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JAK ZYC W MARTWYCH CZASACH?
WOKOL PROJEKTU PRZETRWANIA*

Przetrwanie w czasach martwych i widmowych, w ktorych destytuowani
i stabsi, dostownie spychani sg poza granice tego, co ,,zywe”, wymaga zbudowa-
nia od podstaw nowego projektu etycznego, ktory radykalnie przedefiniowy-
watby tradycyjne dogmaty, rowniez te, ktore doskonale pracujg wewnatrz Swiata
akademii. Taka proba, bardzo emocjonalng i osobista, jest Arts of Living on
a Damaged Planet, praca mierzaca si¢ z ,,dyskursem przetrwania”, ktorego pod-
stawowym problemem staje si¢ pytanie nie o to, czym jest antropocen, ale o to,
jak go doswiadcza¢, a zatem i rOwniez, jak o nim pisac?

Wydana w ramach szerszego projektu Aarhus University Research on the
Anthropocene (AURA) nie jest bowiem klasyczng pracg zbiorowa rozpracowujaca
konkretne, interesujgce autorki i autorow zagadnienia, a starajacym si¢ wymkna¢
akademickim wyobrazeniom eksperymentem, badajagcym granice tekstu nauko-
wego 1 traktujacym rejestr stylistyczny rowniez jako kwesti¢ polityczng. W cza-
sach, w ktorych podporzadkowani nie moga przemoéwi¢, a my nie potrafimy ich
wystuchaé, co wiecej — nie jesteSmy w stanie ich nawet zobaczy¢, opdr i bunt
musialby przejawiac si¢ w zupelnie nowych, symbiotycznych sposobach dzialania
i w projektowaniu radykalnie migdzygatunkowej, wspolnotowej wrazliwosci.

Z takiej perspektywy pejzazu zaprojektowanego przez kapitalistyczne struk-
tury wladzy nigdy wigcej nie nalezy okre$la¢ mianem rzeczywistosci ,,posthu-
manistycznej”, poniewaz taka kategoria narzucataby konkretne sposoby myslenia
i odnositaby si¢ do czlowieka jako do centralnej postaci w swoich zatozeniach.
Wedlug Donny Haraway, znajdujac si¢ w ,,punkcie krytycznym” gatunkowego
kolonializmu, pewni mozemy by¢ jedynie tego, ze zyjemy w migdzygatunkowym
,komposcie”, w strefach pltynnosci i asamblazu istnien, w ktorych zycie i $mier¢,
monstrualno$¢ 1 widmowos¢, absurdalna krzywda i konceptualna troska, dopetnia-
ja si¢ w procesie nieustannej dyfuzji. W takim ujeciu podobnie wyglada kwestia
konstruowania poje¢ i binarnych opozycji, takich jak §wiat ,,ludzki” i ,,nie-ludzki”,
to, co ,,naturalne” i ,,polityczne”, ,,dzikie” i skolonizowane przez cztowieka. Wy-
tyczonym przez czlowieka granicom (czy to podmiotowym, czy pojeciowym, czy
wreszcie czasowo-przestrzennym) przygladaja si¢ krytycznie wiasciwie wszystkie
autorki i1 autorzy ksigzki, jednak rozwazania te przybierajg rozne trajektorie.

Postulat przetamania granic w tradycyjnym mysleniu o jednostkowym, indy-
widualnym podmiocie wyraza si¢ szczegdlnie w tekscie Margaret McFall-Ngai,
ktora przygladajac si¢ przemianom narzedzi i aparatow badawczych w naukach
biologicznych, redefiniuje kategori¢ ,,bycia jednostka”. Rozwoj teorii darwinistycz-
nej, a nastgpnie wynalezienie mikroskopu czy powstanie wspolczesnej genetyki
uksztaltowaty sposoby poznawania i okre$lania otaczajacej nas rzeczywistosci, de-
finiowania poj¢¢ 1 wytyczania dyscyplinarnych podzialow. Jak twierdzi Andreas
Hejnol, reprezentacje i metafory potrafig by¢ jednoczesnie uzyteczne i zaslepiajace,
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co ukazuje problem recepcji darwinizmu — poteznej 1 wplywowej teorii, ktora nie
tylko uksztattowata przyrodnicze dziedziny nauki, ale roéwniez przeszczepila na
grunt humanistyki metafore wertykalnego ,,drzewa zycia”, u szczytu ktorej znaj-
duje si¢ czlowiek, odseparowany i odizolowany od innych gatunkow. Metaforyczne
drzewo, na wzor ktorego gatunki ewoluujg w imi¢ ,,wyzszych”, bardziej inteligent-
nych i1 skomplikowanych form istnienia, nalezaloby zastapi¢ raczej horyzontalny-
mi sieciami plynnej materii, nieustannymi procesami ,,stawania si¢ z innymi” lub
»bycia w relacji z innymi”, gdzie relacyjnos¢ stanowitaby podstawowa kategorig
przetrwania czy ogoélniej: zycia. Te bezposrednie nawigzania do Gillesa Deleuze’a
i Félixa Guattariego przybieraja momentami nieco heideggerowski wydzwiek,
szczegoblnie wtedy, gdy mowa o ruchu i przeptywie istnien wewnatrz wytyczonych
granic. Tak jest z migrujacymi rzeczami, ktorych nie zauwazamy, gdy dostownie
,»plyna”, a ktore staja si¢ obecne i rzeczywiste dopiero wowczas, gdy nieruchomieja.
Nielegalnie imigrujace $mieci dla Lesley Stern sa symbolem dryfujacej rozpaczy
i nedzy, zalosnej egzystencji podlegajacej absurdalnym, politycznym restrykcjom.
Srodowisko amerykansko-meksykanskich obszaréw granicznych nie poddaje si¢
bowiem legitymizacji obowigzujacej wtadzy i narodowym podzialom, a zanieczysz-
czenia i $cieki nie klasyfikuja si¢ w tak prosty i antagonistyczny sposob na te
narodowe, ,,rodzime” i te, ktérym nie przysiuguje amerykanskie obywatelstwo
Zamiast tego swobodnie dryfujg, kumulujgc si¢ tam, gdzie bieda nie jest w sta-
nie odeprze¢ odpadow domlnujqcych przemystowo obszarow, gdzie bezkarnose,
zwigzana z uprzywilejowana pozycja potezniejszych gospodarczo, pozostaje prze-
milczana w publicznej debacie.

Autorki 1 autorzy Arts of Living... proponuja porzucenie klasycznych, darwi-
nistycznych podziatow i segregacji gatunkowo-rasowych, a takze ograniczajacych
ram dyscyplinarnych na rzecz krytycznej, uwaznej i uwrazliwionej na cierpienie
innych obserwacji, w ktorej wszystkie dziedziny nauki i sztuki bylyby w stanie
zjednoczy¢ si¢ we wspolnym, interdyscyplinarnym dziataniu. W czasach gatunko-
wego kolonializmu etyka uprawiania nauki w pierwszej kolejnosci zaktadataby
recykling mysli, a dopiero nast¢pnie produkcj¢ rynku wiedzy. Musialaby wypra-
cowaé rowniez podwdjng odpowiedzialnos¢ badaczki i badacza, ktérzy w proce-
sie wytwarzania nauki niejednokrotnie zakladajg transparentno$¢ prowadzonych
przez siebie badan, zapominajac o ich systemowym uwiktaniu i mozliwym upo-
litycznieniu. Scott Gilbert podkresla zatem, Zze nie istniejg praktyki i dziatania
odizolowane, przezroczyste czy sterylne. Wskazuje na analogi¢ taczaca doswiad-
czalng mysz otulong mikroflorag bakteryjna z postaciag naukowca optywajgcego
w spoleczne $rodowisko, majace wpltyw na wyniki prowadzonych przez niego
badan. ,,Nigdy nie byli§my indywidualni, ani genetycznie, ani anatomicznie” — do-
daje, postulujac przy tym dekonstrukcje dogmatdéw zakladajacych jednostkowa
odrgbno$¢ 1 niepowtarzalnos¢ oraz podwazanie teorii projektujacych podmiot ja-
ko zamknigty i koherentny organizm. Co wigcej, symbiotyczny podmiot staje si¢
dostownie nie-pojedynczy, gdy uswiadomimy sobie, ze przeplyw materii mi¢dzy
rodzicem a dzieckiem nie jest wylacznie jednokierunkowy, a bakterie rozwijaja-
cego si¢ dziecka zmieniajg organizm matki. ,,We wszech$§wiecie nic nie jest poje-
dyncze, odizolowane od siebie, wszystko jest polaczone, symbiotyczne i zwrotne”
— konkluduje Ursula Le Guin. Z takiej perspektywy nie sposob wigc stwierdzi¢, ze
jesteSmy ciatami z odpowiadajacymi im pragnieniami i potrzebami, nalezy zalozy¢
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raczej, ze tworzymy wibrujace, rozedrgane i przeplatajace si¢ ekosystemy cielesne
czy trafniej: ekosystemy istnien.

Kazda i kazdy z nas posiada wewnatrz siebie cz¢$¢ z ciala innego, wczesniej-
szego organizmu — nosi w sobie co$§ widmowego, monstrualnego i martwego, co$
z przesziosci, zapozyczonego z zycia innego istnienia. Gdy Mary Louise Pratt
przyrownuje nasze cialo do budynku-konstrukcji, ktora nie ma $wiadomosci lo-
katoréw zyjacych w $rodku i nie ma dostgpu do widm, ktore kraza i nawiedzaja
wewngtrzng przestrzen, mierzy si¢ z niezwykle trudnym do$wiadczeniem polega-
jacym na cielesnym, materialnym ,,przechowywaniu” przesztosci. W czasach
kaskadowej $mierci, w ktorych bezpowrotnie zaniknely nie tyle poszczegolne ga-
tunki, co cale ekosystemy, utrata pamigci o martwych i przegranych, oznaczataby
podwdjna $mier¢ historii. Sztuka pamigtania i pielggnowania (wielu) przesztosci
jest zatem podstawowym etycznym zalozeniem projektu Arts of Living..., a odcig-
cie si¢ od reprodukowania i afirmacji wtasnej przysztosci stanowi rowniez wyraz
oporu podwazajacego heteronormatywne fiksacje wspotczesnego neoliberalizmu.
Konsekwencja niemozliwos$ci odseparowania widm przesztosci od nas samych
jest wspoélnie dzielona i zjednoczona, przepelniona upiorno$cig i potwornoscia
rzeczywisto$¢, ktorg podkresla Kate Brown, przywotujac krajobrazy do$wiad-
czone nuklearnymi wstrzgsami. Z kolei Karen Barad zwraca uwage na koniecz-
no$¢ dekonstrukeji linearnego czasu w obliczu takich wydarzen, jak Hiroszima czy
Czarnobyl, na wskutek ktorych czasoprzestrzen ulegla rozcztonkowaniu, dzielac
si¢ nieodwracalnie na wiele przeszlosci, terazniejszosci i1 przysztosci, posrod kto-
rych egzystuja zdeformowane ksztalty — cienie masowej, ekologicznej zagtady.
Posrod ,,wielkiej akceleracji” zycia 1 $mierci, wielu rzeczywistosci do§wiadczo-
nych katastrofq, Anna Pringle bada tych ktorzy zdotali przetrwac. Grzyby to jedy-
ne organizmy, ktére w pelnl odradzajq si¢ po nuklearnych ekspIOZJ ach, to rowniez
jedyne istnienia, ktore nie wpisujg si¢ w tradycyjne rozumienie sformutowan, ta-
kich jak ,,bycie martwym” czy starzenie si¢ i dorastanie. Przedefiniowanie kate-
gorii $mierci jako konca, cezury i liminalnej granicy niewatpliwie koresponduje
réowniez z dekonstrukcja myslenia o podmiocie jako o jednostkowym, niepowta-
rzalnym i niezastgpowalnym indywiduum.

Ekologiczny 1mper1ahzm ktéry poddat nature opresyjnej kulturze, postugujac
si¢ ludzka ekonomig sity i wyzysku, spowodowatl réwniez, ze przetrwanie zostato
uzaleznione od argumentow wladzy znajdujgcych si¢ w zasiggu silniejszych, a za-
tem tych, ktorzy eksploatujg. To, co proponujg autorki i autorzy Arts of Living...,
to radykalne odwrdcenie przenikajgcego rzeczywisto$¢ modelu hierarchicznego,
pos’r(')d ktorego jedne gatunki nieustannie pracujg na korzys$¢ innych. W takim uje-
ciu ekologia i 1nsp1r0wana feministyczng etyka horyzontahzmu polegataby na by01u
w c1e;gle] gotowosm 1 otwarciu: na wrazliwo$ci, czutoéci 1 zaangazowaniu w Zy-
cie i $mier¢ innych oraz na odpowiedzialnos$ci za cierpienie zdominowanych, stab-
szych 1 wykluczonych.
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