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Ekologiczna etyka ze spektrum
posthumanizmu. Zarys perspektywy
i przypadek ogrodu dziatkowego

Aleksandra Andrzejewska (Szkota Nauk Spotecznych PAN)

Artykul stawia dwa pytania: jaki rodzaj etyki ekologicznej daje si¢ wyprowadzi¢ z posthu-
manistycznej refleksji i jak taka etyka mogtaby dziala¢ w konkretnej przestrzeni — ogrodzie
dziatkowym. Interesuje mnie pole teoretyczne, ktére wyznacza troska i namyst nad $wiatem
poza czltowiekiem. Jako punktu wyjscia uzywam schematu trzech traum opisanego przez
Zygmunta Freuda. Sytuacja cztowieka po trzech traumach odczytana zostaje jako krajobraz
postapokaliptyczny, w ktérym mozliwe jest budowanie nowej etyki ekologicznej. Omawiajac
spektrum posthumanizmu, zwracam uwage na problem granicy i dualizmu. Opréocz wska-
zania przykladow etycznych praktyk ogrodniczych, proponuje¢, aby w proces ksztaltowania
struktury ogrodu wlaczy¢ $mier¢ ogrodnikow.

Ogréd jest najmniejszq czescig Swiata i catoscig Swiata.
Michel Foucault'

W niniejszym artykule zarysowuje perspektywe, ktérag nazywam spektrum posthuma-
nizmu. Interesuje mnie pole teoretyczne, ktérego elementy aczy troska i namyst nad
$wiatem poza czlowiekiem. Jako punktu wyjscia uzywam schematu trzech traum opi-
sanego po raz pierwszy przez Zygmunta Freuda, a wykorzystanego pdzniej przez inne
teoretyczki i teoretykow. Sekwencja traumatycznych momentéw uzasadnia krajobraz
po rozpadzie podmiotu, rozumu i kosmosu, do ktérego odnosze teorie ze spektrum.
Stawiam pytanie, jaki rodzaj etyki ekologicznej daje sie wyprowadzi¢ z posthumani-
stycznej refleksji i jak taka etyka mogtaby dziala¢ w konkretnej przestrzeni - ogrodzie
dzialkowym. Poza kwestiami dostosowywania praktyk ogrodniczych do potrzeb poza-
ludzkich mieszkancéw, poruszam temat $mierci i probuje wlaczy¢ indywidualng $mier¢
ogrodnikéw w rytm funkcjonowania i przeksztalcania sie ogrodu jako struktury, ktorej

1 M. Foucault, Inne przestrzenie, trans. A. Rejniak-Majewska, Teksty Drugie 6 (2005), p. 123.
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elementy majg taki sam status ontologiczny. Pojecie ,.etyka ekologiczna” stosowane
jest w pracy w mozliwie szerokim znaczeniu jako zbidr zasad, praktyk i refleksji, ktére
mogtyby wyznaczac stosunek do §rodowiska naturalnego?.

Material empiryczny potraktowany jest w artykule jako fragment krajobrazu
postapokaliptycznego, w ktérym wyjatkowo intensywnie przenikajg sie porzadki
ludzki, zwierzecy, roslinny, miejski i przyrodniczy. Ogréd dziatkowy jest szczegdlnym
fragmentem organizmu miejskiego, ktdry z jednej strony funkcjonuje na poziomie
pojedynczych, prywatnych ogrodkéw, z drugiej jest ekosystemem i projektem urba-
nistycznym istotnym w skali dzielnicy i miasta. Proponuje analize ogrodu, przyjmujac
zalozenie, Ze posthumanizm moze by¢ rozumiany jako badanie terenowe. Uwazam, ze
posthumanistyczna etyka troski moze prowadzi¢ do modyfikacji pozycji zajmowanych
przez poszczegdlne elementy ogrodu, niwelowac hierarchizacje przestrzeni i prowadzi¢
do dostosowania miejsca do potrzeb réznych, réwniez pozaludzkich uzytkownikow.

1. Posthumanistyczna etyka jako troska o swiat po traumach

Trzy wstrzasy zachwialy posadami klasycznej koncepcji racjonalnego podmiotu, ktorej
korzenie si¢gaja starozytnej Grecji: pierwszy Kopernikanski, ktory pozbawit cztowieka
centralnego miejsca w kosmosie, drugi Darwinowski, kwestionujacy granice pomiedzy
$wiatem zwierzat i ludzi i w konicu Freudowski, ktéry podwazyt prymat $wiadomosci.
Freud, diagnosta trzech traum, za najdotkliwszg spo$réd nich dla narcystycznego
podmiotu uznat wlasne odkrycie nieSwiadomosci®. Sekwencje Freudowskich trzech
traumatycznych momentéw przywoluja Jacques Derrida®, Elizabeth Grosz® i Donna
Haraway®. Derrida i Grosz sg zgodni, ze kluczowym w tej triadzie jest moment Dar-
winowski, Haraway za$ wskazuje mozliwos¢ czwartej traumy, ktéra polegataby na
zawieszeniu granicy pomiedzy bytami organicznymi a $wiatem artefaktéw.
Zarysowana przez Freuda sekwencja traum pozwala uchwyci¢, jak krok po kroku
podwazony zostaje mit centralnej roli czlowieka, arbitralnie rozstrzygajacego, ktore
byty i na jakich warunkach zastuguja na wiaczenie do moralnej wspdlnoty. Koper-
nikanskie, Darwinowskie i Freudowskie odkrycia maja konsekwencje ontologiczne;

2 R. Elliot, Etyka ekologiczna, trans. A. Przyluska-Fiszer, [in:] Przewodnik po etyce, ed. P. Singer, Warszawa,
Ksigzka i Wiedza 1998, 2002, pp. 327, 331

3 Z. Freud, Zwigzane z urazem. Nieswiadome, [in:] idem, Wstep do psychoanalizy, trans. S. Kempnerdwna,
W. Zaniewiecki, Warszawa, Panistwowe Wydawnictwo Naukowe 1982, pp. 267-268.

4 J. Derrida, The Animal that Therefore I Am, trans. D. Wills, ed. M.-L. Mallet, New York, Fordham University
Press 2008, p. 136, za: E. Grosz, Darwin i gatunek ludzki, trans. M. Rogowska-Stangret, Przeglad Filozoficz-
no-Literacki 4 (32) (2011), p. 50.

5 E. Grosz, Darwin i gatunek ludzki, op. cit., p. 49.

6 D.]. Haraway, When Species Meet, Minneapolis, London, University of Minnesota Press 2008, p. 11.
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sprawiajg, ze zachodzi konieczno$¢ rewizji konstrukeji moralnych opartych na
przekonaniu o ludzkiej wyzszo$ci nad innymi gatunkami. Pytania: kim jest cztowiek,
jakie zajmuje miejsce w $wiecie i co stanowi o jego pozycji, wymagaja ponownego
postawienia, problematyczne staje si¢ przyzwolenie na nieograniczone podporzad-
kowanie sobie §wiata natury. Traumy, burzac istniejace konstrukcje teoretyczne,
zwalniaja miejsce nowym perspektywom etycznym.

Odnosze pojecie ,trauma™ do dwdch problemow, ktore sg ze soba splecione. Po
pierwsze, nazywam w ten sposob wstrzas spowodowany trzema odkryciami. Po drugie,
rozumiem tak reakcje podmiotu, o ktérej piszg Freud i Derrida. Wskazuja oni na
towarzyszacy traumom mechanizm oporu, z ktérego wynika jeszcze silniejsza agresja
wobec wszystkiego, co pozaludzkie. Derrida nazywa 6w regres ,,antropocentrycznym
ponownym ustanowieniem wyzszosci ludzkiego porzadku nad zwierzecym, prawa nad
tym, co zyje”®. Mechanizm oporu stuzy utrzymaniu ,,starego” porzadku i im wiekszej
inwestycji energetycznej wymaga, im dotkliwsze dla ludzkiego narcyzmu byly prze-
warto$ciowania wynikajace z trzech odkry¢, tym wieksza wtdrng agresje rodzi. Zatem
pojecie traumy spaja dwa watki: 1) wstrzas spowodowany przez rewolucyjne koncepcje
i2) reaktywny akt agresji. Traumy uderzaja w fantazje o centralnej pozycji czlowieka,
a agresja jest efektem traum i probg podtrzymywania owej fantazji. Mechanizm oporu
odstania wewnetrzng sprzeczno$¢ narcystycznego pragnienia. Okazuje si¢ bowiem,
ze dazenie do wzmocnienia granicy pomiedzy swiatem ludzkim i pozaludzkim czy
naturalnym i kulturowym, nie zbliza do ideatu racjonalnego podmiotu i humanizmu,
a wrecz przeciwnie. Opdr przed rezygnacja z pozycji centralnej jest przeciez oporem
przed odkryciami Kopernika, Darwina i Freuda, a zatem przed ratio.

Miejsce, w jakim ludzko$¢ znajduje sie po traumach, moze by¢ rozumiane jako
krajobraz postapokaliptyczny. Etymologia stowa ,,apokalipsa” wskazuje na odstaniajacy®
charakter wydarzenia, ktdre ujawnia pustke po zburzeniu dawnego porzadku i prze-
mog, ktdrg 6w porzadek powodowal. Metafora krajobrazu po apokalipsie wydaje sie
pokrewna propozycji Daniela Rossa', aby za czwartg traume uznac antropocen'. Ter-
min ,,antropocen” oznacza epoke glebokiej urbanizacji Ziemi, w ktérej dziatalno$¢ czto-
wieka zostaje rozpoznana jako sita o geologicznych, morfologicznych i ekologicznych

7 Freud, Grosz i Derrida uzywaja réznych okreélen: ,,obrazy’, ,porazki’, ,przewarto$ciowania” (Freud), ,re-
wolugje’, ,,ciosy”, ,rany” (Grosz), ,traumy” (Derrida). Dla ujednolicenia i porzadku, w artykule uzywam
przede wszystkim pojecia ,,trauma”.

8 J. Derrida, The Animal that Therefore I Am, op. cit., p. 136.

9 Apokalyptein - odstaniaé, ujawniaé.

10 D. Ross, The Question Concerning the Anthropocene, Yachay Tech, 3 March 2016, https://www.academia.
edu/22810427/The_Question_Concerning_the_Anthropocene_2016_ [6.08.2018].

11 P.J. Crutzen, E. E Stoermer, IGBP Newsletter 41 (2000), pp. 17-18, http://www.igbp.net/download/18.31
6£18321323470177580001401/1376383088452/NL41.pdf [6.08.2018].
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konsekwencjach®. Tak okreslong epoke charakteryzuje nieustanny i nieodwracalny
wplyw, jaki dzialania ludzkie majg na klimat, wymieranie gatunkéow czy eksploatacje
zasobow naturalnych. Wedtug Rossa antropocen bytby kumulacjg i materializacja
trzech wczesniejszych traum. Trauma czwarta bedzie nie tyle kolejnym dowodem na
utrate centralnej pozycji, ile konfrontacjg ze zniszczeniem, jakiego dokonat cztowiek.
Antropocen jest w tym wypadku znakiem psychotycznego rozszczepienia pomiedzy
ludzka dominacjg w $wiecie a brakiem kontroli nad procesami degradacji. Stawia to
czlowieka w sytuacji, w ktdrej traci sprawczos¢ - jego dziatalno$¢ uruchomita maszyne
rozpadu, ktérej cztowiek juz nie zatrzyma i nie cofnie. Czwarta trauma Rossa rozszerza
pojecie krajobrazu postapokaliptycznego o tyle, o ile implikuje, Ze proces zuzywania
i degradacji planety trwa. Co wiecej, destrukcja odbywa sie niejako na drugim planie,
poza cogito, jako skutek uboczny $wiadomych projektow. Jednoczesnie jest to proces,
ktorego efektow nie da si¢ odwrdci¢. Ross zauwaza, ze czwarta trauma polega z jednej
strony na doswiadczeniu ogromu spustoszenia, z drugiej strony, na uswiadomieniu
sobie utraty kontroli nad tanatyczng maszyna.

Perspektywa posthumanistyczna teoretyzuje koniecznos¢ ludzkiej kapitulacji
i przepracowania traum. Odczytujac etykiete posthumanizmu w sposob nieorto-
doksyjny i inkluzywny, uzyskujemy pole wyznaczane przez wspolny rys etyczny —
troske wobec zarysowanego przeze mnie postapokaliptycznego $wiata i istniejacych
wen bytow. Posthumanizm zauwaza potrzebe odrzucenia fantazji o cztowieku po
to, by budowa¢ etyke bez centrum. Nie jest to, moim zdaniem, zamknieta teoria
o wyraznie zaznaczonych brzegach, lecz przestrzen przenikania sie réznych refleksji:
feministycznych, ekologicznych, nowomaterialistycznych. Traumatyczne momenty
opisane przez Freuda powodujg koniecznos$¢ projektowania nowego krajobrazu po
katastrofie. Posthumanizm rozpoznaje potrzebe redefiniowania relacji cztowieka
z pozaludzkim $wiatem i tworzenia nowych konceptualizacji natury i kultury. To
pole dla etyki ekologicznej, ktora w nowy sposob okresla swoje zalozenia.

2. Spektrum posthumanizmu

Zarysowany wyzej krajobraz, ktory nazywam postapokaliptycznym, bada jedna
z najwazniejszych teoretyczek posthumanizmu, Rosi Braidotti. W pracy Po czlowieku
nazywa ona teori¢ posthumanistyczng ,,narzedziem genealogicznym i nawigacyj-
nym’?, ktore umozliwia okreslenie roli i miejsca czlowieka w ,,biogenetycznej epoce

12 Cf. M. Rogowska-Stangret, Feminizmem w Antropocen, http://nowaorgiamysli.pl/index.php/2017/12/07/
feminizmem-w-antropocen/ [6.08.2018].

13 R. Braidotti, Po cztowieku, trans. ]. Bednarek, A. Kowalczyk, Warszawa, Wydawnictwo Naukowe PWN
2014, p. 52.
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zwanej antropocenem’™. Braidotti podkresla afirmatywna i krytyczng nature projektu
i zamiast tworzy¢ gotowe rozwigzania, podejmuje si¢ kreslenia mapy przestrzeni po
katastrofie. Joanna Bednarek podkresla, ze Braidotti nie widzi w kresie czlowieka
dramatu, lecz potencjal®. Zgadzam si¢ z Bednarek, pozostane jednak przy obrazach
katastrofy, traumy czy apokalipsy, poniewaz interesuje mnie nie tylko otwarcie moz-
liwosci, lecz réwniez opdr i agresja, ktére pojawiaja sie po stronie czlowieka. Sadze
bowiem, ze zaloZenie pozytywnosci projektu jest juz ruchem etycznym, ktéry nie
znajduje potwierdzenia w wiekszosci ludzkich praktyk. W pojeciu katastrofy splatajg
si¢ negatywno$¢ i pozytywno$¢ proceséw, poped zycia przenika si¢ z popedem
$mierci, upadek jednych konstrukeji daje mozliwo$¢ powstania nowych.

Cho¢ Braidotti przyznaje, ze wywodzi swoje refleksje z antyhumanizmu, za-
strzega, ze krytykuje kategorie ,,cztowiek” wylacznie jako historyczny konstrukt
majacy regulacyjny charakter'®. Ostrze posthumanizmu nie odcina calej historii
humanizmu, a jedynie pewng zachodniocentryczng norme, ktéra spycha do nizszej
kategorii wszystko, co od niej odbiega. Rozwigzaniem jest perspektywa, ktora stanowi
»historyczny moment wyznaczajacy kres opozycji migdzy humanizmem i antyhuma-
nizmem””, a wpisane s3 w nig tradycje feministyczne, ekologiczne i postkolonialne.
Wydaje sig, ze Braidotti nie tyle chce rozprawi¢ sie z istniejgcymi konstrukcjami, ile
widzi konieczno$¢ przemieszczania sie pomiedzy wieloma perspektywami, zaréwno
w sensie badawczym (rézne dyscypliny), jak i etycznym (byty ludzkie i pozaludzkie)®.
Sadze, ze posthumanizm jest, po pierwsze, badaniem terenowym, a po drugie, szu-
kaniem i projektowaniem pewnego stanowiska etycznego wobec zastanego $wiata;
stanowi projekt, ktdry, analizujac rzeczywistos¢ za pomocg réznych dostepnych
narzedzi, probuje komentowac i korygowac jej ksztalt. W sensie praktycznym posthu-
manizm jest gestem wlaczenia we wspolnote bytow dotychczas w niej nieobecnych.
Propozycja Braidotti jest o tyle pozytywna, zZe nie tworzy zakazu; akcent postawiony
jest na inkluzywno$¢, ktéra wyznacza podstawowy, etyczny wymiar przesuniecia.

Braidotti wyprowadza swoje poglady z inspirowanego filozofia Spinozy"” zato-
zenia monistycznej ciaglo$ci materii, sytuujac sie po stronie nowego materializmu

14 Ibidem.

15 Ibidem.

16 Ibidem, pp. 81-82.

17 Ibidem, p. 101

18 Posthumanistyczny przewodnik Braidotti ma miejsca, ktore stwarzajg czytelniczce trudnosci: ,,Uznaje ja
[teorie posthumanistyczng — przyp. A. A.] za uzyteczna w przedsiewzieciu afirmatywnej konfrontacji z te-
razniejszoscia, poniewaz ujmuje ona niektore z jej cech w sposdb empirycznie ugruntowany, a zarazem
nieredukcjonistyczny, pozostaje krytyczna bez popadania jednak w negatywnos¢” (ibidem, p. 52). Niejasny
jest sposob, w jaki empiria wptywa na ksztalt teorii i co oznaczaja niektdre cechy terazniejszosci. Sama
intencja autorki wydaje si¢ jednak czytelna.

19 Ibidem, pp. 131-133.
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i dystansujac od Derridy i dekonstrukcji®. Perspektywie neospinozjanskiej towa-
rzyszy¢ ma odrzucenie dialektyki, a zatem réwniez negatywnosci i przemocy, ktdra
dialektyka Heglowska implikuje. Czytamy:

Skutkiem monizmu jest przemieszczenie roznicy poza dialektyczny schemat i ujecie
jej jako zlozonego procesu réznicowania, ktory ksztaltowany jest zaréwno przez
wewnetrzne, jak i zewnetrzne sily, a istotng dla niego jest relacja wobec rozlicznych

innych?.

Wspolna immanentna plaszczyzna, na ktdrej toczy sie zycie, przesuwa kierunek
osi etycznej — z wertykalnego na horyzontalny. Etyka wydaje si¢ obejmowac relacje
z kazdym innym (inny, podobnie jak podmiot, nie znika), nie jest natomiast z ,,in-
nego” $wiata — spoza natury. Zaznaczmy, ze ,natura’ jest rozumiana w nowy sposob,
wymykajacy sie tradycyjnej logice binarnej. W przypadku procesu rozgrywajacego
sie na wspdlnej plaszczyznie immanencji ,,réznicowanie si¢” jest przeksztatcaniem
tego samego w to samo. Oznacza to, Ze zewnetrzno$¢ czy wewnetrznos$¢ stanowia
jedynie wlasno$ci materii, ktora nieustannie podlega podziatom, komplikacjom i roz-
drobnieniom, jest to wiec przestrzen elementéw o jednym statusie ontologicznym.

3. Pytania o dualizm i granice

Perspektywa, ktorg nazywam spektrum posthumanizmu, polega na rezygnacji czto-
wieka z pozycji centralnej? i etycznym zwrocie ku pozaludzkim bytom. Taki ruch
odbywa¢ si¢ moze na rdzne sposoby, np. poprzez przemyslenie na nowo pojecia
wspdlnoty moralnej i wynikajacej z niej koniecznosci stawiania granicy czy poprzez
probe przekroczenia klasycznej logiki dualizméw. Obie drogi sa, wedlug mnie,
podyktowane podobnym rozpoznaniem problemu. Dyskusja wokdét dualizmu jest
jednym z powracajacych watkéw w posthumanistycznych rozwazaniach®. Podziaty
kultura-natura, ja-inny, ciato-umyst i ich pochodne, nie s3 bowiem nigdy niewinne*.
Wyznaczaja normatywne granice i warunki, ktére decydujg o przynaleznosci do

20 Ibidem, p. 90.

21 Ibidem, p.132.

22 Ibidem, p. 46.

23 Cf. V. Plumwood, Feminism and the Mastery of Nature, London, New York, Routledge 2003, p. 32,
R. Dolphijn, L. van der Tuin, New Materialism: Interviews and Cartographies, Ann Arbor, Open Humanities
Press 2012.

24 Haraway pisze np. o dychotomii organiczny-technologiczny, podajac w watpliwo$¢ wszelkie sztywne po-
dzialy i uznajac je za przejawy tego samego blednego dualizmu. Zdaniem Haraway negatywny status tech-
nologii jest jedynie druga strong jej fetyszyzacji. D. J. Haraway, When Species Meet, op. cit., p. 10.

—_
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jednego, podleglego lub drugiego, uprzywilejowanego zbioru.” Posthumanizm,
podajac w watpliwos¢ systemy dualistyczne, chce porzuci¢ hierarchicznos¢ i prze-
moc. Préba wyprowadzenia etyki z impasu konstrukcji binarnych narzuca jednak
pytanie o fundamentalng role granicy, ktéra stanowi punkt odniesienia w praktyce
ekologiczne;j.

Przyktadami teorii sprzeciwiajacych sie antropocentryzmowi sg ekologia gteboka
(deep ecology)™ i utilitarystyczna etyka ekologiczna Petera Singera. Obie perspektywy
ujawniaja problemy, przed ktérymi staje etyka posthumanistyczna. Ekolodzy glebocy
uzywajg okreslen ,,dobrostan” i ,,rozkwit” (flourishing) wszystkich ziemskich form
zycia, ktore sg wedlug nich wartosciami samymi w sobie, niezaleznymi od wynika-
jacych z nich dla czlowieka korzysci. Neess i Sessions, ojcowie ruchu, nie okreslaja
miejsca, z ktorego da sie wyznaczy¢ granice wspdlnoty moralnej, ani celu, ktéry
uzasadnia wybory moralne. Podstawowa warto$¢ stanowi dobrostan srodowiska
naturalnego, a o radykalizmie teorii $wiadczy przekonanie o koniecznosci reduko-
wania populacji ludzkiej. Utylitarystyczna etyka ekologiczna Singera zorganizowana
jest inaczej, nie wokol wartosci, ale wzdtuz granicy, ktérg wyznacza cierpienie i/
lub zdolno$¢ odczuwania przyjemnosci, ktore s3 warunkiem wstepnym posiadania
intereséw i muszg zosta¢ uwzglednione przez czlowieka.” Jednocze$nie Singer pisze
jednak: ,,Zzadna arbitralnie zarysowana linia etyczna nie moze by¢ bezpieczna™* i nie
znajduje sensownego powodu, by nie stosowa¢ zasady rdwnego rozwazenia intere-
séw réwniez wobec przedstawicieli innych gatunkéw (poza ludzkim). Szowinizm
gatunkowy (speciesism) jest wedlug Singera wyrazem tego samego mechanizmu co
rasizm. Singerowska etyka wcale nie reprodukuje zatem dualizmu. Wrecz przeciwnie,
podkresla ptynno$¢ podziatéw na ,,zwierzece” i ,ludzkie”, powotujac si¢ chociazby
na odkrycia Darwina. Singer opiera si¢ jednak na celu - ,,redukgji ilosci cierpienia
we wszech$wiecie”. Czy zatem dualizm rzeczywidcie zanika? Ciagle przeciez istnieje
jaki$ zbior bytow, ktore nie majg zdolno$ci odczuwania cierpienia. Nie mowiac juz
o podziale zywe/martwe, ktory wyklucza¢ moze troske o krajobraz, skaty czy klimat.

Ekologia gleboka krytykuje pozycje utylitarystyczng (np. w wydaniu Singera),
ktora w imie celu reguluje moralne prawa i obowigzki. Ekolodzy gtebocy widzg warto$¢
w samym ,,rozkwicie” ekosystemu. Problem w tym, Ze ekosystemem sg zaréwno wysoce

25 Cf. M. Rogowska-Stangret, Ciato - poza Innoscig i Tozsamoscig. Trzy figury ciala w filozofii wspétczesnej,
Gdansk, Fundacja Terytoria Ksigzki 2016, p. 17. Autorka wskazuje na opresyjnos¢ pozornie niewinnych
opozycji, ktore wigzg sie z hierarchizacja i warto$ciowaniem.

26 Ekologia gleboka opiera si¢ na zasadach, ktére sformulowali Arne Nass i George Sessions w kwietniu
1984 r. A. Neess, G. Sessions, Basic Principles of Deep Ecology, https://theanarchistlibrary.org/library/arne-
-naess-and-george-sessions-basic-principles-of-deep-ecology [26.08.2018].

27 P.Singer, Etyka Praktyczna, trans. A. Sagan, Warszawa, Ksigzka i Wiedza 2007, pp. 65-88.

28 Ibidem, p. 85.
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zurbanizowane rejony, jak i obszary, w ktére czlowiek ingerowal w mniejszym stopniu.
Réznica pomiedzy ekologia glteboka a utylitaryzmem staje si¢ bardzo wyrazna, jesli
popatrzymy na oba stanowiska etyczne z perspektywy posthumanistycznego spektrum.
Widzimy, ze ekologia gleboka calkowicie neguje zastang sytuacje, starg hierarchie
i chce budowac¢ $wiat, ktory przede wszystkim ,,rozkwita” w swojej réznorodnosci,
czlowiek tymczasem powinien nie tylko nie przeszkadzac, ale i stopniowo redukowac
swoja obecno$¢ w swiecie. Problemem takiej ekologii jest wiec uznanie czlowieka
za ,szkodnika’, co prowadzi do odwrdcenia hierarchii, zamiast jej rozmontowania.
Utylitaryzm natomiast jest rezygnacja z przywileju w ramach humanistycznego, anali-
tycznego gestu wlaczenia. Gest zréwnania porzadkéw wykonany jest przez silniejszego,
z pozycji rozumnego podmiotu i moze zosta¢ uznany za rodzaj aktu taski utrwalajacej
hierarchiczno$¢ relacji. W przypadku utylitaryzmu Singerowskiego mozna mie¢ zatem
watpliwos¢, czy jakakolwiek ontologiczna koncepcja (rozumu, podmiotu czy zwierze-
cia) ulega zmianie. Krytyke i niebezpieczenstwo przemocy epistemologicznej przy
probach wlaczenia Innego do moralnej wspolnoty opisuje Gayatri Spivak w artykule
Czy podporzgdkowani Inni mogg przemowic¢?®. Spivak zauwaza, ze humanistyczny
gest moze by¢ obcigzony kolonializmem i w konsekwencji podtrzymywaé asyme-
tryczno$¢ relacji. Taka krytyka wydaje sie zasadna zwlaszcza wobec utylitaryzmu,
gdzie zwierze czy srodowisko naturalne jest przedmiotem troski w ramach rachunku
zyskow i strat. W poréwnaniu z prawami czlowieka, organizmy pozaludzkie otrzymuja
prawa, ktére wyznaczone sg przez ludzki interes, nie zas$ poprzez korzysci dla zwierzat
czy ekosystemow. Niebezpieczenstwo obu ruchdw polega na pozostaniu w strukturze
zbudowanej na opozycji.

Val Plumwood proponuje, aby etyka ekologiczna korzystala z narzedzi, kto-
rych dostarcza mysl feministyczna. Ekologia feministyczna zauwaza podobienstwo
pomiedzy sytuacja kobiet i zdominowanego przez cztowieka $wiata natury, a co za
tym idzie, koniecznos$¢ wiaczenia natury, obok plci, rasy i klasy, w poczet kategorii
wyrazajacych struktury opresji. Plumwood*® widzi niebezpieczenstwo reprodukeji
dualizmu poprzez odwrécenie hierarchii i fetyszyzacje koncepcji natury; zauwaza,
ze sztywny dualistyczny podzial zanika, gdy z pozycji skrajnego indywidualizmu,
ktéry podtrzymuje falszywe przekonanie o samowystarczalnosci ja, przesuniemy
sie ku perspektywie relacyjnej. Decentralizacja koncepcji podmiotu i uznanie jego
zalezno$ci w ramach spotecznych i ekologicznych wspoélnot, stuzg podwazeniu
antropocentryzmu i pozwalajg na wlaczenie w obszar mys$li ekologicznej poje¢

29 G. Ch. Spivak, Czy podporzgdkowani Inni mogg przeméwic?, trans. E. Majewska, Krytyka Polityczna 24-25
(2011), pp. 196-239.
30 V. Plumwood, Feminism and the Mastery of Nature, op. cit., p. 154.
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troski, solidarnoéci i przyjazni. Widzimy, ze etyka relacyjnos$ci probuje rozwigzaé
problem granicy juz na poziomie pojedynczego ego, tworzac model relacji spotecz-
nych i ekologicznych oparty na internalizacji Innego. W ten sposéb zakaz nie jest
pochodng podziatu ja-inny, lecz wewnetrzng linig wyrazajaca troske o wspolnote.
Decentralizacja ludzkiego podmiotu dokona¢ sie moze zatem jedynie poprzez uzna-
nie relacyjnosci ja, ktdre rozwija sie wylacznie poprzez interakcje z innymi.

4. Ogrod dziatkowy

Michel Foucault uznaje ogrody za przyktad heterotopii, to znaczy miejsca, w ktérym
spotyka sie kilka niekompatybilnych przestrzeni. Heterotopie to ,,kontr-miejsca’,
ktdre stanowiag uniwersalizacje wszystkich relacji w $wiecie, jednocze$nie bedac
ich zawieszeniem i kontestacjg™. Wydaje sie, Ze sg to przestrzenie, ktérych rela-
cyjno$¢ oznacza proces nieustannie ponawianego zawieszenia konfliktu. Ogréd
dziatkowy® jest szczeg6lnym rodzajem ogrodu, stanowigcym mozaike mniejszych
heterotopicznych ukladéw. W tego typu miejscach artefakt splata si¢ nieustannie
z materig organiczng, a indywidualne z kolektywnym; przenikanie porzadkow jest
podstawowym warunkiem jego urbanistycznej i spotecznej funkeji. Ogrod dziatkowy
jest wiec z zalozenia miejscem styku i relacji, ta wlasciwo$¢ czyni go interesujacym
przypadkiem. Spolecznos¢ ogrodu funkcjonuje na co najmniej dwdch poziomach:
calosci ogrodu, uprawiajac mikro-polityke opartg na demokracji, i w skali poje-
dynczych parceli - prywatnych ogrodkéw dziatkowych, ktére uprawia i urzadza.
Z zastrzezeniem, ze ogrodki moga by¢ uzytkowane w sposéb dowolny tylko do
pewnego stopnia — wolnos¢ jest ograniczona dobrem calego zalozenia, a praktyki
ogrodowe okresla Regulamin Rodzinnego Ogrodu Dziatkowego®. Dokument jest
zbiorem praktyk ogrodowych, ktére moga lub powinny by¢ realizowane w ogrodzie,
oraz zakazéw. Teren ogrodu dziatkowego jest mikrosystemem urbanistycznym
zfozonym z czesci wspdlnych - Sciezek, placykow, budynkow™ i czesci prywatnych

31 M. Foucault, Inne przestrzenie, op. cit., pp. 120-123.

32 W kwietniu 2016 r., na walnym zebraniu stowarzyszenia ogrodowego, zostalam wybrana prezeska Rodzin-
nego Ogrodu Dziatkowego (dalej ROD) im. Obroncéw Pokoju w Warszawie. Pelnitam te funkcje przez
pottora roku, po czym, w listopadzie 2017 r., z powodu braku poparcia dla mojej wizji rozwoju ogrodu,
ztozytam rezygnacje. Péltoraroczne doswiadczenie pracy w ogrodzie umozliwito mi badanie tej szczegdlnej
przestrzeni miejskiej.

33 Regulamin Rodzinnego Ogrodu Dzialkowego uchwalony 1 pazdziernika 2015 r. dostepny jest w wersji elek-
tronicznej pod adresem: http://pzd.pl/regulamin.html. Zasady funkcjonowania ROD okreslaja takze Statut
Polskiego Zwigzku Dziatkowcow, Ustawa o Rodzinnych Ogrodach Dziatkowych i Uchwaly PZD. Sg to do-
kumenty bardziej ogélne, regulamin dotyczy praktyk ogrodowych, http://pzd.pl/prawo.html [8.08.2018].

34 Sato przewaznie: budynek gospodarczy i Dom Dziatkowca, ktéry taczy funkeje swietlicy i biura oraz sani-
tariaty.
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- pojedynczych parceli. W Polsce urbanistyka tego typu zalozen opiera si¢ na orto-
gonalnej siatce o zblizonej powierzchni oczek, z wydzielong komunikacjg i strefami
uzytecznosci publicznej (na $wiecie istnieja ukltady o siatkach elipsoidalnych® lub
o innych, nieregularnych ksztaltach).

Infrastruktura ogrodu, zaréwno w skali publicznej, jak i prywatnej, jest prak-
tycznie catkowicie’® podporzagdkowana ludzkim uzytkownikom. Zwierzeta, owady,
roéliny i inni uczestnicy ekosystemu sg w tym uktadzie pominieci. Mimo ze regula-
min ogrodu zakazuje palenia odpadkéw, stawiania wysokich ogrodzen czy ponad-
wymiarowych altan, wigkszo$¢ ogrodnikéw w mniejszym lub wigkszym stopniu
tamie te zasady. Zreszta regulamin, pomimo wielu stusznych zalecen, stanowi wyraz
antropocentrycznej koncepcji, podporzadkowujacej czlowiekowi wszystkie inne
elementy srodowiska. Nie wspomina si¢ w nim o potrzebie dokarmiania ptakow zima
czy sadzenia roélin miododajnych. Urbanistyka ogrodu jest przyktadem systemu,
ktéry odzwierciedla hierarchiczno$¢ relacji: przestrzen zamieszkuja wprawdzie
pozaludzcy aktorzy, ale ich byt zalezy od dobrej woli cztowieka. Wielu ogrodnikéw
stosuje metody uprawy roélin, polegajace na korzystaniu z silnych srodkéw chwa-
stobdjczych, sterylnym porzadkowaniu rabat czy paleniu galezi. Liczne organizmy
ging przez pozornie niewinne ogrodowe czynnosci, np. koszenie trawy.

Troska o pozaludzkich mieszkancow w przypadku ogrodkéw dziatkowych
mogtaby przyja¢ kilka postaci. Pierwsza, najbardziej radykalna mozliwos¢, to
stopniowe usuwanie ludzi z ogrodu po to, aby stworzy¢ samoregulujacg sie i au-
tonomiczng przestrzen, niedostepng dla cztowieka. Propozycja ta jest odwroce-
niem dynamiki relacji w ogrodzie, a w dalszej perspektywie catkowicie wyklucza
ludzkiego aktora. Rozwigzanie wydaje si¢ nie do zaakceptowania z perspektywy
czlowieka, chod jest racjonalne. Jezeli bowiem konsekwentnie stosowa¢ zasade row-
nosci, okazuje sie, ze dystrybucja przestrzeni miejskiej wymagataby wymuszenia
réwnego podziatu. Ogrodki stanowig rezerwe terendw miejskich, ktora pozwolitaby
nieréwnos¢ redukowac. Jedna z mozliwosci bylaby taka praktyka urbanistyczna,
ktéra uwzgledniataby przestrzenie oddane wyltacznie naturze. W skali miasta
wymagaloby to stworzenia komunikacji pomiedzy ,,dzikimi” obszarami. Wada
takiego modelu jest fakt, ze odtwarza dychotomiczny podzial na nature i kulture
w odwrdconej konfiguracji. Propozycja sytuuje si¢ wiec na obrzezach spektrum
posthumanizmu, poniewaz, cho¢ uderza w antropocentryzm, robi to, powtarzajac
istniejace granice.

35 Cf. ogréd dziatkowy w Neerum, Dania. Autor zalozenia, C. Th. Serensen zaprojektowat w 1948 r. uklad 40
owalnych ogrodkéw, wydzielonych zywoplotami. Projekt miat si¢ plynnie rozrastac.

36 Jedynymi wyjatkami, ktore mozna uzna¢ za uklon w strone ekologii, s3 nakaz kompostowania odpadow
zielonych i zakaz spalania §mieci.
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Sadze, ze posthumanistyczny projekt wymaga przede wszystkim uznania splotu
porzadkoéw kulturowego z naturalnym i faktu wspoéldzielenia przestrzeni przez wiele
réznych elementéw; wprowadzenia rozwigzan dyktowanych dobrostanem roslin
i zwierzat, niewykluczajacych jednak roli cztowieka. W pierwszej kolejnosci projekt
ogrodu musialby przeksztafca¢ istniejace fizyczne przeszkody w takim zakresie, by
nie blokowaly komunikacji i nie utrudnialy funkcjonowania pozaludzkim miesz-
kancom. Stalowe siatki moglyby zosta¢ zastagpione Zywoplotami, pozwalajacymi
przemieszczad sie jezom czy kotom, w prostszym wariancie mozna byloby stawiaé
ogrodzenia z zalozeniem marginesu ok. 20 cm przy gruncie. Poza komunikacja po-
zaludzcy mieszkancy musza mie¢ zapewnione bezpieczne przestrzenie do bytowania.
Ogrodki powinny zosta¢ wyposazone w budki legowe dla ptakéw, karmniki i hotele
dla owaddw. Konieczny bylby zakaz stosowania herbicydéw, palenia galezi, a takze
okreslenie, jaka cze$¢ istniejacych roslin moze zosta¢ usunieta w ramach przeksztat-
cen ogrdédka, prac remontowych itp. Nalezaloby tworzy¢ Iaki kwietne dla zapylaczy
oraz pozostawiac strefy zaro$niete i ukryte, aby mogly si¢ w nich chroni¢ zwierzeta.
Pierwszym krokiem projektowania ogrodu musi by¢ samo uznanie jego pozaludzkich
mieszkancow i zdefiniowanie ich potrzeb, czasem sprzecznych z interesami cztowieka.

Oproécz zwierzat i rolin ogrdd istnieje dzieki glebie, wodzie i storicu. Chege do-
stosowa¢ ogrodki do standarddw ludzkich, ogrodnicy tworzg nierzadko ekologiczne
pustynie; zerwana zostaje stara darn, tereny sg gteboko przekopywane jedynie po to,
aby moc zasia¢ lub rozwing¢ nowy trawnik. Wiele ogrodkow jest przeksztalcanych
i z miejsc uprawy roslin jadalnych lub dekoracyjnych zamieniajg sie¢ w place zabaw,
atrakcyjne jako miejsca rekreacji, lecz jalowe w sensie ekologicznym. Pozornie
niewinna praktyka powoduje zubozenie gleby i zmniejszanie bioréznorodnosci
gatunkow. Nieprzepuszczalne nawierzchnie uzywane dla ludzkiej wygody sprawiaja,
ze woda nie przenika do glebszych warstw ziemi, a teren biologicznie czynny jest
pomniejszony. Indywidualne praktyki wplywaja na przestrzen na poziomie poje-
dynczych ogrodkow, catego zalozenia ogrodowego, a w koncu dzielnicy. Tworzenie
prywatnych przestrzeni rozrywki, sktadajacych sie z trawnika i wysokiego Zywoplotu
z tui, sprawia, ze ogrod przestaje by¢ wartosciowy w sensie ekologicznym i kultu-
rowym. Degradacji ulega bowiem nie tylko kluczowa bioréznorodno$¢ ogrodu, ale
réwniez funkcja ogrodu dziatkowego.

Na dalszym etapie posthumanistyczna ekologia w ogrodzie, prowadzi¢ powinna
do zaprzestania ,,przemocy epistemicznej””, np. poprzez rezygnacje ze stosowania
pojecia ,chwast” czy ,,szkodnik”. Arbitralny sposéb, w ktory czlowiek rozpoznaje
pewne gatunki roslin jako pozyteczne lub atrakcyjne, inne za$ traktuje jako wymaga-

37 R. Braidotti, Po czfowieku, op. cit., p. 89.
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jace tepienia, pokazuje, jak norma, podporzagdkowana interesom ludzkim segreguje
ekosystem. Postulat porzucenia hierarchii w ogrodzie jest trudniejszy do realizacji
niz proponowane wczeéniej. Nie tylko podaje w watpliwo$¢ interes czlowieka, ale
uwzglednia problem dominacji jednych gatunkéw nad innymi, ktéra prowadzi¢ moze
do stopniowego zmniejszania bior6znorodnosci ogrodu. Przekonanie, Ze natura ,,sama
sobie poradzi” mozna uznac w przypadku ogrodu za bledne z przynajmniej dwéch po-
woddw. Po pierwsze, funkcja ogrodu zaktada lub wrecz polega na ingerencji cztowieka
w $rodowisko roslinne. Po drugie, rywalizacja pomig¢dzy ré6znymi gatunkami roélin
doprowadzi¢ musi do stopniowego zanikania gatunkéw wrazliwszych. Przyklady
gatunkow niezwykle zywotnych i trudnych do zwalczenia, ktore stopniowo wypieraja
roslinnych sasiadéw, to nawlo¢ kanadyjska (Solidago canadensis L.) i podagrycznik
(Aegopodium podagraria L.). Sadze wiec, Ze na tym poziomie rola cztowieka musiataby
polegaé na mediacji miedzygatunkowej. Cztowiek, rozstrzygajac o przestrzeni zajmo-
wanej przez konkretne rosliny, musiatby bra¢ pod uwage ich potrzeby i nieustannie
ponawiac rozstrzygniecia z powodu zmiennej sytuacji.

5. Smier¢ ogrodnikéw

W postapokaliptycznym $wiecie byty konstytuowane sa poprzez interakcje, a jedyne
zycie, jakie przetrwalo to juz nie bios, lecz zoe - sita witalna, obojetna wobec cyklu
narodzin i $mierci. Braidotti uwaza, ze zoe jest sila wirtualna, zawsze o stopien
wyzsza od pojedynczego zycia ludzkiego. Czlowiek pojawia si¢ w tym energetycznym
kotle na chwile, rzadko wychylajac si¢ na tyle, aby poczu¢ ,,nurt intensywnosci
i przeksztalca¢ go™®. Horyzontalnos¢, ktéra charakteryzuje model opisywany przez
Braidotti, powoduje konieczno$¢ redefiniowania koncepcji $mierci, stanowigcej
dotad wytacznie ludzki przywilej. Objasniajac posthumanistyczng teorie $mierci,
Braidotti przywoluje deleuzjaniskie rozréznienie na §mier¢ osobows i nieosobowa.
Perspektywa ogdlna, spoza kategorii ego, pozwala widzie¢ §mier¢ jako inauguracje,
mozliwoé¢ przeksztalcenia struktury, w ktérej na chwile pojawila sie czastka zwana
czlowiekiem. A zatem negatywnos¢ $mierci odnosi si¢ wytacznie do jednostkowej
ludzkiej pozycji*. Braidotti pisze:

Poniewaz ludzie sg $miertelni, §mier¢ czy tez przemijalno$¢ jest w nas zapisana; to

wydarzenie, ktore strukturyzuje nasza czasowos¢ i wyznacza horyzont czasowy,

38 Ibidem, p. 255.
39 Cf. A. Schrader, Microbial Suicide: Towards a Less Anthropocentric Ontology of Life and Death, Body &
Society 3 (2017), eds. C. Waterton, K. Yusoff, p. 20.
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w ktorym si¢ poruszamy, jednak nie na sposéb granicy, ale na sposdb porowatego,
gabczastego przeswitu badz progu. O tyle, o ile jest wszechobecna w doswiadczanych

przez nas krajobrazach psychicznych i cielesnych jako co$, co juz si¢ wydarzyto*.

Braidotti jako ,,porowaty, gabczasty przeswit” rozumie materie, ktora jest struk-
turg ztozong z wielu elementdw, jest zmienna, przesuwa si¢, wygina, bywa mniej lub
bardziej nasycona (samg sobg). Struktura moze zbi¢ si¢ przypadkiem w konkretna
forme, rodzaj zgrubienia, ktdre przez chwile jest wyrazne i ponownie zanika, stajac
sie brakiem, przeswitem. Taki brak struktury bedzie pojedyncza, ,maly” $miercig,
ktéra w perspektywie nieosobowej jedynie przeksztalca catoé¢. Dlatego Braidotti
moéwi o progu — $mier¢ nie jest koncem, lecz zmiana formy. Kazde nowe zycie
ufundowane jest na takiej ,,malej” $mierci. Francuzi malg $miercig (la petit mort)
nazywajg orgazm, co trafnie spaja momenty zycia, $mierci, uniesienia energetycznego
i utraty sil. W posthumanistycznym $wiecie ,Wielky” $miercia nazwaliby$my $mier¢
zoe, czyli $mier¢ niemozliwg. Aby nie tworzy¢ bytu ,,niemozliwego”, musimy uzna¢,
ze istnieje tylko jedna $mier¢ - ,,mala’. Zoe bowiem nie zna $mierci, nie jest jednym
z bytéw, lecz ich ruchem i wewnetrznymi zaleznosciami.

Niefatwo odnie$¢ abstrakcyjne obrazy materii do konkretnych praktyk ekolo-
gicznych. Uznanie ludzkiej $mierci za wydarzenie marginalne i ,,lokalne”, powoduje
podwazenie podstawowej granicy, ktorej pochodnymi sg kolejne podziaty*. Bra-
idotti stusznie przekonuje, Ze monistyczny wszech§wiat nie redukuje catkowicie
negatywnosci bytu, jednak negatywno$¢ ta dotyczy wytacznie zycia jednostkowego.
Smier¢ stanowi ,,resztke’, cien catosci, ktéra dziedziczy czlowiek przy narodzinach.
Zawieszajac negatywno$¢ ludzkiej $mierci, zyskujemy mozliwos¢ rozpatrywania
umierania jako jednego z wielu proceséw ekosystemu. Ekologiczne praktyki w prze-
strzeni ogrodu mogg i$¢ zatem o krok dalej niz dyskusja o prawach pozaludzkich
uzytkownikoéw i podjaé rowniez problem ,,malej” $mierci w ogrodzie. Uwazam, ze
podczas badania mozliwosci praktyki posthumanistycznej w ogrodzie, nie wystarczy
analiza relacji pomiedzy ludzkimi i nieludzkimi aktorami. Proponuje sama strukture
ogrodu potraktowa¢ jako element immanentnej plaszczyzny, ktéry wymaga nie
mniejszej troski niz pozostate elementy.

Ogrod jako system funkcjonuje w antropocentrycznym cyklu. Ogrodnicy nie sa
wlascicielami dziatek, lecz ich uzytkownikami. Prawo do parceli jest dziedziczone,
mozna tez je sprzeda¢. W wypadku, gdy po $mierci dziatkowca nie zgtosi si¢

40 R. Braidotti, Po czfowieku, op. cit., pp. 255-256.
41 Smier¢ jest rodzajem ostatecznej instancji, ktéra umozliwia stawianie innych granic, na podstawie ktérych
jakiekolwiek wspolnoty moglyby by¢ okreslane. Cf. A. Schrader, Microbial Suicide, op. cit., p. 3.
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krewny, aby przeja¢ prawo do dzialki, ogrodek staje si¢ wlasnoscia stowarzyszenia
ogrodowego, a o przeznaczeniu takiej dziatki decyduje zarzad, ktéry w wigkszo-
éci przypadkéw, przeznacza wolng dzialtke na sprzedaz. Smieré w ogrodzie jest
w duzej mierze podporzadkowana logice ekonomicznego zysku - spotecznos¢ ma
wymierne korzys$ci z ustanowienia nowego uzytkownika, wiec preferuje przeka-
zywanie terenu konkretnemu nabywcy. Perspektywa posthumanistyczna pozwala
zawiesi¢ ekonomiczny zysk poprzez podporzadkowanie zmiany przeznaczenia
dziatek rytmowi zycia i $mierci. Jesli wlasciciel parceli umiera i nie zgtasza si¢
spadkobierca, funkcja ogréodka moze ulega¢ zmianie i sta¢ si¢ miejscem ogoélno-
dostepnym. W ten sposdb relacja pomiedzy cze$ciami prywatnymi, uprawianymi
przez jednostki, i publicznymi, nalezagcymi do wspoélnoty i mieszkancéw miasta,
ulegalaby stopniowym zmianom. Jednoczesnie plan urbanistyczny nie zostalby
arbitralnie zaprojektowany, lecz pozostawiony ,naturze” i przypadkowi. Tereny
»uwalniane” mogtyby faczy¢ sie, tworzy¢ place, skwery lub miejsca pozostawione
nieludziom. W taki sposéb siatka ogrodu zyskuje autonomig i rozwija sie w nie-
zaleznym od woli cztowieka ksztalcie. Tutaj jednak pojawia si¢ problem proporcji
i pytania o to, ile przestrzeni odzyskanej w wyniku $mierci ma przypas¢ ludziom,
a ile pozaludzkim mieszkaricom? Wedtug jakiego klucza dzieli¢ wolne parcele na
czesci ,,dzikie” i zagospodarowane przez czlowieka? Czy kazda z nich powinna
faczy¢ maksymalnie wiele elementéw, czy podzial powinien dokonywac¢ sie na
poziomie calo$ci zalozenia?

6. Uwagi koncowe

Powyzsze propozycje praktyk ekologicznych w ogrodzie dziatkowym z calg pewno-
$cig nie wyczerpuja wszystkich mozliwo$ci i wymagaja dalszej, szczegdlowej analizy.
Sadze, ze juz na tym etapie wyrazne stajg si¢ problemy, z ktorymi perspektywa musi
sie mierzy¢ i pytania, ktére pociaga. Jak daleko moga siega¢ posthumanistyczne prak-
tyki w ogrodzie? Czy powinny si¢ zatrzymywac na umozliwieniu relacji pomiedzy
elementami struktury, czy tez hierarchizowac relacje ponownie, np. ustanawiajgc
prymat srodowiska? Jakie pojecia moglyby ulatwia¢ rozeznanie sie wérdd dzialan
pozadanych i szkodliwych? Czy ekosystem nieregulowany przez cztowieka, pozo-
stanie bior6znorodny? Do jakiego stopnia interwencja ludzka ma rozstrzyga¢ walki
pomiedzy gatunkami, ktdre nieustannie toczg sie o dostep do storica, pozywienia
i przestrzeni? Czy i jak rozstrzygaé pozaludzkie konflikty? Te i wiele innych pytan
pojawia sie, gdy w gre wchodzg relacje, ktdre, aby zachowa¢ réznorodno$¢ prze-
strzeni, wymagaja negocjacji.
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Posthumanizm jest probg rezygnacji cztowieka z pozycji centralnej i ustalenia
wspolnej immanentnej plaszczyzny, ktora, zamiast na opozycjach, pozwolitaby
koncentrowa¢ sie na interakcji pomiedzy elementami. Impuls etyczny posthu-
manizmu zwraca sie ku calo$ci struktury, nie faworyzujac jej fragmentu. Pytania
o role czlowieka i jego zwigzki z natura wymagaja nowych systemow, ktore na
nowo opisywalyby relacje i zapobiegaly degradacji srodowiska. Sgdze, Ze nie uda
si¢ ustali¢ takich etycznych praktyk, bez wyznaczenia jakiejkolwiek granicy, chro-
nigcej mieszkancow terytorium. Aby namyst nad etyka ekologiczng nie prowadzit
do fetyszyzacji Innego czy kolonialnego zachwytu nad ,dzikim’, konieczne jest
przyznanie, ze ludzka wspdlnota moralna wlaczajaca nie-ludzi pozostanie zawsze
projekcja pewnego porzadku na cze$¢ $wiata, ktéry w pewnym stopniu zawsze
bedzie dla niej obcy. Sadze, ze uznanie tej obcosci jest warunkiem szacunku
i troski.
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Abstract

Ecological Ethics from the Spectrum of Posthumanism.

Outline of the Perspective and the Case Study of an Allotment Garden

The article poses two questions: what kind of ecological ethics can be derived from posthumanistic
reflection and then how this ethics could work in a specific space — an allotment garden. I am
interested in the theoretical field that is designated by care and reflection on the world beyond
human. As a starting point, I use the scheme of three traumas described by Sigmund Freud. The
human situation after three traumas is read as a post-apocalyptic landscape in which it is possible
to build a new ecological ethic. Discussing the spectrum of posthumanism, I pay attention to the
problem of border and duality. In addition to indicating ethical examples of gardening practices,

I propose to include the death of gardeners in the process of shaping the garden’s structure.



