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Umierajacy Sokrates i Wielka Matka

Summary

Dying Socrates and the Great Mother

The last days of Socrates’ life, which, as indicated by ancient sources, took place at the
turn of the months of Mounuchion and Thargelion, fit into the scheme of the sacral
calendar of Athens as a spectacle completing the ritual sacrificial cycle connected with the
commemoration of the Cretan expedition of Theseus and the Thargeélion festival celebrated
immediately after it. Socrates dies as a sacrifice offered to Artemis, the Great Mother, and
at the same time fulfills the heroic myth. This myth on the Jungian psychoanalysis plane
signifies the liberation of the conscious ego from the power of the unconscious, represented
by the Great Mother archetype. The mythological-psychological context allows us to give
a new interpretation to the discussions which Plato noted in his dialogues and which
are connected with the death of Socrates. Above all, they put in a new light the Socratic
majeutics, as about the service of Artemis, as well as the consideration of the immortality
of the soul and the eschatological myths told on their occasion, which Plato wrote down
on the pages of the Phaedo.

Keywords: Socrates, Artemis, Thargelia, heroic myth, immortality, Carl Gustav Jung,
Erich Neumann, Plato, Great Mother

Streszczenie

Ostatnie dni zycia Sokratesa, ktdre, jak wskazuja na to zrédla starozytne, mialy miejsce na
przelomie miesigcy Mounuchion i Thargélion, wpisuja si¢ w schemat sakralnego kalenda-
rza Aten jako widowisko dopetniajace rytualny cykl ofiarniczy zwigzany z upamigtnieniem
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10 Marcin Pietrzak

kreteriskiej wyprawy Tezeusza i obchodzonego bezposrednio po nim $wigta Thargelidow.
Sokrates umiera jako ofiara zfozona Artemidzie — Wielkiej Matce, a jednocze$nie realizuje
mit bohaterski. Mit ten na plaszczyZnie jungowskiej psychoanalizy oznacza uwolnienie sie
swiadomego ego spod wladzy nieswiadomosci reprezentowanej przez archetyp Wielkiej
Matki. Kontekst mityczno-psychologiczny pozwala nadaé nowsg interpretacje dyskusjom,
ktére zapisat Platon w dialogach powiazanych ze $miercig Sokratesa. Przede wszystkim
w nowym $wiectle stawiaja one Sokratejskg majeutyke, jako stuzb¢ Artemidzie, a takze roz-
wazania o nie$miertelnosci duszy oraz opowiadane przy ich okazji mity eschatologiczne,
keére zapisal Platon na kartach Fedona.

Stowa kluczowe: Sokrates, Artemida, Thargelia, mit bohaterski, niesmiertelno$é¢, Carl
Gustav Jung, Erich Neumann, Platon, Wielka Matka

Wstep

iedy umarl Sokrates? Data roczna nie budzi watpliwosci — stalo si¢ to

w roku 399 p.n.e. Wiecej klopotu sprawia okreslenie daty dziennej. Spe-

kulacje na ten temat nalezaloby moze uzna¢ za zupelnie jatowe, wzigwszy
pod uwagg to, ze w czasach Sokratesa i przez wiele stuleci po jego $mierci nie istniat
jeden, powszechnie uznawany kalendarz, do ktérego stosowaliby si¢ mieszkancy
réznych miast i krain starozytnego $wiata. By¢ moze jednak pytanie, na ktére na
gruncie $cistej chronologii nie da si¢ odpowiedzie¢, nalezy przenies¢ na nieco inng
plaszczyzng. Rola, jaka w kulturze odgrywa kalendarz, nie polega na okresleniu
momentdw w czasie przez odniesienie ich do bezwzglednego, Newtonowskiego ko-
smicznego zegara. Jego funkcja przez tysiaclecia bylo okreslanie rytmu zycia wspél-
not ludzkich, ten za$ regulowany byl przez przemiany pér roku i cykle sakralne,
wedle ktérych ludzie orientowali rytm swojej pracy i organizowali zycie zbiorowe.

Wzigwszy to pod uwage, mozemy zadaé nieco inne pytanie: w jakim punkcie
sakralnego kalendarza Aten, wyznaczonego przez najwazniejsze festiwale religijne,
nastapita $mier¢ Sokratesa? Na tak postawione pytanie mozna sprobowaé odpowie-
dzie¢, cho¢ odpowiedz bedzie musiata by¢ sformutowana jako oparte na niejedno-
rodnych, bo pochodzacych z réznych zrédet przestankach, domniemanie.

Z Platoniskiego Fedona (58a—c)' dowiadujemy sig, ze proces odbyl si¢ dziet po
tym, jak Atericzycy uwieniczyli okret, ktéry mial si¢ uda¢ w uroczystej procesji na
wyspe Delos. Miat to by¢ ten sam okret, na ktérym Tezeusz poplynat na Krete, by
zgladzi¢ Minotaura. Po wypelnieniu swojej misji mial on zatrzyma¢ si¢ w czasie
powrotnej zeglugi do Aten na Delos, ustanawiajac $wieto ku czci Apollina, ktdry

! Cytaty i odwotania do dialogéw Platona podaje w formie uproszczonej. Cytaty przytaczam

w przektadzie Wiadystawa Witwickiego.
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tam, ze swojg siostrg Artemida, przyszedt na $wiat. Plutarch w Zywotach réwno-
leglych (Zywot Tezeusza i Romulusa) podaje informacje, ze Tezeusz wyruszyl na
wyprawe kreteriska sz6stego dnia miesigca Mounuchion (kwieciei-maj) i ze miesz-
karicy Aten co roku rytualnie odtwarzali to wydarzenie®. Nalezy przypuszczaé, ze
Plutarch podat dat¢ sprawowania obrzadku, ktéra byla zapewne tradycyjnie przy-
jeta datg wyplyniecia Tezeusza. Zgodnie z tradycja od momentu wyplyniecia stat-
ku z Pireusu az do jego powrotu nie wolno byto wykonywaé w Atenach wyrokéw
$mierci. Od Platona nie dowiadujemy sie, jak dtugo tamtego roku trwat rytualny
rejs. Luke te zapelnia Ksenofont, podajac w Memorabiliach® liczbg 30 dni, jakie
mialy uplynaé od momentu skazania Sokratesa do wykonania na nim wyroku. Jesli
zatem informacje pochodzace z tych trzech Zrédet sa zgodne z prawda, to okret
powinien byl przyby¢ do Aten széstego dnia Thargeliona, czyli w trakcie jednej
z najwazniejszych uroczystosci religijnych obchodzonych w Atenach, jakimi byty
Thargelia. Szésty dzien Thargeliona byt $wigtem poswieconym Artemidzie, ktd-
ra miata si¢ urodzi¢ tego wiasnie dnia, na dzien przed swoim bratem Apollonem
(zgodnie z kolejnoscia narodzin ustalong w tradycji delijskicj).

W tym kontekscie intrygujaca jest informacja pochodzaca od Diogenesa Laer-
tiosa, ktory stwierdza, powolujac si¢ na zaginiona Kronike Apollodora z Aten, ze
Sokrates urodzit si¢ w roku 77 olimpiady wlasnie széstego Thargéliona®. Tego tez
dnia w Akademii Platona czczona miata by¢ jego pamig¢ — na dzien przed swietem
poswicconym Platonowi, ktéry mial umrze¢ w dniu swoich urodzin, przypadaja-
cych siédmego Thargéliona’. Informacje t¢ podaje Apulejusz, dodajac do niej le-
gende, ktora wywodzita si¢ zapewne z tradycji zwiazanej z Akademia, jakoby Platon
byl synem samego Apollona, splodzonym przez boga z Periktone: ,,Urodzit si¢
w miesigcu nazywanym u Ateniczykéw Thargélionem, w dniu, w ktérym Latona
miala powi¢ na Delos Apollina i Diang. Skadinad wiemy, ze dziert wezesniej uro-
dzil si¢ Sokrates™.

Mamy tutaj zatem do czynienia z podwojeniem tego samego motywu: za-
réwno Sokrates, jak i Platon umieraja w dniu swoich urodzin. Pierwszy szdste-
go, a drugi siédmego dnia Thargéliona. Stephen A. White w swojej znakomicie

Plutarch, Zywoty réwnolegle, v. 1, przekl. K. Korus, Warszawa 2004, s. 98.
Ksenofont, Pisma sokratyczne, przekt. L. Joachimowicz, Warszawa 1967, VIII 2, s. 233.
Diogenes Laertios, Zywoty i poglady stynnych filozofow, przekl. 1. Kroniska, K. Le$niak,
W. Olszewski, Warszawa 1988, I1 S, 44, s. 101-102.
Informacj¢ o obchodzonych w szkole Plotyna uroczystosciach upamietniajacych urodzi-
ny Platona i Sokratesa podaje Porfiriusz w Zywocz'e Plotyna (Porfiriusz, Zywot Plotyna,
[w:] Plotyn, Enneady, t. 1, przekl. A. Krokiewicz, Warszawa 1959, s. 5).
Apulejusz z Madaury, O Bogu Sokratesa i inne pisma, przekt. K. Pawlowski, Warszawa 2002,
181, s. 43.
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udokumentowanej pracy’ zwraca uwage na t¢ osobliwo$¢, wskazujac na kilka ana-
logii historycznych, ale nie wydaje si¢ on przywiazywa¢ do niej zbyt wielkiej wagi.
Sadze, ze ten przykuwajacy uwage schemat, wiazacy narodziny i $mier¢ dwéch fi-
lozoféw z kalendarzem $wiat ateriskich, niesie ze sobg pewng istotng informacje
dotyczaca tego, jaki sens starozytni nadawali $mierci Sokratesa. Nie chodzi o to, czy
obaj filozofowie rzeczywiscie umarli w dniu swoich urodzin, ale o to, jakie znacze-
nie niesie ze sobg utrwalone w tradycji przekonanie, ze tak wlasnie bylo. Historia
$mierci Sokratesa nie jest tutaj sprawg sensu stricto faktéw, ale raczej interpretacji.
Idac krok dalej, mozna powiedzieé, ze w gruncie rzeczy interpretacja w kategoriach
religijnych wydarzen historycznych nie tyle nadaje sens wydarzeniom i czynom,
ktérych dotyezy, ile sens ten z nich czerpie, s3 one bowiem nieuswiadomiong re-
alizacja pierwotnego, archetypicznego wydarzenia, ktérego odtwarzanie jest isto-
tg wszelkiego $wictowania, przez ktdre $wiat regeneruje si¢ poprzez zanurzenie
w pierwotnych wydarzenia, majace miejsce i illo tempore. Zardéwno fakty, jak i ich
interpretacje s3 fenomenami wtérymi wobec pewnej glebszej rzeczywistosci, ktora
splecione ze sobg ujawniaja:

Skoro czas $wiety i mocny jest czasem poczatkdw, chwilg osobliwa, gdy rzeczywisto$¢
zostala stworzona, kiedy si¢ po raz pierwszy w pelni objawila, czlowiek bedzie usi-
towat okresowo odzyskiwa¢ ten czas poczatku. Ta obrzgdowa reaktualizacja ,,onego
czasu’, pierwszej epifanii rzeczywistosci, lezy u podstaw wszelkich kalendarzy sakral-
nych: §wieto nie jest ,upamigtnieniem” wydarzenia mitycznego (a zatem religijnego),
jest jego reaktualizacja®.

Swigtowanie nie jest po prostu realizacja czy reaktualizacja mitu. Jest ono pier-
wotng nieuswiadomiong forma, w ktdrej przejawiaja si¢ tresci, ktdre pdzniej stang
si¢ przedmiotem opowiesci mitycznej:

Wiemy, ze [...] rytual, tj. jakas ceremonia lub sposéb dziatania, zawsze poprzedza
sformutowanie mitu, i jest oczywiste, ze dzialanie musi poprzedzaé wiedze, nieswia-
domy czyn przed wypowiedziang trescia’.

W niniejszym artykule pragne podja¢ prébe spojrzenia na wydarzenia zwiazane
z procesem i $miercig Sokratesa jako na rytualng realizacj¢ archetypowego obrazu

7 S.A. White, Socrates at Colonus: A Hero for the Academy, [w:] Reason and Religion in So-
cratic Philosophy, eds N.D. Smith, P.B. Woodruff, Oxford 2000, s. 156.

8 M. Eliade, Sacrum, mit, historia, przekl. A. Tatarkiewicz, Warszawa 1974, s. 98-99.

* E. Neumann, The Origins and History of Consciousness, przekl. z jez. niemieckiego

R.E.C. Hull, London 1954, s. 104.
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$mierci i odrodzenia bohatera mitycznego, ktdrej sens zostal p6zniej zrekonstru-
owany przez tradycje podtrzymywang przede wszystkim, ale nie tylko, przez filozo-
ficznych spadkobiercéw Platona. Nie pytam zatem tylko o to, jak $mier¢ Sokratesa
byla rozumiana przez tych, dla keérych stata si¢ ona przedmiotem mitu zatozyciel-
skiego, lecz takze o to, jakie tresci archetypiczne byly nieswiadomie realizowane
przez tych, keérzy w tych wydarzeniach uczestniczyli.

Bede bronit tezy, ze opis ostatnich chwil Sokratesa wpisuje si¢ w logike przeta-
mywania struktur matriarchatu poprzez zawigzywanie meskich stowarzyszen, keo-
re stang si¢ poczatkiem nowych, wyplywajacych ze $wiadomosci, a nie instynktu
form kulturowych. Aby uzasadni¢ t¢ teze, musz¢ przede wszystkim zbadad, jaki sa-
kralny sens, w $wietle starozytnych Zrédet, mozna nada¢ dniu széstego Thargeliona.

Pharmakos

Atetiskie Thargelia byty, zdaniem Ludwiga Daubnera, festiwalem, podczas ktérego
wspodlnota dokonywata uroczystego oczyszczenia miasta przed majacym nastapié
czasem zniw'®. W tym celu spo$réd mieszkaricow wybierano dwéch najbrzydszych
mezczyzn, karmiac ich weze$niej na koszt panstwa. Mezczyzni ci mieli by¢ bici ga-
tazkami figowymi i uroczyscie wypedzeni z miasta. Badacze domyslajq s, ze rytuat
ten jest ztagodzong wersja pierwotnej krwawej ofiary''. Mezczyzni odgrywajacy
role kozléw ofiarnych okreslani byli mianem pharmakoi, kedre to stowo zwiazane
bylo z pojeciem oznaczajgcym lekarstwo lub trucizng (pharmakon). Oznaczano tym
mianem réwniez tych, ktérzy mogli postuzy¢ si¢ w dobrej albo zlej intencji lekar-
stwami, zatem tych, ktérzy potrafili je sporzadzaé, tj. czarownikéw (pharmakos)'.

Czy domniemana koincydencja czasowa egzekucji Sokratesa i dnia rytualnego
oczyszczenia miasta moze sta¢ si¢ podstawa hipotezy, zgodnie z ktdra $mieré So-
kratesa mogta by¢ nieswiadoma lub pétswiadoma realizacja obrzedu oczyszczenia?

Przede wszystkim uderzajaca jest okolicznos¢, ze stynacy ze swojej brzydoty syn
Fajnarety umiera wlasnie wtedy, kiedy jego wspélnota dokonuje rytualnego wype-
dzenia z miasta dwoch pharmakoi, obarczonych rola kozléw ofiarnych ze wzgle-
du na swdj szczeg6lnie odrazajacy wyglad. Cyceron w Rozmowach tuskulaziskich
przytacza opowie$¢ zaczerpnieta z dialogu napisanego przez jednego z uczniéw

10 L. Daubner, Attische Feste, Berlin 1969, s. 198.

" W. Buckert, Structure and History in Greek Mythology and Ritual, Berkeley-Los Angeles—
London 1979, 5. 65. Cf- tez T. Sinko, Literatura grecka, t. 1, Krakéw 1931, s. 323.

Cf np. Apokalipsa $w. Jana, 21.8: ,,toig 8¢ Sethols xal &mioTorg kol EBdelvypévolg kal dpovedat
kel wopvols kol pappaxois [ podkreslnenie — M.P.] xal eidwhodtpals kol Téot Tolg Yevdtory
T puépog aiTav v Tf Apvy T ‘Kouopévy pl kel Oele) 8 oty & Bavatog 6 Sevtepos”
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Sokratesa Fedona' o tym, jak parajacy si¢ sztukg odczytywania cech charakteru
z twarzy mag Zopyros przypisuje Sokratesowi wiele wad charakteru ze wzgledu na
brzydotg jego oblicza'®. W széstym rozdziale Uczty Ksenofont przedstawia konkurs
picknosci, jaki miat si¢ rozegra¢ miedzy Sokratesem a stynacym z urody Kritobulo-
sem, podczas ktorego sam filozof robi sobie zarty ze swojego dziwacznego wygladu.
~Wszyscy zgodnie przyznawali, — pisze William K.C. Guthrie — ze Sokrates miat
nader szpetny wyglad, ale byla to szpetota fascynujaca. Wyrdznialy go szeroki, pta-
ski i zadarty nos, wytrzeszczone oczy, waskie migsiste usta i wydatny brzuch czy
[...] - «brzuch nadmiernie otyly» " Brzydot¢ Sokratesa mozna potraktowa¢ jako
cechg predysponujaca go do przyjecia roli kozta ofiarnego’®.

Réwniez okolicznosci towarzyszace egzekucji Sokratesa wskazuja na to, ze jego
$mier¢ mogta by¢ wynikiem dynamiki powiazanej z rytuatem ofiarniczym. Oto re-
lacja Diogenesa Lartiosa, ktéry tak opisuje reakcje Atenczykéw na przeprowadzo-
na egzekucje:

Whnet po jego $mierci Atenczycy opamietali si¢ i na znak zatoby zamkneli wszystkie
palestry i gimnazja. Oskarzycieli Sokratesa skazali na wygnanie, a Meletosa nawet
na $mier¢, Sokratesa za$ uczcili posagiem z brazu, wykonanym przez Lizyppa, kedry
zostal ustawiony w Pompejonie. [Nie tylko w Atenach nienawis¢ $cigata oskarzycieli
Sokratesa.] Kiedy Anytos, opusciwszy Ateny, przybyt do Heraklei, mieszkanicy tego

samego dnia kazali mu opusci¢ miasto".

Widzimy, ze po $mierci filozofa Atericzykom nagle niejako opadly tuski z oczu.
Relacj¢ Laertiosa mozna nawet uzna¢ za reminiscencj¢ ostatnich scen Eurypide-
sowych Bachantek, kiedy to Agawe przynosi do domu glowe swojego syna Pen-
teusza, ktérego wezesniej usmiercita wraz ze swoimi towarzyszkami. Sokrates, jak
Eurypidesowy Penteusz, ginie jako ofiara ztozona béstwu. Meletos i Anytos zostaja
po $mierci filozofa wygnani z Aten, tak jak nieszczgsna matka Penteusza zostaje

wygnana z Teb:

Zmaza dotknigci opuszczg to miasto,
ponoszac kare za mord popetniony:

1 W.K.Ch. Guthrie, Sokrates, przekt. K. Eapinski, S. Zurawski, Warszawa 2000, s. 95.

Marek Tuliusz Cyceron, Rozmowy tuskulaziskie, [w:] idem, Pisma filozoficzne, t. 111, przekl.
J. Smigaj, Warszawa 1961, II 80, s. 680.

Ksenofont, Uczta, [w:] idem, Pisma sokratyczne...,s. 251.

' Cf.R. Girard, Koziof oftarny, przekl. M. Goszczytiska, E6dz 1987, 5. 53-54.

Diogenes Laertios, op. ciz., 115 45, 5. 101.
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nigdy ojczyzny nie ujrza — niezboznie,

aby mordercy zyli blisko grobéw..."®

Sugestia, zgodnie z ktéra $mier¢ Sokratesa byta zwigzana z dynamika rytuatu
oczyszczenia, bedac istotg Thargelioéw, pozwala tez rzuci¢ nowe $wiatlo na znany
fragment Platonskiej Obrony Sokratesa. Oto filozof zapytany przez sedziéw o wy-
miar kary, jaki uwazalby za stosowny, odpowiada, ze by¢ moze adekwatng kara
bylby dozywotni wikt w Prytanejonie (37a). Prytanejon byl sercem kazdego grec-
kiego miasta i ludzie szczeg6lnie zastuzeni w nagrode za swoja prace dla spolecz-
nosci otrzymywali tam wikt i opierunck (attnoig)”. W tym kontekscie uwaga ta
bylaby sarkastycznym zartem i kping z s¢dzidw, ktdrzy chcieli zmusi¢ podsadnego
do uznania wlasnej winy, podczas gdy ten uwaza, ze za swoje czyny powinien by¢
raczej nagrodzony, a nie ukarany. Tak wlasnie najczesciej bywa ten fragment inter-
pretowany. By¢ moze jednak te stowa majg jeszcze inny sens i mozna je powiazad
z opicka, jaka w tym $wictym miejscu, jak sugeruje Jan Bremmer, otrzymywali ci,
ke6rzy mieli pézniej pelni¢ w rytuatach funkcje kozléw ofiarnych®. Jezeli sugestia
Bremmera jest stuszna, to stowa Sokratesa mogly réwniez wskazywa¢ na ofiarniczy
czy tez rytualny charakter procesu sadowego. Ten, kto ma by¢ zlozony w ofierze,
domaga si¢ dla siebie opieki, jaka przystugiwata innym, kt6rzy tak jak on stali sie
przedmiotem rytuatu ofiarniczego.

Hipotezg o ofiarniczym charakterze $mierci Sokratesa szeroko omawia Stephen
A. White we wspomnianej pracy Socrates at Colonus: A Hero for the Academy. Ma-
terial przez niego zgromadzony dobrze uzasadnia przyjecie tezy o rytualnym cha-
rakterze procesu i egzekucji nauczyciela Platona. Whioski, do jakich dochodzi,
budza jednak pewne watpliwoéci. White dopatruje si¢ w $mierci Sokratesa aktu
zalozycielskiego Akademii Platonskiej albo, méwiac $cislej, nowego sposobu zycia,
ktére poswiecone zostaje rozumowaniu i poszukiwaniu prawdy*'. Umiera on jak
bohater, ktérego $mier¢ jest w istocie aktem nowych narodzin, i staje si¢ przed-
miotem mitu zalozycielskiego. W dalszej cz¢sci rozwazan bardziej szczegdtowo od-
niosg si¢ do tych jego ustalen. Teraz jednak chcialbym wskazaé na pewna stabos¢
tkwiaca w jego sposobie ukazywania tego zagadnienia. Sadz¢ mianowicie, ze nie
do$¢ wnikliwie potraktowal on sakralny wymiar wydarzen zwigzanych ze $miercia

'8 Eurypides, Bachantki, [w:] idem, Tragedie, t. IV, przekl. J. Eanowski, Warszawa 2007,
1674-1675,5.77.

M.]. Osborne, Entertainment in the Prytaneion at Athens, ,Zeitschrift fir Papyrologie und
Epigraphik” 1981, Bd. XL, s. 157 i n.

J. Bremmer, Scapegoat Rituals in Ancient Greece, ,Harvard Studies in Classical Philology”
1983, vol. LXXXVII, s. 313.

2 S.A. White, op. cit., s. 168.
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Sokratesa, powierzchownie interpretujac religijny wymiar festiwalu, podczas kto-
rego zostal stracony syn Fajnarety. Zbiezno$¢ tradycyjnych dat $mierci Sokrate-
sa i festiwalu Thargeliéw kaze mu taczy¢ wydarzenia, o ktérych mowa, z kultem
Apollona, pézniejszego patrona Akademii. Swiadectwo Diogenesa, ke6ry wskazuje
na Artemidg jako patronke $wigta, podczas ktérego urodzit si¢ i zginat nauczyciel
Platona, a takze to, ze sam Sokrates wskazywal na Artemide jako boska patronke
jego sztuki potozniczej, kaze widzie¢ w blizniaczej siostrze Apollona centralng po-
sta¢, wokot ktérej rozgrywa sie rytualny dramat, ktdrego centrum stanowi $mier¢
filozofa. W dalszej cz¢sci rozwazan postaram si¢ ukazaé gleboki zwiazek, jaki moim
zdaniem laczy Sokratesa z Artemidg. Pozwoli to na wskazanie na nieco inny, moze
nawet glebszy sakralny sens wydarzen zwiazanych ze $miercia filozofa.

Sztuka potoznicza i jej boska opiekunka

Zdaniem Johna Sallisa wia$ciwym wstepem do spektaklu $mierci Sokratesa jest
dialog Teajtet, krdrego ostatnie stowa stanowia zapowiedz majacych wkrétce nasta-
pi¢ dramatycznych wydarzen: ,2W tej chwili czas mi i$¢ do Portyku Krola, zaja¢ si¢
skarga, ktéra na mnie Meletos wnosi” (ijtet, 210 d). Portyk Kréla byt miejscem
przestuchan w sprawach sadowych, ktérych przedmiotem bylo oskarzenie o bez-

bozno$¢?. Ideg centralna tego dialogu jest sztuka poloznicza, jaka ma si¢ paraé
Sokrates:

Sokrates: Z bolescig rodzisz, kochany Teajtecie, dlatego zes nie pusty, a pléd masz w sobie.
Teajtet: Ja nie wiem, Sokratesie, tylko to, co si¢ ze mng dzieje, to méwie.

Sokrates: Ej, ty, $miechu warty, nie styszale, ze ja jestem syn akuszerki, dzielnej i wspa-
nialej baby Fajnarety?

Teajtet: Juz to przeciez styszatem.

Sokrates: A czy i to, ze si¢ trudnig ta samg sztukg, styszales?

Teajter: Nigdy.

Sokrates: A zeby$ wiedzial, ze tak. A tylko mnie nie wydaj przed innymi, bo nike nie
wie, przyjacielu, ze ja t¢ sztuke posiadam. Ludzie tym nie wiedza, wige tego o mnie
nie méwia, a tylko to, zem skonczone dziwadlo i ludzi w ktopot wprowadzam. Pew-
nies i to styszal?

Teajtet: Tak jest.

Sokrates: A powiedzieli przyczyneg?

Teajtet: Owszem, tak jest.

22 . Sallis, The Figure of Nature. On Greek Origins, Bloomington, Indiana 2016, s. 64.
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Sokrates: Wicc zastan6éw si¢ nad tym wszystkim, jak to si¢ rzeczy maja z akuszerkami,
a fatwiej zrozumiesz, o co mi chodzi. Wiesz tam przecie, ze zadna z nich, kiedy jeszcze
sama w cigz¢ zajs¢ i urodzi¢ moze, dzieci od innych nic odbiera, robia to tylko te, ktdre
juz rodzi¢ nie moga.

Teajtet: Owszem, tak jest.

Sokrates: Powiadaja, ze temu winna Artemida; sama loza nie zaznala, a tak si¢ jej
ztozylo, ze opickunka poloznych zostala. Otdz to bezplodnym data dzieci odbiera¢,
bo ludzka natura jest za staba na to, by posias¢ sztuke, w kedrej nam doswiadcezenia
braknie. A tym, ktére ze starosci juz nie rodzg, sztuke te zlecila, wlasne w nich czezac

podobienstwo (Teajtet, 148e—149c¢).

Filozof okresla sam siebie stowem patin, ktére oznacza w tym przypadku akuszer-
ke, ale w innych kontekstach moze tez okresla¢ babke czy niarike, i identyfikuje swo-
ja sztuke akuszerska jako przynalezna do sfery wladania Artemidy. Sallis sugeruje,
ze obraz Sokratesa jako wykonujacego stuzbe bogini stanowi uprzedzajaca obrone
whasnej dzialalnosci sformutowang w odpowiedzi na oskarzenie o bezbozno$é®.
Jako akuszer potrafi rozpozna¢ stan brzemiennosci, pomédc w pologu i zaordy-
nowa¢ odpowiednie lekarstwa, jesli okaze si¢ to konieczne. Wszystko to w stuzbie
brzemiennym prawdg chtopcom, ktdérych w razie potrzeby swata z kompetentnymi
nauczycielami. W ten sposéb i w nim odstania si¢ podobienistwo do Artemidy, ktdra
tych, co rodzi¢ nie moga, uczynita opickunkami brzemiennych.

Paradoksalna figura meskiego potogu nie jest by¢ moze li tylko zabiegiem reto-
rycznym ukazujacym atopiczny charakter praktykowanej przez Sokratesa sztuki.
Plutarch w cytowanym juz Zywocie Tezeusza wspomina o dziwacznym obrzedzie,
jaki sprawowano na Cyprze, ktéry wiazal sie z historig Tezeusza i Ariadny. Burza
miata zepchna¢ statek bohatera w poblize Cypru, na ktérego wybrzezu Tezeusz
wysadzil swoja brzemienng matzonke, zle znoszaca trudy podrézy morskiej. Bu-
rza morska rozdzielita kochankéw, a Ariadna zmarfa na wyspie jeszcze przed po-
rodem. Na pamiatke tego wydarzenia Tezeusz ustanowil kult Ariadny w tym
miejscu, wystawiajac dwa niewielkie posazki — jeden ze srebra, drugi ze spizu, co
by¢ moze jest $ladem znanego ze $wiatyn Artemidy zwyczaju skladania posaz-
kéw dzieci jako wotéw dla bogini*. Podczas odprawianych w tym miejscu ofiar
»jeden z mlodzienicéw — jak podaje Plutarch — ktadzie si¢, nasladujac jeki i boles¢
rodzacej kobiety”™.

2 Ihidem, s. 82.
2 R. Leger, Artemis in Attica, Utrecht 2011, s. 18.
25 Plutarch, Zywoz‘y réwnolegle..., t. 1, XX 3, 5. 102.
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Domena Artemidy

Artemida jest boginia, ktéra z rzadka wystepuje w starozytnych zrédiach lite-
rackich ze szczegélnie interesujacych mnie okreséw klasycznego i archaicznego.
W poematach Homera pojawia si¢ tylko raz, i to w niezbyt korzystnym $wietle —
tajana przez Here. Hezjod wspomina ja dwukrotnie w Zeogonii, ale jedynie dla
porzadku jako siostr¢ Apollona i cérke Leto. Jest jedng z centralnych postaci w Hi-
policie Eurypidesa, gdzie, o dziwo, doznaje od tytulowego bohatera czci jako naj-
wyzsze béstwo:

Hippolit, amazonki syn, Tezeuszowa

Latorosl, wychowaniec cnego Pitteusza,

Jedyna, $réd troizenskiej ziemi zywa dusza
Najlichsza mnie $réd bogéw mianuje i dumnie
Mitosnem gardzi tozem. Nie znajdujac u mnie
Radosci, Artemide, siostrzyce Foibosa,

Uwaza za najpierwszg $rod tych, co niebiosa
Zajmuja, i z Zeusa ta corg dziewicza

Na towy, tepi¢ zwierza, wyrusza ze swa smycza —
Za wielka to zazylo$¢ dla $miertelnych ludzi®.

Jesli cheieliby$my szacowal wage poszczegdlnych béstw liczba odniesien literac-
kich, to Artemida musialaby ustapi¢ miejsca w hierarchii nie tylko Zeusowi, Atenie,
Herze czy Posejdonowi, lecz takze pomniejszym bostwom, ktére znacznie czgéciej
pojawiaja si¢ na kartach dziet literatury. Wiemy jednak, ze zaréwno pod wzgledem
rozleglosci geograficznej jej wplywdw, jak i dawnosci historycznie po$wiadczonego
kultu jest jedna z najwazniejszych béstw greckiego panteonu. Jej wpltyw obejmowat
swoim zasiegiem niemal caly obszar $r6dziemnomorski, a trwal od epoki brazu az
do konca starozytnosci poganskiej”. W tym kontekscie nie moze nikogo dziwi¢
specjalny kult, jakim otaczat ja Eurypidesowy Hipolit. Byta jedng z wielkich bo-
gin, a pewne cechy jej kultu kaza mysle¢ o niej jako o spadkobierczyni bliskow-
schodnich bogin matek, takich jak Astarte, Isztar czy Kybele.

Wihasciwa dziedzina panowania Artemidy obejmuje wszystko to, co wiaze si¢
z narodzinami i $miercig — przede wszystkim gwaltowna lub nagla. Luk, z kté-
rym zazwyczaj bywa przedstawiana, upodabnia jg do jej brata Apollona, ktéry
odpowiadal w $wiadomosci religijnej Grekéw za gwaltowna $mieré mezezyzn.
W XXT ksiedze lliady Hera zwraca si¢ do Artemidy jako do tej, ktéra usmierca kobiety:

% Eurypides, Hipolit, przekl. J. Kasprowicz, Warszawa 1918, 10-19, 5. 9.
27 S.L. Budin, Artemis, London—New York 2016, s. 2.
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Jakze o$mielasz sig teraz, ty suko bezwstydna, przeciwko
woli mej stawa¢? Zbyt trudno z potega ma ci si¢ zmierzy¢,
chociaz tuk nosisz! Dzeus cicbic lwicg dla kobiet uczynit
oraz zezwolil, by$ kazda, ktéra cheesz, mogta usmierci¢®.

Pauzaniasz dodaje, ze chodzi tutaj przede wszystkim o kobiety w potogu®. Jako
opiekunka narodzin byla ona, jak si¢ domyslaja badacze, béstwem opickuriczym
kobiet i jako taka odgrywata dominujaca rol¢ w rytuatach inicjacyjnych, kedre wy-
znaczaly kolejne okresy zycia: dorastanie, zamazpdjécie i rodzicielstwo. Rytualy
przejécia pomiedzy tymi okresami zycia wymagaly ztozenia ofiary dla Artemidy?.
W tym znaczeniu jest ona patronka kobiet w potogu, kt6rej ratunku moga wzywac,
ale ktéra tez jest ta, ktora moze je zabic.

Homer okresla Artemide mianem Posnia theron — co oznacza ,Pania dzikich
zwierzat™'. Jest to zapewne $lad licznych synkretyzméw, keére przez wieki uksztal-
towaly przekazany nam obraz bogini, ktére w tym przypadku potaczyly grecka Ar-
temide z matoazjatycka boginia pdl i laséw, krorej wlasciwego imienia nie znamy,
a ktora okresla si¢ tym wlasnie pochodzacym z I/iady mianem.

Najbardziej rozpowszechniony w literaturze i ikonografii obraz bogini jako
kuso ubranej kobiety, ktdra z towarzyszacymi sobie nimfami poluje na zwierzyne
na porosnigtych lasem zboczach gérskich, silnie kontrastuje z jej obliczem, jakie
uwidocznione zostalo w tym jej przedstawieniu, ktére otaczane bylo szczegélna
czcig w najwazniejszym bodaj starozytnym Artemizjonie Efeskim. Przedstawio-
na jest ona tam jako kobieta otoczona przez zwierzeta i charakterystycznym pek-
toratem, w ktérym niektdrzy dopatrywali si¢ wielu piersi bedacych symbolem
plodnosci, ale ktéry moze raczej reprezentuje, jak sadza inni, jadra bykdéw, albo
tez typowe dla béstw anatolijskich worki plodnoséci majace zawieraé ziarno®?. Hi-
storycy przypuszczaja, ze w Jonii doszlo do synkretycznego polaczenia Artemidy
z wezesniejszym, rdzennie maloazjatyckim bdéstwem z rodzaju Wielkiej Matki®.
Jako taka reprezentuje ona pierwotny i okrutny aspekt zeniskiego béstwa i taczona

% Homer, lliada, przekl. K. Jezewska, Warszawa 1999, XXI 481-484, 5. 376.

¥ Pauzaniasz, Na olimpijskiej biezni i w boju, przekl. J. Niemirska-Pliszczynska, Wroctaw—
Warszawa—Krakéw 1968, IV XXX S, s. 307.

3 S.L.Budin, 0p. cit.,s. 92 in.

31 Homer, 0p. cit., XX1 470, s. 376.

32 S.L. Budin, 0p. cit.s. 21.

3 Kult Artemidy Efeskiej rozpropagowali w Grecji whasciwej i Wielkiej Grecji osadnicy jon-
scy. Znana w starozytnosci byla jej $wiatynia (Efezjon) zbudowana przez osadnikéw z Fokai
w Masalii, gdzie mialy si¢ odbywa¢ krwawe rytualy ofiarnicze, w ktdrych bogini Artemida
odgrywata gléwna role (Strabon, Goegrafia, IV 1, 4). Na temat figury Wielkiej Matki i wat-
pliwosci z nig zwiazanych vide: L. Motz, The Faces of the Goddess, New York 1997,s. 5-23.
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byta z krwawymi rytualami ofiarniczymi. Sktadano jej ofiary zwierzat, w tym szcze-
gélnie okrutne ofiary calopalne®. Niektdrzy przypuszczaja (choé sprawa nie jest
jasna), co tez wynika z rozmowy, jaka na ten temat prowadzi sam Sokrates w Pla-
toniskim Kratylosie (406b), ze imig jest etymologicznie zwigzane z czasownikiem
artamo, ktory oznaczal czynno$¢ zarzynania zwierzat®. Artemida jako taka nosi
wszelkie znamiona Wielkiej Matki w tym znaczeniu, jakie temu pojeciu nadat Erich
Neumann®. Jest t3, ktéra daje i odbiera zycie. Opickuje si¢ rodzacymi kobietami
i zbija kobiety w potogu. Ta dwoistos¢, a moze nawet dwuznaczno$¢ funkeji czyni
z niej pharmakon — lekarstwo i trucizng w jednym. Domeng wlasciwg Potnia theron
jest dzika i nieokielznana natura, ktéra w swoim fonie zamyka wszystkie narodzi-
ny i wszystkie $mierci. Jest jednak réwniez boginia przemiany, ktéra czuwa na gra-
nicy miedzy tym, co dzikie, a tym, co cywilizowane:

Przede wszystkim byta boginig przejécia, wyznaczajaca fizyczne i konceptualne miej-
sca pomiedzy réznymi stanami bycia — dzikim i cywilizowanym, ludzkim i zwierz¢-
cym, dziecigcym i dojrzalym, panieriskim i matczynym, niewolniczym i wolnym.
Czgsto pomagala swoim czcicielom przekraczad te granice, czasami zmuszata ich do
tego, a ci, kedrzy probowali si¢ opiceraé, szybko uczyli si¢ wicle o gniewie bogini’.

John Sallis widzi w niej personifikacje physis i przedmiot czci pierwszych filozo-
téw, szczegdlnie Heraklita. On to Artemidzie Efeskiej miat ztozy¢ w ofierze swoje
dzielo O naturze®®, a gdy jego rodacy poprosili go o pomoc w rzadzeniu panstwem,
odmoéwil, radzac wszystkim dorostym popetni¢ samobojstwo i oddaé wladze w mie-
$cie w rece dzieci, po czym oddalit si¢ w kierunku Artemizjonu i rozpoczat z nimi
whasnie gre w kosci®. Interesujacy jest poglad Sallisa, ze cho¢ samo imi¢ Artemidy
nie pojawia si¢ w zadnym z zachowanych fragmentéw dzieta medrca z Efezu, to

przez obraz rzeczywistosci jako nieustannej kottowaniny narodzin i émierci prze-

bija si¢ wizerunek groznej opickunki narodzin i émierci z efeskiego Artemizjonu®.

3 S.L.Budin, 0p. cit., s. 119.

¥ Cf G. Miroux, Artémis, Artamos, Artamésis, Artamein, [w:] Les grandes figures religieuses:
Jfonctionnement pratique et symbolique dans [ Antiquité, ,Actes du Colloque international”
(Besangon, 25-26 avril 1984) [Besangon] 1986, s. 127-135. Te etymologie przyjmuje
réwniez Ignacy R. Danka w swojej monografii pt. Pierwotny charater Apollina i Artemidy,
Wroctaw 1987, s. 87-88.

Warto zapoznaé si¢ z ograniczenia Neumannowskiego pojecia Wielkiej Matki, na jakie
wskazuje w swojej publikacji o Kybele Lynn W. Roller (I search of God the Mother. The
Cult of Natolian Cybele, Berkeley—Los Angeles—London 1999, s. 16-18).

% S.L.Budin, 0p. cit., s. 7.

3% Diogenes Laertios, op. cit., IX 1, 5,5. 519.

3 Ihidemn,1X 1,2-3,s.518.

7. Sallis, ap. cit., s. 9-10.
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By¢ moze jednak stuszniej byloby ujaé rzecz inaczej: zaréwno Artemida, jak
i physis sa symbolami czegos, co nietatwo zdefiniowad i co lubi umykaé przed $wia-
tem mysli majacych okreslone znaczenia®!. Czegos, co, méwiae stowami Heraklita,
lubi si¢ ukrywa¢ (¢pvo1¢ kpdnTeabat drhet — B123), a co jednoczesnie hipnotycznie
przykuwa do siebie biadzaca $wiadomo$é. W jezyku jungowskiej psychoanalizy
rzecz taka okre$lana jest mianem archetypu. Te sa dostgpne dla naszego poznania
jedynie na drodze po$redniej, ktdrej modelem jest praktyka psychoanalityczna,
pozwalajaca ujaé to, co nie daje si¢ zamkna¢ w $cisle wyznaczonych pojeé, nieja-
ko w odbiciu, ktére w formie opowiesci powstaje w snach, rytuatach i mitach. To
wlasnie one moga nam daé wyobrazenie mglistej i skrytej w cieniu rzeczywistosci
archetypicznej. Smier¢ Sokratesa daje nam sposobnosé¢ do dokonania takiego wia-
$nie wgladu. Patrzac na to z drugiej strony, préba zrozumienia tego wydarzenia
z punktu widzenia uwarunkowan archetypicznych pozwala rozpozna¢ dynamike,
ktéra ksztattowala zaréwno tamte wydarzenia, jak i proces powstawania pézniej-
szych interpretacji. Za przewodnika na drodze do zrozumienia archetypicznego
wymiaru ostatnich dni zycia filozofa postuzy mi Erich Neuman, ktéry w swoich
pracach usystematyzowal Jungowska koncepcje $wiata archetypéw, szczegélnie
wiele miejsca poswiecajac w nich temu archetypowi Wielkiej Matki.

Archetyp Wielkiej Matki i Mit Bohatera

Neumanowskie rozumienie archetypu Wielkiej Matki jest cze¢scig opowiadanej
przez niego historii narodzin $wiadomego ja. Jest to historia ciagtych podziatéw,
ktére dokonuja si¢ w obrebie pierwotnej petni obejmujacej calosé zycia psychicz-
nego. Owa pierwotna calo$¢ symbolizowana jest przez Uroborosa, weza potykaja-
cego wlasny ogon na znak samowystarczalnosci wszechobejmujacego charakteru®.
W pierwotnym Uroborosie ludzka §wiadomos¢ jest zaledwie zarodkiem. Ludzkos¢
w tym stanie jeszcze nie istnieje i wszystko przepetnia boskosé. Rodzace si¢ swia-
dome ja krazy w Uroborosie, ktéry ukazuje swoja matczyng strone. Swiat w tym
stadium postrzegany jest jako wszechogarniajacy, a jednostka doswiadcza samej
siebie tylko sporadycznie i chwilowo. Swiadome zycie jest w tej fazie podobne do
marzen sennych: ,,Nic nie jest soba, wszystko jest §wiatem”*. Po wyjéciu z tego pier-
wotnego stanu w obrebie psychiki pojawiaj si¢ rozréznienia, z ktérych w koncu
wyloni si¢ $wiadome ja.

- Cf C.G. Jung, Symbole przemiany, przekl. R. Reszke, Warszawa 1998, s. 163.
# E.Neumann, 0p. cit., s. 10.
B Ibidem,s. 15.
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W porzadku logicznym archetyp Uroborosa bezposrednio poprzedza archetyp
Wielkiej Matki, ktéra w gruncie rzeczy jest jednym z aspektéw pierwotnej catosci.
Jej pojawienie si¢ oznacza jednak réwniez poczatek dramatu, ktérego uczestnikiem,
obok Wielkiej Matki, jest z wolna oddzielajace si¢ od niego ego. Z tego punktu
widzenia, cho¢ by¢ moze nie jest to formuta, ktéra zaakceptowatby sam Neumann,
Wielka Matka i $wiadome ja sa produktami procesu rozpadu pierwotnej urobo-
rycznej catosci psychiki. Na poziomie mitologicznym wydarzenie to opisywane
jest jako rozszczepienie w fonie Uroborosa, ktory rozpada si¢ na pare kosmicznych
rodzicéw, ktdrym przeciwstawia si¢ zalazkowe ja. Poniewaz jednak, jak zostato po-
wiedziane, Wielka Matka jest symbolem uroborycznym, rozszczepienie pierwotnej
calosci jawi si¢ réwniez jako oddzielenie si¢ od siebie dwdch aspektdw jej same;.
Swiat, w ke6ry wkracza ego, jest swiatem pod rzadami Wielkiej Bogini, ktéra jest
matka i przeznaczeniem jednoczesnie. Troska i zniszczenie s dwoma obliczami
Wielkiej Matki, ktora kréluje w $wiecie psychiki na tym etapie jej rozwoju. Wszech-
ogarniajaca nieswiadomos¢ przyjmuje twarz zlej matki, bogini $émierci i zarazy.
Jednoczesnie jako dobra matka jest ona dawczynig zycia i szczgécia — petnia. Ludz-
kos¢ przez nig doswiadcza glebi, pigkna i faski. Ona daje odrodzenie i rodzi nowe
zycie*. Wielka Matka czyni to jednak tylko wtedy, gdy na jej ottarzu zlozone zo-
stang krwawe ofiary, bo zgodnie z prymitywnym wyobrazeniem nowe zycie rodzi
si¢ z krwi®. Powstrzymanie miesi¢cznych krwawien podczas ciazy rozumiane byly
jako znak, ze embrion buduje si¢ z krwi. Krew musi wsigkna¢ w ziemie, zeby ta stafa
si¢ plodna. Stad zwiazek bogini plodnosci z wojna i polowaniem™.

Ofiara, jaka skladajg mezczyZni, aby uniknaé gniewu bogini, jest samokastracja,
ktéra w miarg rozwoju kultury przyjmuje czesto symboliczng postaé $cinania wlo-
sow i ubierania si¢ w szaty kobiece, ktére to akty majg uchroni¢ mlodzienica przed
zagrozeniem ze strony zaborczej Matki””. W tym sensie autokastracja, podobnie
jak samobojstwo, jest pierwsza préba buntu®. Buntujaca si¢ §wiadomos¢ chee uciec
z krélestwa Matki, ale jedyna droga, jaka moze obrad, jest samozniszczenie. Gniew
bogini jest straszliwy i doswiadcza go kazdy, kto o$mieli si¢ nie poddac jej czarowi.
Symbolem tego etapu rozwoju $wiadomosci sa dla Neumana przede wszystkim mi-
tyczny Narcyz, ktdry staje si¢ obojetny wobec pigkna nimf reprezentujacych urok,
jaki Wielka Matka rzuca na swoich synéw. Tragiczna $mier¢ Narcyza jest aktem

. Tbidem, s. 39-40.

® H. King, Bound to bleed. Artemis and Greek woman, [w:] Sexuality and Gender in the
Classical World: Readings and Sources, ed. L.K. McClure, Malden—Oxford 2002, s. 79-81.
E. Neumann, op. cit., s. 55.

7 Ibidem, s. 59.

8 TIbidem, s. 89.
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buntu - buntu, ktéry koriczy si¢ samozniszczeniem i powrotem, przez rozkiad,
do dziedziny natury?”. Réwniez bunt Eurypidesowego Panteusza, ktdrego zabija
wlasna matka, jest dla Neumana przykladem nieudanej, mlodzienczej rebelii syna
przeciw Matce®. Bunt Penteusza jest buntem niedojrzalej rozumnosci przeciwko
irracjonalnosci natury i osadzonej w niej obyczajowosci. Nieszczesny bohater nie
docenia mocy, jaka dysponuje rzeczywisto$¢ archetypu matczynego, i ginie z reki
whasnej matki, ktéra w ekstatycznym szale nie rozpoznaje swojego syna.

Swiadome synowskie ego dojrzewa i podejmuje walke z Wielka Matka, ktéra
w mitach pojawia si¢ w postaci smoka, ktérego bohater musi u$mierci¢, uwalniajac
jednoczesnie z niewoli pozytywna strone kobiecosci, ktéra psychoanaliza okresla
mianem animy. Walka ze smokiem rozpoczyna si¢ od symbolicznego zstapienia
do jaskini, otchtani morza, $wiata podziemnego, ktére odnosza si¢ do matczyne-
go tona®'. Powr6t do wnetrznosci Matki jest aktem symbolicznej $mierci, po ktd-
rej bohater odradza si¢ i przemienia. Akt odrodzenia oznacza przede wszystkim
powstrzymanie proceséw rozktadowych zagrazajacych psychice bohatera, ktéry
w ten sposob zyskuje niesmiertelno$é. Smieré¢ ostatecznie okazuje si¢ jedynie przej-
$ciem — bramg do kolejnego zycia®*. Anima ocalona z jaskini smoka jawi si¢ teraz
jako dusza bohatera®, kt6ra ratuje on od rozpadnigcia si¢ w uscisku Wielkiej Mat-
ki. Opowie$¢ o uwolnieniu jenca-animy-duszy spod wladzy Matki-Smoka stanowi
centrum tego, co Joseph Campbell okreélit mianem monomitu:

[...] bohater przenika do wewnatrz, po to, by narodzi¢ si¢ na nowo. Jego zniknigcie
odpowiada wejsciu wiernego do $wiatyni, gdzie ma by¢ przywrécony do zycia przy-
pomnieniem tego, kim i czym jest i bedzie, a mianowicie pylem i prochem, jesli nie
stanie si¢ nie$miertelny®.

Na zakonczenie tej pracy chee udowodnié, ze opowies¢ o ostatnich godzinach
zycia Sokratesa, ktora znajdujemy w Platoriskim Fedonie, miesci w sobie elemen-
ty pozwalajace interpretowac ja jako realizacje monomitu bohaterskiego. Sokrates
przygotowuje si¢ do zstapienia do fona Wielkiej Matki i transformacji duchowej,
dzieki ktdrej bedzie mégt ocali¢ uwieziony w niej nie$miertelny pierwiastek du-
chowy. Opowie$¢ ta stanowi archetypiczny rdzen dialogu, wokot ktérej rozsnute sa
rozwazania natury filozoficznej.

¥ Ibidem.

0 Ihidem, s. 90.

U Thidem, s. 154.

52 Ihidem, s. 100.

53 Ihidem, s. 203.

>4 J. Campbell, Bohater o tysigeu twarzy, przekl. A. Jankowski, Poznan 1997, s. 76.
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Sokrates schodzi do Otchtani

Zamkniety w murach wi¢zienia i skuty tancuchami Sokrates zaczyna pisa¢ poezje.
Rzecz, jak si¢ wydaje, zaskakujaca nawet dla jego przyjaciét. Co to za poezje? Kebes
pyta go o przerébki bajek Ezopa i hymn do Apollona (Fedon 60c—d). Diogenes
Laertios przytacza fragment peanu napisanego przez filozofa w wiezieniu: ,,Badzcie
stawieni, Apollo Delijski i Artemis, $wietna wy paro!”®. Jezeli fragment ten jest au-
tentyczny, a trzeba zaznaczy¢, ze sam Laertios nie jest tego pewien, i jezeli mozemy
utozsami¢ ten pean z hymnem, o ktérym wspomina Kebes, to bytby to hymn nie
tylko do Apollona, lecz takze do Artemidy — bdstw, ktdrych narodziny Atenczycy
czcili w podczas Thargeliow. Sokrates oddaje si¢ poezji, bo tak nakazalo mu we $nie
béstwo:

Nieraz mnie nawiedzal w minionym Zyciu i raz mi si¢ w takiej, raz w innej zjawial po-
staci. Ale zawsze te same stowa wracaly: Sokratesie, powiada, muzyke rob i uprawiaj.
Ja my$lalem przedtem, ze szlo o to, com uprawial, ze do tego samego mnie sen nama-
wia i zacheca; jak to ludzie glo$no nicraz popedzajg tych, kedrzy biegna, lak i mnie
sen zachecal do tego, com juz robit, do muzyki — bo filozofia to najwigksza stuzba
Muzom, a ja ja uprawialem. Ale teraz, kiedy si¢ proces odbyl, a uroczysty obchéd
na cze$¢ boga nie dat mi umrzeé, wydato si¢ rzecza wlasciwg nie odmawiaé postu-
szefistwa snom, gdyby mi czesto nakazywaly uprawiad i t¢ muzyke pospolita, tylko ja
robié. Bo bezpieczniej nie odchodzié, zanim si¢ czlowick od §wictego obowiazku nie
uwolni, robigc wiersze wedlug rozkazu otrzymanego we $nie. I tak naprzdd, napisa-
lem wiersz na cze$¢ boga, ktéremu wlasnie wypadata ofiara (Fedon 60c—61a).

Zatem sam Sokrates interpretuje los skazanca, ktéry przypadt mu w udziale,
w kontekscie ofiarniczego festiwalu, w ktérym uczestnicza jego rodacy, podczas
gdy on czeka w wigzieniu na wykonanie wyroku. W ostatnich chwilach zycia za-
czyna ufad raczej snom niz argumentom.

Przedmiotem rozwazan bedzie przede wszystkim nie$miertelnos¢ duszy (Fedon
64c). Przyjaciele Sokratesa niesmialo podnoszg swoje watpliwosci. Wzigwszy pod
uwage kontekst archetypiczny, niezwykle wrazenie robi mysl rzucona przez Kebe-
sa, ktory proszac filozofa o rozwazenie argumentdéw za po$miertnym istnieniem
duszy, thumaczy si¢ niejako ze swoich watpliwosci i przywoluje frapujacy z naszego
puntu widzenia obraz:

55 Diogenes Laertios, op. cit., I1 5, 42, s. 100.
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To i tak, jak gdyby$my si¢ bali, probuj nam perswadowad, Sokratesie. A raczej nie
tak, jak gdyby$my si¢ my sami bali, tylko siedzi moze i w kazdym z nas taki chtopiec
jakis, keory sie takich rzeczy boi (Fedon 77¢).

Widzimy tutaj medrca, ktéry nie tyle rozmawia z przyjaciétmi, ile raczej weho-
dzi w dialog z pewnymi aspektami ich psychiki — z ich niedojrzatymi subosobowo-
$ciami, ktore odczuwajg archetypiczne, whasciwe dla tej fazy rozwoju leki.

Rozméwey Sokratesa przemawiajg niejako w imieniu tkwigcych w nich chlop-
cow, ktdrzy bojg sie $mierci. Whasciwg dla dojrzewajacych mlodziencéw reakeja na
grozbe $mierci, ktdra wiesza nad ich glowami uosabiajaca nature Wielka Matka,
jest usuniecie si¢ sprzed jej groznego spojrzenia przez akt symbolicznej kastracji.
Idac tym tropem, natrafiamy na kolejny symbolicznie znaczacy fragment, ktory
warto przytoczy¢ w calodci:

Fedon: [...] wlasnie siedzialem po jego prawej stronie obok 16zka, na jakims stotku,
aon miat stolek znacznie wyzszy od mego; ot6z pogtaskal mnie po glowie i zebrawszy
w gar$¢ moje wlosy na karku — nieraz, bywalo, mial zwyczaj bawi¢ si¢ moimi wlosami:
- Wicc to jutro — powiada — Fedonie, gotéwes sobie daé ostrzyc te pickne wlosy.

— Zdaje sig, ze tak, Sokratesic — powiedzialem — Nie! jezelibys tylko mnie postuchal.
— Albo co? - powiedzialem.

— Duzisiaj, méwi, i ja swoje, i ty ostrzyzesz te, tutaj; jezeli nam my$l nasza zemrze i nie
potrafimy jej wskrzesi¢. A ja, gdybym byl toba i tak by mi dowdd uciekt, tobym sobie
poprzysiagl, jak obywatele Argos, ze nie predzej wlosy zapuszezg, az na nowo stang
do walki i pobij¢ mysli Simiasza i Kebesa (Fedon 89a—c).

Podtrzymanie przy zyciu, albo raczej przywrécenie do zycia (dvafiwoxopar) my-
$li o przywréceniu do zycia samej duszy. Sokrates utozsamial dusze, jak twierdzi
wielu uczonych, ze $wiadomym ja, ktére jest zrédlem zycia czlowicka, o ktére ten
powinien dba¢, dbajac o siebie. Tutaj jednak widzimy w niej zakladnika, ktérego
zycie stato si¢ zakladnikiem procesu argumentacji. Sokrates przemierza labirynt
argumentacyjny, do ktérego boja si¢ zej$¢ jego przyjaciele, idac na ratunek duszy,
ktérej trwatosé zostata podana w watpliwosé. Dusza jako zrédto zycia moze jednak
osiagna¢ niesmiertelno$¢ w jedyny sposéb dostepny dla istot zyjacych — poprzez
wskrzeszenie z martwych. Natura ozywia to, co obumarlo w corocznym cyklu
$mierci i ponownych narodzin. To, co ZywWe, rodzi sie z tego, co obumarlo, a tym,
co umozliwia przywrédcenie do zycia, jest istnienie i trwalo$¢ duszy, jako Zrédta sa-
mego zycia. Natura wskrzesza to, co obumarto, a sercem tego procesu jest dusza,

kedra nie poddaje si¢ $mierci (Fedon 71e-72b).
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Pos$miertne losy duszy opisuje czekajacy na $mier¢ filozof w niezwyklym obrazie
ziemi i jej mieszkanicéw, ktdrzy zamieszkuja zaglebienia (xothog — zblizone brzmie-
niowo tresciowo, a — jak sadza niektérzy — réwniez etymologicznie do xdirog —

lono, piersi®®

) w ziemi, ponad ktérymi wznosza si¢ siedziby niebian. Posrodku zie-
mi umieszczone jest wejscie do otchtani (ydoua), do ktdrej zmierzaja dusze, za-
nim beda mogly wréci¢ do zycia (Fedon 112e~113d). Jaskinia, otchtan czy zagle-
bienie s3 obrazami matczynego tona”, do ktérego powracajg umarli i w ktérym
oczekuja na swoje odrodzenie. Ich wizja przypomina geografie Dantejskiego pie-
kta, oznacza zawsze zejscie w glab nieswiadomosci symbolizowanej przez obraz
Wielkiej Matki. Sokrates prowadzi ,,chtopcéw” przez podziemny $wiat, do ktdrego
schodza umarli, aby dozna¢ oczyszczenia i przemienienia.

Obraz mityczny nie jest tutaj zupelny i nalezatoby go uzupetni¢ obrazem weza
lub smoka, reprezentujacym grozny aspekt Wielkiej Matki, ktéra zabija to, co zro-
dzita, i jako taki jest znakiem $mierci, a jednoczesnie straznikiem skarbu zycia spo-
czywajacego na dnie otchfani®®. Symbol ten znajdziemy ukryty w ostatniej scenie
dialogu, gdy Sokrates poprosi Kritona o ztozenie ofiary Asklepiosowi — bogu, ktéry
w swoich $wiatyniach przedstawiany byl jako waz strzegacy wejécia do jaskini®.

Przejscie przez wrota prowadzace przez $mier¢ do odrodzenia jest mozliwe tylko
po ztozeniu ofiary. Sokrates wkracza do Otchlani jako ofiara i ofiarnik jednoczesnie.
Ross Romero wylicza w swojej monografii osiem elementéw Platoniskiej opowiesci,
ktére wskazuja na ofiarniczy charakter $mierci Sokratesa, wskazujac na analogie do
greckich ceremonii religijnych®. Przytacza tez autoréw, ktérzy gotowi byli uznaé
rytualno-ofiarniczy charakter egzekucji®'. Sadze, ze teza méwiaca o tym, iz $mieré
Sokratesa nosita znamiona rytualnej ofiary, musi by¢ uznana za uprawniona. Sama
ofiara jednak jest tylko jednym z elementéw szerszego schematu symbolicznego,
w ktéry wpleciona jest opowies¢ o $mierci filozofa. Ofiara jest krokiem, ktdry pro-
wadzi do odzyskania w nowym wymiarze tego, co zostato ofiarowane. W ten spo-
sob staje si¢ ona pierwszym krokiem na drodze do przemiany.

¢ Vide: C.G. Jung, op. cit., s. 352.
57 E.Neumann, 0p. cit., s. 14.

% C.G.]Jung, op. cit., s. 474-475.
S Thidem, s. 474.

% Elementy te to: 1. kapiel; 2. wyglad ciala Sokratesa; 3. procesja najlepszych; 4. ,spojrzenie
byka’, kt6rym Sokrates patrzy na stuge Jedenastu; 5. propozycja Sokratesa, by zlozy¢ libacje
ijego wlasne modlitwy do bogéw; 6. dZwickowa atmosfera sceny $mierci; 7. koricowe pole-
cenie Sokratesa dla Crito, by ofiarowat koguta Asklepiosowi; 8. posmiertne ogledziny zwlok
Sokratesa (M.R. Romero, SJ, Without the Least Tremor: The Sacrifice of Socrates in Plato’s
Phaedo, Albany, NY 2016, s. 73). Watek ,,spojrzenia byka” jako cechy ofiarniczej rozwija
Dylan Futter w artykule Socrates’ Bull Sacrifice, ,,Acta Classica” 2014, vol. LVIL, s. 233-240.
¢ M.R. Romero, SJ, op. cit., s. 169.
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Kim jest dusza?

Ofiara ztozona z zycia prowadzi do nowego zycia. Kolejne argumenty na rzecz nie-
$miertelno$ci duszy sa jedynie znakami wskazujacymi na cel rytualnego przejscia:
uwolnienie duszy z niewoli Wielkiej Matki, ktérej fono jest symbolizowane, jak na
to wskazywalem, przez otchlan we wnetrzu ziemi. Sokrates przenosi dusze z na-
turalnego stanu nieswiadomosci do §wiata ponadziemskiej $wiatloéci, gdzie ujrzeé
mozna prawdziwe $wiatlo:

[Ci,] ktérych zycie wyda si¢ osobliwie zbozne, ci beda wyzwoleni z tych czelusci
podziemnych i wyjda stamtad, jak z wi¢zienia, w gére i pdjda mieszka¢ w czystych
stronach, na szczytach ziemi. Do nich naleza ci, ktdrzy si¢ umilowaniem madrosci
dostatecznie od zmazy grzechu oczyscili; ci bedg pézniej zyli w ogéle bez ciata i poj-
da do mieszkan jeszcze pickniejszych niz te, ktdre i opisaé niclatwo i w tej chwili czas

nie po temu (Fedon 114b—c).

Mamy tutaj do czynienia z gra symboli, ktdre wskazuja na siebie nawzajem, tak
ze nielatwo okresli¢ punkt wyjécia lub dojscia kolejnych symbolicznych projekeji.
Zgodnie z przyjeta w tej czgéci pracy perspektywa Jungowskiej psychoanalizy Zie-
mia, Matka, Otchlan wraz z wypelniajacymi ja rzekami i jeziorami wskazuja na
pierwotny wzgledem $wiadomosci nie$wiadomy wymiar psychiki, od ktérego od-
dzielito si¢ $wiadome jz i do ktérego musi powrdci¢, aby z jednej strony doznaé
oczyszczenia, z drugiej za$, aby utwierdzi¢ si¢ w istnieniu przez ponowne oddzie-
lenie si¢ od tego, co nieswiadome. Ten kluczowy wymiar podrézy w zagwiaty symbo-
lizuje walka o uwolnienie duszy, ktéra przedstawia si¢ tutaj jednak jako rézna od ja.

Smier¢ jest niczym innym jak ,,uwolnieniem duszy od ciala” (Fedon 64c) — méwi
Sokrates. Z pism Platona dowiadujemy si¢, a mysl ta najdobitniej zostata chyba wy-
razona w Alkibiadesie I (128d-130e), ze nauczyciel Platona utozsamiat dusz¢ z my-
$lacym ja. Dusza jest tym, co postuguje si¢ ciatem, i kiedy bég nakazuje w wyroczni
delfickiej poznaé samego siebie, to rozkaz ten dotyczy poznania wiasnej duszy.

Nakaz dbania o duszg, ktéry Sokrates powtarzal wielokrotnie, i ktéry stano-
wi istotne centrum jego nauk moralnych, zawiera w sobie zagadke. Gdy méwimy
o dbalosci o siebie, zakladamy pewng relacje miedzy tym, ktdry o cos dba, a przed-
miotem dbania. Dbanie o kogo$ jest jednak relacja inng niz tozsamo$¢ z kims.
Platon uzupelnia wizj¢ dbania o siebie samego obrazem mitowania siebie samego.
Dbamy o tych, ktérych kochamy, tak jak Sokrates mitujacy Alkibiadesa chce, zeby
dusza jego kochanka byta jak najlepsza, i zach¢ca go do dbania o nia. Milosny wy-
miar dbania o dusz¢ odstania przed nami archetypows strukturg, ktdra tak charak-
teryzuje Neumann w kontekscie zstgpowania do otchtani i przemiany bohatera:
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Przemiana, jakicj ulega mezezyzna w trakcie walki ze smokiem, obejmuje zmiang jego
relacji z plcig zeriska, wyrazajacy si¢ symbolicznie w uwolnieniu jerica spod wiadzy
smoka. Innymi sfowy, obraz kobiecy wyrywa si¢ z uscisku Strasznej Matki, co w psy-
chologii analitycznej nazywane jest krystalizacja animy z archetypu matki®.

Sokratejskie dbanie o dusz¢ wspiera si¢ na erotycznej relacji, jaka wiaze $wiado-
me meskie ego z jego zeniskim dopetnieniem. Dbanie o dusze jest dbaniem o sie-
bie, ale owo bycie soba nie moze zosta¢ zaw¢zone do bycia $wiadomym jaz. Dramat
duchowy, w jakim uczestniczy bohater chcaey doznad transformacji, przedstawia
si¢ nam symbolicznie jako relacja mezczyzny reprezentujacego ja i kobiety repre-
zentujacej duszg. Meskie ja musi wyzwoli¢ z fona Wielkiej Matki ten jej element,
kt6ry stanowi pozytywna strone kobiecosci, a ktdry psychologowie idacy w swo-
ich pracach za Jungiem okreslaja mianem animy. Jest to przedsigwzigcie, ktdrego
celem jest odzyskanie utraconej jednosci psychicznej przez pojednanie i polacze-
nie przeciwienstw symbolicznie ujmowanych jako kobiecy i meski element psy-
chicznodci, ale oznaczajacych przede wszystkim przejécie granicy miedzy tym, co
znane, co jest przedmiotem $wiadomosci, a tym, co przez $wiadomo$¢ nie moze
zostaé ujete®.

Relacja migdzy tym, co kobiece, a tym, co meskie stanowi narracyjne to dialogu.
Sokrates rozmawia ze swoimi uczniami, ale tez ze ,,swoimi kobietami”. Pierwsza
z tych rozméw wypetnia dialog trescia, druga toczy si¢ w tle i jest dtuga (ypévov
yap moAbv diétpriey Evdov) (Fedon 116b), ale dla czytelnika niestyszalna. W kon-
cu odprawia kobiety, a kiedy po tym, jak wypil trucizng, jego mlodzi przyjaciele
nie moga powstrzyma¢ placzu, karci ich, méwiac, ze po to wlasnie odestat kobiety,
zeby nie umiera¢ wiréd lamentéw (Fedon 117d—e). Smieré Sokratesa jest $mier-
ciag me¢zcezyzny i ma charakter inicjacyjny. Staje on przed ostatnim zadaniem: ma
utrzyma¢ si¢ w ryzach w obliczu $mierci, a $mier¢, ktdra jest jedynie przejéciem,
powinna odbywac si¢ w poboznej ciszy (&v eddnula xpi tehevtay). Wezwanie do za-
chowania ciszy (e0¢npie) ma — jak si¢ zdaje — charakter rytualny. W Thesmaforiach
Arystofanesa herold nawoluje thum do zamilkniecia i modlitwy przed majestatem
béstw, wykrzykujac: evdnuia ,otw, eddnuia ,otw®. Mezczyzni, ktdrzy pozostali przy
czekajacym na $mier¢ filozofie, sa zaproszeni do uczestniczenia w uroczystosci reli-
gijnej. Za chwilg Sokrates ztozy ofiar¢ Asklepiosowi i zstapi do otchtani, o ktére;

¢ E.Neumann, op. cit., s. 198.

% C.G. Jung, Mysterium Coniunctionis. Studia o dzieleniu i tgczenin przeciwienstw psychicz-
nych w alchemii, przekl. R. Reszke, Warszawa 2002, s. 430.

Aristophanes, Thesmophoriazusae, [w:] idem, Aristophanes Comoediae, ed. FW. Hall,
W.M. Geldart, vol. I, Oxford 1907, s. 295.
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przed chwilg im opowiadal. Tutaj nie ma miejsca dla kobiet. To spotkanie m¢z-
czyzn, ktérzy przelamuja dominacje Wielkiej Matki®.

Opis $mierci Sokratesa wpisuje si¢ zatem, jak zostalo powiedziane we wstepie,
w logike przelamywania struktur matriarchatu poprzez zawiazywanie meskich
stowarzyszen. Za jedno z takich stowarzyszen nalezaloby moze uzna¢ Akademie
Platonska. Pozwolitoby to nada¢ glebszy sens tezie, ktéra sformutowat White w ar-
tykule Socrates at Colonus, zgodnie z ktdra $mieré Sokratesa byta przez cztonkéw
Akademii traktowana jako bohaterski gest, na ktérym ufundowana zostata nie tyl-
ko Akademia, lecz takze nowy, oddany kontemplacji i poznaniu sposéb zycia®:

Utrzymywanie si¢ w stanie czuwania i znoszenie strachu, glodu i bélu - pisze Neu-
mann — s3 niezbednymi elementami wzmacniania ego i ksztalcenia woli. Réwniez
instrukcje i wtajemniczenie w tradycyjna wiedzg sa tak samo czedcia rytualéw, jak
dowody sily woli, ktdre trzeba daé. Kryterium meskosci jest nieztomna wola, gotowa
zdolno$¢ do obrony ego i $wiadomosci, jesli zajdzie taka potrzeba, oraz do opanowa-
nia swoich nieswiadomych impulséw i dziecigcych lekéw?”.

Smieré Sokratesa bytaby w tym rozumieniu ofiarg i elementem rytuatu przej-
$cia, w ktdrym filozof staje przed obliczem Wielkiej Matki — Natury, wkraczajac
w sfere tego, co niedostepne $wiadomosci. Jako bohater, ktéry bez drzenia stanal
przed obliczem smoka symbolizujacego ciemna strong archetypu matczynego, sta-
je si¢ fundatorem nowej drogi, na ktérg wstepuje kultura oparta na $wiadomosci,
a nie instynkcie, ktére w strukturach archetypicznych przystuguja temu, co kobie-
ce. Idealem jest tutaj ,wyzsza postaé meskosci” pojeta nie na sposéb falliczny albo
chtoniczny, ale wlasnie duchowy. Symboliczne przedstawienia meskosci duchowej
obejmuja $wiatlo, oko, storice i glowe®. Jacques Derrida w pracy Le Dessimination
w kontekscie rozwazan nad Platonskim Zeajtetern wspomina o ,,pozornej nieobec-
nosci matki”®. Sadze, ze o podobnej pozornej nicobecnosci matki mozemy méwié
réwniez w Fedonie. Jej postaé jest ukryta na zastona lub moze raczej przyémiona
przez swiatto $wiadomosci i pojawia si¢ tylko jako ciemnos¢, w ktéra bohater musi
wkroczy¢.

¢ E.Neumann, op. cit., s. 140.

% S.A. White, op. cit., s. 168.

¢ E.Neumann, op. cit., s. 143.

8 Jhidem, s. 141.

@ J. Derrida, Dessimination, przekl. B. Johnson, London 1981, s. 143.
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