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Fenomen egzystencjalnych wymiaréw myslenia
utopijnego

Abstrakt: Autor podejmuje analiz¢ dwoch typow myslenia utopijnego oraz
towarzyszacych im idealistycznych heurystyk rozumowania. Pierwszy model my$lenia
utopijnego mozna okre$li¢ mianem absolutyzacji Tego-Samego (tego-co-jest-takie-
samo),adrugiabsolutyzacji Tego-Innego (tego-co-jest-calkowicie-inne). Metaforyczna
egzemplifikacja pierwszego modelu jest topos zwigzany z mitologicznag opowiescia
o ziemi ojczystej Odyseusza, a drugiego topos zwigzany z biblijng opowiescig o ziemi
obiecanej Abrahama. W kazdym z tych modeli mamy do czynienia z wyeksponowaniem
egzystencjalnego wymiaru poszukiwania drogi ,do”: w pierwszym przypadku do
znanego juz miejsca (Tego-Samego), a w drugim przypadku do nieznanego jeszcze
miejsca (Tego-Innego). Owe figury Tego-Samego i Tego-Innego nie sa jednak prostymi
antynomiami, poniewaz w Tym-Samym konstytutywnie zawarty jest pierwiastek
Tego-Innego, a w Tym-Innym zawarty jest element Tego-Samego. Doswiadczenie
edukacyjne cztowieka rozpatrywane w kategoriach idealistycznej absolutyzacji Tego-
Samego i Tego-Innego oraz egzystencjalnej dialektyki ich nieréwnorzednosci jawi
sie za$ jako rozpostarte pomiedzy nadzieja i potrzebg powrotu do ziemi ojczystej
(rzeczywisto$ci Tego-Samego) oraz nadziei i potrzeby wkroczenia do ziemi obiecanej
(rzeczywistosci Tego-Innego).

Stowa kluczowe: modele myslenia utopijnego, doswiadczenie egzystencjalne,
doswiadczenie edukacyjne, analiza fenomenologiczna

Moja wiedza Zycia codziennego petni role narzedzia,
ktore wycina sciezke w puszczy oraz, w miarg tej
czynnosci, rzuca snop Swiatla na to, co znajduje
sie tuz przede mnq i w bezposrednim sqgsiedztwie;
wokol sciezki nadal jednak trwa mrok'.

Peter L. Berger, Thomas Luckmann

W miare wykonywania operacji myslowych
o podobnej strukturze tworzq sie w nim koleiny,
w ktore potem tatwo wpada kazde nastepne
rozumowanie, a raz wpadtszy, nie moze z nich wyjsé,
prowadzqcdoniejakozgoryzaplanowanegowniosku,
majgcego uzasadnienie nie tyle w obiektywnych
racjach, ile raczej w nawykach myslowych [...].
Obiektywnosé¢ w stosunku do siebie jest tak trudng

' P. L. Berger, T. Luckmann, Spofeczne tworzenie rzeczywistosci, przekl. J. Niznik, Wydaw.
Naukowe PWN, Warszawa 2010, s. 65.
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sztukg, poniewaz wymaga umieszczenia siebie
w dwu roznych uktadach odniesienia: trzeba thwié
w sobie, by dobrze rozeznawacé swoje wyposazenie,
i trzeba wyjs¢ poza siebie, by spojrze¢ na siebie
z boku i dokonac wlasciwej oceny?*.

Michat Heller

Wprowadzenie

Ujmujac rzecz w kategoriach metodologicznych, mozna powiedzie¢, ze moje
nastawienia poznawcze, zwigzane z analiza tytulowego zagadnienia oraz jego
problematyzacja beda dyscyplinowane czyms, co pozwole sobie okresli¢ mianem
rozumowania z glebi metafory i toposu - refleksyjnego mys$lenia metaforg i toposem.

Samuel Beckett w swym niezwykle sugestywnym dramacie Czekajgc na Godota
wlozyl nastepujace stowa w usta Vladimira, ktéry zwraca si¢ do kompana, Estragona:

Istotnie, juz sam fakt, ze rozwazamy te wszystkie za i przeciw z zalozonymi rekami,
przynosi zaszczyt naszemu plemieniu. [...] Rzecz w tym, co tutaj robimy. I oto mamy
szans¢ dowiedzie¢ si¢ tego. Tak, w tym niezmiernym chaosie jedno jest jasne: czekamy
az przyjdzie Godot. [...] Pewne jest, ze w tych warunkach czas si¢ dtuzy i zmusza nas,
bysmy zapetniali go sobie zajeciami, ktdre... jakby to powiedziec... ktore z poczatku
wydaja sie sensowne, poki nie stajg si¢ nawykiem. Powiesz mi, Ze chroni to nasz
rozum przed obledem. Z pewnoscia. Ale zastanawiam sie, czy i tak nie bladzi on juz
w przepastnych gtebinach, gdzie nieprzerwanie trwa noc. Rozumiesz, o co mi chodzi?®

W tym gleboko egzystencjalnym w swej wymowie dramacie zobrazowane
zostaly dwa specyficzne nastawienia, ktére okredlaja charakter zaréwno bohateréw,
jak i toczacej si¢ tam akcji-konwersacji. Nastawienia te, jak sie wydaje, wyrazaja sie
w nieredukowalnym przekonaniu, Ze to, co znane-zastane, pozostanie takie samo,
poniewaz nie daje szans na zadna fundamentalng zamiane, za$ to, co przez nich
upragnione-wyczekiwane, jesli tylko nadejdzie/nastanie, przyniesie radykalny przetom
i calkowitg zmiane.

Mozna zatem powiedzie¢, ze utrwalony skrypt doswiadczenia tego, co znane-
zastane, absolutyzowany jest w kategoriach pesymizmu egzystencjalnego. Z kolei skrypt
doswiadczenia tego, co antycypowane i oczekiwane, a zatem tego, co upragnione-
wyobrazone, absolutyzowany jest w kategoriach optymizmu egzystencjalnego. Znane-
zastane nieustannie jednak odbiera bohaterom (i tak watpliwy) grunt pod nogami, a to,
co upragnione-oczekiwane, nie tylko nie nadchodzi, ale i wcigz ludzi nowa nadzieja na
odroczone spelnienie si¢ i nadejscie.

To napiecie, jak si¢ wydaje, okresla caly akcje dramatu Czekajgc na Godota
Becketta, a tytulowy Godot to oczywiscie Bdg, ucielesnienie tego, co idealne i ostateczne
w swej historiozoficznej teleologicznosci - transcendentne antidotum na wszelkg
niedoskonato$¢ i prowizorycznos$é/przejsciowosc egzystencji ludzkiej i ludzkiego swiata
oraz braki.

*M. Heller, Jak by¢ uczonym, Znak, Krakéw 2009, s. 27, 19.
*S. Beckett, Czekajgc na Godota, przekl. A. Libera, PIW, Warszawa 1994, s. 81.
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Widzimy zatem, Ze egzystencjalna sytuacja bohateréw dramatu wpisana jest
w nieustanne napiecie okreslane niezdolnoscig do zredefiniowania statusu zaréwno
tego, co znane-zastane, jak i tego, co upragnione-wyczekiwane. W ten sposéb kruchy los
Vladimira i Estragona uwigziony jest niejako w tej nieustannie ponawianej i ozywianej
chwili napiecia pomiedzy egzystencjalnym stygmatem bezsensu a egzystencjalng
nadziejg sensu — miedzy tym, co zastane i nieodwracalne jako takie samo (Tym-
Samym), a mimo wszystko oczekiwaniem na to, co wyobrazone jako catkowicie inne
(Tym-Innym), ale jednak wcigz nienadchodzgce/nieurzeczywistniajace si¢ i niczym tez
niezagwarantowane egzystencjalnie.

Okreslenie problemu utopijnej absolutyzacji Tego-Samego
| Tego-Innego

Przedmiotem mojego zainteresowania w tym miejscu beda nie tyle konkretne utopie
w ich réznych historycznych i spoteczno-kulturowych odstonach, ile, ujmujac rzecz
w kategoriach fenomenologicznych, samo, sui generis, do§wiadczenie myslenia
utopijnego na przykladzie dwoéch, jak sadze, szczegdlnych reprezentacji owego
myslenia. W tym tez kontek$cie mozna wskaza¢ na dwie idealistyczne heurystyki
rozumowania/myslenia utopijnego.

Zgodnie z pierwszg heurystyka utopijnego rozumowania/myslenia, mimowolnie
lub w sposdb swiadomy przyjmuje sie¢, ze wszystko jest lub moze by¢ catkowicie
takie samo. Z kolei w drugim przypadku, odwrotnie, przyjmuje si¢, ze wszystko jest
lub moze by¢ catkowicie inne. Pierwszy model rozumowania/myslenia utopijnego
mozna okresli¢ mianem absolutyzacji Tego-Samego (tego-co-jest-takie-samo),
a drugi absolutyzacji Tego-Innego (tego-co-jest-catkowicie-inne)*.

* Odwolujac si¢ do poje¢ Tego-Samego i Tego-Innego, w pewnym stopniu nawigzuj¢ do
figur retorycznych Emanuela Lévinasa le Méme (to-samo, Toz-Samy - to, co z sobg tozsame)
i lAutre (inne, Inny - to, co calkowicie inne) oraz przynaleznych im otwartych/wieloznacznych
w swym niedookresleniu znaczen (zob. M. Kowalska, Od ttumacza, [w:] E. Lévinas, Catos¢
i nieskoficzonos¢. Esej o zewnetrznosci, przekl. M. Kowalska, Wydaw. Naukowe PWN, Warszawa
2002, s. XXI-XL). Lévinas zakladal jednak catkowita metafizyczng i nieredukowalng inno$é
Toz-Samego i Innego. ,Metafizyka - jak twierdzi filozof - zwraca si¢ ku «gdzie indziej», ku
«inaczej», ku «innemu». W najogélniejszej postaci, jaka przybrata w historii mysli, jest ruchem
wychodzacym od znanego nam $wiata — nawet jesli na jego skraju albo w nim skrywaja si¢
ziemie jeszcze nieznane - od «u siebie», ktére zamieszkujemy, w strone obcego poza-soba,
w strone jakiego$ «tam». [...] Pragnienie metafizyczne zmierza do czego$ calkiem innego,
do absolutnie innego. [...] Pragnienie metafizyczne nie szuka powrotu, bo jest pragnieniem
krainy, w ktdrej wcale sie nie urodzilismy. Kraju catkowicie obcego, ktéry nigdy nie byt
naszg ojczyzna i do ktérego nigdy nie zawedrujemy. Pragnienie metafizyczne nie opiera sie
na zadnym uprzednim powinowactwie” (tamze, s. 18-19). W tym miejscu i w kontekscie
tytutowego problemu odmiennie jednak niz sam Lévinas tego dowodzil, staram sie wykaza¢,
ze to-inne, Inny nie sa catkowicie oraz absolutnie inne, tak jak i to-samo, Toz-Samy nie sg
catkowicie homogeniczne oraz tozsame, poniewaz taki wlasnie sposob rozumowania uznaje¢
za przejaw absolutyzacji i utopijnosci myslenia o Tym-Innym i Tym-Samym. To-Samo zawsze
zawiera bowiem nieredukowalny pierwiastek/zarodek Tego-Innego, a To-Inne nieredukowalny
pierwiastek/zarodek Tego-Samego. W ten sposob To-Samo jako calkowicie-takie-samo w swej
wewnetrznej strukturze zawsze ,rozsadzane” jest immamentnym pierwiastkiem Tego-Innego,
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Wychodzac od zrédlowego pojecia ovromia (00 + 767m06), zgodnie z ktérym
utopia to miejsce, ktérego nie ma’, przywotam dwa kulturowe toposy, zakorzenione
w kregu cywilizacji zachodniej. Przez ich pryzmat, jako swoistych egzemplifikacji,
postaram sie tez ukazac¢ i opisa¢ wskazane, oparte na idealizacjiiabsolutyzacji, modele
rozumowania/myslenia utopijnego. Pierwszy topos zwigzany jest z mitologiczna
opowiescig o ,ziemi ojczystej” Odyseusza oraz jego poszukiwaniach drogi powrotne;j.
Z kolei drugi topos zwigzany jest z biblijnag opowiescig o ,ziemi obiecanej” Abrahama
oraz jego poszukiwaniu drogi, by do ziemi tej dotrzec¢ i wejs¢ w jej posiadanie.

W toposach tych w sposéb szczegélny interesowac¢ mnie bedzie jeden moment:
w pierwszym przypadku - powrotu do ziemi ojczystej, jej odnalezienia/zastania
przez pryzmat idealistycznego/utopijnego wyobrazenia niezmiennosci Tego-Samego,
a w drugim przypadku wkroczenia do ziemi obiecanej, jej odnalezienia/zastania
przez pryzmat idealistycznego/utopijnego wyobrazenia calkowitej odmiennosci
Tego-Innego.

W obu przypadkach, cho¢ sg to historie o zupelnie odmiennej wymowie, ktére bede
zatem traktowal jako egzemplifikacje dwdch antynomicznych modeli rozumowania/
myslenia idealistycznego/utopijnego, mamy jednak do czynienia z wyeksponowaniem
egzystencjalnego wymiaru wedréowki/poszukiwania/zmierzania ,do”. W pierwszym
przypadku poszukiwania drogi ,,do” znanego juz miejsca (Tego-Samego), a w drugim
przypadku nieznanego jeszcze miejsca (Tego-Innego). I to w owej wedréwce/
poszukiwaniu/zmierzaniu uwidacznia si¢ cate egzystencjalne napiecie pomiedzy tym, co
idealne,azatemwyobrazone,upragnionelubbedgceprzedmiotemwiary/przeswiadczenia/
przekonania, a tym, co faktyczne, a zatem rzeczywiste, zastane, odnalezione, uobecnione
w $wiecie zycia codziennego. W tym tez znaczeniu rzeczywisto$¢ zaréwno ,lodzi
Odyseusza’, jak i ,namiotu Abrahama” mozna uzna¢ za dwa, antynomiczne przejawy
tego samego w swej formie i zasadzie wymiaru egzystencjalnej wedréwki/poszukiwania/
zmierzania ,,do”, wyrazajacego si¢ w utopijnym rozumowaniu/mysleniu o Tym-Samym
lub o Tym-Innym.

W kazdej z tych historii, uyjmujac rzecz egzystencjalnie, mamy zatem do czynienia ze
swoistymi reprezentacjami stanéw swiadomosci, aktami rozumowania/myslenia, ktére nie
odnosza sie wprost do rzeczywistego tu i teraz, do tego, co faktyczne i zastane. W pierwszym
przypadku méwimy bowiem o pamigci tego, co znane w sposéb retrospektywny w warstwie

a To-Inne jako catkowicie-inne w tej samej mierze jest ,rozsadzane” w swej wewnetrznej
strukturze immanentnym pierwiastkiem Tego-Samego. Dlatego tez w ten spos6b na tonie Tego-
Samego odnajdujemy, w mniejszym lub wiekszym stopniu, pierwiastek natury Tego-Innego,
i na odwrdt, na fonie Tego-Innego odnajdujemy pierwiastek natury Tego-Samego.

> Sam termin utopia, ujmujac rzecz historycznie, zostal upowszechniony w mysli cywilizacji
zachodniej, poczawszy od pierwszej potowy XVI wieku wraz z ukazaniem si¢ dziela Thomasa
Morea, w ktérym autor przedstawil wizje idealnego spoteczenstwa, zorganizowanego na
fikcyjnej wyspie Utopia. W ten sposdb termin ten z biegiem czasu stal si¢ synonimem réznego
rodzaju: 1. wizji idealnego panstwa i spoteczenstwa, ktére przeciwstawiane byto zastanemu
status quo; 2. radykalnych projektéw przebudowy form Zycia spolecznego i panstwowego,
ktore nie uwzglednialy ani realiow owego zycia, ani tez nie wskazywaly srodkéw realizacji tejze
przebudowy; 3. calosciowych, totalnych w swym roszczeniu jednosci i ostatecznosci obrazéw —
wizji i wyobrazen pozadanego w swej idealnosci stanu rzeczy oraz zwiazanych z tym idealnych
form Zycia spotecznego i panstwowego (zob. Nowa encyklopedia powszechna PWN, t. 6, Wydaw.
Naukowe PWN, Warszawa 1997, s. 587).
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utrwalonych juz w swej strukturze do$wiadczen (ziemi ojczystej Odyseusza — Itaki),
awdrugim o wyobrazZeniu tego, co nieznane na zasadzie prospektywnej antycypacji struktury
doswiadczen oraz domniemania ich egzystencjalnej realnoscii,niepowatpiewalnosci” (ziemi
obiecanej Abrahama - Kanaanu). W ten sposob myslenie utopijne przybiera tu postaé
absolutyzowania idealnych wymiaréw, z jednej strony, tego, co juz zapoznane wcze$niej
(oswojone, ojczyste), jako czego$, wzgledem czego zakladamy, Ze jest niezmiennie Takie-
Samo, a z drugiej strony, tego, co faktycznie nieznane, a co za tym idzie, ujmowane
przez pryzmat wyobrazenia/domniemania, jako czego$ nieredukowalnie i radykalnie
odmiennego, Tego-Innego (oczekiwanego, obiecanego).

Topos ziemi ojczystej Odyseusza jako heurystyka myslenia
utopijnego

Z mitologicznego opowiadania o perypetiach i tulaczce Odyseusza, ktéry nie mogt
odnalez¢ prostej drogi do wlasnej ojczyzny, dowiadujemy sie, ze gdy po wielu latach
w koncu mu si¢ to udalo, to, po pierwsze, sam na poczatku nie poznal swojej ziemi ojczystej
(rodzimej), a po drugie, powrécil do niej jako nierozpoznany przez tych, ktérzy przed
wyruszeniem do Troi go znali®.

W pierwszym przypadku, widzimy, ujmujac rzecz perspektywicznie, Odyseusza,
ktdry, cho¢ wyruszyt wraz ze swoimi wspottowarzyszami w odlegla wojenng wyprawe,
to powraca z niej tylko sam i w pierwszym doswiadczeniu zetknigcia z wlasng ojczyzna,
znang mu od zawsze, po prostu nie rozpoznaje jej. Oprocz elementu zaskoczenia
tulacza, ktory nagle budzi sie na wlasnej ziemi, pozostawiony tam wszak we $nie przez
zyczliwych zeglarzy z kraju Feakéw, nie bez znaczenia dla wymowry tej historii jest tez
to, ze Odyseusz, rozpoznajac w koncu swoje krolestwo, zastaje je jako ,,marniejace”. Co
wiecej, gdy juz bohater zorientowal sie, ze to jego ziemia ojczysta, zobaczyl i dowiedzial
sie, ze nie tylko wiele si¢ w niej zmienito, ale rowniez doswiadczyl jej z pozycji podania
w watpliwos¢ przez innych cigglosci i niezmienno$ci swego wlasnego miejsca w obrebie
Tego-Samego (niezmienno$ci i niekwestionowalno$ci pozycji i kontynuacji jego wladzy
krélewskiej w Itace) oraz z pozycji $wiadomosci wlasnego wyalienowania - swoistych
egzystencjalnych ,,peknie¢” poczucia swojskosci i zadomowienia. Powr6t Odyseusza
do ziemi ojczystej, ktory wciaz napotykal coraz to nowe przeszkody, doprowadzil
bowiem do tego, ze jego niegdysiejsi poddani nie tylko wywierali presje na jego Zone
Penelope i aspirowali do przejecia wladzy kroélewskiej, ale réwniez podjeli spisek, by
zgtadzi¢ jego syna i prawowiernego sukcesora krélestwa Itaki, Telemacha. Widzimy
zatem, ze Odyseusz po trudach i zagrozeniach tutaczki powracal do ziemi ojczystej
z przekonaniem, ze wraca do swojskiej i bezpiecznej przystani, podczas gdy najwigksze
(bo niespodziewane i niemieszczace si¢ w sposobie myslenia o tym, co znane) zagrozenie
czekalo na niego dopiero po powrocie do upragnionego celu - rodzimej Itaki.

6 Zob. J. Parandowski, Mitologia. Wierzenia i podania Grekéw i Rzymian, Wydaw. Poznanskie,
Poznan 1990, s. 178-196; B. Ludwiczak, Mitologia. Wierzenia Grekow i Rzymian, Greg, Krakow
2012, s. 128-140.
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W drugim przypadku widzimy zas, ze ci, ktorzy kiedy$ dobrze znali Odyseusza,
teraz — wprawdzie dzieki boskiemu udziatowi Ateny - nie poznali go, poniewaz dawny
rycerz zmienit sie w zebraka. W tym znaczeniu - co jest tu kluczowe w swej symbolicznej
wymowie — krajanie nie rozpoznaja go jako wlasnego kréla i meza Penelopy’. W ten
sposob traktuja go jako obcego i niewaznego/nieliczacego si¢ w nowym ,,spolecznym
tworzeniu rzeczywistosci’, w owej grze o ustanowienie nowego fadu, nowego porzadku,
nowego ukfadu sil i wladzy — nowego biegu, opartego na dyskontynuacji historii Itaki,
ziemi ojczystej, tzn. miejsca swojskosci i zadomowienia Odyseusza.

Odnoszac si¢ do metaforycznej i symbolicznej wymowy opowiesci o powrocie
Odyseusza do ojczystej (rodzimej) Itaki, mozna zatem powiedzie¢, ze zaréwno
myslenie Odyseusza powodowane bylo przekonaniem, ze szuka drogi powrotu do
tego, co bardzo dobrze zna - do Tego-Samego, jak i myslenie jego krajan, ktérzy nigdy
nie wyruszyli pod Troje¢ i pozostali na miejscu, powodowane byto przekonaniem, ze
jesli Odyseusz powrdci, to oczywiscie i bezdyskusyjnie go rozpoznaja, bo przeciez
powrdci Taki-Sam. I ten wlasnie sposoéb rozumowania/myslenia okreslam mianem
idealistycznej/utopijnej absolutyzacji rzeczywistosci jako Tego-Samego (Stare-
Znane). Opowies$¢ ta ukazuje nam bowiem, ze rzeczywisto$¢ zaréwno w swych
wymiarach indywidualnych (jednostkowych trajektoriach losu i biegu rzeczy), jak
i zbiorowych (wspdlnotowych trajektoriach losu i biegu rzeczy) nie jest niezmiennie
Taka-Sama. To-Samo pomimo istotowego rdzenia swej tozsamos$ci i swojskosci
zawsze jednak ewoluuje, podlega zwrotom nie tylko w kategoriach reinterpretacji
sensOw i znaczenia, ale rowniez relokacji obszarow waznosci i centréw decyzyjnych®.
Niemniej to wlasnie owo idealistyczne/utopijne absolutyzowanie rzeczywistosci
jako retrospektywnie wyobrazonego i upragnionego Tego-Samego, jak sie wydaje,
okreslalo i wcigz okredla stopien zdeterminowania czlowieka, by odnalez¢ droge
i powrdci¢ do swojej ziemi ojczystej/rodzimej, tzn. do swoich zrédet i korzeni.

7 Na marginesie nadmieni¢ mozna, ze znalazl si¢ ktos, kto jednak od razu rozpoznat
Odyseusza po glosie i po zapachu, mianowicie ,,Argos — stare bezsilne psisko’, ktore tez w tej
samej chwili, zgodnie z mitologicznym podaniem, zdechto (zob. ]J. Parandowski, Mitologia,
dz. cyt., s. 195). Ten epizod nie ma jednak wiekszego znaczenia dla wymowy samego faktu bycia
nierozpoznanym przez wlasnych krajan, poniewaz sam pies nie wystepuje tu jako podmiot gry/
sporu/rywalizacji w ,,spotecznym tworzeniu rzeczywistosci” — nie jest aktorem spotecznej sceny,
na ktérej ma miejsce gra roszczen i uzurpacji. Cho¢ oczywiscie posiada to swe symboliczne
znaczenie dla innych wymiaréw interpretacyjnych, np. fenomenu ,pamieci” i ,przywigzania”
psa jako wiernego i nieskazonego intencjonalng gra o ,spoleczne tworzenie rzeczywistosci’
przyjaciela czlowieka.

8 ,To, co powtarzalne, nie jest juz takie samo. Powtdrzenia mogg by¢ obiektem dazen i tesknot:
to, co przynalezato do przeszlosci, nie moze zosta¢ zachowane w dokladnie takiej same formie
w terazniejszosci”. (A. Schiitz, Powracajgcy do domu, [w:] A. Schiitz, O wielosci Swiatéw. Szkice
z socjologii fenomenologicznej, przekl. B. Jablonska, Zaktad Wydawniczy ,Nomos”, Krakéw
2012, s. 210).
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Topos ziemi obiecanej Abrahama jako heurystyka myslenia
utopijnego

Biblijne opowiadanie o Abrahamie - przyobiecanej mu ziemi oraz jego wedréwce
do tejze ziemi jako czego$ nieznanego ukazuje nam nadziej¢ na prawdziwy
przelom i wiare w to, co jest catkowicie Nowe-Nieznane, a co za tym idzie,
nieporéwnywalne i niesprowadzalne do tego, co Stare-Znane. Abraham opuszcza
bowiem ziemi¢ znang i wyrusza w poszukiwanie ziemi obiecanej z taka wlasnie
nadziejg i wiarg, ze zlozona przez Boga Jahwe obietnica pozwoli mu posigs¢ to,
co catkowicie inne i nowe. A zatem bedzie on mdgl dotrze¢ do miejsca, ktore jest
Tym-Innym, o ktérym nie mozna moéwic¢ przez pordwnanie lub analogie; miejsca,
w ktéorym nie mozna moéwi¢ o kontynuacji tego, co stare, bo w nim zaczyna si¢
to, co nowe’. Geograficznie ziemia obiecana Abrahama - Kanaan - miala zas$
znajdowac sie pomiedzy starozytnym Babilonem, ziemia, ktéra byla synonimem
wyobcowania i niebezpieczenstwa, a Egiptem, ziemig, ktéra byta synonimem pokus
i niewoli'®. Kanaan jako ziemia obiecana zgodnie z jej idealistycznym/utopijnym
wyobrazeniem miala by¢ inna, poniewaz miala by¢ ziemia ,plynaca mlekiem
i miodem”, ziemia odpocznienia, zapewniajacg potomkom Abrahama zasobnos¢,
spokéj i bezpieczenstwo posrod ziem i naroddw, ktére tego nie gwarantowaty.

Abraham i jego potomkowie powodowani takim wyobrazeniem i wiarg w to, co
przyobiecane, catkowicie nowe, zmierzali zatem do ziemi obiecanej. Jednak najrézniejsze
proby wiary, sprzymierzone spiski i rozliczne niebezpieczenstwa, z jakimi Abraham
zmagal si¢ w swej wedréwce do ziemi obiecanej, nie zniknely i wtedy, gdy jego
potomkowie w ziemi tej juz osiedli. Wkraczajac do ziemi obiecanej, potomkowie
Abrahama, o czym dowiadujemy si¢ z ksigg Starego Testamentu, napotkali bowiem
na licznych wrogéw, toczy¢ musieli rozliczne wojny i broni¢ si¢ przed grabiezczymi
wyprawami ludéw osciennych. Odnoszac si¢ zatem do metaforycznej i symbolicznej
wymowy opowiesci o ziemi obiecanej Abrahama, mozna powiedzie¢, ze odzwierciedla
ona ludzkie pragnienie Tego-Innego oraz wiary i przeswiadczenia, Ze mozna znalez¢é
takie miejsce i uwarunkowania egzystencji, ktore nadadza zyciu ludzkiemu catkowicie
nowy poczatek i w niczym nie beda przypominaly naszych dotychczasowych
doswiadczen historycznych, spolecznych czy kulturowych, ktére odcisnety swoje pietno
na biegu naszego zycia. Jednak owo wyobrazenie i wiara, zgodnie z ktérymi ziemia
obiecana pozwoli doswiadczy¢ i wejs¢ w obreb tego, co calkowicie Inne, odmienne
od tego, co dotychczas znane, okazalo si¢ i tu egzystencjalnie nierealistycznym, jest
utopijnym mysleniem. Dlatego tez i ten sposdb rozumowania/mysélenia okreslam
mianem idealistycznej/utopijnej absolutyzacji rzeczywistosci jako Tego-Innego. To, co
Inne, nigdy bowiem nie jest az tak catkowicie i radykalnie, transcendentnie inne, jak
tego bysmy chcieli lub pragneli.

* Opis wedréwki Abrahama odnajdujemy w szczegdlnoéci w Ksiedze Rodzaju w rozdziatach
12-25 (zob. Biblia to jest Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu, Brytyjskie i Zagraniczne
Towarzystwo Biblijne, Warszawa 1982, s. 16-31).

10 Stownik teologii biblijnej, red. X. Leon-Dufour, przekl. i oprac. K. Romaniuk, Pallottinum,
Poznan 1994, s. 1130.
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Owa absolutyzacja Tego-Innego opiera si¢ jakby na wyobrazeniu i wierze, Ze jest
takie miejsce, gdzie wszystko bedzie inne: dzien bedzie sie inaczej zaczynac, a noc
inaczej nadchodzi¢, ziemia bedzie inaczej rodzi¢ swoje plony, otaczajacy nas ludzie
beda wobec nas zawsze przyjazni i z gruntu sprawiedliwi, a samo Zycie nie bedzie
juz niosto ze sobg zadnych problemoéw, dylematéw i cierpienia. Okazuje sie jednak,
ze tak rozumianego miejsca, uyyjmowanego w kategoriach historycznych i dziejowych,
nie ma. Tak rozumiany Kanaan, zmienia obiecana - idealistyczna projekcja realnie
ukonstytuowanego oraz trwajacego w czasie i miejscu porzadku - nie istnieje. Cho¢
kazdy ma przed soba swoisty horyzont wyobrazonej ziemi obiecanej, odnalezienie
jednak do niej drogi oraz zycie w niej konfrontuje nas, jesli nie z takimi samymi
problemami, dylematami i zagrozeniami $wiata ludzkich spraw, to na pewno
z podobnymi, poréwnywalnymi do tych, co do ktérych sadzilismy, ze istnieje od
nich catkowita oraz ostateczna ucieczka i uwolnienie.

W ten sposdb ziemia obiecana staje si¢ ziemia ojczysta, ziemia, ktdrej trzeba
broni¢ i w ktérej zycie niesie ze soba wlasne koniecznosci, wyzwania i zagrozenia.
To-Inne (Nowe-Nieznane) nie przechodzi bowiem egzystencjalnej weryfikacji/proby
catkowitej odrgbnosci i niezaleznoséci od Tego-Samego (Starego-Znanego). Cho¢
i tu owa idealistyczna/utopijna absolutyzacja rzeczywisto$ci jako prospektywnie
wyobrazonego Tego-Innego réowniez powodowala i wcigz powoduje cztowiekiem,
zmuszajac go do szukania i zmierzania do swojej ziemi obiecanej — do innej, lepszej
przyszlosci.

Dialektyka nierownorzednosci Tego-Samego i Tego-Innego

Biorac pod uwage dotychczasowe ustalenia, nalezy wskaza¢ na to, co mozna okresli¢
mianem egzystencjalnej dialektyki nieréwnorzednosci/niesymetrycznosci Tego-Samego
i Tego-Innego. To-Samo i To-Inne nie s3 bowiem prostymi i czystymi antynomiami,
poniewaz w Tym-Samym konstytutywnie zawarty jest pierwiastek/element Tego-
Innego, a w Tym-Innym zawarty jest rowniez pierwiastek/element Tego-Samego.
Przeciwstawiajac zatem To-Samo Temu-Innemu, przeciwstawiamy zarazem To-Samo
owym pierwiastkom/elementom tego-co-takie-samo. Analogicznie, przeciwstawiajac
To-Inne Temu-Samemu, przeciwstawiamy zarazem To-Inne pierwiastkom/elementom
tego-co-jest-inne. Zgodnie z tym rozumowaniem mozemy zatem stwierdzi¢:

1. To-Samo douzupelniane i redefiniowane Tym-Innym odstania przed nami
realng/rzeczywisty posta¢ ziemi ojczystej, ktora dostepna jest naszemu
doswiadczeniu w $wiecie Zycia codziennego, a co za tym idzie, moze
by¢ ujmowana w kategoriach sadéw egzystencjalnych (istnienia lub
nieistnienia). W tym znaczeniu ziemia ojczysta/rodzima uobecnia si¢
w naszym egzystencjalnym doswiadczeniu jako To-Samo, na fonie ktérego
wydarza si¢ To-Inne. A zatem w immanencji Tego-Samego zawarty jest juz
nieunikniony i transcendentny horyzont Tego-Innego;
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2. To-Inne douzupelniane i redefiniowane Tym-Samym odstania przed nami realna/
rzeczywistg posta¢ ziemi obiecanej, ktdra dostepna jest egzystencjalnemu
doswiadczeniu $wiata zycia codziennego, a co za tym idzie rowniez moze by¢
ujmowana w kategoriach sadéw egzystencjalnych (istnienia lub nieistnienia).
W tym znaczeniu ziemia obiecana uobecnia si¢ w naszym doswiadczeniu jako
To-Inne, na tonie ktérego wydarza si¢ To-Samo. A zatem w transcendencji
Tego-Innego zawarty jest juz warunkujacy i immanentny horyzont Tego-
Samego.

Mozna réwniez stwierdzi¢, Ze nasze zycie polega niejako na nieustannym
powracaniu do ziemi ojczystej i nieustannym zmierzaniu do ziemi obiecanej. My sami
jako powracajacy do ziemi ojczystej oraz podazajacy/pielgrzymujacy do ziemi obiecanej
zmieniamy sie, ale rowniez nieustannie zmienia si¢ sam ksztalt oraz posta¢ ziemi
ojczystejiziemiobiecanej. Nasze doswiadczenie owej ziemi, tak ojczystej, jak i obiecanej
ma zatem w sposob nieredukowalny charakter dynamiczny i aproksymatywny. Nasza
ziemia ojczysta oraz nasza ziemia obiecana to przede wszystkim nasze przekonania
iwyobrazenia ,,0” oraz przeswiadczenia i wiara ,wzgledem” owej ziemi ojczystej i ziemi
obiecanej. Tak wiec w egzystencjalnym doswiadczeniu $wiata zycia codziennego
nasza ziemia obiecana staje si¢ nasza ziemia ojczystg, a nasza ziemia ojczysta staje si¢
zarazem naszg ziemig obiecang. Cztowiek za$ jest nieustanie w drodze z ziemi ojczystej
do ziemi obiecanej oraz na odwrét: w drodze z ziemi obiecanej do ziemi ojczystej.
W kazdym przypadku nasze egzystencjalne doswiadczenie miejsca w §wiecie — miejsca
zadomowienia i zakorzenienia lub miejsca antycypowanego i docelowego, staje sie
dla nas w tej samej mierze wyzwaniem i zadaniem, a nie idealnym/pelnym/totalnym
stanem absolutnego ukonstytuowania si¢ wyidealizowanych postaci catkowicie Tego-
Samego lub catkowicie Tego-Innego.

Egzystencjalne doswiadczenie Tego-Samego (egzemplifikowane tu poprzez
odwotanie do toposu ziemi ojczystej Odyseusza) oraz doswiadczenie Tego-Innego
(egzemplifikowane poprzez odwotanie do toposu ziemi obiecanej Abrahama) nie
okresla wiec absolutnych i nieredukowalnych przeciwienstw, ktére w sposéb catkowity
sie znosza. Owo doswiadczenie nalezy bowiem postrzega¢ w kategoriach koincydencji
i krzyzowania si¢ okreslonych stanéw rzeczy, zjawisk i proceséw — egzystencjalnej
dialektyki nieréwnorzednosci/niesymetrycznosci Tego-Samego i Tego-Innego jako
czystych i prostych egzystencjalnych antynomii.

Bez watpienia jednak To-Samo i To-Inne nalezy uzna¢ w tej samej mierze za
reprezentacje heurystyk rozumowania/myélenia utopijnego. Ziemia ojczysta jest
bowiem ziemia przeszlosci, a jej wyobrazenia oparte s3 na uprawomocnieniach
retrospektywnych i sukcesji. Z kolei ziemia obiecana jest ziemia przyszlosci, a jej
uprawomocnienia oparte s3 na wyobrazeniach prospektywnych i transgresyjnosci.
Egzystencjalne doswiadczenie $wiata Zycia codziennego — konkretna, hic et nunc,
terazniejszo$¢ — jest za$ tym faktycznym miejscem, gdzie spotyka sie i wzajemnie
przenika idealistycznie ukonstytuowana we wspomnieniu lub wyobrazeniu przesztos¢
i przyszlo§¢ - nasze poszukiwanie drogi powrotnej do ziemi ojczystej oraz nasza
wedréwka do ziemi obiecanej, a zatem nasze wyobrazenie i nasze pragnienie Tego-
Samego lub Tego-Innego.

19



L. Obrazy utopii z perspektywy edukacji i spoteczenstwa

Egzystencjalne wymiary doswiadczenia rzeczywistych funkcji
tego, co nierzeczywiste

Jesli przyja¢, ze to, co utopijne, w ogdlnosci jest tym, co nierealne, niemozliwe w swej
mozliwosci, to nalezy zapyta¢, w jakim stosunku to, co nierealne (nierzeczywiste),
pozostaje z tym, co realne (rzeczywiste), i czy nie mamy tu do czynienia z egzystencjalnym
paradoksem podwdjnego ufundowania tego, co nierealne, w tym, co realne, oraz tego, co
realne, w tym, co nierealne. Nalezy zapyta¢ réwniez w szczegdlnosci, jak to mozliwe i co
to znaczy, Ze to, co nierealne, funduje to, co realne, lub, ujmujac to w jeszcze bardziej
dosadniejszy i paradoksalny zarazem sposdb, ze to, co nierealne w swej realnosci (utopijne
sposoby myslenia i reprezentacje poznawcze), staje si¢ przestanka dla zaistnienia lub racji
bycia tego, co realne w swej nierealnosci (postawy i dziatania wyrastajace z utopijnych
sposobow myslenia i reprezentacji poznawczych). Te pytania i kierunek rozwazan przez
nie wytyczany w sposob szczegolny, jak si¢ wydaje, pozwalaja rowniez ujac i rozjasnic
egzystencjalny fenomen edukacji jako wyrastajacy ze swoistego zatarcia jednoznacznych
granic pomiedzy tym, co realne i nierealne, jak rdwniez pomiedzy egzystencjalnymi
wymiarami doswiadczenia Tego-Samego (Starego-Znanego) i Tego-Innego (Nowego-
Nieznanego).

Idealistyczna/utopijna absolutyzacja zaréwno rzeczywistosci jako calkowicie Tego-
Samego, jak i calkowicie Tego-Innego niezaleznie od nieuniknionego ,zderzania si¢”
z tym, co rzeczywiste w swej faktycznos$ci/terazniejszosci, spelnia konkretne i realne
egzystencjalne funkcje, tak w Zyciu poszczegoélnych jednostek, jak i catych zbiorowosci.
Tym samym owe rzeczywiste funkcje idealistycznej/utopijnej absolutyzacji Tego-
Samego oraz Tego-Innego, a zatem tego, co nierzeczywiste w swej rzeczywistosci,
mozna rozpatrywa¢ zaréwno w kategoriach okreslonych mechanizmoéw i zjawisk
natury psychologicznej lub socjologicznej, jak i w kategoriach ich konstruktywnych lub
destruktywnych przejawow i konsekwencji.

W ten sposdb mozemy wyrdznic cztery podstawowe wymiary/dymensje rozpatrywania
rzeczywistych funkgji tego, co nierzeczywiste:

1. mechanizmy i zjawiska natury psychologicznej rozpatrywane w kategoriach
konstruktywnych przejawow i konsekwencji, np. wysoki wspétczynnik jednostkowego
zmotywowania i samozaparcia w dazeniu do idealistycznie okreslonego celu/
utopijnie wyobrazonego stanu rzeczy (a zatem zdeterminowanie; gotowos$¢ do
ponoszenia osobistych poswiecen i wyrzeczen);

2. mechanizmy i zjawiska natury socjologicznej rozpatrywane w kategoriach
konstruktywnych przejawéw i konsekwencji, np. wysoki wspédlczynnik
wspolnotowego zdyscyplinowania wokoét danej sprawy w imi¢ dazenia
do idealistycznie okreslonego celu/utopijnie wyobrazonego stanu rzeczy
(a zatem konsolidacja; wysoki wspdtczynnik wspdlnotowego solidaryzmu
i lojalnosci);

3. mechanizmy i zjawiska natury psychologicznej rozpatrywane w kategoriach
destruktywnych przejawéw i konsekwencji zwigzane z dazeniem do
idealistycznie okreslonego celu/utopijnie wyobrazonego stanu rzeczy, np.
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podatnos¢ na ideowe zapamigtanie/zafiksowanie/zaklinanie rzeczywistosci,
niedopuszczanie do siebie prawdy o faktach (a zatem samooszukiwanie;
podatno$¢ na preparowanie i naciaganie swoich racjonalizacji, uzasadnien
oraz samousprawiedliwiania sie);

4. mechanizmy i zjawiska natury socjologicznej rozpatrywane w kategoriach
destruktywnych przejawéwikonsekwencjizwigzanezdazeniemdoidealistycznie
okreslonego celu/utopijnie wyobrazonego stanu rzeczy, np. zbiorowa podatnos¢
na uleganie: ideowo podsycanej presji, jednomyslnosci i jednoglosnosci oraz
zbiorowym fascynacjom i urojeniom lub fobiom i obsesjom (a zatem totalnos¢;
tendencja do zbiorowego fabrykowania uprawomocnien oraz sankcjonowania
presji, by wszystko bylo jednobrzmigce i jednowymiarowe ideowo).

Doswiadczenie edukacyjne jako dialektyka nierownorzednosci
Tego-Samego i Tego-Innego

Edukacja w warstwie swej teleologicznosci nie moze by¢ ani licha i marna ideowo
(bezideowa), ani tez zapamigtala i kostyczna ideowo (dogmatyczna). Bezideowos$¢
czyni bowiem z edukacji tylko i wylacznie koniunkturalne narzedzie w grze
spolecznego popytu i podazy. Z kolei ideowe zapamigtanie wykorzenia sposéb
postrzegania i rozumienia otaczajacej rzeczywistosci z zréodlowych doswiadczen,
ktorychimpulsy pochodza z$wiata zycia codziennego, rodzac rézne postacie totalnosci
i wyalienowania ideologicznego. Doswiadczenie edukacyjne czlowieka rozpatrywane
w kategoriach idealistycznej/utopijnej absolutyzacji Tego-Samego i Tego-Innego
oraz egzystencjalnej dialektyki ich nieréwnorzednosci jawi si¢ zatem jako wyzwanie
»bycia rozpostartym” pomiedzy tym, co zostalo ujete tu metaforycznie w kategoriach
nadziei i potrzeby powrotu do ziemi ojczystej oraz nadziei i potrzeby wkroczenia
do ziemi obiecanej. Edukacja powodowana konstruktywnymi i prorozwojowymi
intencjami zawsze musi odkrywa¢ lub budowaé tworcze powigzania pomiedzy
rzeczywistoscig Tego-Samego i Tego-Innego. Edukacja nie moze bowiem przeradza¢
sie¢ w panoptikum'!, ktéry stoi na strazy idealnie wyobrazonych stanow rzeczy
i wyobrazonego porzadku; nie moze tez by¢ jednowymiarowym rezerwuarem
poznawczych reprezentacji otaczajacej rzeczywistosci i to niezaleznie, czy mialtby to
by¢ rezerwuar bezideowej funkcjonalnosci, czy tez utopijnej ideowosci. Edukacja jest
bowiem odpowiedzialna tak za ideowe budzenie ludzkiej wyobrazni i marzen, a zatem
abstrahowanie od tego, co tu i teraz, jak i za faktyczne przygotowanie do podjecia
zyciowej wedrowki, by w sposob zoperacjonalizowany moc siegac tego, co wyobrazone
i upragnione na miare¢ realiow $wiata zycia codziennego. Odpowiedzialnos¢ edukacji
wyraza si¢ i spelnia w tym, by ci, ktérzy sa objeci jej wplywem i przewodnictwem, w tej

" Problem panoptikum jako optyki odczytania wspolczesnych tendencji edukacyjnych,
w szczegllnosci za$ rozwiazan systemowych funkcjonowania wspdlczesnego uniwersytetu
podjety jest réwniez na inny sposob i w innym kontekscie (zob. T. Gadacz, Uniwersytet w czasach
marnych, Wyklad Inauguracyjny wygloszony w Uniwersytecie Pedagogicznym im. Komisji

Edukacji Narodowej, Krakow 14.10.2015 [tekst opublik. w ,,Kwartalniku Pedagogicznym” 2016,
nr 3, s. 35-47 — przyp. red.]).
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samej mierze byli przygotowani i uzdolnieni do tego, by odnajdywa¢ drogi powrotu
do wlasnej ziemi ojczystej oraz drogi wkraczania do wlasnej ziemi obiecane;j.

Okreslone stany rzeczy, zjawiska i procesy, ktére funduja $wiat ludzkich spraw,
nigdy nie s3 i nie moga by¢ bowiem traktowane ani jako catkowicie takie same, ani
tez jako calkowicie inne. My$lenie w kategoriach istnienia lub mozliwosci zaistnienia
tego-co-catkowicie-inne lub tego-co-calkowicie-takie-samo okresla zatem dwie
odmienne, lezace na przeciwleglym biegunie heurystyki utopijnego/idealistycznego
myslenia o otaczajacym $wiecie oraz na temat wlasnego miejsca i roli w tymze $wiecie.

Trzeba zdoby¢ sie wiec na akt uznania, ze To-Samo (Stare-Znane) nigdy nie jest
do konca takie samo, a To-Inne (Nowe-Nieznane) nigdy nie jest az tak i catkowicie
inne. Ow egzystencjalny akt uznania do$wiadczenia tego, co faktyczne (zastane
i rzeczywiste), nie oznacza jednak deprecjonowania lub rezygnacji z tego, co idealne
(wyobrazone, upragnione lub bedace przedmiotem wiary/przekonania). To, co
idealne w swej utopijnosci, jest bowiem swoistym horyzontem dla tego, co faktyczne.
Dzieki owemu horyzontowi idealnosci to, co faktyczne, nieustannie poddane jest
probie i napieciu przesuwania wlasnych granic oraz wychylania si¢ w kierunku tego,
co cho¢ w swej idealnosci nierzeczywiste, to jednak zapladniajace nowe kierunki
mys$lenia i dziatania w swych realnych, egzystencjalnie doswiadczanych przejawach
ipostaciach. Horyzont teleologicznejidealnosci pomimo swej utopijnosci zawsze wigc
stanowi swoisty rezerwuar sensotwoérczych i kulturotwdrczych idei, ktére nastepnie
jako owe idealne horyzonty podlegaja realnym dostosowaniom i egzystencjalnym
wdrozeniom w $wiecie zycia codziennego.

Konczac, mozna pokusi¢ si¢ tez o twierdzenie, raz jeszcze nawigzujac do teatru
absurdu Samuela Becketta i zawartej tam wielowatkowej/wielowymiarowej metaforyki,
ze ten kto dokonuje ostatecznego - i to niezaleznie czy stusznie, czy nie - rozrachunku
z oczekiwaniem na Godota, a zatem z antycypujaca nadzieja na urzeczywistnienie
tego, co wyobrazone jako idealne, doskonale, stanowigce jednoznaczng odpowiedz
na rzeczywisto$¢ niepetnosci, niedoskonatosci, bolaczek i poharatania egzystencji
zanurzonej w $wiecie zycia codziennego, skazuje si¢ tym samym na dwie nieuniknione
mozliwosci. Mozliwosci te jawia si¢ za$ pod postacia dwdch drog, ktoére sa
konsekwencja utraty horyzontu marzen lub nadziei na lepsze, doskonalsze, pelniejsze
w swym wyobrazeniu, przekonaniu i wierze urzadzenie biegu ludzkich spraw i ludzkiej
egzystencji. Pierwsza z tych drog to wisielczy sznur przymocowany do gatezi drzewa,
ktére zawsze jest opodal, stanowigc realng optyke ostatecznych egzystencjalnych
rozstrzygnie¢. Druga droga to oblgkancza, chaotyczna i zapamietala konsumpcja
(»jakie$ zapelnianie sobie czasu”) kazdej przypadkowej i migotliwej chwili zycia oraz
proéba rozpaczliwej walki o jej zatrzymanie w poczuciu, ze to wszystko, o co mozna
walczy¢ i co mozna mie¢ tu i teraz'>. Mozna wiec powiedzie¢ w kontekscie podjetej tu

12 Rzeczywisto$§¢ sama z siebie nie oferuje tu bowiem gotowych senséw. By¢ to czeka¢
na Godota, na to, co daje nadzieje zmiany; by¢ to ,zapeinia¢ sobie jako$ czas zajeciami”
w oczekiwaniu na Godota. Porzuci¢ oczekiwanie to przestaé by¢, bo temu, kto przestaje czekad,
pozostaje tylko wisielczy sznur jako ostateczna ucieczka od absurdu egzystencji. Owo czekanie
zawsze polega tez na pewnego rodzaju zawieszeniu (oddaleniu), ,,ucieczce” od koniecznosci
sformulowania ostatecznych odpowiedzi; to pozostawanie w pytaniu, dla ktérego wciaz otwarte
pozostaja egzystencjalne pryncypia i incompatibilia co do spraw i rozstrzygnie¢ ostatecznych.
Dla Estragona czekanie jest zawieszeniem ostatecznego rozstrzygniecia zwigzanego z wyborem
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analizy, ze ,czeka¢ na rzeczownego Godota’, czeka¢ na to, co idealne, nierzeczywiste
w swej rzeczywistosci, bo przeciez wciaz nienadchodzace/nieurzeczywistniajace sig, to
nie wyzbywac si¢ wyobrazen tego, co utopijne, jednoczesnie nie wyzbywajac si¢ realnego
gruntu pod nogami w swym zakorzenieniu w §wiecie zycia codziennego. W tym tez
kontek$cie niezwykle znamienne wydaje si¢ by¢ metaforyczne przestanie Ballady
o przegranych w wykonaniu Jarostawa Jar Chojnackiego, gdzie tytulowi przegrani to
»ludzie bez wiary i marzen idacy donikad”, ludzie, ktérzy, jak mozna by skonstatowac,
wyzbyli sie lub zostali okradzeni z idealistycznych/utopijnych wyobrazen i marzen®.
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,wisielczego sznura’, a dla Vladimira czekanie jest oddalaniem ostatecznej odpowiedzi o realno$é
i egzystencjalng sprawczo$¢ istnienia/nadejscia Godota. Taka interpretacje dramatu Becketa
przyjat m.in. Jozet Leszek Krakowiak w swoim kursie Kulturowo-egzystencjalna interpretacja
literatury, realizowanym na Uniwersytecie Warszawskim w roku akademickim 2013/2014.
Nadto Krakowiak zwraca réwniez uwage, ze bohater wspdiczesnego teatru absurdu jest
czlowiekiem ,,miedzyepoki’, a zatem, jak mozna by powiedzie¢ zgodnie z przyjetym przeze
mnie aparatem pojeciowym, czlowiekiem, ktdry jest pomiedzy tym, co si¢ konczy (To-Samo:
Stare-Znane), a tym, co si¢ zaczyna (To-Inne: Nowe-Nieznane) (por. J. L. Krakowiak, Tragizm
ludzkiej egzystencji jako problem filozoficzny, Scholar, Warszawa 2005, s. 153).

1 Kompozycja poezji $§piewanej Jarostawa Jar Chojnackiego do tekstu autorstwa Krzysztofa
Cezarego Buszmana. J. Chojnacki, Ballada o przegranych [w:] YouTube [online] 2012 [dostep:
2.09.2016]. Dostepny w World Wide Web: https://www.youtube.com/watch?v=02BKgG7GdeQ.
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The Phenomenon of Existential Dimensions of Utopian Thinking

Abstract: The author distinguishes and analyzes two types of utopian thinking
and the accompanying idealistic reasoning heuristics. The first model of utopian
thinking can be summarized as one absolutizing The-Same (that-which-is-the-same),
while the second consists in absolutizing The-Other (that-which-is-entirely-other).
A metaphorical exemplification of the first model is the topos associated with the
mythological tale of Odysseus’ homeland; the same role in the case of the second
model is played by the topos represented by the biblical story of Abraham and the
Promised Land. In each of these models, we are dealing with emphasis being placed
on the existential dimension of seeking the path ,towards”: in the first case, to an
already-familiar place (The-Same), and in the second case, to a place not yet known
(The-Other). The-Same and The-Other, however, are not simple and pure antinomies,
because The-Same contains constitutively an element of The-Other, while an element
of The-Same can be found within The-Other as well. Human educational experience,
considered in terms of idealistic absolutization of The-Same and The-Other and the
existential dialectic of their unequivalence thus appears to be suspended between
hope and the need to return to the native land (reality of The-Same), and the hope and
desire to enter the Promised Land (reality of The-Other).

Keywords: models of utopian thinking, existential experience, educational experience,
phenomenological analysis
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