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Stynny passus z XIII ksiggi Odysei, opisujacy jaskinie Itacka, stat si¢ pretekstem do
rozwazan Porfiriusza z Tyru na temat ukrytego znaczenia »jaskini«. Dla niewprawnego
czytelnika tekstow filozoficznych zagadnienie wydaje si¢ drugorzedne, a wyktad nazbyt
ezoteryczny. A jednak warto zwrdci¢ uwage na to mate dzietko »poety, filozofa i hiero-
fanta«.

Porfiriusza z Tyru nie trzeba przedstawiac. Zachowalo si¢ kilka tekstow tego najbar-
dziej zaufanego, jak si¢ sam prezentowal, ucznia Plotyna. Dziatajacy w III wieku n.e.
filozof, ksztalcony w Atenach, po przybyciu do Rzymu miat przebywac¢ w szkole Plotyna
przez sze$¢ lat, by nastepnie, po zatamaniu nerwowym, w samobojczym nastroju, udaé
si¢ za namowa mistrza na Sycylie. O tym, ze powstaly tam niektore jego tzw. pdzne
pisma, wzmiankujg miedzy innymi Ammoniusz, Eliasz i Euzebiusz z Cezarei, ktory
wspomina takze tytut jednego z owych pism: Przeciw chrzescijanom. Mowi sig, ze Por-
firiusz dozyt czasow Dioklecjana 1 zmart okoto 305 roku. Jednak doktadniejsza rekon-
strukcja jego zywota wraz z chronologig dziet jest zadaniem wymagajacym gtownie
talentu literackiego z powodu braku zrodet. W starozytnosci nikt nie napisal Zywotu
Porfiriusza choé jego Zywot Plotyna miejscami zamienia si¢ w autobiografie. Dopiero
w 1913 roku karkotomnego zadania podjat si¢ J. Bidez, piszac Vie de Porphyre.

W przedmowie poprzedzajacej pierwsze polskie wydanie Groty nimf Porfiriusza
z Tyru, na dodatek wydanej wraz z tekstem oryginatu, autor przektadu niemal nie wspo-
mina o renesansowym »wyptynigciu« starozytnego tekstu dzieki przektadowi, a nastep-
nie edycji pism Marsilia Ficino. To w stawnym bazylejskim dwutomowym wydaniu z
roku 1561, wielokrotnie wznawianym w XVI wieku, wraz z tekstami Platona, Plotyna,
Proklosa, Jamblicha, w (neo)platonskiej rodzinie, pojawialy si¢ ponownie dzieta Porfi-
riusza. Tak rozpowszechniata si¢ tradycja »ztotego tancucha« zainicjowana juz przez
Gemistosa Pletona, dotyczaca objawienia »wiedzy wielkiej«, ktora od Zoroastra przez
Parmenidesa i Timajosa po Jamblicha i Porfiriusza przekazywana byla skrycie tylko naj-
blizszym uczniom. Jednak to nie renesansowa recepcja lub mitraizm Porfiriusza, ktory
laczy sie istotnie z naszym tekstem, o czym wspomina takze W. Burkert?, jest najcie-
kawszym zagadnieniem filozoficznym Groty nimf, lecz wspomniana juz »jaskinia«: jako
metafora $wiata. Porfiriusz wielokrotnie wspomina w tekscie, powolujac si¢ rowniez na
autorytety, ze »jaskinia jest obrazem i symbolem [natury] kosmosu«?. To, co nazywa si¢
kultura, »nie pochodzi z szataséw, lecz z jaskin«®, a doktadniej z mozliwosci »wyjécia z
jaskin«. Tym, co lgczy znaczenia realne — prehistoryczne jaskini ze znaczeniem mi-
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tyczno-metaforycznym, jest niech¢é do »realno$ci« rzeczywistej. Tym, co charaktery-
zuje proby wyjscia z jaskin znajdujace si¢ juz w tekstach starozytnych filozofow?, gdzie
przedstawiane sg czgsto jako wydarzenia eschatologicznie — metaforycznie, jest nostal-
gia za brakujacym zwigzkiem z »najrealniejsza rzeczywistoscig«.

Metafora jaskini pochodzaca z VII ksiegi Politei Platona jest probg ujgcia w obrazie
— »rzeczywistosci«, ktora wymyka si¢ wszelkim pojeciom. Proba przedstawiania tego,
co realne, jako nierealnego i na odwrot, jest takze zadaniem komentarza Porfiriusza do
fragmentu tekstu Homera, ktory odroznia $wiat $§miertelnych i nieSmiertelnych dwoma
wejSciami-wyjsciami: poétnocnym i potudniowym. Nimfy, ktore »tkaja szaty o kolorze
purpurowego morza« i strumien oddzielajg oba porzadki. W metaforze jaskini, o czym
réwniez nie przeczytamy w przedmowie ttumacza, zawiera si¢ jedna z najwazniejszych
dyskusji europejskich na temat rzeczywistosci, realno$ci oraz mozliwo$ci poznania
prawdy. Tekst Porfiriusza jest jednym z etapdéw recepcji metafory, po nim temat podejma
miedzy innym Grzegorz z Nyssy, Giordano Bruno, Francis Bacon, a wspétcze$-nie Sa-
muel Beckett i Friedrich Diirrenmatt, ujmujac »w cato$¢« problem egzystencji. Taki po-
rzadek lektury proponowal na seminariach w Neapolu Konrad Geiser®, lecz zeby powaz-
nie zmierzy¢ si¢ z tematem, nalezatoby przebrna¢ przez wspomniane juz ponad o$miu-
setstronicowe studium Hansa Blumenberga z 1989 roku.

Bezradno$¢ teoretyczna ttumacza rzuca si¢ w oczy nie tylko we wstepie. Gra Piotra
Ashwina-Siejkowskiego na opozycji poganskie — chrzeScijanskie nie wyjasnia wielu
trudnych probleméw kryjacych si¢ nie w »archetypach, lecz historii religii i filozofii
$wiata srodziemnomorskiego. W przektadzie, po raz kolejny, zwraca uwage brak wypra-
cowanego jezyka filozoficznego dla oddania greki. Ten przektad z pewnoscig nie przy-
bliza nas ku trudnemu zadaniu, jakim bytaby praca filologiczno-historyczna odkrywa-
jaca jezyk Porfiriusza w kontek$cie wczesniejszych tradycji filozoficznych. Autor nie
zaglebia si¢ w miejscami skomplikowany teoretycznie jezyk wywodu, »z gory« traktujgc
tekst jako dzieto bardziej literackie niz filozoficzne.

Jesli w analizie tekstu postuzyliby$Smy si¢ teorig recepcji i powigzali komentarz ho-
merycki (bedacy tu tylko pretekstem) z »Wyjsciami z jaskini«, Porfiriusz przemowitby
do nas glosem znacznie silniejszym i jasniejszym. Niewatpliwie inicjatywa wydawania
,Zrodet Mysli Filozoficznej” zastuguje na uwage, a kazdy nowy tekst klasyczny lub
nowy przektad bedzie wypetniat translatorskg dziure, nawet jesli plomba jest amalgama-
tem, ktory trzeba bedzie predzej lub po6zniej wymienié.
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