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Abstrakt

Esej ten jest préba wyjasnienia zjawiska opisywanego przez
publicystyke jako ,postprawda” w perspektywie neopragmatycznej koncepcji prawdy Richarda
Rorty’ego. Dodatkowa rame odniesien stanowi¢ bedzie refleksja dotyczaca rozwijanej przez
konsumpcjonistyczne spoteczenstwa pdznego kapitalizmu technologii kontrolujacych swiadome
i nieswiadome rytmy ciat i dusz. W filozofii Rorty’ego prawda okazuje sie pochodng pragmatycznej
efektywnosci, a scislej uzgodnieniem ludzkich przekonan i pragnien. Cho¢ trudno o lepsza defini-
cje ,postprawdy”, takie postawienie sprawy budzi niepokdj i sprzeciw. Sprawia bowiem wrazenie,
ze Swiat rozpada sie na coraz mniejsze fragmenty trwajgce we wzglednej tylko spdjnosci. Te spe-
cyficzne ,$wiaty spoteczne” czy ,wspdlnoty interpretacyjne” wydaja sie rozpadac na coraz mniej
stabilne elementy, jednoczesnie formujac pewne ethoi, ktére wytwarzaja wiasne aleturgie, czyli
zespoty procedur, za pomoca ktérych tworzymy to, co uznajemy za prawde. Sprzyja temu rozwoj
internetu, a w szczegdlnosci sieci spotecznosciowych, ktéry otworzyt daleko idace mozliwosci
kontrolowania i modelowania Swiadomosci. Rozwdj sztucznej inteligencji wprowadza nas w do-
line niesamowitosci. Engelsowska dialektyka reki i narzedzia coraz wyrazniej wpisuje sie w szerszg
rame dialektyki pana i stugi.,Postprawda” okazuje sie w tym ujeciu niezamierzong konsekwencja
pragmatyzmu.
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Wprowadzenie

Ten tekst jest esejem; jest proba, rozwazaniem,
refleksjg nad pojawieniem sie w dyskursie
publicznym zjawiska, ktére przyjeto sie okre-
$la¢ za pomoca neologizmu ,postprawda” oraz
nad jego mozliwym powiazaniem z filozofig
Richarda Rorty’ego. Ten tekst jest dyskursem
w facinskim znaczeniu tego stowa: discurrere
to tyle, co biegac tam i z powrotem; ten tekst
jest szkicem mysli bez ambicji ich zamykania
w uporzadkowanej, traktatowej argumenta-
¢ji. Catos¢ tych szkicowych rozwazan staram
sie zarysowac na tle cybertechnologicznej
rewolucji, ktéra wtasnie przezywamy. Staram
sie, by z tych rozbieganych rozwazan wytonit
sie obraz postprawdy rozumianej nie li tylko
jako intelektualny eksces, nowomodny wymyst
albo miazmat mnozacych sie ideologii pdznej
nowoczesnosci, ale przede wszystkim jako nie-
zamierzona spuscizna i konsekwencja realizu-
jacego sie w swiecie zachodnim od poczatkéw
NowocCzesnosci wzoru rozwoju spotecznego,
ktdry przybrat obecnie forme zdigitalizowa-
nego konsumenckiego kapitalizmu. Wywéd
zaczynam od przypomnienia genezy terminu
postprawda. Staram sie zrozumie¢ postprawde
jako narzedzie funkcjonowania demokracji
emogji stopniowo zajmujacej miejsce de-
mokracji rozumul w warunkach mediatyza-

¢ji polityki. Zmieniajaca sie rzeczywistosc
spoteczno-polityczna wymaga teoretycznej
artykulacji. Neopragmatyzm Rorty'ego z jego
odrzuceniem prawdy traktuje jako filozoficzna
artykulacje zachodzacych zmian powszech-
nie diagnozowanych jako kryzys. W eseju
Pierwszeristwo demokracji wobec filozofii Rorty,
odnoszac sie do poczucia kryzysu liberalnej
demokracji, wyjasnia, ze demokracja by¢ moze
potrzebuje wyrazenia swych zasad i podstaw
w kategoriach filozoficznych, ale filozoficzne
uzasadnienia demokracji sa zbedne. Sadze,

1 Terminy te zapozyczam od Maxa Schelera (1997).

ze uzasadnienie filozoficzne rozumie¢ nalezy
jako wszelkie uzasadnienie teoretyczne. Dla
pragmatystycznej teorii spofeczeristwa pytanie
o to, czy uzasadnialnosc naszej tozsamosci
wobec wspdinoty, z ktdrq sie identyfikujemy,
wymaga prawdy, jest po prostu nieistotne (Rorty
1999, s. 263). Oznacza to, ze zaréwno prawde,
jak i demokracje rozumie bowiem Rorty jako
spoteczno-polityczna praktyke uzasadniajaca
sie jedynie pragmatyczng efektywnoscia. Rorty
wystepuje w ten sposob przeciw wszelkim uni-
wersalistycznym aspiracjom filozofii politycz-
nej czy nauk spotecznych w ogéle. Odnoszac
sie polemicznie do ,uniwersalizujgcego”
stanowiska Jirgena Habermasa wyrazonego
miedzy innymi w opus magnum tego filozofa,
czyli Teorii dziatania komunikacyjnego, Rorty
pisze w formie dezyderaty: (...) my filozofowie,
ktérzy zaabsorbowani jestesmy problemami
demokracji politycznej, powinnismy pozostawic
prawde w spokoju jako temat wzniosty, niekon-
kluzywny i zamiast tego powrdci¢ do pytania, jak
przekonac ludzi do tego, aby zechcieli rozszerzy¢
zakres publicznosci, ktérq uznajq za kompeten-
tng, jak rozszerzy¢ rozmiary liczqcej sie dla nas
wspdlnoty uzasadniania. Ten drugi projekt jest
nie tylko istotny dla demokratycznej polityki, jest
on niemal niq samq? (cyt. za Szahaj 2002, s. 95).
Hanna Buczynska-Garewicz oddaje sens
neopragmatycznej refutacji prawdy, wskazujac
na dwie linie argumentacji przeciw prawdzie,
ktére odnalez¢ mozna w pismach Rorty’ego:
(1) prawda nie jest przydatna do zycia, ponie-
waz stoi w opozycji do szczescia powszechnego
i (2) prawda jest filozoficznie niemozliwa
i poznawczo pusta (2008, ss. 211-212). Takie
stanowisko prowokuje do oburzenia i 0s3-
déw. Nie zamieniam jednak, w zadnym razie,
swoich rozwazan w rodzaj moralizujgcego

2 Andrzej Szahaj cytuje Rorty'ego z maszynopisu
tegoz: Universality and Truth. Tekst ten jest dostepny
w: R.B. Brandom (red.) Rorty and his Critics, Oxford:
Blackwell Publishers 2000.

sadu. Odwrotnie - podkreslam, ze rozumiem
filozofie Rorty'ego raczej jako wyraz i artykula-
cje probleméw epoki niz ich mozliwa, cho¢by
czastkowa, przyczyne. W dalszej czesci swoich
rozwazan formutuje przekonanie, ze operujacy
Srodkami zdigitalizowanej techniki sfinansjali-
zowany konsumencki kapitalizm wytwarza taki
rodzaj systemowej racjonalnosci, rzec mozna
szczegoblny systemowy rozum, ktéry fatwo
wchodzi w symbiotyczna relacje z neopragma-
tycznymi wyktadnikami prawdy. Odwotuje sie
przy tym do prac wspétczesnego francuskiego
filozofa Bernarda Stieglera, ktory analizu-

je wptyw technologii na rozwéj spoteczny,
podkreslajac ambiwalentny charakter tech-
nologicznych zmian oraz do analiz Antoinette
Rouvroy, a przede wszystkim do jej inspirowa-
nej dokonaniami Michela Foucaulta koncepgji
algorytmicznej rzadomyslnosci (algorithmic
governmentality), ktéra pod znakiem zapytania
stawia ludzka sprawczos¢ i podmiotowosc.

Postprawda

W 2016 redakcja,Oxford Dictionaries” uznata
postprawde za stowo roku, wyjasniajac, ze
post-prawda, to stowo odnoszqce sie do lub
oznaczajqce okolicznosci, w ktdrych obiektywne
fakty majq mniejszy wptyw na ksztattowanie
opinii publicznej niz odwotywanie sie do emocji
i osobistych przekonar. W 2004 roku ukazata
sie ksigzka The Post-truth Era autorstwa Ralpha
Keyesa, a w 2005 roku amerykanski komik
Stephen Colbert spopularyzowat nieformalne
stowo odnoszace sie do tej samej koncep-
¢ji: truthiness, zdefiniowane przez,Oxford
Dictionaries” jako cecha wydawania sie lub
bycia odczuwanym jako prawdziwe, nawet jesli
niekoniecznie prawdziwe. Postprawda jest po-
jeciem szerszym, wykraczajacym poza eksces
w strone utrwalajacej sie praktyki, kulturowej
normy.

Przyjmuje sig, ze stowo postprawda zostato
po raz pierwszy uzyte przez Steve'a Tesicha,
amerykanskiego scenarzyste i pisarza,
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w opublikowanym w 1992 roku w,The Nation”
artykule zatytutowanym A Government of Lies.
Jest to swietnie napisany tekst, peten zagnie-
wanej zarliwosci — tonu, ktéry przypomina
pozniejsza o prawie dwie dekady krytyke
amerykanskiego status quo Tony'ego Judta ze
Zle ma sie kraj. Pamietajmy jednak, ze ksigzka
Judta jest sporo pdzniejsza, pisana juz po zbu-
rzeniu wiez WTC i po ekonomicznym kolapsie
roku 2008, ktéry ostatecznie rozwiat nadzieje
Amerykanow na przysztos¢ bezpieczna, stabil-
na i gwarantowanga przez jakas forme spotecz-
nego kontraktu. Niedtugi artykut Tesicha jest
antycypacja tego nastroju, przenika go zal za
rozwianymi nadziejami. Tesich pisze o réwno-
legtych rzeczywistosciach Ameryki - o kom-
forcie bogatych dzielnic postindustrialnych
miast i o trzecim $wiecie gett biedoty. Pisze tez
o ktamstwie, ktére na dobre zagoscito i rozple-
nito sie w Biatym Domu od czaséw Richarda
Nixona, ale jednak zostato zdemaskowane

i ujawnione opinii publicznej. Wydawac sie
mogto, ze polityczne zto zostato ostatecznie
ukarane a - cytujac Tesicha — dumny naréd
poklepat sie po plecach, cho¢ rzeczywiste
konsekwencje, ktore ponidst Nixon i czton-
kowie jego gabinetu byly raczej symboliczne
albo pozorne. Dla kontrastu Tesich przywo-
tuje sprawe znang jako Iran-Contras, z ktorej
Ronald Reagan wyszedt niemal bez szwanku,
za to z opinia teflonowego prezydenta. Tesich
przekonuje, ze to dlatego, ze ludzie chcieli by¢
oktamywani. Ludzie, czyli opinia publiczna -

i przyjmijmy, ze dotyczy to spostrzezenie nie
tylko amerykanskiej sfery publicznej — zaczeta
utozsamia¢ prawde ze ztymi wiadomosciami

i nie chcieli juz przyjmowac ich do wiadomosci,
bez wzgledu na to jak bylyby wazne. Wedtug
Tesicha ludzie zaczeli oczekiwac od rzadu, ze
ochroni ich przed prawda i usankcjonuje sie-
lankowy, rozmyty moralnie $wiat bez wielkich
dylematéw, w ktérym mozna $ni¢ amerykanski
sen. W kluczowym punkcie Tesich przywotuje
przemoéwienie George'a H. W. Busha z 27 maja
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1991 roku wygtoszone podczas uroczystosci
wreczania dyploméw w Uniwersytecie Yale.
Bush sktada podczas tego przemoéwienia
nastepujace oswiadczenie: [Moralny] wymiar
amerykaniskiej polityki wymaga od nas wyty-
czenia moralnego kursu przez Swiat mniejszego
zta. To jest prawdziwy Swiat, a nie czarno-biaty.
Niewiele jest moralnych absolutdw. Tesich

(1992) komentuje te wypowiedz nastepujaco:
Szybko stajemy sie prototypami ludzi, o ktérych
totalitarne potwory mogtyby tylko marzy¢ w mo-
krych snach. Wszyscy dotychczasowi dyktatorzy
musieli ciezko pracowa¢ nad ttumieniem prawdly.
My, poprzez nasze zachowania, mdwimy, Ze nie
jest to juz konieczne, ze wytworzylismy duchowy
mechanizm, ktéry moze pozbawic prawde jakie-
gokolwiek znaczenia. W bardzo fundamentalny
sposob my, jako wolni ludzie, dobrowolnie zdecy-
dowalismy, Zze chcemy zy¢ w Swiecie postprawdy.
Oto kontekst, w ktérym po raz pierwszy uzyto
stowa postprawda przynajmniej w tym znacze-
niu w jakim zazwyczaj uzywamy go dzisiaj.

Dygresja: permanentny stan
kryzysu

Chciatbym jeszcze tylko podzieli¢ sie dygre-
sja, ze gtos Tesicha wpisuje sie w maladycz-

ny dyskurs diagnoz systemowego kryzysu
obejmujgcego w zasadzie catg nowoczesnosc.
Jest jeszcze jednym gltosem w polifonicznej
strukturze kanonu o historycznych interwatach
trzech wiekdw desperacji - jesli mozna spara-
frazowac tytut artykutu Jerzego Jedlickiego
(1996). Poczucia, ze — jak napisat Karol Marks -
Wszystko, co state, rozptywa sie w powietrzu (jak
pamietamy ze sformutowania tego Marshall
Berman (2006) uczynit leitmotiv swoich analiz
modernizmu). Poczucie to stato sie nawraca-
jaca mysla, historycznym doswiadczeniem

i afektywnym nastawieniem kolejnych po-
kolen zyjacych w rozpadzie, w odsrodkowym
wirze nieustajacej dezintegracji i rekonstruk-
¢ji. Poczucie to, chocby ze wzgledu na jego

uporczywosc¢ i nawrotowosé, proponuje poj-
mowac jako rodzaj symptomu problematycz-
nej realnosci, posredniczacego pomiedzy tym,
co ukryte, a tym, co ujawnione, przynalezace-
go do rzeczywistosci kultury, ktéra umozliwia
jego jezykowe artykulacje przybierajace formy
dyskursow.? Dodajmy, ze w stanie systemowe-
go kryzysu rodza sie emocje i dyskursy escha-
tologiczne. Dzi$ daje temu wyraz Slavoj Zizek,
przywotujac znieksztatcony, ale dojmujaco
prawdziwy cytat z Antonio Gramsciego: Stary
swiat umiera, nowy jeszcze sie nie narodzit: teraz
jest czas potworéw* (2010).

Postprawda c.d.

Postprawda stafa sie stowem nadzwyczaj
popularnym w czasie kiedy procesy, przed
ktérymi przestrzegat Tesich, mocno sie nasility,
kiedy zaczeto dobija¢ sie do naszej Swiado-
mosci, ze istnieja nie tylko opowiesci o po-
tworach, ale tez potwory, i ze wtasnie zaczety
wychodzi¢ spod t6zek mieszkancéw, zdawato
sie bezpiecznych, spoteczenstw liberalnych
demokracji - kampania brexitowa w Europie,
amerykanska przygoda z prezydentura
Trumpa, nie wspominajac juz o polskiej sferze
polityczne;j.

W artykule zatytutowanym Post-Truth,
Complicity and International Politics Philip
Conway (2017) cytuje tweet Richarda Evansa,
historyka zaangazowanego w krytyke postmo-
dernistycznego podejscia do wiedzy histo-
rycznej, wyrazajgcego przekonanie, ze istnieje
cos takiego jak prawda, i ze mozna jq odkryc¢,

w ktorym Evans retorycznie zapytuje, co
innego, jesli nie filozofia postmodernistyczna
doprowadzito do ery postprawdy i powszech-
nej pogardy dla faktéw. W kolejnym tweecie

"

3 Por. Slavoj Zizek (2001) a zwlaszcza czesé |, Symptom”.

4 Zizek cytuje, a w zasadzie parafrazuje, pochodzacy
z 1930 roku fragment z Prison Notebooks (Gramsci
1971, s. 276): The crisis consists precisely in the fact that
the old is dying and the new cannot be born ; in this in-
terregnum a great variety of morbid symptoms appear.

Richard Evans niejako w formie dowodu ujaw-
nia, ze apostotowie ery postfaktow ukoriczyli
amerykarniskie uniwersytety w dobie postmoder-
nizmu. Jako przyktad pojawiajg sie nazwiska
Kellyanne Conway i Seana Spicera - w admi-
nistracji Trumpa petnigcych role specjalistow
od medialnej,mokrej roboty”. Oczywiscie
wskazywanie - zwtaszcza w trybie obwiniania -
filozofii postmodernistycznej jako przyczy-

ny pojawienia sie zjawiska postprawdy nie
wydaje sie tatwe do obrony. Niemniej mysle,
Ze mozna zasadnie twierdzi¢, ze w obszarze
filozofii nazywanej postmodernistyczna doko-
naty sie artykulacje filozoficzne tego zjawiska.
Wyrazistym tego przyktadem jest rozwijana
przez Richarda Rorty'ego w ramach jego wersji
neopragmatyzmu koncepcja prawdy.

Postprawda a filozofia Richarda
Rorty’ego

Postprawde mozna opisywac jako pewien

typ polityki i pewien typ dyskursu. Warto
zapytac o warunki mozliwosci pojawienia sie
postprawdy w dyskursie publicznym, one bo-
wiem skfadaja sie na ten duchowy mechanizm,
ktéry moze pozbawic tradycyjnie rozumiang
prawde znaczenia, nad czym ubolewat Tesich
w swoim artykule. Co zatem umozliwito zaist-
nienie zjawiska postprawdy? Richard Evans ob-
winia idee okreslane jako postmodernistyczne.
Z takiej perspektywy Rorty wydaje sie dobrym
i oczywistym obiektem takich obwinien.

W autobiograficznym eseju Trocki i dzikie
storczyki Rorty (2013) napisat, ze w okresie
zycia, ktéry okresli¢ mozna przetomem pézne-
go dziecinstwa i wczesnej mtodosci, jedynym
projektem, jaki catkowicie go pochtaniat, byto
staranie, by odnalez¢ ramy intelektualne lub
estetyczne, dzieki ktérym mogtby - tu uzy-
wa frazy zaczerpnietej od Yeatsa — zawrzec
rzeczywistosc i sprawiedliwos¢ w jednej wizji.

Z tego platonskiego projektu (Platona przeczy-
tatem, majqc lat pietnascie, latem) zrodzito sie
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pragnienie, by zostac filozofem. Studiowanie
filozofii miato by¢ droga do miejsca, gdzie blask
prawdy oswietla czyste dusze ludzi mqdrych i do-
brych. Mozna zatem powiedzie¢, ze mtodos¢

i filozoficzne studia Rorty'ego ptynety w nurcie
logocentrycznej tradycji zachodniej metafizyki
ukierunkowanej na poszukiwanie zrédtowej
prawdy. Z czasem jednak filozofia polegajaca
na ustawicznym poszukiwaniu racjonalnej
pewnosci, co wymaga syzyfowego trudu
dochodzenia do punktu ponad zatozeniami,
zrodzita znuzenie, postepujace rozczarowanie

i ostatecznie sprzeciw.

Kamieniem milowym na drodze odcho-
dzenia Rorty’ego od mtodzienczych ideatow
pomieszanych z filozoficzna tradycja, ktdra
streszczat stowem ,platonizm’, byta ksiazka
Filozofia a zwierciadto natury. Byt to tez — jak
pisze Rorty — moment ponownego odkrycia
Deweya, pierwszego zetkniecia z Derridg wraz
z jego Heideggerowskimi inspiracjami i olsnie-
nie podobienstwem miedzy Heideggerowskgq,
Deweyowskq i Wittgensteinowskq krytykq kar-
tezjanizmu. Pisze Rorty: Nagle wszystko zaczeto
zbiegac sie w catos¢. Zdawato mi sie, ze odkry-
tem sposob na ztqczenie krytyki tradycji karte-
zjanskiej z quasi-heglowskim historycyzmem
Michela Foucaulta, lana Hackinga i Alasdaira
Maclntyre'a. Sqdzitem, ze zdotam to wszystko
wkomponowac w quasi-heideggerowskq opo-
wies¢ o napieciach w fonie platonizmu, po czym
dodaje z rozczarowaniem: [a]ni na krok nie
zblizytem sie do jednej wizji, dla zdobycia ktorej
trzydziesci lat wczesniej rozpoczgtem studia. (...)
stopniowo przekonywatem sie, ze btedna byta
sama idea zawarcia rzeczywistosci i sprawied-
liwosci w jednej wizji (2013, s. 51-69). Idee te
Rorty okresdlit jako Platoriska i uznat, ze czas
podjac probe jej odrzucenia.

Owocem tej proby byta ksigzka Przygodnosc,
ironia i solidarnosé¢. Rorty podwaza i odrzuca,
jesli to whasciwe stowo, klasyczny sens filozo-
fii, ktoéry wezesniej oddawat metaforycznie
jako zwierciadto natury. To znaczy, ze Rorty
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zaprzecza wierze, ze filozofia potrafi, poprzez
jej tylko wiasciwy sposob refleksji czy uprzy-
wilejowanego wgladu, dotrze¢ do centrum
ludzkiej wiedzy o Swiecie, do miejsca, ktdre
Derrida w Pismie i réznicy okre$lit jako inwa-
rianty jakiej$ formy obecnosci: eidos, arche,
telos, energeia, ousia, aletheia, transcendental-
nosc itd. (2004, s. 485). Rorty, wystepujac prze-
ciw tradycji metafizyki logocentrycznej, pisze
w eseju pod znamiennym tytutem Widmo
krqzy nad intelektualistami: (...) [n]ie probu-
jemy juz zrozumiec swiata w tym znaczeniu

w jakim stowo ,rozumiec¢” pojmowali Arystoteles
i Hegel. Nie znaczy to, ze uznajemy swiat za
niezrozumiaty, ale raczej, Ze postrzegamy jego
redeskrypcje za narzedzie zmiany indywidualnej
i spotecznej, nie zas jako uchwycenia wewnetrz-
nej natury tego, co rzeczywiste (2013, s. 281).
Ten filozoficzny zwrot polega na uznaniu, ze
wszelkie teorie, poglady, postawy powinny by¢
oceniane nie ze wzgledu na ich adekwatnos¢
do przedmiotu, ale ze wzgledu na ich sku-
tecznos¢, czy tez pragmatyczng efektywnosé
w powodowaniu przemian. Zatem filozofia nie
polega na dazeniu i dotarciu do jakie$ osta-
tecznej prawdy, po osiggnieciu ktérej spet-
niony filozof moze zakonczy¢ swoje dumania

i spoczac na laurach, ale raczej spetnia sie

w Marksowskiej jedenastej Tezie o Feuerbachu,
czyli dyrektywie zmieniania Swiata, a nie
jedynie jego interpretowania. Praktyka po-
winna dominowac nad teorig i traktowac jg
jako instrument spotecznej zmiany. Wyzbycie
sie — jak to okresla Rorty — gfebokiej metafi-
zycznej potrzeby, jest tez krokiem, mozna rzec,
emancypacyjnym, krokiem w strone zaist-
nienia spoteczenstwa faktycznie otwartego,

w ktoérym poprzez sukcesywne zmierzanie ku
demokracji, a nie wiedzy absolutnej, dokonac
sie moze faktycznie samorealizacja autono-
micznych jednostek. Zatem celem wszelkich
dociekan nie powinna byc¢ prawda ale raczej
uzytecznos¢. Pragmatysci — zaréwno klasyczni,
jaki,neo” — nie wierzq w istnienie prawdziwego

obrazu rzeczy. Chcq wiec zastqpic rozréznienie
na pozdr i rzeczywistosc rozréznieniem na opisy
Swiata i nas samych mniej lub bardziej uzyteczne
(Rorty, 2013, s. 78). Przy tym pragmatyzm nie
postrzega praktyki jako degradaciji teorii, ale
odwrotnie — widzi w teorii istotne wsparcie dla
praktyki. Mozna chyba powiedzie¢, ze poprzez
filozofie odbywa sie artykulacja praktyki.

W tej perspektywie réwniez postep moral-
ny jest forma prowadzacej do coraz gtebszej
integracji spotecznej praktyki i nie oznacza
rosnacej racjonalnosci ani systematyczne-
go wyzbywania sie uprzedzen, przesadéw,
idiosynkrazji czy emocjonalnych predylekgji,
ale raczej wiekszej wrazliwosci na potrzeby
grup ludzi i nie tylko ludzi. Méwiac prosciej,
dla Rorty’ego [p]ostep moralny to kwestia coraz
szerszego wspoftczucia, jak napisat w eseju
Etyka bez zasad (2013, s. 135). Na przykfad we
wspolnote — wedtug Rorty’'ego — moze pofa-
czy¢ ludzi wrazliwo$¢ na cierpienie: Dla prag-
matystéw wazne jest wynajdywanie sposobéw
stuzqcych zmniejszaniu ludzkich cierpieni i zwiek-
szaniu ludzkiej réwnosci, zwiekszaniu mozli-
wosci wszystkich dzieci do rozpoczynania Zycia
zréwnymi szansami na szczescie (Rorty 1996,

s. 65). Porzucenie tradycyjnych problemoéw
metafizycznych i wyjscie z gry jezykowej, jaka
jest tradycyjna metafizyka w strone jezyka au-
tokreacji jednostek, kreatywnosci, wyobrazni,
wrazliwosci na cierpienie pozwoli — zdaniem
Rorty’ego — wzmocni¢ liberalng demokracje

i uporac sie z jej wewnetrznymi kryzysami.
Rorty zdaje sie catkowicie nie dostrzega¢, ze
ta emancypacyjna autokreacja jest w praktyce
wiasnie pozorem, rodzajem iluzji skrywajacej
nowy, subtelny, hegemoniczny wptyw neoli-
beralnej endoxy’, ktéra stata sie ortodoksja.

5 Stowa endoxa uzywa w swoich pismach Arystoteles.
Stowo to wywodzi sie od stowa doxa, ktére ozna-
cza,opinie’,,mniemanie’, ,wiare”. Endoxa jest czyms$
w rodzaj konsensusu, bezrefleksyjnie popierana
opinig, ktéra uznawana jest za wiarygodna i godna
szacunku, nawet jesli po krytycznym namysle mozna

Z pozoru tatwo obcigzyc¢ Rorty’ego i jego
refutacje prawdy czesciowa chocby odpo-
wiedzialnoscig za rozluznienie tradycyjnych
standardéw epistemicznych, co utorowato
droge dyskursowi i polityce postprawdy. Czyni
tak na przyktad Joshua Forstenzer w tekscie
Something has cracked: Post-truth politics and
Richard Rorty’s postmodernist bourgeois libe-
ralism (2018). Zastanawiajac sie nad mozliwg
odpowiedzialnosciag Rorty’ego za rozpo-
wszechnienie sie postprawdy, ostatecznie
autor ten dochodzi do konkluzji, ze nie mozna
filozofii w ogole, w tym filozofii Rorty’ego,
obcigza¢ bezposrednia odpowiedzialnoscia za
triumf postprawdy. Moze tylko wypadatoby
Rorty’emu - jako pragmatyscie — rozwazy¢
dajace sie przewidzie¢ konsekwencje jego
filozoficznego projektu, a zwtaszcza twierdze-
nia o kontyngencji naszych standardow episte-
micznych. Buczynska-Garewicz przekonuje, ze
wedtug Rorty’ego prawda to nic innego jak
zgodnosc ludzkich przekonan i pragnien (2008,
s. 221). Sformutowanie to wydaje sie nadzwy-
czaj trafnie definiowac postprawde.

Tradycja pragmatyzmu nakazuje uzna-
wac prawde za dobro, jedno z uzytecznych
débr. Prawda jest dobrem, bo jest uzyteczna.
Z punktu widzenia filozofii zapewne moz-
na uznac prébe uchwycenia istoty prawdy
bez odniesien do jakichkolwiek kategorii
transcendentalnych za btad, jednakze jest to
catkowicie zrozumiate, wzigwszy pod uwage
narastajaca presje utylitaryzmu. W tradycji
pragmatyzmu prawda przestaje by¢ wartoscia
autoteliczng, a staje sie jedng z wielu wartosci,
ktérych pozycje w hierarchicznej strukturze
okresla z kolei gra sit, ktéra nazywamy ryn-
kiem. A rynek, bedacy nie tylko w potocznej
Swiadomosci w istocie metafora i pars pro

zakwestionowac jej prawdziwos¢. Cecha endoxy
jest to, ze opiera sie na autorytecie ludzi, ktérzy sq
powszechnie cenieni (por. Stanford Encyclopedia of
Philosophy, hasto: Aristotle).
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toto liberalnego rozumienia $wiata, tatwo
utozsamic ze spoteczenstwem. Nawiasem
mowiac, takie podejscie do prawdy nie jest
zadng postmodernistyczng nowinka. Matthew
D’Ancona w swojej Postprawdzie przywotuje
postac Olivera Wendella Holmesa, zwolennika
realizmu prawniczego, bedacego sedzig Sadu
Najwyzszego USA w pierwszych dekadach
minionego wieku, ktéry powiadat, ze najlep-
szym testem dla prawdy jest potencjat mysli, aby
zostac zaakceptowang w konkurencji rynkowej
i ze prawda jest jedynq bazq, na ktdrej czyjes
oczekiwania mogq byc spetnione (2018, s. 67).
Rorty w swojej neopragmatycznej kon-
cepcji dokonuje catkowitej refutacji prawdy.
Precyzyjniej rzecz ujmujac, nie uznaje istnienia
prawdy oderwanej od jezyka. Rorty odrzuca
prawde, by uwolni¢ cziowieka od jej ciezaru
w imie szczescia. Dokonuje zatem zastagpienia
na rynku jednej wartosci inng subiektywnie
wyzej ja waloryzujac. Rorty neguje przydat-
nosc¢ prawdy dla zycia. Prawda stoi na drodze
szczesliwej egzystencji jednostek i wspoino-
ty. Niechetny stosunek Rorty’ego do praw-
dy wpisuje sie w tradycje przezwyciezania
metafizyki i zwalczania bozkéw racjonalizmu.
W uproszczeniu Rorty mysli tak: albo wierzysz
w prawde - to jest platonizm; albo odrzucasz
kwestie prawdy jako nieistotng - to jest prag-
matyzm. Odrzucajac metafizyke, proponuje
filozofie lub tez postfilozofie uwalniajaca nas
od problemu prawdy, ktéra w tej perspektywie
okazuje sie nieprzydatna do zycia, albowiem
nie przyczynia sie do powiekszenia kwantum
szczescia oraz nieosiggalna poznawczo po-
przez swoja kontaminacje ze swiatem wartosci.
To, co nazywamy ,obiektywnoscia’, okazuje
sie intersubiektywnie uzgodniong w medium
jezyka zgodg co do stanu rzeczy, obowigzu-
jaca w ramach tak czy inaczej definiowanej
wspolnoty. Rorty te intersubiektywnga zgode
nazywa ,solidarnoscig”. Tym samym refutacja
prawdy otwiera — w moim przekonaniu — dro-
ge do socjodycei dyskretnie sankcjonujacej
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terapeutyczna wizje spoteczeristwa wolnego
od napie¢ wywotywanych przez filozoficzne
i moralne fundamentalizmy.

Dygresja: Rorty jako utopista
Rorty staje sie utopista zaktadajgcym, ze moz-
liwy jest szczesliwy $wiat zgody, solidarnosci,
niezaktéconej komunikacji, porozumienia mie-
dzy ludZmi pod warunkiem, ze widmo prawdy
przestanie krazy¢. Filozofia wtedy przestanie
byc¢ teorig, a stanie sie polityka i narzedziem
budowania spofeczenistwa, w ktérym kazda
ludzka potencja uzyskuje odpowiedniq szanse
realizacji. Podkreslmy: nie ma jednak w tym
marzeniu lub w tej wizji odrobiny anarchizmu.
Rorty nie szuka spotecznego odpowiednika
prywatnej autonomii. Odwrotnie, obawia sie,
ze takie proby mogtyby skutkowaé ponurym
autorytaryzmem lub totalitaryzmem. Rorty for-
mutuje swoja wizje liberalnej demokracji pod
koniec lat osiemdziesigtych ubiegtego wieku,
kiedy doktryna neoliberalna z ekonomicz-
nej heterodoksji zamienita sie w ortodoksje
i okrzepta wraz z taczeryzmem i reaganomika
w praktyke gospodarowania i sprawowania
wiadzy®. Doktryna, ktéra od czaséw Mont
Peélerin Society byta utopia rozwijajaca sie w to-
nie liberalizmu, przeszta na pozycje ideologii
i kulturowej hegemonii wytwarzajacej specy-
ficzne mechanizmy symbolicznej przemocy.
Zarysowana przez Rorty’ego filozoficzna
wizja liberalnego spoteczenstwa oczywiscie
rowniez byta forma utopii i to zarazem w sen-
sie Mannheimowskim, jako projekt zmiany

6 Okreslenia reaganomika i taczeryzm pochodza od
nazwisk Ronalda Reagana (prezydenta USA w latach
1981-1989) i Margaret Thatcher (premier Wielkiej
Brytanii w latach 1979-1990), ktérzy — mimo ze syste-
my polityczne i gospodarcze Stanéw Zjednoczonych
i Wielkiej Brytanii roznity i r6znig sie od siebie znacz-
nie, podobnie jak Thatcher i Reagan znacznie réznili
sie osobowosciami i politycznym wizerunkiem —

w okresie swoich rzadéw realizowali neoliberalng
polityke gospodarczy, ktéra szybko stata sie globalna
doktryna ekonomiczna.

spotecznej, jak i w sensie, jaki pojeciu utopia
nadat Ernst Bloch - jako filozofia nadziei.
Nadzieja ta polega na stworzeniu warunkow
poszerzania zakresu wolnosci. Dla Rorty'ego
poszerzanie wolnosci polega na pogtebianiu
swojej Swiadomosci, ze jest sie zaleznym od
spoteczenstwa i kultury, ale bez popadania
w konformizm. Tak jak warunkiem uwolnie-
nia sie od wptywdw symbolicznej przemocy
jest uswiadomienie sobie jej oddziatywania,
tak warunkiem wszelkiej emancypacji jest
rozpoznanie podlegtosci. Z tej perspektywy
spoteczenstwo jest areng nieustajacej sym-
bolicznej walki, ktorej stawka jest narzucenie
uprawomocnionej wizji spotecznego $wiata
i zwigzanych z ta wizja podziatéw. Rorty ujmu-
je te zmagania nastepujaco: wiem, jak bardzo
zaleze od wspélnoty, ale stawiam jej opor po-
przez indywidualny sprzeciw wobec wszelkich
totalizujgcych uje¢ swiata spotecznego.
Podstawowym instrumentem tych zma-
gan jest jezyk, a postacia, ktéra uosabia
cnote sprzeciwu jest skonstruowana przez
Rorty'ego figura liberalnej ironistki, ktéra obok
figur silnego poety, utopijnego rewolucjonisty
i rewolucyjnego naukowca jest kluczowym dla
zarysowywanej przez Rorty’ego liberalnej uto-
pii wzorem osobowym reprezentujacym silng
subiektywnos¢. Rorty pisze tak: Bede okreslat
mianem ,ironistki” kogos, kto spetnia nastepu-
jqce trzy warunki: (1) odczuwa silne i nieustajgce
wqtpliwosci co do stownika finalnego (odzwier-
ciedlenie naszych najgtebszych przekonan,
nadziei, wqtpliwosci), ktérym aktualnie sie po-
stuguje, poniewaz zrobity na niej wrazenie inne
stowniki, stowniki przyjmowane za finalne przez
ludzi bqdz ksiqzki jakie napotkata; (2) zdaje sobie
sprawe z tego, ze rozumowanie wyrazone w jej
obecnym stowniku nie moze ani potwierdzi¢ ani
rozproszy¢ tych wqtpliwosci; (3) o ile filozofuje na
temat wiasnej sytuacji, nie uwaza, by jej stownik
byt blizszy rzeczywistosci od innych stownikéw
(...) (2009, ss. 121-122).

Ironistka jednakze ironizuje w sferze prywat-
nej. Rorty wyraZnie rozgranicza sfere prywatna
zycia od publicznej. Dwie rézne sfery organizu-
ja dwie rézne etyki. Sfera prywatna to do-
mena i etyka autokreacji, ironicznej postawy
i moralnosci réznicy. Sfera publiczna to etyka
solidarnosci i tradycyjna moralnos¢ wspétczu-
cia i sprawiedliwosci. W postawie ironicznej
spetnia sie obecny juz w ironii romantycznej
postulat autokreacji jednostki, ironizuja-
cy podmiot wykracza bowiem poza siebie
i w tym gescie uzyskuje autonomie lub raczej
wrazenie autonomii. Kreowane przez ironizuja-
cy podmiot tozsamosci ostatecznie wydaja sie
by¢ jedynie wyborem dokonywanym z dostep-
nych repertuaréw spotecznych tozsamosci lub
w najlepszym razie czyms$ w rodzaju kolazu
ztozonego wedle indywidualnych upodoban
lub lokalnie pojawiajacych sie koniecznosci.
Stad koniecznos¢ ciagtych rewizji tozsamosci.
Ironia zdaje sie w ten sposéb ironizowac sama
z siebie. Ironie traktowac nalezy zatem jako
(jedyne by¢ moze dostepne kazdemu) narze-
dzie obrony przed wptywem totalizujacych
uje¢ lub tez obrazéw Swiata poprzez odsta-
nianie wielorakich punktéw widzenia. Owe
totalizujace obrazy swiata przybiera¢ moga
forme spotecznych wyobrazen podatnych
na dopetnienia i kolejne interpretacje nape-
dzane endogenna dynamika - tu wyjmuje
sformutowanie z Zywiotu i fadu Rogera Callois —
dialektyki autoproliferacji i autokrystalizacji,

w czym upodobniajg sie do mitéw (1973, s. 23).
Totalizujace ujecia moga przybierac forme
obrazéw zaposredniczajgcych relacje pomie-
dzy réznymi grupami, pokoleniami, swiatami
spotecznymi, ktére sa zagospodarowywa-

ne — zwykle jako ideologie lub utopie - przez
poszczegdlne grupy w sposdb odpowiadajacy
ich interesom lub raczej temu jak owe inte-
resy postrzegaja. Ich atrakcyjnos¢ i zarazem
zagrozenie, jakie niosa, polega na tym, ze
ostatecznie dostarczajg w petni wyartykuto-
wanych opiséw swiata. Totalizujacy potencjat
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obecny jest w kazdej domknietej mysli. Ironia
zastosowana wobec tych totalizujacych uje¢
teoretycznych lub ideologicznych (w tym
réwniez utopijnych) staje sie instrumentem
dekonstrukgji, gtéwnie poprzez retoryczna
zdolnos$¢ formutowania ujec alternatywnych

i paradoksalnych. Anarchiczna, kwestionujaca
kody dominujacej racjonalnosci, przeciwsta-
wiajaca sie totalizujgcym obrazom $wiata sita
ironii przejawia sie w igraniu znakami, czyli

w destrukcyjnej zabawie rozrywajacej hege-
moniczne peta, ktére za Rolandem Barthesem
nazwac mozna faszyzmem jezyka, za pomoca
ktérego w codziennej paplaninie wyrazamy

i odtwarzamy oklepane prawdy zdrowego

i politycznego rozsadku, czyli wszystko to,

co Theodor Adorno w Dialektyce negatywnej
nazwat wyblaktymi pozytywnosciami.

Jednak, jak sadze, powszechne odczucie, ze
cos pekto — jak ujat to przywotywany wczes-
niej Forstenzer — naprowadza nas na mysl, ze
filozofia Rorty'ego i jego spragmatyzowany
sposéb rozumienia prawdy, to ze filozof ten
opowiedziat sie raczej za pragmatycznie
rozumiang wolnoscig, a nie rozumem, jest
symptomem i wyrazem zmian, jakie zachodza
w naszej kulturze — w zadnym razie nie ich
przyczyna. Przyczyn upatrywac nalezy, co dos¢
oczywiste, w spoteczno-ekonomicznych uwa-
runkowaniach, tworzonych przez nie struk-
turach i koniunkturach. Proponuje spojrze¢
na to zagadnienie nastepujgco: s$wiat wspot-
czesnego kapitalizmu oparty jest na,ontologii
derywatéw”’. Finansowe instrumenty po-
chodne, czyli derywaty odnoszg sie do czegos,
Czego jeszcze nie ma, ale co mozna - uzyje
tu sformutowan Augustyna z jego rozwazan
0 czasie - przepowiedzie¢ na podstawie rzeczy
obecnych, ktére juz sq i ktére mozna dostrzec.
Nawiasem mowiac, wielkie znaczenie odgrywa

7 Taki obraz kapitalizmu zarysowuja na przyktad
w swoich znakomitych ksiagzkach Kacper Pobtocki
(2017) i Bartosz Kuzniarz (2020).
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w tym przepowiadaniu rozwdj i autonomizacja
algorytmow, ktére na podstawie tego, co juz
jesti co mozna dostrzec, niejako wytwarzaja
przysztos¢: obliczajac, przewidujac, przetwa-
rzajac i w konsekwencji ograniczajac spektrum
ludzkich wyboréw, pozostawiajac jednoczes-
nie iluzje wolnosci. W $wiecie derywatéw
wszystko, co state, rozptywa sie w powietrzu;
prawda rowniez okazuje sie ulotna. Ujmujac
rzecz inaczej, mozna powiedzie¢, ze prawda
pokazuje swoja zaleznos$¢ od spotecznego,
kulturowego, politycznego i ekonomicznego
kontekstu.

Wspotczesne technologie jako
rezimy prawdy

Gdyby na potrzeby tego eseju przyjac niezbyt
oryginalne zatozenie, ze zasadnicza rame
nowoczesnego $wiata stanowi ekonomia, czy
raczej chremastyka®, to — by¢ moze - mozna by
sformutowac nastepujaca teze: pienigdz krusz-
cowy ma sie tak do pienigdza fiducjarnego, jak
te teorie prawdy, ktére zaktadaja, ze prawda
istnieje niezaleznie od naszych przekonan,
wiary i jezyka maja sie do pragmatycznych
uje¢ prawdy, ktdére przyjmuja, ze prawdziwe
jest to, co jest pragmatycznie efektywne. Jezeli
tak, to zrozumiate jest, ze wraz z ekonomig
derywatéw pojawia sie tez potrzeba nowego
rezimu prawdy albo raczej nowych reziméw
prawdy w miejsce dawnych, wciaz istniejacych,

8 Dla Arystotelesa ekonomia (oikonomia) jest nie-
rozerwalnie zwigzana z politycznym i moralnym
wymiarem zycia ludzkich spotecznoscii polega na
zarzadzaniu gospodarstwami domowymi (oikoi)
poprzez ustanawianie odpowiednich norm (nomoi)
w celu harmonijnego - méwiac dzisiejszym jezykiem
spotecznie odpowiedzialnego - zaspokajania
potrzeb. Natomiast chremastyka (chrematistike) - od
stowa chremata, oznaczajgcego gromadzenie débr
albo skarb - jest strategia maksymalizacji zysku,

w ktorej bogactwo uznawane jest za wartos$¢ autote-
liczna (por. np. Dierksmeier i Pirson 2009).

wciaz obowiazujacych, ale rozpadajacych sie
na naszych oczach.

Myslac w duchu Foucaulta mozemy po-
wstanie i rozwdj liberalnych demokracji
opisywac jako formowanie sie pewnych ethoi,
w ktorych jednostki ustanawiaja siebie jako
moralne podmioty. Te ethoi wytwarzajg tez
swoiste aleturgie, czyli zespoty procedur, za
pomoca ktérych tworzymy to, co uznajemy za
prawde (Foucault, 2018). Aleturgie p6Znego
kapitalizmu - w moim przekonaniu - wyka-
zujg pokrewienstwo z mechanizmami rynkéw
finansowych; innymi stowy, prawda w dyskur-
sie publicznym wyceniana jest — jak przekony-
wat sedzia Oliver Wendell Holmes - tak samo
jak produkty finansowe wyceniane s przez
mechanizmy rynku.

Ekonomia, tak jak pismo, przynalezy do
porzadku techne. Stiegler (por. 1998; 2016)
podaje formacyjny dla naszej kultury przyktad
greckiej politei w sytuacji kryzysu kulturowe-
go bedacego jego zdaniem skutkiem zmian
w obszarze - jak to nazywa - przeptywu
jezykowego jako efektu upowszechnienia sie
pisma. Wedtug Stieglera kryzys techne pisma
i poktadanego w nim zaufania rozpoczat sie
w momencie, kiedy zawtadneta pismem sofi-
styka, czynigc z niego $rodek kontroli umystéw.
Filozofia oskarzyta wéwczas sofistéw o sto-
sowanie wedtug okreslenia Stieglera psycho-
wtadzy — rodzaju rzadu dusz sprawowanego
poprzez techne pisma uzywanego do manipu-
lowania umystami Atenczykdw. Pamietajmy, ze
sofista pojawia sie u Platona przede wszystkim
jako sprzedawca iluzji.

Wedtug Stieglera proces antropogenezy
przebiega rownolegle z technogenezy, co
oznacza, ze od poczatku naszego gatunku isto-
ty ludzkie i narzedzia przez nie uzywane pozo-
staja we wzajemnej konstytutywnej relacji. Jest
to mysl, ktéra odnajdujemy juz w Dialektyce
przyrody Fryderyka Engelsa (1979). W jezyku
bliskim antropologicznemu ewolucjonizmowi
dziewietnastego wieku Engels antycypowat

ustalenia wspétczesnej paleoantropologii:
narzedzia i cztowieczenstwo sa ze soba powia-
zane w procesie ewolucji. Engels postrzegat
to powigzanie w perspektywie dialektycznej,
piszac: Specjalizacja reki oznacza zjawienie
sie narzedzia, narzedzie zas oznacza czynnosc
specyficznie ludzkq — wtdrnie przeksztatcajqce
oddziatywanie cztowieka na przyrode, produk-
¢je (1979, s. 23). Ten zwiazek Stiegler nazywa
dialektykq rekii narzedzia (1998, s. 2). Wydaje
sie jednak, ze inaczej niz Engels, nie postrze-
ga Stiegler whasciwej cztowiekowi zdolnosci
postugiwania sie narzedziami - techniki - jako
czegos jednoznacznie pozytywnego; odwrot-
nie, widzi w technice walor protezy majacej
zastagpic¢ pierwotny brak i nieprzystosowanie.
Technika, zastepujac reke w ucztowieczaja-
cej pracy, staje sie — wyreka. W tym miejscu,
zapewne wbrew intencjom Stieglera, ktéry po-
stuluje porzucenie opozycji i hierarchii zachod-
niej tradycji metafizycznej, pojawia sie trudna
do zignorowania reminiscencja Heglowskiej
dialektyki pana i niewolnika, czy tez pana
i stugi (Knecht)®. Stiegler definiuje cztowie-
ka poprzez btad, jaki popetnit mitologiczny
tytan Epimeteusz zapominajac wyposazyc
stworzenia ludzkie w atrybuty umozliwiajace
przetrwanie. Dopiero Prometeusz ofiarowujac
ludziom wykradzione bogom techne, zrekom-
pensowat im ich pierwotng niedoskonatosc.
Pytanie, na ile rame dialektyki pana i stugi
mozna zastosowac do relacji, jaka zachodzi po-
miedzy reka a narzedziem, czyli cztowiekiem
a technika. W dialektyce pana i stugi Hegel
uznaje stosunek panowania i stuzebnosci za
podstawowg relacje spoteczna. Jak wiemy,
w Fenomenologii ducha Hegel opisuje dwie
samoswiadomosci reprezentowane przez figu-
ry pana i stugi podejmujace walke na $mier¢
i zycie, w ktorej jednak, paradoksalnie, obaj

9 Fragmenty dotyczace dialektyki pana i niewolnika
na podstawie Marek J. Siemek (2011, 2012) oraz
Alexandre Kojéeve (1999).

antagonisci muszg zycie zachowac. Prawdziwg
bowiem stawka tej walki jest uznanie. Ten
ktéry wychodzi z tej walki zwyciesko bierze
drugiego we wtadanie, czyni go sobie podda-
nym, i tym samym konstytuuje swoja podmio-
towos¢ jako pan. Jednak podmiotowos¢ ta
jestiluzjg, nie przystuguje bowiem konkretnej
osobie, ale odnosi sie do abstrakcyjnej relacji.
Ponadto, pan po podporzadkowaniu sobie
stugi, przestaje by¢ jedynie bytem-dla-siebie
okreslajac siebie poprzez relacje z tym, kto-
rego uczynit swoim stuga. Pan okresla siebie
poprzez relacje ze stuga, ktéry uznat w nim
pana. Ostatecznie za$ popada w zaleznos¢ od
tego, ktéry miat by¢ jedynie jego stuga. Hegel
w wysoce abstrakcyjny sposéb opowiada
o dialektycznym zwigzku form samowiedzy;
rzecz jasna narzedzie nie jest po Heglowsku
rozumiang samowiedza, jednak najprostsze
nawet narzedzie jest depozytem ludzkiej
samowiedzy. Zarazem techne jako stuga staje
sie ostatecznie czynnikiem przeksztatcajacym
nature i tworzacym kulture jako rzeczywistosc¢
ludzka. Méwi o tym innym jezykiem i odno-
szac sie do innej tradyc;ji filozoficznej Stiegler.
Kolonizacja czy tez subsumpcja $wiata zycia
przez logike rynku stanowi jeden z ramowych
problemoéw spoteczno-filozoficznej refleks;ji
Stieglera, ktory pozostaje tu pod wptywem
Dialektyki oswiecenia. Dla Stieglera wazne
jest to, w jaki sposdb technologie hiperin-
distrializmu i konsumpcjonizmu - jak powia-
da - kontroluja Swiadome i nieSwiadome rytmy
ciatidusz (2014, s. 2). Zdaniem Stieglera, jest
to przede wszystkim efektem ksztattowania
Swiadomosci przez cyfrowe media, co pro-
wadzi do utraty ducha poprzez systemowe
wykorzystywanie ludzkich uzaleznieh. Na mysl
przychodza tu przede wszystkim wszelkie me-
dia internetowe, a zwlaszcza portale spotecz-
nosciowe, gromadzace wielkie zbiory danych
i wykorzystujgce moc obliczeniowg do préb
ustawicznego przeksztatcania relacji miedzy
ludZmi, miejscami i rzeczami. Jesli zgodzi¢ sie
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ze stowami Claude Levi-Straussa z zakonczenia
Smutku tropikow, ze cztowiek i tworzone przez
niego cywilizacje sg maszynami wytwarzajacy-
mi entropie (1960, s. 445-446), to siec inter-
netowa jawi sie jako najwieksze na tej drodze
osiggniecie, a najlepiej opisac ja mozna sto-
wami wyjetymi z pierwszej ksiegi Metamorfoz
Owidiusza (1995, s. 4): (...) Nic - tylko ciezar
bezwtadny, a w nim, w samej gtebi — sprzecz-
ne, nie powiqzane ziarna przysztych rzeczy. To
wyobrazenie pierwotnego chaosu, ktéry po-
strzega¢ mozna jako rodzaj metamaszyny lub
inaczej, maszyny maszyn wytaniajacej z siebie —
okreslenie Félixa Guattariego (1996, s. 95) — sy-
stemy maszynowe, od ktérych zalezy produkcja
podmiotowosci. W tym sensie internet lokuje
sie na tej samej linii ,ewolucji” technicznych
wytworéw stuzacych modelowaniu $wiado-
mosci, czyli psychowtadzy, co pismo, radio
i telewizja. Zarazem wydaje sie sie¢ interneto-
wa jako medium czyms zasadniczo réznym od
pisma czy formatywnego dla kultury XX wieku
broadcastu hercowego; moze czyms posrednim
pomiedzy synteza a kolazem dostepnych ludz-
kiej kulturze form komunikowania sie.

Jedna z cech szczegdlnych internetu jest
to, ze zmienia konsumentéw w prosumentow,
wszyscy razem konstytuujq system wytwarza-
nia sieci jako proces indywiduacji spofecznej.
Jednakze systemowa uzytecznos$¢ odbiorcéw
sprowadza sie przede wszystkim do oddolne-
go wytwarzania metadanych, dzieki ktérym
mozliwe jest ich selekcjonowanie w grupy
odbiorcéw przeznaczone do sprzedazy rekla-
modawcom (Stiegler, 2016). Oznacza to, ze
sie¢ zamienia nas w niestrudzonych produ-
centéw metadanych, czyli najbardziej kalo-
rycznego paliwa wspodtczesnego kapitalizmu.
Technologie, ktére miaty by¢ instrumentem
indywiduacji, uzyskiwania autonomii, posze-
rzania zakresu podmiotowosci czy wyrazajac
to w neoliberalnym zargonie empowerment -
ostatecznie przyczyniaja sie do dezindywi-
duacji. Tkwi w nich ambiwalentny potencjat,

ktory zwykle okreslany jest mianem farma-
konu. Stowo farmakon pojawia sie w pismach
Platona i oznacza lekarstwo, ktére jedno-
czednie okazuje sie trucizna. Jacques Derrida
(1992) w stynnym eseju opublikowanym po
raz pierwszy w roku 1968, zatytutowanym
Farmakon, dokonat filozoficznej analizy tego
pojecia, wskazujac za Platonem na dwoistg
nature pisma, ktére majac by¢ lekarstwem
wspomagajacym staba pamie¢, paradoksalnie
pozwala na zapominanie, utrwalajac mysl
w znaku - hipnotyzujqc zycie pamieci. Jednakze
mysl i madros¢ nie bedac juz trescig zywej
pamieci, traca swojg zywotnosc i site, stajg sie
truchtem, pozorem mysli i madrosci. Stiegler
pozostawat pod silnym wptywem Derridy,
ktory byt — nawiasem moéwigc - promotorem
jego pracy doktorskiej, a zaczerpnieta od
Platona via Derrida idea farmakonu, zastoso-
wana nie tylko do analizy techne pisma, ale do
analizy technologii w ogdle, stata sie jednym
z gtéwnych tropéw jego filozofii. Na margine-
sie dodam jeszcze uwage poczyniong przez
Cezarego Wodziniskiego, ze Platon okreslat
pismo stowem deinon, ktérym opisywat tez
nature cztowieka, a ktére oznacza,niesamo-
wite’, ,osobliwe’, ,cudowne”, ,budzace groze’,
«posiadajace miazdzacg moc” (2003; por. takze
1994 zwtaszcza ss. 302-315).

Dyskretna wiadza algorytmow

Antoinette Rouvroy i Thomas Berns (2013),
inspirujac sie pracami Foucaulta, mowia

o wytanianiu sie nowego rezimu prawdy, ktéry
realizuje swoje panowanie za pomocg sub-
telnego narzedzia nazwanego algorytmicznq
rzqdomysinosciq (algorithmic governmentality).
Rouvroy wyjasnia, ze algorytmiczna rzado-
mysInos¢ to forma rzadzenia, ktéra zasadza
sie na algorytmicznym przetwarzaniu duzych
zbioréw danych - a nie na polityce, réwniez
nie na prawie i nie na normach spotecznych.
Rouvroy wyjasnia istote algorytmicznej
rzagdomyslnosci poprzez kontrast wobec

propozycji rozumienia polityki jako formy
estetycznej. Rouvroy przywotuje wypowie-

dzi Jacquesa Ranciere’a, dla ktérego polityka
jest zawsze prowadzong w oparciu o system
danych spostrzezeniowych walka o obraz
Swiata. Algorytmiczna rzadomyslnos¢ zdaje sie
zastepowac owe formy spostrzezeniowe przez
algorytmiczne, ciaggte, hiperptynne wychwy-
tywanie wzoréw zachowan poddawanych
natychmiastowym korekcjom. Rozumiem to
w ten sposéb, ze w centrum algorytmicznego
metabolizmu informacyjnego znajduje sie

nie tyle referencyjna relacja ze swiatem, co
rekurencja i sprzezenie zwrotne. Rouvroy uzu-
petnia, Ze taki rodzaj zarzadzania przestaje by¢
postrzegany jako zbiér dyrektyw zewnetrzny
w stosunku do zycia, ale zostaje wpisany do
whnetrza konturu zycia. Dalej Rouvroy objasnia,
ze w przypadku duzych zbioréw danych - big
data - nie chodzi juz o zwyczajne kontrolo-
wanie obecnych lub przysztych zachowan, ale
o0 zarzadzanie nieznanym. Rouvroy powiada,
ze celem operacji na duzych zbiorach danych
jest oswajanie niepewnosci'. W praktyce
mozna opisac algorytmiczng rzadomyslnos¢
jako sposéb zarzadzania, ktéry polega na
kierowaniu uwagi ludzi na pewne rzeczy i jed-
noczesnym modyfikowaniu srodowiska infor-
macyjnego i fizycznego, tak aby oczekiwane

10 W tym kontekscie uderza swoja trafnosciag uwaga
poczyniona w napisanym pod koniec lat osiemdzie-
sigtych ubiegtego wieku eseju Paula Virilio Maszyna
widzenia, w ktérym pisze, ze jesli widzenie jest aktem
preakdji, czyli (...) jesli widzie¢ znaczy przewidziec,
to lepiej mozna zrozumie¢ dlaczego przewidywanie
staje sie od niedawna catym osobnym przemystem,

z rozwojem profesjonalnej symulacji, organizacyjnej
antycypacji, az do nadejscia,,maszyn widzenia” (...)
(Gwo62dz 2001, s. 42). W panoptycznej rzeczywistosci
big data boty i algorytmy metabolizujace ogromne
ilosci danych sa wiasnie takimi maszynami widzenia,
nie stuza jednak, jak chciat Virillio, spotegowaniu
ludzkiego widzenia lub tworzeniu symulacji - sa
raczej, zgodnie z rozpoczynajacym cytowany esej
zapiskiem poczynionym przez malarza Paula Klee,
postrzegajacymi nas przedmiotami.
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zachowania nie byty postrzegane jako wyma-
gane lub obowigzkowe, ale jako konieczne,
jako nieuniknione.

Pozwole sobie w tym miejscu na ironiczng
uwage, ze wolnos¢, ktéra sie w takich dziata-
niach realizuje, jest w rzeczy samej uswiado-
mionga koniecznoscia. Ironia tej uwagi polega
na tym, ze bez wzgledu na to, czy wolnos¢
jako koniecznos¢ rozumiana jest w duchu
Heglowskiej dialektyki jako uznanie i pod-
porzadkowanie sie przemoznej rozumnosci
dziejéw, czy zgodnie z wyktadnia Engelsa
z Anty-Duringa dostrzega sie w tak rozumianej
wolnosci potencjat emancypacyjny umozli-
wiajacy poprzez rozpoznanie i wykorzystanie
praw natury i regut procesu historycznego
skok ludzkosci z krélestwa koniecznosci do
krolestwa wolnosci (1949, s. 332) — to ostatecz-
nie przyjac trzeba antyindywidualistyczna,
antyliberalna wizje spoteczenstwa. W tym
antyindywidualizmie, a raczej antysyngu-
laryzmie, odnalez¢ mozna sprzeciw wobec
wizji spoteczenstwa jako agregatu jednostek
postrzegajacych siebie i innych przez pryzmat
antropologicznego modelu homo oeconomi-
cus ale tez posmak totalitarnej wizji wolnosci,
ktérej krytyke odnalez¢ mozna na przyktad
w Spofeczeristwie otwartym i jego wrogach
Karla Poppera (2006) albo w eseju Tadeusza
Kronskiego Dwie koncepcje wolnosci (1960).
Kronski trafnie zauwaza, ze totalitarne pojmo-
wanie wolnosci zawsze podporzadkowuje te
wartos$¢ jakims tworom wyzszego rzedu, jak
panstwo lub naréd, i lokuje jg poza ludzka
jednostka. Inaczej niz totalitarne ideokracje
XX wieku rzadomyslny kapitalizm raczej unika
nadwartosciowych idei, za to przy zachowa-
niu ekscesywnie indywidualistycznej fasady,
dzieki sieci internetowej i technologii algoryt-
mow zamienia nasze odruchy w dobrowolne
wybory. Nagromadzenie i upowszechnienie
tych praktyk w oczywisty sposoéb skutkuje
przeobrazeniami systemu spoteczno-gospo-
darczego zmierzajacymi w strone cyfrowych
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kryptokracji. Dla przyktadu: oparta na wielkich
zbiorach danych i komercyjnie wykorzystywa-
na analize predykcyjna tzw. nadwyzki behawio-
ralnej"" Shoshana Zuboff (2020) opisuje jako
ceche systemu okreslanego prze te autorke
jako kapitalizm inwigilacji.

Wytaniajacy sie nowy porzadek zdaje sie
rezimem postdemokratycznym, w ktérym al-
gorytmy realizuja ekonomiczng psychowtadze,
dokonujac komputatywnych rozstrzygniec
politycznych i moralnych. Tak wtasnie spetnia
sie — parafrazujac Hegla - chytros¢ systemu,
ktdry skutecznie wykorzystuje jednostki wraz
z ich namietnosciami, predylekcjami i idiosyn-
krazjami, by zapewni¢ sobie trwanie. Niekiedy
odczuwamy to jako trudne do jasnego wyarty-
kutowania wrazenie wyobcowania - poczucie,
ze formy spoteczne zatracity znaczenie, ktére
nawykowo im przypisujemy. Pojecie rezimu
postdemokratycznego budzi oczywiste asocja-
cje zideg postpolitycznosci. Proponuje opisy-
wac to jako doswiadczenie wejscia demokragji
w doline niesamowitosci. Termin ten, uzywany
przez specjalistow od robotyki i sztucznej inte-
ligencji opisuje negatywna reakcje afektywng
pojawiajaca sie w wyniku kontaktu z antropo-
morficznym tworem sztucznym - czyms, co
przypomina cztowieka, a jednak cztowiekiem
nie jest. Masahiro Mori, ktéry wprowadzit ten
termin do robotyki, inspirowat sie oczywiscie
Freudowskim konceptem niesamowitosci
(Unheimlich). W terminie tym - jak wyjasnia

11 Przez nadwyzke behawioralng nalezy rozumie¢
wszelkie $lady, dane i metadane, jakie zostawia-
my w sieci dotyczace wszystkich aspektéw zycia,
wychwytywane, gromadzone i analizowane przez
systemy maszynowe oparte na Al, traktowane jako
istotny dla generowania zyskéw zaséb lub forma
kapitatu. Dla przyktadu: nawigacja GPS, z ktérej
niekiedy korzystam, informuje mnie, jakie obowigzu-
je ograniczenie predkosci na odcinku drogi, ktérym
jade, a jednoczesnie rejestruje predkos¢, z jaka
faktycznie sie poruszam. Zestawienie tych informacji,
bedacych wedtug Zuboff nadwyzka behawioralng
w mojej relacji z urzadzeniem do nawigacji, moze by¢
istotne dla ewentualnego ubezpieczyciela.

Ewa Kobylinska-Dehe w eseju Tylko obcy moze
nas uratowac: Freud i Niesamowite (2022) -
wykorzystana jest gra stéw: Unheimlich jest
zaprzeczeniem stowa Heim, czyli dom, ozna-
cza zatem to, co zagraza naszej udomowionej
tozsamosci. Zatem w odniesieniu do spotecz-
nej rzeczywistosci sformutowanie ,dolina
niesamowitosci” miatoby oznacza¢ wrazenie
narastajacej obcosci; trudne do wystowienia
i precyzyjnego uzasadnienia przekonanie, ze
przestaliSmy czuc sie w znanym nam Swiecie
jak w domu.

Stiegler, koncentrujac sie na dwuznacznym
wptywie technologii na rozwdj spoteczny,
nie popadat jednak - mimo zasadniczego
pesymizmu swoich dociekan — w dystopijna
eschatologiczno-katastroficzng lamentacje.
Nie stat sie jednym z melodramatycznych
dostarczycieli masowej histerii. Demaskujac
siec jako emiter kulturowej entropii, twierdzit,
ze musimy dazy¢ do zrozumienia podwdjnego
potencjatu obecnego w zaawansowanej tech-
nologii masowego komunikowania, po to by
zneutralizowa¢ lub subwersywnie wykorzystac
napedzajacy jg ekonomie libidynalnego afektu'?,
przetamac charakterystyczny dla hiperkon-
sumpcjonizmu pdznego kapitalizmu pierwotny
narcyzm (Stiegler, 2014). Internet, a szczegol-
nie internetowe wyszukiwarki, niewatpliwie
s kolejnym wymyslonym przez kapitalizm
narzedziem przechwytywania wartosci do-
datkowej. Zarazem ciekawe i no$ne wydaje
sie poréwnanie internetu do globalnego ,id”
(Lanchester, 2006). Trzeba wtedy przyja¢, ze
wyszukiwarki internetowe, a przede wszystkim
Google, maja bezposredni wglad w nieswia-
domos¢ kolektywnego umystu albo przynaj-
mniej te jego czes$¢, ktéra wyraza pragnienia.
John Battelle (2007) niewatpliwie miat sporo
racji, piszac, ze Google znalazt sposéb, aby

12 Sformutowanie wprowadzone do dyskursu wspét-
czesnej humanistyki przez Jean-Francois Lyotarda
(1993).

podtaczyc sie do systemu nerwowego kultury,
stajac sie zapewne najwazniejszym czynni-
kiem zmian kulturowych. W tym kontekscie
powtdrzone za Freudem (1976) stowa, ze (...)
ego zwykfto realizowac wole id tak, jak gdyby
byta to jego wtasna wola, pozostaja w zgodzie
z analizami algorytmicznej rzadomyslnosci.
Rouvroy (2020) nazywa to ewakuacjq podmio-
tu. Andreas Reckwitz (2020) pisze o podmiocie
rozbijanym przez algorytmy na elementy
dajace sie porzadkowac w mozliwe do ko-
mercyjnego wykorzystania wzory. Reckwitz
widzi w postepujacym rozwoju technologii
cyfrowych maszyne kulturowg sprzyjajaca
procesom syngularyzacji wytwarzajgcym
spoteczenstwa ludzkich indywiduéw zaspaka-
janych w swych konsumpcyjnych apetytach.
Spoteczenstwo syngularne, tak jak opisuje je
Reckwitz, nie przypomina jednak w niczym
Eliasowskiego spoteczeristwa jednostek zwia-
zanych ze soba w relacyjna catos¢, ktéra daje
sie opisywac za pomocg muzycznych metafor
(jesli juz, musiatby to by¢ muzyka aleatorycz-
na). Technologie algorytméw wytwarzaja
indywidua, jednoczesnie ignorujac jednostki
w ich niepowtarzalnosci.

Wréce do Rorty’ego: proponowat on
filozofie, rzec mozna, uwalniajaca nas od
problemu prawdy, ktéra okazuje sie nieprzy-
datna do zycia, albowiem nie przyczynia sie
do powiekszenia kwantum szczescia. Jego
pisma pouczajg nas, ze to, co nazywamy

»Oobiektywnoscia’, okazuje sie intersubiektyw-
nie uzgodniong w medium jezyka zgoda co
do stanu rzeczy, obowiazujaca w ramach tak
czy inaczej definiowanej wspdlnoty. Rorty te
intersubiektywnga zgode nazywat solidarnosciq.
To jednak stowo opisujace rzeczywistos¢ lat
osiemdziesigtych i dziewiecdziesigtych XX wie-
ku. Dzi$ takie wspodlnoty funkcjonujg przede
wszystkim w internetowej sieci, tam rozkwitaja,
budujac swoje wtasne stowniki finalne, swoje
wilasne aleturgie i tworzac solidarnosciowe
wiezi w oparciu o swoisty zdeteryterializowany
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etnocentryzm. Nazywamy te wspdlnoty z bra-
ku lepszego stowa — bankami. Powstajg one
jako efekt filtrowania informacji i skutkuja in-
formacyjnym immunizowaniem odbiorcéw, co
w spos6b konieczny sprzyja radykalizowaniu
sie opinii i obumieraniu wykraczajacej poza
banke wspoélnoty doswiadczen. Pojawia sie tez
zwigzane $cisle z poéznokapitalistyczna psycho-
wtadzg zjawisko przechwytywania i przekiero-
wywania uwagi od spraw obywatelskich, rzec
mozna, spraw agory, na sprawy konsumpgji
stuzace interesom kapitatu. Uscisle jednak, ze
nie chodzi mi jedynie, czy tez przede wszyst-
kim, o filter bubble, bedace efektem filtrujgce-
go tresci dziatania algorytmoéw wyszukiwarek
internetowych. Banki, o ktérych méwie, maja
pewne cechy swiatéw spofecznych albo wspdl-
not interpretacyjnych (zapozyczam terminy
odpowiednio od Anselma Straussa i Stanleya
Fisha jedynie na zasadzie skojarzenia) nie
petnia jednak funkcji integracyjnych, ale raczej
sprawiaja, ze ulegamy wrazeniu, ze Swiat roz-
pada sie na coraz mniejsze fragmenty trwajace
we wzglednej tylko spdjnosci w ramach swo-
ich - jak to okreslit Rorty — stownikdw finalnych.
W bankach tych raczej niemozliwe jest zaist-
nienie takich wymarzonych przez Rorty'ego
figur reprezentujacych wyraziste podmioto-
wosci jak liberalna ironistka, silny poeta czy
utopijny rewolucjonista. Jednoczesnie w tech-
nicyzujacej sie rzeczywistosci spotecznej coraz
trudniej jest przekroczy¢ to, co Freud w od-
niesieniu do wspdlnot sasiedzkich nazywat
narcyzmem matych réznic.

Zakonczenie

Wydaje sie, ze tam, gdzie my widzimy zagroze-
nie, Rorty widziat szanse na nadzieje spoteczna,
postep, solidarnos¢, wzajemne zrozumienie

i wolnos¢. Pisat: zadbajcie o wolnos¢, a prawda
zadba o siebie. By¢ moze warto spojrzec na
filozofie Rorty’ego jak na péznooswieceniowa
autorefleksje — jedng z form namystu oswie-
cenia nad swoja spuscizna. W tym sensie
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Rorty nawiazywatby swoja filozofig wspol-
notowa wiez z Johnem Rawlsem i Jlirgenem
Habermasem. Zreszta Rorty polemizujac

z nimi, zarazem zaliczat ich do pisarzy solidar-
nosciowych, czyli takich, ktorzy uczestniczg

w zbiorowym wysitku — wysitku, by nasze insty-
tucje i praktyki uczynic¢ bardziej sprawiedliwymi
i mniej okrutnymi (Rorty, 2009, s. 14). Zapewne
jest tak, ze filozofia postmodernistyczna, czy
tez moze lepiej powiedzie¢ filozofia w czasach
postmodernizmu, dokonata artykulacji teore-
tycznej tych proceséw spoteczno-kulturowych,
ktdrych czescia jest ostabienie standardéw
epistemicznych.

Agnes Heller, ktéra opowiada sie za potrze-
ba detotalizacji prawdy, nawiazujac w duzym
stopniu do Rorty'ego (cho¢ z bardziej lewico-
wej niz liberalnej perspektywy ideowej), pisata
w A Philosophy of History in Fragments, ze nasze
rézne wizje i interpretacje wolnosci musza
prowadzi¢ do pluralizacji naszych wizji prawdy.
Cytuje: oglgdana z réznych perspektyw prawda,
za kazdym razem blyszczy inaczej, a jako ze nie
ma fundamentu wspdlnego dla ludzi nowoczes-
nych (...) kazda optyka bedzie postulowac innq
wersje prawdy (cyt. za: Bulira, 2007, s. 147). Ale
prawda spluralizowana, prawda zdetotalizo-
wana, fantomowa, a nawet prawda zreduko-
wana do postprawdy, nie oznacza etycznego
relatywizmu. Wciaz mozemy liczy¢ na wtasciwg
istotom ludzkim umiejetnos¢ rozrézniania
dobra i zta, by¢ moze na podobienstwo scho-
lastycznej synderezy'® - zdolnosci wrodzonej
(habitus naturalis), przedjezykowej, niedyskur-
sywnej, nieuwiktanej w jezykowe gry. Heller
uznaje rozréznienie miedzy dobrem a ztem
za fundament kazdej ludzkiej wspdinoty.
Dopoki potrafimy te granice nakresli¢, dopoty
pluralizm prawd bedzie raczej subiektywi-
zacja prawdy niz jej relatywizacja. Jednakze
niebezpieczenstwo wydaje sie polegac na
tym, ze rozwdj technologii cyfrowych, swoista

13 Por. np. Sw. Tomasz (1998, ss. 251-271).

wirtualizacja rzeczywistosci, oddanie $wiata
zycia whadzy algorytméw - skutkuje nasi-
leniem erozji rezimu prawdy, co ogranicza
mozliwosci psychospotecznej indywiduacji,
dzieki ktorej mogtyby sie wyksztatca¢ postawy
wobec wyzwan politycznych, ekologicznych

i kulturowych. Przypominam, ze Rouvroy
mowi nawet o ewakuacji podmiotu, a przeciez
podmiot jest dla jakichkolwiek decyzji etycz-
nych niezbedny, nawet jesli wierzymy w ist-
nienie synderesis. Przekonanie, ktére wyraza
Stiegler w swoich pismach - inspirujac sie
rzecz jasna dorobkiem antropologii, socjologii
i filozofii spotecznej - ze zmiany technologicz-
ne (zagregowane z interesem ekonomicznym

i wobec niego stuzebne) wymuszajg zmiany
systemu spotecznego, wydaje sie wyjatkowo
trafne w odniesieniu do mediéw elektronicz-
nych, a zwfaszcza rozwoju sieci internetowe;j.
Czas post-postnowoczesnosci przyspieszyt tak
bardzo, ze zmiany te staja sie widoczne z per-
spektywy dtugosci ludzkiego zycia.

W tym samym czasie, kiedy Rorty wykre-
owat postac liberalnej ironistki, ktéra dzieki
przypisanej jej meta-stabilnej pozycji porusza
sie swobodnie w uktadzie konkurujgcych
stownikéw finalnych, dyskurséw, narracji
i ideologii, David Foster Wallace demaskowat
w eseju E Unibus Pluram (2016) destruktywna
moc telewizji. Tytut eseju Wallace'a jest sar-
kastycznym — w etymologicznym stowa tego
znaczeniu: rozdziera¢ wtasne ciato z bezsilnej
ztodci — nawigzaniem do sentencji z Wielkiej
Pieczeci Stanéw Zjednoczonych E Pluribus
Unum - Z wielu, jeden. Telewizja — ulubiony
i legalny narkotyk masowych spoteczenstw -
odwrdcita te zasade tworzaca polityczna
wspolnote, zamieniajac ja w homogenicznego
w swych nawykach i pragnieniach, apatyczne-
go odbiorce blokéw reklamowych; chciatoby
sie powiedzie¢, odwotujac sie do antycznej tra-
dycji - w idiotes. Wallace, balansujgc na granicy
ironii i patetycznej szczerosci — w czym przy-
pomina odrobine Tesicha i Judta - odstonit

strukturalng ironie telewizji, pobudzajac
zarazem, w duchu postmodernistycznych
pradéw ideowych, potrzebe systemowego
watpienia w system. W czasach, kiedy Wallace
pisat swoj esej, raczkujacy internet liczyt kilka
setek witryn i miescit sie na jednym serwerze,
ale zwiastowat juz nadzieje wyjscia poza ko-
munikacyjny schemat,wielu pasywnych - je-
den aktywny”. Wraz z osobistym komputerem
i rozrastajaca sie w postepie geometrycznym
siecig internetowg pojawita sie mozliwos¢
komunikowania w uktadzie ,wielu — do wielu”.
Internet to biorace we wiadanie $wiat medium
o budowie przywodzacej na mysl opisywa-
ne przez Deleuze'a i Guattariego w Tysigcu
plateau (2015, s. 8) acentryczne i acefaliczne
wielosci ktqczaste dziatajace poprzez wariacje,
ekspansje, podbdj, przechwytywanie i odrosty,
demaskujace peseudowielosci typu drzewiaste-
go, ktére w kontekscie tego wywodu kojarza
sie z telewizja, jaka opisywat Wallace.
Wspaniale bytoby widzie¢ w internecie
miejsce, w ktérym spetnia sie komunikacyjna
racjonalnos¢ uczestnikow; dostrzegaé w tym
medium rodzaj zdeterytorializowanej agory
umozliwiajgcej nieskrepowang, a przede
wszystkim nieinstrumentalna dialogicznos¢.
Niestety, sieC internetowa jest miejscem,
w ktorej symboliczne wymiany przechwytywa-
ne przez rynek podlegaja regutom rynku i sg
przez rynek traktowane jako zaséb. Bez wat-
pienia zmianom, jakie zachodzity i zachodza
w metabolizmie informacyjnym spoteczenistw,
towarzysza zmiany metabolizmu normatywne-
go. Jednakze sg one pochodng intereséw, a nie
wyrazem nieskrepowanej praxis polityczne;j.
Jesli zatem racje ma Rorty, ze - po raz kolejny
przywotam to sformutowanie jako lakoniczng
synteze jego pogladéw — prawda to nic innego
niz zgodnos$¢ ludzkich przekonan i pragnien,
i jesli nasze pragnienia poddane sa dyskretne-
mu wiadaniu algorytmicznej rzadomysInosci,
to — wydawac by sie mogto — wkroczylismy
w rzeczywistosc¢ epistemicznego horroru.

57

A przeciez nie odczuwamy tego w ten sposob.
Wciaz w wiekszosci biegle poruszamy sie w ru-
tynach zycia i potrafimy odrézni¢ dobro od zta.
Moze to wystarczy? @
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On post-truth and
communication
technologies in the era
of late capitalism

Abstract:

This essay explores the phenomenon de-
scribed by journalists as ‘post-truth’ against
the backdrop of Richard Rorty’s neopragmatic
concept of truth. An additional frame of refer-
ence involves a reflection on the technologies
developed by consumerist societies of late
capitalism that are controlling the conscious
and unconscious rhythms of bodies and souls.
In Rorty’s philosophy, truth turns out to be

a derivative of pragmatic efficiency, or more
precisely, the reconciliation of human beliefs
and desires. It is by far the best definition of

‘post-truth! Such an approach undoubtedly

raises concerns and objections. It gives the
impression that the world is falling apart into
increasingly smaller fragments that remain
only relatively coherent. These separate ‘social
worlds’ or ‘interpretive communities’ seem to
be reduced to increasingly less stable ele-
ments. At the same time they are forming cer-
tain ethoi that produce their own alethourges,
i.e. sets of procedures by means of which we
create what we consider to be true. This is facil-
itated by the development of the internet, and
in particular social media, which has opened
up far-reaching possibilities for the controlling
and modelling of consciousness. The develop-
ment of artificial intelligence takes us to the
uncanny valley. Engels’s dialectic between
hand and tool fits ever more closely into the
broader framework of the lord—-bondsman
dialectic. Therefore, ‘post-truth’ turns out to be
an unintended consequence of pragmatism.

LTI Ror tyfpost-truthineopragmatismf
technolog)!
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