z regutami différance czy chory: uczynit pustke
widzialng wraz z jej nasyceniem sprzecznosciami.

Jezeli mozna uzna¢ przestrzen za wynik dzialania r6znicy, to dziatanie takie
obdarzone jest swoista regularnoscia, majacag wptyw na postgpowanie jej obserwa-
torow. Roznice czy sprzecznosci wpadaja w pewien rytm, ktory wolno postrzegac
jako przejaw transcendentnego porzadku. Problem polega na tym, ze to, co moze
by¢ traktowane zrddto takiego porzadku, zatem logos czy Bog, zrodlowo jest po
czesci beztadem i bledem. Zgodnie z opisami zawartymi w Timajosie $wiat stano-
wi zlaczenie sit pracych do porzadku z sitami btadzacej koniecznosci, ktora wy-
brzmiewa w kazdym tadzie i zmusza do powrotu do beztadu. Derrida zaprzeczat
mozliwosci rozumienia différance jako wartos$ci teologicznej, nawet gdyby miata
to by¢ teologia negatywna czy apofatyczna, ale zadne kategoryczne zaprzecze-
nie nie moze by¢ doskonate. Przyjecie zatozenia, ze différance czy chora nie sa
obdarzone zadnymi wlasnosciami substancjalnymi, nie posiada mocy, by zaprze-
czy¢ ich aktywnosci, zatem przejawianiu pewnej sity. Filozofia juz od czaséw
Demokryta zwielokrotniata nazwy takiej sity i omawiata petng sprzecznosci r6z-
norodnos¢ jej przejawow, nigdy nie zapominajgc tez o koniecznosci wycofania si¢
rozumu z szansy na podanie jej poprawnej charakterystyki (Wojciech Wrotkow-
ski). Takie wycofanie wolno zinterpretowa¢ jako wyraz szacunku, a w pewnych
sytuacjach takze kultu owej sity wyprzedzajacej rozumnos$¢. Parc de La Villette,
bedacy artystyczna dywagacja na temat sprzecznosci i sit bedacych ich zrodtami,
moze by¢ uznany za miejsce ich uwznio$lenia, zatem za odmiane $§wiatyni tego,
co rozni si¢ od porzadku i nieporzadku.

Przyjecie zatozenia, ze Parc de La Villette nasladuje zasady funkcjonowa-
nia chory, sktania do zwrocenia uwagi na cechy, jakie laczono z tym pojeciem
w filozofii XX 1 XXI wieku. Dotychczasowe analizy dotyczyly dziet Kristeve;j
i Derridy, jednak chdra byta problemem takze w filozofii Alfreda Northa White-
heada w latach dwudziestych i trzydziestych XX wieku, a z kolei pod wptywem
pracy Derridy zaczeto nad nig dyskutowac grono teologéw (m.in. John Caputo,
Richard Kearney, John Manoussakis i Jean-Luc Marion). Dyskusja owa rozwin¢ta
sie¢ w trzech gtownych nurtach: uwzglednienia wspotczesnych odkry¢ naukowych
w rozumieniu chory (Whitehead, Bogdan Ogrodnik), jej interpretacji jako ultra-
transcendentalnego pojecia, ktore bratoby pod uwage krytyke filozofii obecnosci
(Derrida), oraz badania podobienistw i réznic migdzy chdrg a Bogiem (wspomnia-
ni wezesniej teolodzy). Wszystkie te nurty przenikalo pytanie o poczatek bycia,
bytu, Boga czy myslenia. Zroédtem owych refleksji byt aktualny kryzys metafizyki
i rownolegly do niego kryzys obowiazujacych dotad zasad politycznych. Klimat
negacji dawnych poje¢ sprzyjat odwotywaniu sie¢ w dyskusji do tez teologii ne-
gatywnej czy apofatycznej. W prowadzonych badaniach filozoficznych doszto do
sytuacji, iz w pojeciach tworzonych z zamiarem przekroczenia tradycyjnej meta-
fizyki i deklarowanych jako ateistyczne (jak différance czy chora) zaczgto odkry-
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waé watki myslenia o Bogu charakterystyczne chociazby dla teologii Eckharta.
Takie zjawisko bylo znane w filozofii, z jednej bowiem strony, koncepcja Boga
od czasow Demokryta zaktadala jego funkcjonowanie pod wieloma imionami,
z drugiej natomiast, wszelkie nowe pojecia metafizyczne, jak Wille Arthura Scho-
penhauera, élan vital Henri Bergsona czy das Sein Heideggera, w ukryty sposob
dziedziczyty refleksj¢ o §wietym czynniku tkwigcym w zasadach §wiata. Wszelkie
definicje takiego czynnika sity, mimo swej ogolnos$ci, mialy konsekwencje dla
moralnosci i polityki, chociaz moze tylko byly z tych dziedzin wywodzone.

Tschumi w swych esejach dotyczacych Parku de La Villette i innych pra-
cach teoretycznych uzywat bardzo licznych negacji odnoszacych si¢ do tradycyj-
nych zasad architektury. Deklarowat m.in. sprzeciw wobec wyprowadzania dzieta
z ogolnie akceptowanych tresci (Non-Sense/No-Meaning), wykorzystanie pustki
(,,Les cases sont vides™), a ponadto kwestionowal pojecia jednosci czy catosci oraz
poczatku i konca. Charakterystyczne byty tez w stownictwie projektanta terminy
z przedrostkami przeczacymi: ,,dysrupcja”, ,,dysocjacja”, ,,dysfunkcja”, ,,dysper-
sja”. Wszystkie takie wyrazenia moga by¢ zestawione z podobnym systemem za-
przeczen charakterystycznym dla teologii negatywnej, stanowig bowiem element
wcigz odnawianej tradycji sprzeciwu wobec metafizyki ignorujacej sprzecznos$ci.
Filozofia dekonstrukcji, w ktorg wpisywal swoje teorie Tschumi, miata u poczat-
koéw prace Derridy dotyczaca btedéw w poznym dziele Edmunda Husserla, ale
w miar¢ rozwoju podjeta analize takze wielu fundamentalnych poje¢ metafizycz-
nych, w tym zwtaszcza pojecia poczatku. W przypadku takiej krytyki nieuchron-
nie doszto do powtdrzenia inspirujgcych pomystéw zaczerpnietych od filozofow
apofatycznych, ktorych poglady uznano za odmiang dekonstrukcji avant la lettre
(Caputo).

Kontynuowanie pytan o cechy przypisywane chorze przez filozoféow i teo-
logow umozliwia wyodrebnienie wsrod nich takich, ktore mogg wptywaé na
ksztaltowanie si¢ pogladow etycznych i politycznych. Poszukiwania tego rodzaju
powigzane zostalty z pogladem zaktadajacym, ze zbiezne z nimi wartosci etycz-
ne propagowane w Parku de La Villette zostaly tam poddane uwznio$leniu czy
wrecz sakralizacji. Potaczenie pewnych tresci filozofii dekonstrukeji z kategoria
swieto$ci nastgpito po tym, kiedy Derrida podjat dyskusje na temat wspolczes-
nej pozycji religii i intuicje dotyczace chory przedstawit jezykiem bliskim pro-
roctwom. W swej pracy Wiara i wiedza zrelacjonowal przebieg rozwoju mysli
etycznej oparty na oczyszczaniu jej wartosci z ich uzaleznienia od dogmatycz-
nych i zinstytucjonalizowanych koncepcji bostwa. Takie dgzenia przypisat filozo-
fii Kanta, ale interpretujac podang przez Derridg historig, nalezy zwroci¢ uwage,
ze Kantowskie oderwanie moralnosci od religii byto fundacja nowej religii i proba
stworzenia moralnosci zaleznej od racjonalnej refleks;ji, ktorej zatozen nie mozna
w pelni racjonalnie uzasadni¢. W zachowaniach ludzkich daje si¢ odnotowac pe-
wien czynnik wewnetrznego przymusu (kategorischer Imperativ) funkcjonujacy
przy dokonywaniu wyborow, ktory nie znajduje oczywistego wyjasnienia. W za-
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rysowanej przez Derridg historii wiar religijnych i filozoficznych przypomniano,
ze podobny czynnik przymusu Hegel odnalazt w ludzkim intelekcie. W opinii nie-
mieckiego filozofa czynnik ten przekracza cztowieczg zdolno$¢ do samodzielnego
kierowania wtasnym losem i jest przejawem rozumu absolutnego, zatem przykta-
dem dzialania Boga ujg¢tego przez ateistyczne koncepcje filozoficzne. Zdaniem
Derridy, Heidegger ulegt podobnej wierze w filozoficznie rozumiana $wigtosc,
ktora przejawia si¢ w aktach otwarto$ci na przejawy czystego Bycia (das Sein).
Wystepowanie das Sein w postaci ,,nieskrytosci’ (Offenbarkeit) to wedtug Derridy
nowa forma objawienia (Offenbarung). Problemem dostrzezonym w fenomenie
bezposredniego ujawniania si¢ das Sein byt brak jego jakosci moralnych. Der-
rida, opisujac zachowania différance, chory czy espacement, poczatkowo takze
uwazat, ze sg one obojetne moralnie, ale dalsza dyskusja przyniosta przekonania,
ze neutralno$¢ nie moze funkcjonowac bez swego przeciwienstwa w aktywnosci.
Ponadto nawet jezeli przyjac, ze zrodtowo chora jest neutralna, to juz jej przeja-
wy muszg by¢ oceniane wedlug moralnych potrzeb jednostek czy spoteczenstw.

Pobiezne analizy systemow metafizycznych i religijnych wykazujg zwykle
ich trwato$¢ i niezmienno$¢, podczas gdy przy doktadniejszym poznaniu jawia si¢
one jako zmienne i nasycone sprzecznosciami. Zwtaszcza teorie religijne skrywaja
sprzecznos¢ dotyczaca twierdzenia o posiadaniu waznej wiedzy o bostwie, ktore
z samego zatozenia musi przekracza¢ mozliwosci poznawcze cztowieka. Pewne
ztagodzenie tej sprzecznosci przynosity dziela teologow akcentujacych istotnos¢
negacji cech potocznie przypisywanych bostwu lub omawiajacych niedoskona-
fosci myslenia o Bogu. Teologie negatywne i apofatyczne odegraty pewna role
takze w krytyce metafizyki, ktéra podjeli Heidegger i Derrida. Z krytyki trady-
cyjnych poje¢ religijnych i filozoficznych wytania si¢ pewien nowy system, ktory
wprowadza pojecia oczyszczone z dawniejszej metaforyki i oderwane od starych
form kultu. Z uplywem czasu réwniez takie ultratranscendentalne pojecia obra-
staja mistycyzujaca aurg stow, znajdujg wyznawcow i poddawane sg publiczne-
mu uwznio$laniu. Wiek XX od swych poczatkow przyniost dtugi szereg quasi-
-religijnych poje¢, jak sacrum, élan vital, Bycie (das Sein) czy transcendencja.
Réwnolegle probowano zbudowacé cate systemy religijne oparte na uniwersaliza-
cji wiedzy o religiach, czego przyktadem moze by¢ antropozofia Rudolfa Steinera.
Czgscig nowych trendow metafizycznych i ich religijnych konsekwencji staly si¢
tez koncepcje chory, différance, tout autre oraz impossible.

Roéznica pomigdzy charakterystykami mocy w obrebie nowych koncepcji me-
tafizycznych wynikata z zawartych w nich dazen do oderwana ich od uje¢ an-
tropomorficznych. W wyrazny sposob tendencja taka wystapita w dokonywanych
przez Barucha Spinozg opisach substancji oraz w koncepcji ducha absolutnego
w filozofii Hegla. Réwniez w panteizmie Bog rozproszony byt w calym bycie
1 immanentny, nie za$§ transcendentny. Wzbudza zastanowienie, ze mysliciele
i badacze ateistyczni (jak Hegel czy Eliade), taczacy bosko$¢ z bytem, wyod-
rgbniali w nim element czynny, naruszajac przy tym logike pelnej immanencji
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i doskonatego rozpuszczenia si¢ boskosci w §wiecie. Der absolute Geist Hegla
i sacrum Eliadego utracity zatem cechy osobowe, lecz zachowaly cechy bytu
transcendentnego lub r6znego od bytu zwyktej materii. Koncepcje te powtarzaja
hierarchi¢ bytow opisang w dzietach Plotyna. ,,Element czynny” nie przestat by¢
tez wigzany z bytem, a zwigzek 0w oslabieniu ulegl dopiero w filozofii Heideg-
gera, podnoszacej range Bycia (das Sein) ponad byt (das Seiende). Wyodrebniajac
w Byciu jego brak gruntu (der Abgrund), co mogto zajs¢ dzigki wplywom filo-
zofii Eckharta, Heidegger otworzyl mozliwo$¢ kwestionowania bycia i zwrocenia
uwagi ku niebyciu. Bog objawiony przynalezat do bytu (esse), w obrebie Bycia
byl za$ raczej dopiero mozliwy (posse, prosopon — Kearney, Brian Treanor),
a w nastgpnym kroku stat si¢ ,,niemozliwy” (impossible — Derrida). Kategoria
Niemozliwo$ci spetnia wazng role¢ w analizach niebycia i przynaleznych mu cech.
Niebycie opisywane jest takze w omowieniach chory, ktora w filozofii stanowita
najwczesniejszy przejaw myslenia o prepierwotnej otchtani, dziedziczac zarazem
deskrypcje pierwotnosci zawarte w starozytnych mitach wschodniego pochodzenia.
Przyczyny zainteresowania chorg tkwig w logice rozwoju badan nad metafi-
zyka, lecz kryzys dawnej metafizyki moze mie¢ tez zrodta w zmianach spotecz-
nych. Krazenie miedzy polityka a metafizyka jest statym zjawiskiem w dziejach
mysli, a wyszukiwanie nowych rozwigzan spotecznych — rownolegle z bada-
niami nad pierwotno$cig. Nawet w sytuacji stabilizacji politycznej, zasadniczo
zhudnej, nie sposo6b bowiem tego stanu uzyskaé, prowadzone sa rozwazania nad
przekroczeniem status quo, nad siggnieciem poza horyzont aktualnych potencji.
Myslenie o chorze, jako o pustce aktywnej przez swe wycofywanie si¢ z istnie-
nia, jest czescig refleksji nad Niemozliwym, jako zabsolutyzowanym horyzontem
ludzkich pragnien. Bog byt zaledwie czg$cig tego przesuwajacego si¢ horyzontu,
w ktorym pojawiaja si¢ pytania o nieprzewidywalng przysztos¢ i sugestie stosunku
do niej. Spoleczenstwom przypisany jest zwykle strach przed grozng przyszto-
$cig, ale otwarcie na nig moze by¢ powazniejszym gwarantem bezpieczenstwa
niz jej powstrzymywanie. Badania nad chdrq zaktadaty przekroczenie horyzon-
tu oczekiwan i poddanie nieprzewidywalnego kolejnej probie uporzadkowania.
Wraz z takg proba pojawia si¢ inny problem. Ot6z refleksji nad Niemozliwym
nie sposob chroni¢ przed metaforyka, uwzniosleniem i afirmacja, w obrgbie kto-
rej pojawié sie musi pewien quasi-religijny przymus otwartosci na niebezpieczna
pustke chory. Chora i Niemozliwo$¢ stajg si¢ przedmiotem apologetyki i systemu
wierzen majgcego na celu przetamanie obaw przed nieznanym, niepewnym i bu-
dzacym groze. Owszem, wolno stwierdzi¢, ze na poczatku takiego systemu za-
wsze glosi sig¢ wolnos¢, jest to jednak wartos¢, ktora spotecznie pozadana okazuje
si¢ tylko przej$ciowo. Uwolnienie od jednego rodzaju ograniczen staje si¢ niemal
roOwnoczesne z przyjeciem innych, a afirmacja czy apologetyka nowych wartosci
z czasem przechodzi w dogmatyke. Rewolucyjnemu wybuchowi wolnosci juz nie-
jednokrotnie towarzyszyta budowa nowego systemu opresji i represji.
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Myslenie o Niemozliwym, chociaz wynikato z innych przestanek, powtarzato
wiele motywow charakterystycznych dla teologii negatywnych, apofatycznych
i mistycznych. W opisach chory czynionych przez Derride pojawity si¢ zatem
metafory, do ktorych wielokrotnie odwotywali si¢ Mikotaj z Kuzy, Mistrz Eckhart
czy $w. Jan od Krzyza. Wszelkie dazenia do poznania chory opieraly si¢ tez na
oczyszczaniu mysli z tego, co znane, by umozliwi¢ poznanie tego, co nieznane
i niepoznawalne. W$rod mistykow etapy drogi do poznania Boga, poza powszech-
nie powtarzanymi skojarzeniami, przedstawit np. $w. Jan od Krzyza. W kazdym
innym przypadku tego rodzaju dazenia majg analogiczng intencje zawierajaca usi-
lowanie uchwycenia takiej postaci stanu pierwotnego, ktora moze by¢ traktowana
jako przestrzen czystego objawienia. Filozofia Derridy przeszta porownywalng
droge, lecz nawet zastgpujac jedne okreslenia innymi i budujac pozornie nowe
analogie, nieuchronnie wiedzie do celu, jakim jest uzyskanie rewelacji o cechach
nowego objawienia.

Wsrod powtarzajacych sie motywdw wspolnych teologiom apofatycznym
i dekonstrukcji, procz drogi oczyszczenia umyshu ze skostniatych pojeé, wystepuje
ponadto sceptycyzm wobec jezyka. Dystans wobec postugiwania si¢ stowami na-
kierowuje uwage na milczenie, jako najglebsze zrodio jezyka. Sytuacja, w ktorej
wszelka wypowiedz jakby z gory naznaczona jest niemozliwo$cig uzyskania po-
prawnego rezultatu, potraktowana zostata jako najwazniejszy powod do moéwienia,
w tym wyslawiania niewyslawialnego. Inny temat wspdlnego namystu apofaty-
kéw i1 Derridy stanowita koncepcja jednosci, ktora byta cecha Boga u Plotyna czy
u Mikotaja z Kuzy, lecz u Derridy przeszta w rozwazania nad napieciami, jakie
wystepuja w kazdej jednosci i sktaniajg do myslenia o niej jako o zjednoczeniu r6z-
norodnosci. Roznica, wyprzedzajaca zjednoczenie czy wypetniajaca pustke badz
jednos$¢, zostata przez Caputa przypisana takze Bogu i uczyniona wskazowka do
zradykalizowania demokracji. Wspolpraca Derridy z teologami byta przejawem
$wiadomosci porownywalnych problemoéw teologii i dekonstrukeji, ale takze po-
czucia obowigzku wyprowadzenia wnioskow moralnych i politycznych z koncep-
cji metafizycznych. Przenoszenie konkluzji w przestrzen publiczng taczylo sig
ze wzmacnianiem w nich sktadnikéw wzniostosci i tworzyto nowe formy kultu,
W tym nowe przestrzenie wyznawania.

Zastosowanie przez Tschumiego w tekstach teoretycznych dotyczacych Par-
ku de La Villette licznych wyrazen zaprzeczajacych jednoznacznemu wykorzysta-
niu zasady scalania (,,dysjunktywna analiza”), sprzeciwiajacych si¢ celowosci czy
prostemu rozumieniu granicy, a ponadto odwotywanie si¢ do pustki semantycznej
sktania do kolejnych interpretacji tych zatozen. Wszelkie zastosowane negacje
wolno obecnie zestawi¢ z pewnego rodzaju cofnigciem, ruchem palintropicznym,
ktory moze by¢ zidentyfikowany jako sposob przejawienia szacunku pozwalajacy
na ukazanie si¢ Czystej Aktywnos$ci, nowego poczatku, innego Boga czy Nie-
mozliwosci. Zastosowana w Parku de La Villette pustka o cechach chdry sktania
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do odnajdywania zrodta postepowania moralnego czy politycznego poza grani-
cami znanej dotad rozumnosci i do wkroczenia w pewien niemozliwy porzadek.
Postawa reprezentowana przez Tschumiego wykazuje determinacj¢ zachgcajaca
do porownania jej z zachowaniami reprezentanta wierzen religijnych. Sugestie
pozwalajace na taka analogie wysuneli rozni autorzy, poczynajac od samego Der-
ridy, ktory zestawit ze soba rozne postacie wycofania czy zamilkniecia z aktami
kontemplacji i modlitwy. Postepujac ta droga, mozna opisa¢ Parc de La Villette
jako nowa formg¢ miejsca kultu, w tym przypadku kultu negacji i sprzecznosci.
Wyrazajac rzecz metaforycznie, wolno scharakteryzowaé Parc de La Villette jako
katedre czy summe zaprzeczen. Niegdy$ Panofsky zinterpretowal francuskie ka-
tedry gotyckie jako odmiane scholastycznej summy teologicznej, podczas gdy
w przypadku parku mamy do czynienia z zespoleniem koncepcji negatywnych.
Analogicznie do oprézniania dawnych wierzen religijnych ze zwiazku z tradycyj-
nymi skojarzeniami, w Parku de La Villette doszto do rezygnacji ze zwyczajowego
rozplanowania i wyposazenia. Wszystkie istniejgce tam trasy i budowle sg wtorne
wobec podstawowej zasady projektowej, jakg byta negacja zwyktych regut pro-
jektowania. Jak zostalo juz opisane, zestaw zastosowanych negacji byt obszerny.

W kregu teologdw chore rozwazano jako nowe imig Boga i chociaz nie uzy-
skano w tej dyskusji zgodnosci, to niektorzy z komentatorow sformutowali spo-
strzezenie, ze pojgcia, jakie analizowano w kregu filozofii dekonstrukcji, tworza
pewien system zatozen metafizycznych o cechach wierzen religijnych. Stawiane
w filozofii dekonstrukcji tezy wymagaja pewnego zawierzenia, a wiec zachowa-
nia okreslonego jako ,,skok wiary”, 1 potwierdzania przez wyznawcow. Religijne
cechy dekonstrukceji nie sg w niej dominujgce, ale zalecana przez Derridg postawa
afirmacji moze tez uzyskiwac¢ warunki przestrzenne i by¢ uwidaczniana w dzie-
fach architektury. U swych poczatkow religia dekonstrukcji byta raczej uwal-
nianiem, poruszeniem wolno$ci niz przymusem, ale zarowno Derrida, jak i jego
komentatorzy rozbudowali jej metafizyczne fundamenty w program ochrony roz-
norodnosci i pojedynczos$ci dotyczacy sfery spotecznej oraz stworzenia wspolnoty
radykalizujacej demokracje (Caputo). W wielu swych rozwinigtych przejawach
filozofia dekonstrukcji przesuneta si¢ w strong formutowania réznego rodzaju za-
lecen moralnych, ktore sg poréwnywalne z nakazami religijnymi. Wytaniajaca si¢
z dekonstrukcji etyka wynika z wymiany inspiracji miedzy $swiatem spotecznym
a refleksjami filozoficznymi. Parc de La Villette nie tylko stanowi wyraz tej wy-
miany, lecz rowniez jest uczestnictwem w prowadzonych rozwazaniach. Zaste-
powanie przez sztuke zadan religii, uwznio$lanie okreslonych wartosci, dokony-
wanie ich interpretacji czy wypowiadanie wtasnych pogladéw na tematy moralne
badz polityczne sa utrwalonymi celami sztuki. Obecnie takie jej zastosowanie
zostalo wzmocnione przez dzialania artystow silniej akcentujacych swe zainte-
resowania filozofig i biorgcych udziat w dyskusjach filozoficznych na zasadach
petoprawnych uczestnikow. Sytuacja owa zmienita tez status dzieta sztuki, ktore
przeniknigte zostato teorig do tego stopnia, ze w duzej czgsci wytwarzane jest do-
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piero na etapie odczytania. Jego egzystencja jako przedmiotu materialnego stracita
swa wazna pozycje¢, podczas gdy wzrosto znaczenie jego filozofii i interpretacji.

W konkretnym przypadku Parku de La Villette na dzieto ztozyly si¢ wypowie-
dzi Tschumiego gloszace, ze planowany park kwestionuje r6zne formy porzadku
i komponowania w architekturze, a jego problemem jest bycie wybudowana teoria
lub teoretyczng budowla. Kolejng czes$¢ pracy stanowity rysunki przedstawiajace
naktadajgce si¢ warstwy parku, ktére nie moga zosta¢ dostrzezone przez jego
uzytkownikow. Gtéwne ozdoby zalozenia, jakimi sg czerwone pawilony, rozwijaty
polemike z zasadg celowosci i reprezentowania — przez dzieto — konkretnych
tresci ideowych. Dopelniaty inne negacje 1 kojarzono je z pustkami (,,Les cases
sont vides”), ktoére wolno interpretowac jako analogony chory, pierwotnosci i od-
nawialnego poczatku. Mnozenie mozliwosci ukazane przez warianty pawilonow
faczylo sie z wezwaniami do wzmocnienia indywidualnej wolnosci oraz tworzenia
spoteczenstw lepiej rozumiejacych Innos¢ (w tym konkretna inno$¢ osoéb obcych,
marginalizowanych czy spolecznie wykluczonych).

Pozostaje pytanie o to, czy dzieta sztuki w wystarczajacym stopniu posiadaja
wlasciwe cechy, by sta¢ si¢ nosnikami tak ztozonych przekazow. Nawet w bada-
niach Panofsky’ego gotyckie katedry regionu Ile-de-France upodabniata do filo-
zofii scholastycznej jedynie struktura, ktorej odwaznie przypisano cechy zasady
manifestatio: cato$ciowego ujecia, logicznej artykulacji 1 pigkna. Rozlegta kry-
tyka ikonologii podjeta przez Lorenza Dittmanna, Ernsta Gombricha czy Oska-
ra Bétschmanna wskazata na jej btedy, ktore w wiekszosci dotyczyty zawartych
w tej metodologii wptywow historiozofii Hegla. Zgtoszone zastrzezenia sktaniajg
wiec do ponowienia kilkakrotnie juz w niniejszej pracy stawianego pytania: na
jakich zasadach Parc de La Villette moze uczestniczy¢ w sporach filozoficznych,
a zwlaszcza mie¢ udzial w prowadzonych dyskusjach na temat chory? Podsu-
mowujgc rozne proby udzielenia odpowiedzi, warto przypomnie¢, ze aktywnos¢
projektowa Tschumiego poprzedzona zostala jego wypowiedziami inspirowany-
mi dokonaniami filozoféw kregu poststrukturalizmu i dekonstrukcji. Gtoszone
przez projektanta poglady przenosity problemy filozoficzne na obszar teorii archi-
tektury 1 probowaly kreowac ich odpowiedniki rowniez w dzietach urbanistycz-
nych. Przejawiane przez filozofow zainteresowanie kwestionowaniem metafizy-
ki, w tym idei zasad, poczatkow czy celowosci, znalazto w teoriach Tschumiego
uzasadnione rownowazniki. Teza filozoficzna o ugruntowaniu poczatku na braku
gruntu i skojarzenie owego braku z opracowang przestrzennie pustkg miejska uzy-
skang przez pozbawienie Parku de La Villette tradycyjnych wyr6znikow moze
by¢ dowiedziona przez argumenty samego architekta, jak i przez interpretacje
nietypowego projektu. Zatozenia teoretyczne, autorskie komentarze i interpreta-
cje bedace rezultatem analizy zrealizowanego dziela wykazujg zrozumiate i da-
jace si¢ przedstawiac¢ analogie. Potaczenie przestrzennej pustki z chorg wynika
ponadto z faktu, iz miedzy Derridg, Eisenmanem i Tschumim trwata dyskusja
na ten temat, ktora podjeli p6zniej komentatorzy, tacy jak Kipnis czy Weltman-
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-Aron. W trakcie rozwoju tej debaty pustka i chora zaczety by¢ takze zestawiane
z pojeciami différance i espacement (Burchill), a poézniej rozpatrywano réwniez
pytanie: do jakiego stopnia usprawiedliwione moze by¢ traktowanie aktywnej,
nasyconej sprzecznymi zywiotami pustki jako formy Czystej Aktywnosci (White-
head, Ogrodnik) czy wrecz Boga (Caputo, Kearney, Manoussakis)? Motyw pustki
lub chory jako analogonu Boga i jednoczesnie podstawy dzieta architektury badz
sztuki jest znany takze w teologii bizantyjskiej, co stato si¢ przedmiotem rozwazan
w pracach Manoussakisa oraz Isar. Przedstawione w niniejszej rozprawie paralele
sg formami narzedzi poznawczych, ktére moga budzi¢ watpliwo$ci, niemniej zo-
staly tu zaprezentowane przede wszystkim na zasadzie relata refero. Prezentacja
taka uprzytomnia, ze to, co przez Panofsky’ego traktowane byto jako tresci we-
wnetrzne dzieta sztuki (intrinsic meaning), jest wlasciwie interpretacjami badaczy,
przypisanymi mu catkowicie zewngtrznie. Tradycja wypowiadania si¢ o tresciach
ideowych dzieta sztuki powinna zosta¢ uzupekiona o dostrzezenie dominujacej
pozycji objasnien w tworzeniu jego statusu bytowego. Parc de La Villette jako
przedmiot intencjonalny zakorzeniony okazuje si¢ nie w swojej materialnej eg-
zystencji, lecz w prezentowanych przez architekta zatozeniach teoretycznych, ko-
mentarzach do dzieta i dyskusjach filozoficznych powigzanych z przypisywanymi
mu tresciami.

Pozostaje jednak nierozwigzywalnym zagadnienie: w jaki sposob idee, czy
to czysto transcendentne, transcendentalne, czy tez takie, ktore sa wytwarzane
w dzietach teologow, filozofow moralnych lub politycznych, przechodza w $wiat
fenomenow? Jako formule odpowiedzi historia filozofii nieustannie przywoluje
w tej sprawie platonska koncepcje chory, co do ktorej nie mozna rozstrzygnac,
czy jest aktywna uczestniczka wszystkiego, co jawi si¢ jako rzeczywiste, badz do
jakiego stopnia zaburza to wszystko. ROwnie powazne argumenty zglaszane sg na
rzecz tezy, ze chora jest tylko neutralnym pojemnikiem (ekmageion — Timajos,
50c) albo zwierciadlem dla idei, czym$ na ksztatt btyszczacej watroby (hepar —
Timajos, 71a—72d). W pracach niektorych filozoféw przeciwnie: wyolbrzymia si¢
jej mozliwos$ci i utozsamia si¢ ja z Bogiem. Chociaz to byt teoretyczny, nie za$
realny, we wszystkich tych przypadkach wtasnie chore czyni si¢ odpowiedzialng
za przejscie od idei do fenomenu.

Pozor zjawiajacy sie¢ w przestrzeni wraz z odbiciem, jakie zapewnia chora,
moze by¢ uznany za model niestabilno$ci i wizyjnosci jako cech charakterystycz-
nych dla dzieta sztuki. Podobnie jak chora, byt dzieta sztuki nie lokuje si¢ w rze-
czywisto$ci, lecz raczej w stwarzaniu pewnego zludzenia. Wolno zatem uznac, ze
chora przyjmuje warunki przestrzenne takie, jak chociazby Parc de La Villette,
lub odwrotnie: ze park przyjmuje wtasciwos$ci przypisywane wyimaginowanej
przez filozoféw chorze. Nie wydaje si¢ konieczne rozstrzyganie, czy chéra stano-
wi pewnga formule bytu transcendentnego, ale znajdujacego odpowiedniki w rze-
czywisto$ci, poniewaz wystarczajaco uzyteczny moze by¢ poglad, ze jest forma
pustki przez tworce obdarzong ograniczeniem, w ktoéra wpisywane sg konkretne
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tresci. Praegzystencja pustki jako warunku wpisywania tresci to hipoteza wyni-
kajaca ze sktonnosci filozoficznych do poszukiwania ,,warunku warunkoéw”, lecz
sktonnosci takie prowadza jedynie do nadawania nowych nazw temu samemu nie-
znanemu ,,warunkowi warunkow”. W tradycyjnym ujeciu to logos przejawia si¢
w brzmieniach, artykulacjach i uprzestrzennieniach, w duzo mniej tradycyjnych
za$ to mowca, filozof czy artysta stwarza wyobrazenia, ktére mimo swej nierze-
czywistosci wptywaja na odbiorcoéw. Przestrzen, w jaka artysta wttacza swoje in-
tencje, zwyczajowo bywata komentowana przez rozne osoby, obecnie jednak rola
takiego komentarza wzrosla, a spostrzec tez mozna, ze przestrzen tego rodzaju
zmienia si¢ pod wptywem komentarzy. Intencje tworcy, zarowno wyraznie dekla-
rowane, jak i te, ktore sg mu przypisywane i dopisywane do wykreowanego dzieta,
stanowig warstwy jego tresci. Tresci takie niekiedy opatrywane bywajg patosem,
sakralizowane czy uwznioslane, przyczyniajac si¢ do tego, ze ich wyobrazenia
staja si¢ czgscig wierzen, nawet o catkowicie §wieckim pochodzeniu. Wydaje sie
usprawiedliwione, by rowniez Parc de La Villette uznac za przestrzen przypisania
wzniosto$ci przekonaniom jego tworcow 1 komentatorow. Spacjalne aneksy par-
ku, kreowane przez interpretatorow w wygtaszanych przez nich opiniach, dopet-
niajaco rozwijaja jego teoretyczny i ,,choryczny” charakter.






Nota edytorska

Pierwotna wersja ksigzki opublikowana zostata w jezyku angielskim:

Wstep

The Shadow of God in the Garden of the Philosopher. Parc de La Villette in Paris
in the context of contemporary philosophical concerns. Part1, ,,Quart” 2018, nr4.

Czesé I: Niepewno§é przestrzeni / przestrzen niepewnoSci

The Shadow of God in the Garden of the Philosopher. The Parc de La Villette in
Paris in the context of philosophy of chora. Part 11, ,,Quart” 2019, nr 1.

The Shadow of God in the Garden of the Philosopher. The Parc de La Villette in
Paris in the context of philosophy of chora. Part 111, ,,Quart” 2019, nr 2.

Czesé 11: Inny koSciol / koéciol Innosei

The Shadow of God in the Garden of the Philosopher. The Parc de La Villette in
Paris in the context of philosophy of chora. Part IV, ,,Quart” 2019, nr 3.

Z.akonczenie

The Shadow of God in the Garden of the Philosopher. The Parc de La Villette in
Paris in the context of philosophy of chora. Part V, ,,Quart” 2020, nr 1.

Polskie wersje rozdziatow ksiazki zostaly w niniejszej edycji
zmienione i rozszerzone.
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1. Bernard Tschumi, La Case Vide, Parc de La Villette, Paryz, 1983; © Bernard Tschumi Architects
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2. Bernard Tschumi, La Case Vide, Parc de La Villette, Paryz, 1984; Peter Norton Purchase Fund.
Acc. n.: 22.2000; © The Museum of Modern Art, New York / The Scala Archives, Florence 2021
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3. Bernard Tschumi, Parc de La Villette (punkty, linie, ptaszczyzny), Paryz, 1983; © Bernard Tschumi
Architects
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4. Plan Parku de La Villette. Za: http://www.tourisme93.com/Local/tourisme93/dir_img/villette/plan

Villette officiel 2015.pdf [dostep: 13.04.2021]
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5. Bernard Tschumi, Parc de La Villette (plan glowny), Paryz, 1982; © Bernard Tschumi Architects
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6. Bernard Tschumi, Parc de La Villette (perspektywa powietrzna), Paryz, 1983; © Bernard Tschumi
Architects
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7. Bernard Tschumi, Folies R4, Parc de La Villette, Paryz. Fot. Trevor Patt, za: https://www.flickr.
com/photos/trevorpatt/26486981554 [dostep: 9.06.2021]
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8. Bernard Tschumi, Folie N8 (Folie Janvier), Parc de La Villette, Paryz. Fot. Miroslava Brooks,
za: http://miroslavabrooks.net/travelog [dostep: 9.06.2021]
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9. Bernard Tschumi, Folie N§ (Folie Janvier), Parc de La Villette, Paryz. Fot. Yuriy Dyachyshyn,
za: https://pl.depositphotos.com/308874830/stock-photo-pavillon-janvier-in-paris-france.html [do-
step: 9.06.2021]
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Der B aphtefel su Rom

10. Lucas Cranach starszy, Der Papstesel. Fot. za: Ph. Melanchton, M. Luter, Deuttung der zwog-
rewlichen Figuren Bapstesels zu Rom und Munchkalbs ze freyberg jn Meyssen funden, Witten-
berg 1523; Universititsbibliothek Basel, UBH AN VII 10:13, za: http://www.e-rara.ch/bau_1/con-

tent/pageview/8461793 [dostep: 13.04.2021]
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11. Man Ray, Beau comme la rencontre fortuite sur une table de dissection d'une machine a coudre
et d’un parapluie (Skrzyzowanie maszyny do szycia i parasola na stole sekcyjnym), 1935; © Man
Ray Trust 2015 / ADAGP, Paris 2021. Fot. Telimage / ADAGP Images
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12. Kosciotl $w. Zbawiciela w Chorze (ExkAncia tod Ayiov Zotijpog &v i) Xdpa), XI w., Stambut,
Turcja; karta pocztowa, ok. 1908, Library of Congress, Prints and Photographs Division, Waszyngton.
Fot. za: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/1/10/Kariye_mosque_Istanbul.jpg [do-

step: 13.04.2021]
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13. Maria chora, H Xdpo. 100 dywpntov (He Khora tou Akhoretou), mozaika w apsydzie kosciota
$w. Zbawiciela w Chorze, Stambut. Fot. Dick Osseman, za: https://en.wikipedia.org/wiki/Chora_
Church [dostep: 13.04.2021]
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14. Chrystus jako chéra, H Xopa tov {oviov (He Khora ton Zonton), mozaika w apsydzie ko-
Sciota $w. Zbawiciela w Chorze, Stambut. Fot. Pavle Marjanovic, za: https://pl.depositphotos.com/
2332906/stock-photo-mosaic-of-jesus-christ.html [dostep: 7.06.2021]
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15. Etruskie lustro z przedstawieniem haruspika Kalchasa wrézacego z watroby, Vulci (etruskie
Velch), Prowincja Viterbo, Wtochy, V w. p.n.e.; Museo Gregoriano Etrusco, Musei Vaticani, Wa-
tykan, nr kat. 12240; © Vatican Museums. Fot. za: https://www.museivaticani.va/content/museiva-
ticani/en/collezioni/musei/museo-gregoriano-etrusco/sala-iii--bronzi/specchio-inciso-con-calcante.
html#&gid=1&pid=1 [dostep: 13.04.2021]
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15a. Etruskie lustro z przedstawieniem haruspika Kalchasa wrézacego z watroby, Vulci, V w. p.n.e.,
Museo Gregoriano Etrusco, Musei Vaticani, Watykan, nr kat. 12240, fragment; © Vatican Museums.
Fot. za: http://www.museivaticani.va/content/museivaticani/en/collezioni/musei/museo-gregoriano-
etrusco/sala-iii--bronzi/specchio-inciso-con-calcante.html [dostep: 13.04.2021]
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16. Marduk (Bel-Merodach) walczacy z Tiamat badz Ninurta $cigajacy Anzl lub Asakku, biato-
-czarna wersja (a) ilustracji (b) z: 4 Second Series of the Monuments Nineveh: Including bas-re-
liefs from the Palace of Sennacherib and Bronzes from the Ruins of Nimroud: From Drawings
Made on the Spot, during a Second Expedition to Asyria, ed. A.H. Layard, London 1853, tablica 5;
oryginalna rzezba w zbiorach British Museum, nr 124571. Fot. za: http://en.wikipedia.org/wiki/
Tiamat#/media/File:Chaos Monster and Sun God.png [dostep: 13.04.2021] (tu takze opis)
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The Shadow of God in the Philosopher’s Garden.
The Parc de La Villette in Paris
in the context of the philosophy of chéra

Summary

1

Bernard Tschumi’s project of the Parc de La Villette could have won the competition and was imple-
mented thanks to the political atmosphere that accompanied the victory of the left-wing candidate in
the French presidential elections in 1981. Frangois Mitterand’s revision of the political programme
and the replacement ofradical reforms with the construction of prestigious architectural objects and
urban assumptions in the French capital gave Tschumi a unique opportunity to realise ideas that
polemicised with traditional forms of social life, questioned the basic principles of architecture and
included architectural work in the philosophical disputes over the issues of metaphysics. Tschumi’s
theoretical assumptions put forward during the design of the Parc de La Villette highlighted the
questions of conflict between the main components of the project and suggested that the intensi-
fication of differences was analogous to Jacques Derrida’s creation of the concept of différance.
It was this philosopher who in a special commentary to Derrida’s project also introduced the concept
of maintenant, which aimed at demonstrating that the architect’s polemical inclinations remain in
a hidden balance with his inclinations to affirmation of architectural principles. During the discus-
sion between Derrida and Peter Eisenman, who was to take part in the design of the Parisian park,
the concept of the chdra was also put forward, which in the course of the debate led to an additional
confusion of architectural and philosophical problems.

II

In the period from the Antiquity to the Renaissance, the dialogue 7imaeus was the most frequently
commented work of Plato. At present, the most frequently discussed is the issue of the chdra included
in it, which aroused fascination among philosophers, researchers of rhetoric, religion, feminism, but
also architecture. The work on the chdra also influenced the development of the interpretation of the
Parc de La Villette, among which the topics related to the beginning and the change were highlighted.

In early uses of the word chdra in Greek, as in Homer’s 18th Book of /liad, it meant both dan-
cing and a place to dance. On this occasion, it can be seen that it is not possible to determine which
phenomenon took precedence in the creation of the name. It cannot be denied, however, that the word
concerned a specific movement, as if circular and returning to an indefinable beginning. Despite gain-
ing more and more general meanings, the word chdra has retained its connection with the dance of
people on the threshing floor, the dance of bees (choros meliton) or the dance of stars (choros astron).
In Timaeus, the chora is a space filled with movement with an effect similar to shaking the sieve to
husk the grain: it separates similar elements from the dissimilar ones. The juxtaposition of the Parc
de La Villette and the chora already at this stage leads to the suggestion that the park was treated
by the architect as a place of dynamic changes leading to the establishment of new social solutions.
In his statements, the architect confirmed that the park was to be a space of new politics and ethics.
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The book by Julia Kristeva La Révolution du langage poétique contributed to the spread of the
belief that works of art can play a role as factors of political revolution. In this work, the author put
forward the thesis that the chdra is akind of space, the character of which has a destructive influence
on attempts to conclude language games. The chdra gives beginning to words, but at the same time,
by leaving a trace of this beginning it forces us to renew their meanings. The chdra understood in
this way, turns out to be an irremovable beginning, to which one has to return all the time. Kristeva
found manifestations of the chdra’s activity in avant-garde French poetry, to which she attributed the
role of a mediator between criticism of metaphysics and aspirations for social change. The chéra,
violating the language, introduces some voids into it, as if traces of the abyss, which direct the con-
sciousness towards understanding the necessity of political changes. The Parc de La Villette was to
pursue similar objectives in the city space.

In his essays, Tschumi considered the problems of creating spaces that would give rise to arad-
ical democracy. The proposed rebellious spaces should have the characteristics of a void, in which
contradictory forces would occur as forms of pure activity. The means of achieving this goal was to
concentrate contradictions and make them visible. The Parc de La Villette was supposed to collect
differences as indelible and at the same time by showing them it was supposed to raise awareness of
the social world as a conglomerate of differences. Saturation ofthe space of the park with subversive
values results from the character of this space suppressed in the consciousness, as well as from the
social diversity which has not been taken into account so far.

The main contradictions contained in space relate to the division that exists between its pres-
entation as a mental problem and a sensual one. The park was the deliberate creation of a place that
transcends such a division and creates a separate space for negotiation between architectural theor-
ies and its practical applications. The purpose of the park was to become a place of future events,
which would not hide their conflicting character coming from diversity of both space and society.
The method of composition usually aimed at achieving a harmonious whole has been replaced by
Tschumi with a system of juxtaposition of non-coherent elements or those resulting from variations
and transformations.

Tschumi did not seek direct influence on politics in the Parc de La Villette, but made room for
thinking about the possibilities of the future. He introduced problems rather than showed solutions
to them. The task of the park was to put the principles of architecture into a kind of vibration that
would inspire users to participate in the new community.

11

Tschumi believes that the quality of architecture depends on the theoretical factor it contains. Such
a view led to the creation of architecture that would achieve visibility and comprehensibility only
after its interpretation. On his way to creating such an architecture he took on a purely philosophical
reflection on the basic building block of architecture, which is space. In 1975, he wrote an essay
entitled Questions of Space, in which he included several dozen questions about the nature of space.
The questions he formulated could be regarded as analogous to the situation in the philosophy of
the time, in which the interest in questioning the most obvious forms of understanding the world
and intellectual categories increased. The research on space is an area common to many fields of
natural sciences, humanities and artistic creation, but it also deals with other problems, such as
issues of experience. The concept of space-time continuum proposed by Hermann Minkowski drew
attention to the identity of time and space with the events taking place. Probably regardless of the
postulates of physicists commenting on Albert Einstein’s discoveries, also in philosophy it increased
the importance of the concept of the event which became dominant in Martin Heidegger’s latest
work Contributions of Philosophy: Of the event.

Furthermore, Tschumi’s reflections on space entered into relation with the problem of experi-
ence, which aroused the interest of a group of French philosophers trying to assimilate Georges
Bataille’s concept of “inner experience”. Both Tschumi and Derrida referred to Bataille because his
views could be used not only to modify the concept of the subject, but also to change the understand-
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ing of what constitutes the area of architecture. The discussion on experience has led to the recog-
nition that the subject is not sovereign, but actually a form of what is on their outside. Such insights
make it possible to treat the area of the Parc de La Villette as existing mainly when it is organised
by its users. The decisive features of the park are its assumptions, according to which it is a variety
of active void that leads to agreeing new social relations with it. The park does not force to partici-
pate in already existing moral or political communities, but tries to move into an unknown future
in which the scope of free functioning of individuals will be increased. Doubts about the principles
of functioning of the individual self and its discovery as a whole composed of non-coherent parts,
as well as its dependence on its own depth full of disordered forces, influenced the understanding
of architecture as a set of contradictions whose source is a fundamental void anticipating the empty
phenomenal space. The use of this phenomenal void in architecture, as well as the rejection of the
whole and unity, had a specific political purpose and drew its inspiration from political analyses.
In the Parc de La Villette, metaphysics and politics were brought closer together because the phil-
osophy of void was used to create new conditions for community action. It can be argued that the
source of this philosophy was the perception of errors in existing societies dependent on the short-
comings of traditional metaphysics.

Spacing (espacement) was one of the key terms in Derrida’s philosophy, which was also com-
bined with the concepts of différance and chéra. The study of the nature of space, especially its
transition from the level of pure possibility to the level of sensual phenomenon, also contributes
to understanding how well designed space can have an impact on its audience. This explanation is
based on Tschumi’s assumption that the space of the Parc de La Villette contradicts the integrating
approaches and instead exposes contradictions, but it does so in a way that combines incompatible
properties into a single piece of architecture. The specificity of such integration is similar to the in-
vention of a musical phrase, which is an ideological message: moral and political. Such a thesis may
raise doubts, however, if both the clearly adopted assumptions and those deduced from the work
allow for their logically ordered presentation then to a limited extent it may be assumed that the
work has achieved a connection between a specific philosophy of space and its practical application.

Derrida combined the problem of spatiality with the problem of transcendental imagination in
the philosophy of Immanuel Kant, who in the first version of Critique of Pure Reason assumed that
pure imagination precedes the appearance of time and space, even in their transcendental forms. The
imagination in such a situation can be described as a factor activating time and space, which indi-
cates what function is played by movement in this activity. This leads us to recognize that the ultra
originary source of pure forms of sensual intuition is movement, which in early Greek philosophy
was identified with void and its lack of resistance to phenomena occurring in it. Derrida’s philoso-
phy in search of a certain super-transcendental source of time and space pointed to différance which,
like void or the chdra, does not have material features or even any other form of being. Différance is
the primary cause ofthe disruption of motionlessness and the introduction ofactivity into motionless
time and space, thus its activity can be described as spacing (espacement). Derrida’s discoveries in
this respect are not entirely original, because Georg Wilhelm Friedrich Hegel already pointed out
when examining the present that it is primarily a differential relation (differente Beziehung), which,
being seemingly neutral, influences the present with supernatural force and makes it unidentifiable
with itself. Differente Beziehung must similarly influence the originary space, negating its initial
character by multiplying its divisions and expanding its boundaries. Différance acts by revealing
contradictions wherever there is apparent undifferentiation. Tschumi, composing the Parc de La
Villette as a variety of void and a set of incompatible layers, followed the rules of différance or the
chéra: he made void visible together with its saturation with contradictions.

If space can be considered to be the result of the activity of difference, such activity has a cer-
tain regularity, which influences the behaviour of its observers. Differences or contradictions fall
into a certain rthythm, which can be considered a manifestation of transcendent order. The problem
is that what can be considered the source of such order, namely the logos or God, is partly disorder
and error. According to descriptions contained in 7imaeus, the world is a combination of forces that
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drive to order with forces of erroneous necessity that resounds in every order and forces it to return
to disorder. Derrida denied the possibility of understanding différance as a theological value, even if
it were a negative or apophatic theology, but no categorical denial could be perfect. The assumption
that différance or the chéra are not endowed with any substance properties cannot deny their activ-
ity, and thus a certain force. Already since Democritus, philosophy has multiplied the names of such
a force and the contradictory variety of its manifestations, never forgetting also the necessity for rea-
son to withdraw from the possibility of giving its correct characteristics. Such a withdrawal may be
interpreted as an expression of respect and, in certain situations, as a cult of the force that precedes
reasonableness. The Parc de La Villette, which is an artistic divagation about the contradictions and
forces behind them, can be considered as a place of their sublimation, and therefore as a variation of
the temple of what differs from order and disorder.

v

In the texts that presented the theoretical assumptions of the Parc de La Villette, Tschumi used a large
number of terms that contradicted not only the traditional principles of composing architecture, but
also negated the rules of social order and the foundations of Western metaphysics. Tschumi’s state-
ments, which are a continuation of his leftist political fascinations from the May 1968 revolution, as
well as his interest in the philosophy of French poststructuralism and his collaboration with Derrida,
prove that terms such as “disruption”, “dissociation”, “disfunction”, “disjunction” and “dispersion”
not only referred to architectural problems but also applied to political criticism and the deepest
foundations of thinking itself. His collaboration with Derrida manifested itself primarily in the publi-
cation La Case Vide: La Villette 1985, in which the architect’s design drawings and texts explaining
his concepts related to the Parc de La Villette were accompanied by an extensive essay by Derrida,
which included theoretical problems taken up by Tschumi in a philosophical context. Architectural
and philosophical issues were also combined during seven discussion meetings organised by Eisen-
man, invited by Tschumi to collaborate on the design of the Parc de La Villette. Eisenman, who, like
Tschumi, invited Derrida to participate in the design of the park and also led to the publication of
Chora L Works: Jacques Derrida and Peter Eisenman, in which his ideas were confronted with Der-
rida’s philosophical text. In this case, Derrida’s essay was not a direct commentary on the architect’s
concepts, but rather a reflection on the question of the chdra presented by Plato in Timaeus. During
the discussion and in his essay, Derrida pointed out that the chdra is a component of the created
world, yet it does not belong to it, but precedes it. The originality of the chdra is so radical that she
also precedes all the factors of creating the world, including ideas and the Demiurge. Thus athesis ap-
peared in the metaphysics of the West that the c/idra is a form of active abyss, in relation to which all
beings are secondary, both those perfect (as ideas or God) and those created, such as the world, things,
people or language. This leads to the conclusion that the chdra does not exist, because all existence is
a derivative of the chdra. Nor could the chdra be described, since it is a form of developing a space
that is preceded by a lack of space characteristic of the chdra.

Derrida intended the chéra to be an instance with an exceptional degree of transcendentalism,
an anti-metaphysical instance, but also an a-theological one. However, this attempt failed, both in
the field of secular philosophy and in the field of theology. Derrida’s characteristics of the chdra to
strengthen its transcendentalism and negation of metaphysics had to be expressed in a language that
immediately produces new concepts and a new metaphysics that reproduces the categories of the
beginning, the origin or the foundation known from earlier philosophical traditions. All forms of criti-
cism of metaphysics are also inspired by negative, apophatic and mystical theology. The undermining
of many concepts of permanent meaning and the introduction of new concepts of unstable meaning,
characteristic of the philosophy of deconstruction, had many features of originality, but it was directed
towards problems whose solutions repeat, with the use of new vocabulary, the findings known in
culture since Democritus. Thus, if apophatic philosophy can be regarded as deconstruction avant
la lettre, then deconstruction itself in its late versions began to take on the features of a new religion.
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The exchange of inspiration between theology and deconstruction was manifested in a series of
scientific conferences and publications in which Derrida’s philosophical concepts were interpreted
within the scope of religious thought. Theological threads began to be found in such concepts of
deconstruction as différance or the chéra, while at the same time Derrida himself undertook in his
philosophy to study problems such as the Other (L’'Autre) or the Impossible (Impossible), which
belonged to newer theological traditions. As a consequence of the new problems, the deconstruction
became closer to the features of a new religion. Philosophy, at least from Kant’s time, has tried to
create a system that would take over from religion the tasks of setting moral and political goals.
Similarly, Derrida has directed his interest towards the problems of democracy and ethics, which
would enable their renewal. Attempts to create a new religion (cleared of old metaphors), a new
community or a new democracy bring problems and threats which may be no less troublesome than
the previous systems. All promises of freedom carry with them threats, the greater the more they
strive for perfection. The renewal of existential orders, sometimes carried out by means of violent
changes, is a certain repetitive feature of human cultures. Deep changes, however, do not protect
against the return of both old gods and old demons.

Tschumi and Derrida were shaped in their youth by the atmosphere of leftist rebellion against
the moral and political limitations of ossified communities and the imperfections of democracy. The
cthical theme distinguishes many of their works, including the Parc de La Villette. The opposition to
the metaphysical traditions of philosophy and architecture contained in this park was prompted by
specific political situations and resulted from bringing political issues to the level of philosophical
considerations. Achievements made at the level of pure concepts were then subject to elevation, to
a kind of sacralization, which made them religious concepts. The deconstruction reached for the
status of the new religion especially when it found its followers and began to generate moral obli-
gations. In the new situation, terms such as the chéra, [’Autre or the Impossible were absolutized
and in relation to them a cult and attitude of adoration emerged. The Parc de La Villtette then gained
new post-secular meanings, which allow it to be assigned the function of a Temple of Otherness
(L’Autre) and Impossible.

\%

In the traditional sense, a work of art creates an illustration of the outside world, or of a certain text
or doctrine. Sometimes it is considered that such an illustration is not literal, but is an interpretation
of what is visible, or an interpretation of a certain literary or ideological message. It can also be
assumed that a work of art creates its own visual world, a separate story or a separate philosophical
statement. Parc de La Villette represents the last of these possibilities: it is a philosophical statement
that develops the premises derived from poststructuralist philosophies and the philosophy of de-
construction. The uniqueness of its being status, however, is that it does so not only at the level of
the theoretical assumptions, but also through its functioning as an active philosophical work. This
means that a park is a happening philosophy. Its activity, however, does not refer only to the present
tense, but is also an attempt to penetrate the future, all otherness and impossibility. This kind of
activity assumes that the work, in a sense, does not yet fully exist, but is also still produced in the
processes of its interpretation.

The theoretical foundations of the park included texts by Tschumi, in which he questioned
traditional ways of creating a work of architecture, postulating in return the use of a long series
of negations, which were comparable to the crisis of metaphysics characteristic of contemporary
philosophy. It is therefore no coincidence that the publication containing Tschumi’s theoretical text
on Parc de La Villette was accompanied by an essay by Derrida developing some of the architect’s
concepts. The next step in integrating philosophy into the process of park design was a series of
discussions between Eisenman and Derrida, who completely moved the creation of the park into
the world of thoughts, without accentuating the need for their realization in the material reality. The
main topic of these discussions was the problem of the chdra, which was taken up by later commen-
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tators and used to interpret the park as a work in which the philosophy of the beginning is manifested
relating to issues of politics, morality and religion. The park was therefore interpreted as a space of
invention within the scope of creating new rules of functioning of the community and democracy.
Thinking about the political future may, however, exceed the horizon of ordinary expectations. Al-
though philosophical thought is always connected with contemporary problems and metaphysics
sometimes intertwines with current politics, yet at the same time the customs of philosophy also
include crossing horizons and thinking about absolute otherness and impossibility.

Initially, the chéra, différance, absolute otherness (fout autre) and the Impossible were con-
cepts of pure philosophy of atheistic character, but with the further development of the discussion,
more and more theological motifs began to emerge. One of the reasons for this phenomenon was the
fact that radical negations of all being, which were contemplated in contemporary philosophy (by
Heidegger and Derrida, among others), had previously been manifested in negative and apophatic
theologies (by Master Eckhart, among others). Also the category of the “Other”, taken from Emman-
uel Levinas, was clearly connected with the thought about God. A further reason for connecting the
chéra with the theological thought was the interest in the philosophy of deconstruction expressed by
some theologians. John Caputo in particular managed to persuade Derrida to participate in discus-
sions on the current status of religion. In the late period of Derrida’s writing, further statements on
religious topics appeared. All these reasons led to posing a question about the identity of the chdra
and God. Although there were no satisfactory conclusions on this issue, the discussion was also
important to create an interpretation of the park as a place of worship.

The chéra, representing, according to Plato, the preoriginal emptiness is the place of every
beginning, but it turns out that it is not neutral to the being created in it. The chdra deposits itself in
every being as an irremovable beginning that interferes with its stability. The chora, therefore, forces
us into a palintropical movement, but it also turns out to be a pure compulsion, an erring necessity
and a fundamental force from which, in the human perception, motifs useful to the individual and
to the community are extracted. All definitions of this force, including its anthropomorphisation, are
formulated in such a way that they allow for building private and collective morality upon them.
Such definitions are changed depending on variable political situations. It is difficult to determine
whether in the processes of changes in the formulation of “God’s names” any essential value is
retained, which is not subject to change. The current definitions of the chdra (God?), which can
be found, for example, in the philosophy of Caputo, stress that she is a combination of various and
contradictory forces. This characteristic inherits much of Plato’s concept, reminds us of Master
Eckhart’s views on Gottheit and, at the same time, is not unfamiliar to Tschumi, whose essays were
an apologia of contradictions. The current concept of chora, transferred into the sphere of politics, is
the praise of social diversity and the protection of the difference from the forces of order. In the Parc
de La Villette, the future community and democracy were elevated as a system of safe existence of
individuals in all their singularity. The park is a temple of a future community in which individual
beings have nothing in common.
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Zlota Seria Uniwersytetu Wroclawskiego

W 2007 roku Senat UWr podjat uchwate o powotaniu Ztotej Serii Uniwersy-
tetu Wroctawskiego.

W serii sg wydawane prace autorstwa pracownikéw UWr wytonione w dro-
dze konkursu.

Konkurs odbywa si¢ pod patronatem Jego Magnificencji Rektora Uniwersy-
tetu Wroctawskiego.

Opublikowanie ksigzki w serii jest prestizowg formg jej wyrdznienia.

G

Regulamin konkursu na wydanie ksigzki
w Zlotej Serii Uniwersytetu Wroctawskiego

1. Praca na konkurs zgtaszana jest w postaci wydruku komputerowego wy-
lacznie przez autora. Nie moze to by¢ praca wczesniej publikowana, moze repre-
zentowac¢ dowolng dziedzing nauki, a jej autor musi by¢ pracownikiem Uniwersy-
tetu Wroctawskiego. Moze to by¢ zarowno praca zbiorowa, jak i autorstwa jednej
osoby. Wszyscy autorzy w momencie zglaszania pracy do konkursu muszg by¢
pracownikami Uniwersytetu Wroctawskiego.

2. Przedstawiona do konkursu praca musi spetnia¢ nastgpujace kryteria:

a) reprezentowa¢ wysoki poziom naukowy;

b) charakteryzowac si¢ oryginalnoscig tematyki lub ujgcia problemu;
¢) stanowi¢ istotny wklad w rozwoj nauki;

d) stanowi¢ inspiracje do dyskusji naukowe;j.

Preferowane beda prace w jezyku polskim, w formie dostepnej nie tylko wa-
skiemu kregowi specjalistow, lecz rowniez szerszemu gronu zainteresowanych.

3. Z udzialu w konkursie wylacza si¢ prace stanowigce podstawe przewodu
doktorskiego.

4. Konkurs odbywa si¢ jeden raz w roku kalendarzowym, a ogloszenie jego
wynikow nastepuje w dniu Swieta Uniwersytetu (15 listopada). Wszyscy autorzy
zgloszonych do konkursu prac zostang poinformowani o wynikach konkursu.

5. Zgloszenie prac do konkursu musi nastgpi¢ do 15 czerwca kazdego roku.



6. Przedstawione do konkursu prace podlegaja:

a) wstepnej ocenie Rady Wydawniczej, powotanej przez JM Rektora.
W sktad Rady Wydawniczej wchodzi 7 osob reprezentujacych rozne wydziaty
Uniwersytetu Wroctawskiego;

b) prace zakwalifikowane do konkursu przez Rad¢ Wydawnicza przekaza-
ne zostang — wraz z lista proponowanych recenzentow — trzyosobowemu Jury
powotanemu przez JM Rektora Uniwersytetu Wroctawskiego sposrod wybitnych
uczonych niezatrudnionych na Uniwersytecie Wroctawskim. Jury — po wybraniu
recenzentow, a nastgpnie zapoznaniu si¢ z ich recenzjami — wytypuje najlepsza
prace.

7. Autor wyr6znionej pracy konkursowe;j:

a) uzyskuje nagrod¢ JM Rektora;

b)posiadaprzywilejdrukupracywZtotejSerii Uniwersytetu Wroctawskiego;

¢) zobowigzany jest do poprawienia pracy zgodnie ze wskazoéwkami ano-
nimowych recenzentow. Odmowa powinna by¢ merytorycznie uzasadniona w
pismie skierowanym do Rady Wydawniczej, ktorej stanowisko w tej kwestii jest
decydujace.

8. Wydawcg nagrodzonej pracy konkursowej jest Wydawnictwo Uniwersy-
tetu Wroctawskiego.

G

W Zlotej Serii Uniwersytetu Wroclawskiego ukazaly sie:

Przemystaw Wiszewski, Domus Bolezlai. W poszukiwaniu tradycji dyna-
stycznej Piastow (do ok. 1138 roku), Wroctaw 2008.

Marcin Wodzinski, Wtadze Krolestwa Polskiego wobec chasydyzmu. Z dzie-
Jjow stosunkow politycznych, Wroctaw 2008.

Borys Paszkiewicz, Brakteaty — pienigdz sredniowiecznych Prus, Wroctaw
2009.

Marian Bielecki, Historia — Dialog — Literatura. Interakcyjna teoria pro-
cesu historycznoliterackiego, Wroctaw 2010.

Jozef Szykulski, Starozytne Peru, Wroctaw 2010.

Adam Sulikowski, Konstytucjonalizm a nowoczesnos¢. Dyskurs konstytucyj-
ny wobec tryumfu i kryzysu moderny, Wroctaw 2012.

Mirostaw Kocur, Zrédla teatru, Wroctaw 2013.

Jerzy Piekalski, Praga, Wroctaw i Krakow. Przestrzen publiczna i prywatna
w czasach Sredniowiecznego przetomu, Wroctaw 2014.



Mariusz Turowski, C.B. Macpherson: ,,indywidualizm posiadaczy” a dyle-
maty wspotczesnej ontologii politycznej, Wroctaw 2014.

Wojciech Browarny, Historie odzyskane. Literackie dziedzictwo Wroctawia
i Dolnego Slgska, Wroctaw 2019.

Zbigniew Jerzy Przerembski, Dudy. Metamorfozy instrumentu w odrodzonej
Polsce — od tradycji do folkloryzmu, Wroctaw 2020.
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CEZARY WAS (ur. 1960), doktor habilitowany,
adiunkt w Instytucie Historii Sztuki Uniwersy-
tetu Wroclawskiego, kustosz Muzeum Archi-
tektury we Wroctawiu. Kierownik programéw
badawczych: ,,Polska architektura sakralna
XX wieku” (1997-2000), ,,Architektura sakral-
na XX wieku na Pomorzu, Dolnym i Gérnym
Slasku oraz Warmii i Mazurach” (1999-2000).
Kierownik polskiej sekeji miedzynarodowej wy-
stawy i wydawnictwa ,,Raum und Religion. Euro-
péische Positionen im Sakralbau” (w ramach
projektu finansowanego przez Unie Europejska,
2004-2005). W latach 2009-2010 uczestnik
programu badawczego i wydawnictwa ,,Européi-
sche Errinerungsorte” (Monachium 2012).

Autor rozprawy doktorskiej Pomniki publicz-
ne we Wroctawiu lat 1786—1871 (1995). Tworca
monografii: Architektura Joze Pleénika (2004),
Antynomie wspolczesnej architekiury sakralnej
(2008), Leon Podsiadly (2012), Architektura
a dekonstrukcja. Przypadek Petera Eisenmana
i Bernarda Tschumiego (2015), oraz kilkudzie-
sieciu artykuléw naukowych dotyczacych archi-
tektury wspoélczesnej, opublikowanych w perio-
dykach ,,Sacrum et Decorum”, ,,Techne”, ,,So-
bétka”, ,,Architectus”, ,,Czasopismo Techniczne
— Architektura”. Zastepca redaktora naczelnego
kwartalnika ,,Quart” wydawanego przez Insty-
tut Historii Sztuki we Wroctawiu.

ORCID: 0000-0002-5163-9248

sigzka Cien Boga w ogrodzie filozofa. Parc

de La Villette w Paryzu w kontekscie filozofit
chory przedstawia dyskusje filozoficzne, jakie
towarzyszyly projektowaniu rozleglego parku
w paryskiej dzielnicy La Villette.

Zrgb zalozen teoretycznych parku stano-
wily teksty Bernarda Tschumiego, w ktérych
kwestionowat on tradycyjne sposoby tworze-
nia dzieta architektury, postulujagc w zamian
zastosowanie dlugiego szeregu negacji porow-
nywalnych z objawami kryzysu metafizyki cha-
rakterystycznego dla wspoélczesnej filozofii. Nie
jest zatem przypadkiem, ze w publikacji zawie-
rajgcej tekst teoretyczny Tschumiego na temat
Parku de La Villette znalazt sie tez esej Jacquesa
Derridy rozwijajacy niektére z koncepcji projek-
tanta parku. Kolejnym etapem wlgczania filo-
zofii w proces projektowania zaltozenia byt cykl
dyskusji Petera Eisenmana z Derridg, ktore
catkowicie przeniosly tworzenie parku w Swiat
mysli, bez akcentowania potrzeby ich realizacji
w rzeczywisto$ci materialnej. Glownym tema-
tem tych dyskusji byl problem chory, podjety
przez pozniejszych komentatoréw i wykorzysta-
ny do interpretacji parku jako dzieta, w ktérym
przejawia sie filozofia poczatku odnoszaca sie
do spraw polityki, moralnoS§ci i religii. Park
zostal zatem zinterpretowany jako przestrzein
inwencji w zakresie tworzenia nowych zasad
funkcjonowania wspélnoty i demokracji. My$le-
nie o przysztoSci politycznej moze jednak prze-
kraczaé horyzont zwyktych oczekiwan. Chociaz
poglady filozoficzne zawsze ztgczone byly z pro-
blemami wspétczesnoéci, a metafizyka niekiedy
splatata sie z biezgcg polityka, to zarazem do
obyczajow filozofii nalezalto takze przekracza-
nie horyzontow i refleksja o catkowitej Inno-
§ci i Niemozliwo$ci. Rozwazania na ich temat
przesunety dyskusje w strone tradycji teologii
apofatycznej 1 wspotezesnych dociekan dotyczg-
cych wiary i religii. Parc de La Villette zyskat
wtedy nowe postsekularne znaczenia, ktore
umozliwiajg przypisanie mu funkcji $wigtyni
InnoSci (L'Autre) i Niemozliwoéci (Impossible).
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