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EKOLOGIE CIENIA. MROCZNE IDEE PRZYRODY W NAJNOWSZYM MYSLENIU
EKOKRYTYCZNYM. NA PODSTAWIE KONCEPCJI TIMOTHY’EGO MORTONA,
JOHANA EKLOFA I BERNDA HEINRICHA

Artykut omawia przemiany wspotczesnej ekokrytyki prowadzace do wyksztatcenia jej najnowszej fazy. Na podstawie koncepcji
Timothy’ego Mortona, Johana Eklofa i Bernda Heinricha autorka analizuje zmiang w sposobie myslenia 0 $srodowisku naturalnym:
odejscie od harmonijnej, antropocentrycznej wizji natury na rzecz ujecia podkres$lajacego ztozono$¢ relacji miedzy ludzmi i §wiatem
pozaludzkim oraz niejednoznaczny, czesto niepokojacy charakter wspotczesnej refleksji ekologicznej.

Stowa klucze: ekokrytyka, mroczna ekologia, Timothy Morton, relacje cztowieka i srodowiska, humanistyka §rodowiskowa.

Wyszynska Olga. Shadow Ecologies. Dark ideas of nature in contemporary ecocritical thought: based on the concepts of
Timothy Morton, Johan Ekléf and Bernd Heinrich.

The article examines the transformation of contemporary ecocritical thought and focuses on the emergence of what can be described
as the fourth wave of ecocriticism. The study aims to demonstrate how recent ecological theory redefines the understanding of nature
by moving away from anthropocentric and idealized visions of the natural world toward perspectives that acknowledge its complexity,
ambiguity, and often disturbing character. The article draws on the theoretical frameworks developed by Timothy Morton, Johan EkI6f,
and Bernd Heinrich, whose works challenge traditional distinctions between human and nonhuman realms and emphasize the entangled
relationships that shape ecological existence.

The research is based on an interdisciplinary approach combining literary studies, environmental humanities, and contemporary
ecological philosophy. The analysis relies on theoretical texts representing recent developments in ecocritical and ecological thinking,
as well as works from the fields of philosophy and environmental science. The methodological perspective is primarily theoretical and
interpretative, focusing on the conceptual analysis of key notions such as hyperobjects, dark ecology, and the changing understanding
of ecological relations.

The article begins with a discussion of the development of ecocriticism and its successive stages, from early approaches focused
on the opposition between nature and culture to later perspectives that recognize the interdependence of human and nonhuman
environments. Particular attention is given to the contemporary stage of ecocritical reflection, which emerges in response to the growing
awareness of global ecological crises and the limitations of earlier conceptual frameworks. Within this context, the concept of dark
ecology proposed by Timothy Morton becomes a central point of reference. Morton rejects the idea of nature as a harmonious and
idyllic domain separate from human culture and instead proposes a model of coexistence in which humans are inevitably entangled
with complex ecological systems. The article also considers how the ideas of Johan Ekl6f and Bernd Heinrich contribute to this
reconfiguration of ecological thinking by emphasizing the importance of overlooked forms of life and ecological relationships that
often remain invisible in anthropocentric perspectives. Their work highlights the hidden dimensions of ecosystems and demonstrates
how ecological processes extend beyond human perception and control.

The main conclusion of the study is that contemporary ecocritical theory increasingly recognizes the necessity of confronting the
darker and more unsettling aspects of ecological reality. Rather than presenting nature as a stable and harmonious order, recent
ecological thought emphasizes uncertainty, interconnectedness, and the limits of human knowledge. This shift has significant
implications for literary studies and the environmental humanities, encouraging new ways of interpreting cultural texts and
reconsidering the place of humans within the broader ecological community.

Keywords: ecocriticism, dark ecology, Timothy Morton, human-environment relations, environmental humanities.

Drzicz popiescita go — i oto zwigdt, zagarneta go, pokochata, otoczyta ramionami,
przeniknela mu do zZyl, pozarta ciato i przykuta jego dusze do swojej przez niepojety
rytual jakiegos szatanskiego wtajemniczenia. Stal sig jej rozpieszczonym i zepsutym
ulubiericem (Conrad, 2000, s. 45)

Joseph Conrad

Woprowadzenie do ekokrytyki: geneza, kierunki, przemiany. Ekokrytyka to jeden z najdynamiczniej
rozwijajacych sie¢ nurtdéw wspotczesnej humanistyki. Jest to interdyscyplinarne podejscie badawcze taczace
refleksje literaturoznawcza, filozoficzna, naukowa, ekologiczng i kulturowa, umozliwiajace ukazanie
szerokiego zakres oddziatywania problemow zwigzanych z natura, a takze skalg ich istotnosci w kontekscie
wspolczesnych wyzwan $rodowiskowych. Nurt ten ma charakter eksperymentalny — nie dazy do
wypracowania zamknigtej metodologii, zamiast tego pozostaje otwarty na réznorodne podejscia. Unika
sztywnych ram oraz definicji, zachowujac $wiadomo$¢ ograniczen, wynikajacych ze zbyt $cistego okreslania
granic. W centrum zainteresowan ekokrytyki znajduje sie nie tylko sposob przedstawiania natury w literaturze,
ale takze kwestie etyczne, polityczne i ontologiczne dotyczace miejsca cztowieka w §wiecie, jego relacji z
tym, co nie-ludzkie, a takze dostrzezenie niezalezno$ci natury. Julia Fiedorczuk w ksigzce Cyborg w ogrodzie:
wprowadzenie do ekokrytyki podkresla, ze krytyka ekologiczna pojawita si¢ wraz ze wzrostem $wiadomosci
dotyczacej kryzysu ekologicznego. W tym kontekscie dotychczasowy ksztalt humanistyki wydaje si¢ by¢ zbyt
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mocno skoncentrowany na oddzieleniu cztowieka od tego co nie-ludzkie: «Ekokrytyka (...) wyptywa ze
swiadomosci poglebiajacego si¢ kryzysu ekologicznego, a takze z poczucia wyjalowienie humanistyki konca
XX wieku, w istocie ugruntowanej na problemie alienujgcych wiasciwosci jezyka i, pomimo deklaracji o
“koncu cztowieka” w istocie ugruntowujacej przeswiadczenie o ludzkiej wyjatkowosci poprzez podkreslanie
osobliwego charakteru §wiadomosci» (Fiedorczuk, 2015, s. 17).

Dochodzi zatem do przetomu — odrzucenia antropocentrycznego modelu myslenia, ktéry filozofia i nauka
powtarzata przez setki lat. Jako przyktad koncepcji antropocentrycznej pragng przywotac filozofie Kartezjusza
oraz Immanuela Kanta. Stynne cogito ergo sum w mysli Kartezjusza ustanawia czlowieka jako podmiot
myslacy, oddzielony od §wiata materialnego, ktéry jest jedynie przedmiotem poznania i kontroli. Tego rodzaju
postrzeganie rzeczywistosci stato si¢ podstawa nowoczesnej nauki, wzmacniajac przekonanie o wyjatkowosci
cztowicka wzgledem tego, co nalezy do przyrody. Kant w Krytyce czystego rozumu (Kant, 2022) wprowadzit
pojecie podmiotu transcendentalnego, ktéry stanowi warunek wszelkiego doswiadczenia. Oznaczalo to, ze
rzeczywisto$¢ jest konstruowana przez podmiot, ktory nadaje jej sens, organizujac ja wedlug wlasnych
kategorii. Tak wigc cata sfera pozaludzka: zwierzeta, przyroda czy przedmioty nieozywione istnieje jedynie
dzieki cztowiekowi, ktory powotuje ja do zycia poprzez myslenie. Takie podejscie kontynuuje w swoich
ideach wielu pozniejszych filozofow, takich jak: Hegel, Heidegger czy tez Nietzsche. Cho¢ wydawali sig
dostrzegac potencjat przyrody i jej role, nadal trzymali si¢ znanego modelu dominacji ludzkiej, wskazujac go
jako istote silniejsza, ktéra ma prawo do wladania nad stabszymi elementami rzeczywistosci. Kantowski
sposob myslenia, sposdb antropocentryczny, zostaje zakwestionowany na przetomie XX i XXI wieku przez
nurt filozoficzny, znany jako nowy materializm. W jego ramach to materia, a nie cztowiek, zostaje uznana za
Sprawcza, poniewaz posiada zdolno$¢ do ksztattowania relacji, wywotywania zmian — niezaleznie od woli
cztowieka. Nowy materializm wchodzi zatem w krytyczny dialog z tradycja kantowska, ktéra zaktada bierna
i ograniczong natur¢ materii, podporzadkowang strukturze ludzkiego poznania. Maurizio Ferraris w
Manifescie Noweg Materializmu wielokrotnie odnosi si¢ do mysli Kanata: «Problem jednak w tym, iz Kant
miat na mysli to, ze pojecia sa niezbedne w wypadku jakiegokolwiek doswiadczenia (...) A to jest nie tylko
falszywe samo w sobie, lecz daje poczatek procesowi prowadzacemu do konstrukcjonizmu absolutnego. W
chwili bowiem, gdy przyjmiemy, ze schematy pojgciowe maja warto$¢ konstytutywna w odniesieniu do
jakiegokolwiek rodzaju doswiadczenia, nastgpnym krokiem bedzie uznanie, ze majg warto$¢ konstytutywna
w odniesieniu do rzeczywistosci (a w kazdym razie jesli wzorem Kanta uznajemy, ze istnieje postrzegalna
zmystowo rzeczywisto$¢ §wiata, zbiezna z jego doswiadczaniem)» (Ferraris, 2023, s. 32).

Dla nowych materialistow rzeczy czy przedmioty nie sg jedynie obiektami istniejagcymi w polu widzenia
cztowieka. Tym samym nowy materializm stanowi wyrazna opozycj¢ wobec zardwno kartezjanskiego
dualizmu, jak i kantowskiego transcendentalizmu.

W przeciwienstwie do antropocentryzmu, myslenie w kategoriach dominacji nie jest dla ekokrytyki istotne.
Stanowczo odrzuca ona postrzeganie relacji migdzy cztowiekiem a przyroda jako hierarchicznej, zastgpujac je
modelem wspotzaleznosci i sieci powigzan. Na dobre porzuca egoistyczne spojrzenie jedynie przez pryzmat
ludzki, zwracajgc si¢ ku temu, co przez setki lat pozostawalo przez czlowieka niezauwazone i niedocenione.
Polska badaczka, ekokrytyczka i literaturoznawczyni Anna Barcz w artykule pod tytutem: Przyroda bliska czy
daleka? Ekokrytyka i nowe sposoby poetyki odpowiedzialnosci za przyrode w literaturze (Barcz, 2012)
podsumowuje to zjawisko podkreslajac fakt, ze nowo powstate dyscypliny takie jak ekokrytyka, ekopoezja,
ekopedagogika, ekofeminizm, ekologia polityczna, a takze animal studies, nature writing, czy krytyka
$rodowiskowa wywodza si¢ z krytycznego namystlu nad antropocentryczng tradycja humanistyki. Owe
dyscypliny zmierzaja do u$wiadomienia istnienia innych gatunkow, koncentrujac si¢ przy tym na relacji
miedzy czlowiekiem a naturg oraz reprezentacjami natury w literaturze, i szerzej — w ekspresji tworczej (Ibid.,
s. 59).

Pojecie ekokrytyka zastosowat po raz pierwszy William Rueckert w swoim, nieprzettumaczonym dotad na
jezyk polski, eseju pod tytutem: Literature and Ecology: An Experiment in Ecocriticism (Rueckert, 1978) w
roku 1978. W tekscie tym wprowadza nowatorskie rozwiazanie: postuguje sie pojeciami z zakresu ekologii w
ramach refleksji na temat literatury. Jego propozycja nie spotkala si¢ od razu z uznaniem $rodowiska, gdyz
ekokrytyka jako dziedzina badan byta wowczas czyms$ zupetnie nieznanym. Powstawata potem etapami, ktore
wigzaly si¢ ze zmianami w przestrzeni zycia spoleczenstwa, takimi jak: rewolucja technologiczna czy
ugruntowanie si¢ kapitalizmu. MysSlenie ekokrytyczne, jak wspomniatam na poczatku, ma charakter
interdyscyplinarny i nie funkcjonuje w oderwaniu od innych dyskurséw teoretycznych. Dzigki temu w
zalezno$ci od etapu rozwoju tego nurtu mozna wyréznic rozne jego cechy oraz obszary, na ktorych koncentruja
si¢ wspodiczesni badacze.

Ekokrytyka jako $wiadomy sposob postrzegania rzeczywisto$ci wytonita si¢ w latach 90. XX wieku, jednak
jej poczatki mozna dostrzec juz w latach 60. i 70. XX wieku. Fiedorczuk jako jeden z najwazniejszych
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przyktadow dla tej fazy ekokrytyki wskazuje ksigzke Roberta P. Harrisona Forests: The Shadow of Civilization
(Harrison, 1993) wydang na poczatku lat 90. XX wieku. Harrison wskazuje, ze juz w najwcze$niejszych
zachodnich tekstach literackich pojawiajg si¢ watki zwigzane z kryzysem natury, a posta¢ ludzka wzgledem
tego kryzysu jawi si¢ jako hipokryta: «Kultura zachodnia od swojego zarania optakuje utrate obszarow
zalesionych, jednocze$nie jednak postep cywilizacyjny wypowiada lasom wojne» (Fiedorczuk, 2015, s. 24).
Druga potowa XX wieku to okres, w ktorym zaczety pojawiaé si¢ pierwsze teksty zwracajgce uwage na
kwestie natury, w kontek$cie wyzwan, jakie rzuca ona dotychczasowemu pojmowaniu Swiata. Badacze
koncertowali sie przede wszystkim na analizie takich opozycji jak natura a kultura oraz technika a stan
pierwotny. Justyna Tabaszewska opisuje pierwszg falg ekokrytyki w sposdb nastepujacy: «(...) zajmuje si¢
[ona] srodowiskiem pojmowanym jako co$ naturalnego, niezmienionego interwencja cztowieka. Choé
odwoluje si¢ ono do naszych potocznych intuicji zwigzanych z pojgciem natury, nie jest to wcale ujecie
holistyczne. Przedmiotem zainteresowania pierwszej fali ekokrytyki sg tylko wybrane elementy otoczenia
cztowieka; to wszystko, co zostalo przez ludzka dziatalno$¢ zmienione czy zdewastowane, jest poza zasiggiem
owego zainteresowania» (Tabaszewska, 2011, s. 206).

W podobny sposob przedstawia jg Anna Barcz, przytaczajac symboliczny moment, w ktorym cztowiek
zauwazyl zatarcie si¢ dotychczasowych granic, ktére pomagatly mu poruszacé si¢ po swiecie: «(...) zaczeto od
analizowania takich kwestii, jak kultura versus natura, technika a stan pierwotny. (...) Leo Marx w szeroko
dyskutowanej w literaturoznawstwie amerykanskim ksigzce The Machine in the Garden. Technology and the
Pastoral Ideal in America, opublikowanej w 1964 roku, wskazat na przetomowy moment, na notatki z lipca
1844 roku, kiedy autor “Moby Dicka” odnotowal gwizd zblizajacego si¢ pociagu, ktory zagluszyt spokoj
kontemplacji le$nego otoczenia» (Barcz, 2012, s. 60).

Dla tworcéw i badaczy tamtego okresu binarny podziat na nature i kulture byt bardzo wyrazny. To jego
przetamanie doprowadzito do rewolucji w rozumieniu $§wiata przez czlowieka. Natura, dotad postrzegana jako
przestrzen nie naruszona przez dziatalno$¢ cziowieka, a wiec dzika, pierwotna, czesto poréwnywana do
arkadii. «Ekokrytyka tak zwanej pierwszej fali podkreslata przede wszystkim obecne w literaturze wigzi
pomiedzy istotami ludzkimi a pozaludzka naturg» (Fiedorczuk, 2015, s. 24) — wskazuje Julia Fiedorczuk,
zaznaczajac, ze owczesne podej$cie opierato si¢ na afektywnym rozgraniczeniu nas i obcych. Postep
technologiczny i przemyslowy po zakonczeniu drugiej wojny Swiatowej rozwijal sie w zawrotnym tempie,
zajmujac te przestrzenie, ktére nigdy nie powinny byly zosta¢ zagrabione. Przyroda zostaje wiaczona w
struktury miejskie, technologia przenika ekosystemy, pojawia tam, gdzie dotad nikt si¢ jej nie spodziewat —
wszystko to bez refleksji nad jej losem i potrzebami. Myslenie pierwszej fali skupia si¢ wigc wytacznie na
obszarach, w ktorych doszto do zestawienia dwoch radykalnie roznych przestrzeni: ludzkiej i nieludzkiej. Nie
funkcjonujg one wytacznie jako kontrastowe wzgledem siebie, lecz stanowig efekt radykalnej jukstapozycji,
rozumianej jako zderzenie elementow, ktore wczesniej wydawaty sie niemozliwe do zestawienia. Budowa
autostrad i torow kolejowych przecinajacych tereny lesne, kominy fabryczne wyrastajace ponad pola uprawne,
osiedla z wielkiej ptyty budowane na terenach dawnych przestrzeni zielonych — to tylko kilka przyktadow
takich zestawien, ktore zmusily wielu do przeformutowania granic migdzy tym co dzikie, a tym, co ujarzmione
przez cztowieka.

Warto jednak zauwazy¢, ze myS$lenie w kategoriach ekologii nie rozwijato sie w sposob réwnomierny.
Wielu krytykéw podchodzito do tego tematu zbyt pozytywnie, nie dostrzegajac przy tym wyzwan, jakie niosto
to podejscie — zardwno tych zwigzanych z nauka i akademig, jak i tych wynikajacych z kwestii artystycznych
czy zagadnien jezykowych. Fiedorczuk we wstepie do przywotywanej ksigzki wskazuje na kolejny bardzo
istotny problem w mysleniu ekologicznym tamtych lat. Wspomina o nowych formach kolonializmu, ktore
pojawily si¢ wraz z rozwojem tego nurtu w Europie 1 Stanach Zjednoczonych, krytykujac podejscie badaczy
nastepujagcymi stowami: «Ekokrytyka, zwracajac si¢ ku nie-ludzkiej naturze, musi wystrzega¢ si¢ wszelkich
form wyobrazeniowego kolonializmu — czy wobec kultur postrzeganych jako naturze, czy wobec samej
natury» (Ibid., s. 27). Pierwsza fala z perspektywy dalszego rozwoju okazata si¢ ograniczona, dlatego spotkata
si¢ z krytyka, co doprowadzito do koniecznosci przeksztatcen i zmian w tym zakresie.

Druga fala ekokrytyki zaczeta ksztattowaé si¢ na przetomie wicku XX 1 XXI, a jedng z jej
charakterystycznych cechy byto znaczne poszerzenie refleksji nad kwestiami ekologicznymi oraz skupienie
sie na obszarach, ktore wcze$niej zostaly pominiete. Justyna Tabaszewska w artykule Ekokrytyczna
(samo)swiadomosé (Tabaszewska, 2018), charakteryzujac ten okres zaznacza, ze nalezy mowi¢ o momencie,
w ktorym doszto do zrozumienia barier i przeszkod, jakie stojg przed cztowiekiem w konteks$cie badan nad
przyroda i $rodowiskiem: «Druga fala, ktora rodzi si¢ na przetomie XX i XXI wieku, jest juz swiadoma
ograniczen pojmowania natury i $rodowiska wylacznie w kategoriach tego, co osobne i pierwotne.
Przedmiotem ekokrytyki (...) nie moze by¢ tylko to, co mozliwie od cztowieka najbardziej oddalone. Musi
nim by¢ takze to, co wcze$niej uznawano za nieprzynalezne do natury i przyrody: wszelkie przestrzenie
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graniczne, “nienaturalne” lub “nieprzyrodnicze”. Nacisk drugiej fali przechodzi wigc z pojecia “natura” na
pojecie “srodowisko” (...)» (Ibid., s. 9).

Kolejny etap rozwoju ekokrytyki wprowadza zatem nowg jako$¢ w myslenie o zagadnieniach zwigzanych
z naturg, starajac si¢ zlikwidowaé przestarzate podzialy na to co nasze i to co wobec nas obce, skupiajac si¢
na probie stworzenia perspektywy wspolnotowej. To moment, w ktérym badacze dostrzegajg ztozono$¢
problemu i zwracaja uwage na to, co zostalo przez pierwsza fale pominicte. Pojawiajg si¢ dyskusje na temat
uzycia poj¢cia natura szukajgce rozwigzania bardziej inkluzywnego, ktére bedzie wstanie potaczy¢ wszystkie
przestrzenie badan. Takim terminem okazuje si¢ Srodowisko. Tabaszewska celnie wskazuje, ze jest to w
dalszym ciggu pojecie niewystarczajgce: «Wprawdzie pojecie natury jest ograniczajace, lecz koncepcja
srodowiska réwniez nastrecza pewnych problemoéw. Natur¢ mozna konceptualizowaé “samg w sobie”,
srodowisko natomiast wyobrazamy sobie w pierwszym odruchu zawsze jako czyje$» (Ibid.). Trudno méwic o
naturz, w sposob nieuprzedmiotawiajacy, brakuje w tej kwestii rozwigzania kompleksowego, poniewaz jezyk
to mechanizm réwniez skoncentrowany na cztowieku. Druga fala to stanowcze wyjscie poza literature
angloamerykanska i klasyczne przyrodoznawcze narracje. Jest to czas intensywniejszego skupienia si¢ na
refleksji nad dzietem literackim. Przyjeto wowczas, ze niemal kazdy tekst mozna analizowaé przez pryzmat
relacji czlowieka z natura, poniewaz, jak twierdzi Julia Fiedorczuk, $wiadomie lub nie, kazdy z nich zawiera
elementy odnoszace si¢ do tej wiezi (Fiedorczuk, 2015, s. 28). Anna Barcz zaznacza, ze gtdéwnym czynnikiem,
ktory pozwolil na rozwdj myslenia ekokrytycznego, byto dostrzezenie odniesien do natury w kulturze,
pokazujacych, ze oba te $wiaty wzajemnie si¢ przenikajg, przez co nie mozna mowi¢ o ich zupelnej
opozycyjnosci: «Bliskos¢ 1 oddalenie przyrody stato si¢ zagadnieniem widocznym w tekstach. Melodycznos¢
mogla by¢ odwzorowaniem harmonii z otoczeniem, brak melodii — zerwaniem wigzow» (Barcz, 2012, s. 62).
Ponownie odniesiono si¢ do klasycznego podziatu na kultur¢ i naturg, jednak tym razem nie jest to
spowodowane szokiem, jaki wynikat z unaocznienia zderzenia tych dwoch sfer, ale przemyslanej refleks;ji,
ktéra pozwala na znaczgce poszerzenie percepcji badaczy. Okazuje sie, ze podzial ten nie ma prawa
funkcjonowac, poniewaz jest wiele miejsc, ktorych nie da si¢ umiesci¢ w zadnej z tych dwoch perspektyw.
Zwrocono zatem uwage na plaszczyzny, ktore nie sg bezposrednim efektem zaburzenia dotychczasowej
harmonii, o0 czym pisze Justyna Tabaszewska: «Postuluje ona [druga fala ekokrytyki] poszerzenie mys$lenia o
srodowisku poprzez wlaczenie w zakres zainteresowan ekologii i ekokrytyki holistycznie pojmowanego
srodowiska cztowieka. W takim wypadku przedmiotem badan obu tych nurtéw bedg nie tylko tereny naturalne,
a zatem zagrozone poprzez ekspansje cywilizacji, lecz takze chronione juz tereny przyrodnicze, przestrzen
zdewastowana, sztucznie tworzone enklawy przyrody czy wreszcie wszystko to, co uznajemy za cze$¢
krajobrazu kulturowego» (Tabaszewska, 2011, s. 207).

To wilasnie przez to najmocniej odréznia drugg fale badan od pierwszej — druga fala ekokrytyki rozszerza
kategorie natury o obszary, ktore wczesniej nie byly brane pod uwage w badaniach ekologicznych, na przyktad
o tereny miejskie. Jest to wyrazne odej$cie od pierwszej fali, ktora koncentrowata si¢ gtdéwnie na dzikiej
przyrodzie i jej ochronie.

Trzecia fala ekokrytyki stanowi etap najbardziej zorientowany na praktyke i interwencje. W tym okresie
nacisk potozono na postulaty transformacyjne dotyczace relacji cztowieka z naturg, podkreslajac koniecznos$c
redefinicji dotychczasowego paradygmatu antropocentrycznego. Justyna Tabaszewska we wspominanym juz
wczesniej artykule (Ibid.) wspomina, Ze na ten okres powinno si¢ spojrzec: «jako na prad komentujacy nie
tylko aktualng sytuacje, w jakiej znalazt si¢ cztowiek i do ktorej doprowadzit cate §rodowisko, ale tez jako na
narzedzie, pozwalajgce postulowaé zasadniczg zmiane: przywrdcenie zachwianej jedno$ci» (Ibid., s. 208). |
wlasnie pryzmat jedno$ci patronuje wszystkim ideom, jakie wyksztalcita trzecia fala. Pojawia si¢ miedzy
innymi nowa, mi¢dzynarodowa perspektywa, ktéra w mysleniu na temat natury i kryzysu klimatycznego
znaczenie przekraczata perspektywe lokalng. W pierwszej dekadzie XXI wieku ugruntowaty sie pojecia takie
jak: kryzys klimatyczny oraz zanik biordznorodnosci, ktore zyskaty szczegblng wage w dyskursie naukowym
i spotecznym. Kluczowym aspektem tych koncepcji stalo si¢ jednoznaczne wskazanie przyczyn degradacji
srodowiska — to dzialalno$¢ cztowieka zostata uznana za gtowny czynnik sprawczy szostej fali masowego
wymierania gatunkéw. Proces ten, wynikajacy miedzy innymi z intensyfikacji eksploatacji zasobow
naturalnych, urbanizacji oraz globalnej industrializacji, wyznaczyt nowg perspektywe¢ badawczg koncentrujaca
sie na konsekwencjach antropocenu i potrzebie redefinicji relacji miedzy cztowiekiem a biosfera. Nastepuje
takze znaczace poszerzenie metodologii badawczych, wzmozony zwrot ku podejsciu interdyscyplinarnemu, w
ktérym kluczowa role odgrywato literaturoznawstwo, jako jeden z gldéwnych obszaréw refleksji nad relacja
cztowieka i $srodowiska, o czym pisze Aleksandra Ubertowska w artykule Mowié¢ w imieniu biotycznej
wspolnoty. Anatomie i teorie tekstu «Literaturoznawstwo ekokrytyczne staje sie wowczas centrum, rdzeniem
metodologicznym, promieniujacym na inne specjalizacje z zakresu historii sztuki; powstaja ekokrytyczna
muzykologia, filmoznawstwo, analiza sztuk wizualnych, gier komputerowychy (Ubertowska, 2018, s. 23). Dla
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trzeciej fali rozwoju mysli ekokrytycznej szczeg6lnie istotna jest tworczo$é Rosi Bardotii, ktorej badania
skupiajg si¢ na temacie zmian wspoélczesnego spoteczenstwa spowodowanych rozwojem technologii. W
szczegolnosci skupia si¢ na redefinicji bardzo klasycznych podzialdéw — na meskie i1 zenskie, ludzkie i
zZwierzece czy organiczne i sztuczne.

Zasadniczo wielu badaczy wyroznia jedynie trzy fale ekokrytyki, jednak wspotczesnie dostrzezono fakt, ze
rozwdj tego nurtu jest o wiele bardziej zlozony, przez co postawienie nienaruszalnych granic miedzy
poszczegdlnymi fazami zahamowaloby jego rozwdj. Myslenie ekologiczne nie jest zamknietym systemem —
rozwija si¢ dynamicznie, zmienia si¢ z nowa sytuacjg czlowieka, eskalujagcym kryzysem klimatycznym,
postepem badan naukowych i zmieniajacymi si¢ wizjami przysztosci. Proba zakonczenia opisu rozwoju
kolejnych fal ekokrytyki dodatkowo nie oddaje jej ptynnosci i zdolnosci do reagowania na zmieniajace si¢
warunki egzystencjalne, kulturowe, spoteczne lub polityczne. Wspdlczes$nie ekokrytyka jawi si¢ jako dyskurs
o plynnych granicach, ktoéry nieustannie si¢ rozszerza, dostosowujac si¢ do nowych wyzwan
epistemologicznych i metodologicznych. Ewolucja tej perspektywy badawczej wynika zarowno ze zmiany
obszaréw zainteresowan naukowych, jak i z rosnacej $wiadomosci wptywu kryzysu klimatycznego na zycie
codzienne. W efekcie tego ekokrytyka wkroczyla w kolejng faze rozwoju, za ktorej poczatek mozna uznac
przetom pierwszej i drugiej dekady XXI wieku. Kierujac si¢ najnowszymi tendencjami badawczymi w
obszarze ekokrytyki, zdecydowatam si¢ nazwac ten okres mianem czwartej fali, poniewaz wyraznie widaé
zachodzaca w tym czasie zmian¢ w mysleniu o przyrodzie, a takze w podejsciu badawczym bazujacym na
doswiadczeniach poprzednich etapdw refleksji ekokrytyczne;.

Drugie dziesigciolecie XXI wieku to czas rozwoju czwartej fali ekokrytyki, ktorej gtéwnym tworcg i
kluczowym teoretykiem jest Timothy Morton — autor przetomowej ksigzki Mroczna ekologia. O logice
przysztego wspdlistnienia (Morton, 2023) oraz tworca takich poje¢ jak hiperobiekt, agrologos i ekomimesis.
Istotng role w ksztaltowaniu tej fali odgrywa rowniez rozwdj ekokrytyki materialnej, wytaniajgcej si¢ z mysli
Nowego Materializmu, szczegdlnie za sprawg badan Serenelli Iovino. Urbertowska wskazuje, ze nowo
materialistyczne badania Iovino, skupiajg si¢ przede wszystkim na: «tworczej 1 wielostronnej
rekonceptualizacji pojecia materii 1 jej pozycji w kulturowych praktykach. Wystepuja one przeciwko
radykalnej, poststrukturalistycznej “dematerializacji $wiata”. Przedstawiciele (...) zajmuja si¢ jednak materig
specyficzna, istniejagca w niewiarygodnym splataniu sit natury, dyskursoéw, ciat ludzkich i nieludzkich»
(Ubertowska, 2018, s. 33). Badania i mys$l Mortona taczg sie z materializmem ekologicznym, jednak swoje
postulaty konstruuje on w sposob zindywidualizowany. Bazg dla jego teorii bedg badania poststrukturalne, w
szczegolnosci wazna okazuje si¢ tu posta¢ Jacques’a Derridy, a takze filozofia Grahama Hermana, jednego z
tworcow realizmu spekulatywnego. Na dobre odrzuca poj¢cie natury jako ideologicznego konstruktu, ktory
nieuchronnie nosi w sobie pewne nacechowanie i dominacje. Morton nie postuluje powrotu do idyllicznego
rozumienia natury z pierwszej fali ekokrytyki, poniewaz uwaza, ze taka natura nigdy nie istniata. Zamiast tego
proponuje powrdt do obrazu przyrody, ktory nie musi bazowaé na koncepcjach pigkna, co wiecej, nie musi
by¢ takze postrzegana w tradycyjny sposob przez cztowieka. Dla filozofa wspolnota ludzi i nie-ludzi, jak pisze
Andrzej Marzec, polega na tym, ze: «kazdy z ludzi i nie-ludzi ma podobnie niedoskonaty, podziurawiony
dostep do $wiata, nie musimy zajmowac si¢ podporzadkowywaniem innych, lecz raczej solidarng wspotpraca»
(Marzec, 2021, s. 83). Te glowne sposoby myslenia czwartej fali wplywaja na wzmocnienie
interdyscyplinarno$ci badan tego czasu. Literaturoznawstwo ekokrytyczne dochodzi do granic swoich
wlasnych mozliwos$ci, dlatego zaczyna je przekracza¢ i do swoich badan wlgczaé takze obszary takie jak
filozofia, teoria medidw, nauki przyrodnicze czy antropologia. Ekokrytyka przestaje skupiaé si¢ jedynie na
tekstach literackich, bada takze obszary kultury wizualnej, filozofii, a nawet nauk $cistych. Poprzez swoj
ogarniajacy wiele dziedzin charakter, w czwartej fali dochodzi do polemiki z r6znymi teoriami, ktore podobnie
do ekokrytki, badaja ztozono$¢ swiata w niestandardowy sposob. Urbertowska wyroznia takie teorie jak: mysl
postkolonialng, teorie systemow, poszukiwania w duchu queer oraz korporalny witalizm (Ubertowska, 2018,
s. 33). Ekokrytyka drugiej potowy drugiej dekady XXI wieku decyduje si¢ na podjecie tematyki
apokaliptycznej wizji przysztosci i rozwoju $wiata. Czerpie z katastrofizmu, ktory koncentruje sie na wizjach
nieuchronnego upadku cywilizacji, czgsto zwigzanego z teoriami spiskowymi i lgkami spotecznymi, a w
analizie literaturoznawczej zwraca si¢ ku horrorowi i science fiction, ktore wykorzystuja przyrode w odmienny
sposob — traktujg ja nie tylko jako tlo akcji utwordow, ale takze jako aktywny skladnik budujgcy Sswiat
przedstawiony i fabule. Gatunki te czesto stanowia reakcje na katastrofe, eksploruja konsekwencje
ekologicznych, technologicznych i spotecznych przemian, jednoczesnie otwierajg przestrzen dla spekulacji
nad nowymi formami relacji miedzy ludzmi i nie-ludzmi. Ukazuja przyrode jako nieprzewidywalna,
tajemnicza i petng grozy — jako site, ktora nie jest jedynie zrodtem harmonii i ukojenia, ale takze czyms obcym,
niepokojacym i wymykajacym si¢ ludzkiej kontroli.

141



PirororivHMi Haconuc, Bun. 1 (27) / 2026 e Philological Review, Issue 1 (27) / 2026 o ISSN 2415-8828

Charakterystyka czwartej fali. W roku 2009, ktory zbiega si¢ w czasie ze zmiang w mysleniu
ekokrytycznym, w Kopenhadze odbyta sie¢ miedzynarodowa konferencja poswiecona problematyce zmian w
obrebie klimatu. Podczas tego wydarzenia politycy 192 panstw mieli doj$¢ do porozumienia w sprawie
redukcji emisji gazow cieplarnianych w swoich krajach. Oczywiscie do tego nie doszto. Jedyne, co otrzymata
wowczas nasza planeta od przedstawicieli jej mieszkancoéw, to: «deklaracja polityczna, ktora jest wyprana z
konkretow, nie ma zadnej mocy prawnej» (Niklewicz, 2009), cytujac za «Gazeta Wyborcza». Glowy panstw
— reprezentanci $wiata oddanego nieustannej konsumpcji — nie zdecydowaly si¢ wowczas na przyjecie
rozwiazan, ktore mogtyby realnie powstrzymac postepujacy kryzys. W rezultacie zmiany klimatyczne dalej
si¢ poglebiaty, wspierane przez politycznag bierno$¢ oraz strukturalne uzaleznienie wspotczesnych gospodarek
od ciaglego wzrostu. Kryzys ekologiczny rozszerzat swdj zasieg, coraz wyrazniej zaznaczajac swoja obecnosé
w kolejnych przestrzeniach zycia. Koniec pierwszej dekady XXI wieku staje si¢ zatem momentem, w ktoérym
coraz wyrazniej dostrzegalna jest $wiadomo$¢ nieodwracalno$ci zachodzacych przemian.

Deformacje rzeczywistosci spowodowane przez postepujace zmiany klimatyczne, a takze ich
nicodzowno$¢ i wszechobecno$é, zaczely coraz silniej oddziatywaé réwniez na refleksje humanistyczna.
Wymusily nowe podejécie teoretyczne zmierzajace do zrozumienia glebokich konsekwencji, jakie niesie ze
soba globalny kryzys ekologiczny. Anna Barcz, w teks$cie poswigconym spekulatywnej teorii hiperobiektow
autorstwa Mortona pisze: «Kryzys ekologiczny stat si¢ jednoczesnie na tyle realny i przynalezny
doswiadczeniu, ze spowodowatl oryginalng reakcje wyobrazni, w studiach spotecznych za$§ przeniost punkt
cigzkosci z dyskusji o zréwnowazonej modernizacji na kwestie przystosowania si¢ do groznych zmian,
czesciej 1 intensywniej wystepujacych katastrof i kataklizmow» (Barcz, 2018, s. 77).

Przywoluje tu pojecie hiperobiektu nie bez powodu. W 2013 roku opublikowana zostala ksigzka
Hyperobjects: Philosophy and Ecology after the End of the World (Morton, 2013) autorstwa Timothy’ego
Mortona. Hiperobiekt, wedlug Mortona, okre$la zjawisko, ktorego nie jesteSmy w stanie zlokalizowaé w
jednym, $cisle okreslonym miejscu. Co wiecej, nie zajmuje ono tylko jednego, konkretnego punktu czasowego
— jest rozciggniete na osi czasu. Hiperobiekt obejmuje relacje zachodzace migdzy obiektami, ktore sg tak
liczne, ze wrecz niepoliczalne, niemozliwe do zobrazowania. Sa to takie zjawiska, ktore zdaja si¢ przekraczaé
ludzkie mozliwos$ci poznawcze. Joanna Bednarek wskazuje, ze najwazniejsza cecha hiperobiektu jest zakres
jego dziatania: «Hiperobiekt jest tak wielki, ze znajdujemy si¢ w jego $rodku, ale oznacza to zarazem, ze on
jest wnas (...) —zawsze juz jesteSmy z nim zwigzani jako percypujacy, jesteSmy jego czgscia, a on jest czescia
nasy» (Bednarek, 2020, s. 120). Zmiany klimatyczne sg jednym z najbardziej oczywistych przyktadow tej teorii.
Wyobrazmy sobie sytuacje: jest potowa lutego, a temperatura niespodziewanie si¢ga 18 stopni Celsjusza. Taki
dzienh moglby zosta¢ odebrany jako mita, chwilowa ulga od zimowej szarosci. Jednak dla osoby $wiadome;
skali i dynamiki postepu zmian klimatycznych, nie jest to powod do radosci. Zamiast beztroskiej przyjemnosci
pojawia si¢ niepokdj, smutek, §wiadomos¢ trwajacego kryzysu. Ciepty, stoneczny dzien zima przestaje by¢
radosny — staje si¢ znakiem postepujacej katastrofy, ktorej nie da si¢ juz zignorowaé. To whasnie w takich
chwilach ujawnia si¢ namacalnie obecnos$¢ hiperobiektu — czego$, co trwa niezaleznie od naszej woli i
przewyzsza nasze mozliwosci poznawcze. Jego istnienie rozcigga si¢ poza konkretne zdarzenia czy prognozy
— jest obecny w kazdej sekundzie naszego zycia. Zyjemy wewnatrz zjawiska, ktore nie tylko nas otacza, ale i
przenika, determinujgc nasze emocje, wybory i sposob bycia w §wiecie. Joanna Bednarek przywotuje w swoim
tekscie pojecie lepkosci, ktorym Morton postuguje sie w swoich pracach, thumaczac: «Dlatego Morton mowi
o “lepkosci” hiperobiektow — podobnie jak abiekt sg one tam, gdzie nie powinny by¢, naruszajg granice
naszych cial i naszej podmiotowo$ci; stowem, sg niesamowite w rozumieniu freudowskim, nie wpisuja si¢ w
bezpieczne schematy, ktore konstytuuja dla nas rzeczywistosé» (Ibid.).

W odpowiedzi na zwickszong $wiadomo$¢ zycia wewnatrz hiperobiektu nazywanego, kryzysem
klimatycznym, wytania si¢ tzw. czwarta fala ekokrytyki — nurt, ktéry nie tylko analizuje teksty kultury przez
pryzmat kryzysu klimatycznego, lecz takze domaga si¢ etycznego i emocjonalnego zaangazowania. Patronem
tej fali staje si¢ Timothy Morton tworca, miedzy innymi, teorii mrocznej ekologii. Brytyjski filozof od lat 90.
zajmuje si¢ naukowo zagadnieniami zwigzanymi z ekologig, teorig literatury oraz filozofig
poststrukturalistyczng. Jego rozwazania silnie koreluja z filozofig zwrdconag ku przedmiotom, a takze z mysla
realizmu spekulatywnego. W swoich pracach rozwija mysl ekologiczng, jednak robi to w sposob zupelnie
odmienny od tego, w jaki filozofia ekokrytyczna funkcjonowata dotychczas. Karolina Fedyk, polska pisarka,
badaczka i aktywistka, w tekscie poswigconym jedynej przetlumaczonej na jezyk polski ksigzce Mortona —
Mroczna ekologia. O logice przysztego wspaistnienia (Morton, 2023) pisze: «Niewatpliwa sita filozofii
Mortona jest umiejetno$¢ taczenia pozornie niezwigzanych ze sobg watkow i zjawisk. Cho¢ jenu?® teksty nie
sg przyjmowane bezkrytycznie, to odcisnety niezaprzeczalne pigtno na humanistyce srodowiskowej, kulturze

! Morton jest osobg niebinarng i w jezyku angielskim postuguje si¢ zaimkiem nieprzypisanym do zadnej z binarnych plci, czyli singular they. W
swojej pracy uzywam jednak zaimkoéw meskich, poniewaz tak przedstawiony zostaje on przez polski dyskurs akademickim.
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i sztuce» (Fedyk, 2024). Szeroka perspektywa oraz interdysplinarno$¢ to nie jedyne co wyr6znia autora
sposrod wspotczesnych myslicieli ekokrytycznych. Morton to najbardziej oryginalny i prowokacyjny tworca
tego nurtu. Badacz stworzyt swoj wlasny, niekonwencjonalny styl, ktory taczy gleboka erudycje z elementami
popkultury i czarnym humorem. Jego teksty sg pelne neologizméw, metafor i odniesien do réoznych dziedzin
wiedzy. Andrzej Marzec we wstepie do Mrocznej ekologii zwraca uwage na zawitos¢ wywodu Mortona: «Mysl
Timothy’ego Mortona, podobnie jak jego oryginalny styl pisarski, poczatkowo moga wydawaé si¢ nam
mgliste, zawite i niejasne. Autor Mrocznej ekologii jest jednym z «ciemnych filozofow», ktorych sposob
myslenia charakteryzuje aluzyjnos$¢, gestos¢ wywodu, metaforycznos$¢ oraz wieloznacznos$¢ przyjmowanych
twierdzen» (Morton, 2023, s. 8). Ta nickonwencjonalna forma przekazu odzwierciedla sama strukture jego
myslenia: ztozona, niejednoznaczna, nielinearng. Jego pisanie — momentami zaskakujace, momentami
dezorientujace — ma za zadanie wytraci¢ czytelnika z przyzwyczajen, ktére sg czgécia problemu
ekologicznego. Jego teoria nie tyle prowadzi czytelnika za rg¢ke, ile raczej wciaga go w doswiadczenie
poznawczej niepewnosci, bedacej odpowiednikiem tej, z jaka musimy si¢ zmierzy¢ w epoce antropocenu. Styl
staje si¢ u niego narzedziem filozoficznym, odzwierciedleniem samej struktury mrocznej ekologii, w ktorej
domaga si¢ on, bySmy przestali patrze¢ na §wiat w kategoriach prostych opozycji, takich jak podzial natura a
kultura, cztowiek a srodowisko, bliskie a obce.

Wedhlug Mortona, kategoryczne rozroéznienie ludzi i nie-ludzi jest niemozliwe do zrealizowania. Wazne jest
jednak, by zrozumie¢ zroédto tej dychotomii. Andrzej Marzec, w artykule «Jestesmy poigczonym z sobg
swiatem» — Timothy Morton i widmo innej wspolnoty (Marzec, 2018) tlumaczy, czemu taki podziat stuzyt:
«Utrzymywanie pojecia Natury przez dlugi czas stuzylo rowniez podtrzymywaniu komfortowego dla
cztowieka dystansu, czyli dramatycznego w skutkach podziatu na ludzi kulturalnych oraz naturalnych nie-
ludzi, ktérych mozna bylo dzigki temu posiada¢ na wtasnos¢ i eksploatowac» (Ibid., s. 89). Dualizm pojec
natura i kultura funkcjonuje w mysleniu ludzkosci od setek lat. Zostal szczegdlnie uwydatniony i
sformalizowany w epoce Oswiecenia. W tym okresie, rozwdj nauk przyrodniczych i filozofii racjonalistycznej
przyczynit sie do postrzegania srodowiska naturalnego jako odrgbnego od ludzkiej kultury, co miato istotne
konsekwencje dla p6zniejszych koncepcji ekologicznych i spotecznych. Ten glteboko zakorzeniony, utrwalony
przez nowoczesny racjonalizm podziat nie jest przypadkowy. Wedlug Mortona wynika on z dominujacego od
neolitu sposobu myslenia o §wiecie. Filozof tworzy idee agrosystemu, czyli pojecia jakim mozna opisa¢ sposob
porzadkowania i podporzadkowywania przyrody dokonywany przez cztowieka od tysiecy lat. Thumaczy on to
pojecie w sposob nastepujacy: «Agrologos systemu rozwijal si¢ w nastgpujacy sposéb. Okoto 12 500 lat temu
zmiana klimatu, ktorej wspdlnoty towiecko-zbieracze doswiadczaty jak katastrofy, sktonita je do poszukania
jakiego$ rozwigzania wobec rosnacych obaw, skad wzia¢ nastepny positek. Byt to sam koniec epoki
lodowcowej, koncéwka lodowca. Susza trwajaca przez ponad tysigc lat zmusita ludzi do dalszych wedrowek»
(Morton, 2023, s. 105).

Wedlug Mortona, to powstanie systemu rolniczego, czyli innymi stowy zawiazanie si¢ cywilizacji,
sprawilo, ze w spoleczenstwie utrwalilo si¢ przekonanie o odrebnosci cztowieka od reszty bytéw oraz o
mozliwosci sprawowania nad nimi kontroli: «Agrosystem obiecuje wyeliminowanie strachu, Igku czy
spolecznych, fizycznych i ontologicznych sprzecznosci dzigki ustanowieniu waskich i sztywnych granic
miedzy czlowiekiem a §wiatem pozaludzkim oraz dzigki zredukowaniu egzystencji do czystej ilosci» (Ibid.,
S. 104). Zaznacza on, ze wraz z rozwojem tego agrosystemu pojawito si¢ wiele problemdéw spotecznych
wynikajacych z wlasnosci prywatnej a takze hierarchii spotecznej: «Wpisana w agrosystem logika szybko
doprowadzita do patriarchatu, zubozenia wszystkich, z wyjatkiem nielicznych, do rozwarstwienia i
usztywnienia hierarchii spotecznej oraz Scislejszego zapetlenia interakcji migdzy ludzmi a nie-ludzmi w
postaci takich katastrofalnych sprzezen zwrotnych jak epidemie» (Ibid., s. 106). Morton wprost krytykuje
system rolniczy, w ktorym ludzkos$¢, niczym na ruchomych piaskach, ugrzezta od tysiecy lat i z ktérego,
pomimo odkrycia jego wad, nie moze si¢ wydosta¢. Zostali$my zamknigci w negatywnej petli, z ktorej im
usilniej staramy si¢ uciec, tym mocniej si¢ w nig wplatujemy.

Filozof nie wierzy, ze w obecnym momencie dziejow mozliwy jest powrot do pojgcia czystej natury.
Proponuje nowa wrazliwo$¢, oparta na uznaniu niepewnosci i zatarciu granic mi¢gdzy bytem ludzkim a nie-
ludzkim. Cztowiek nie jest i nigdy nie byt niezalezny, jest zlepkiem ztozonej sie¢ relacji i powigzan z innymi
przedmiotami. Sg to mikroorganizmy zamieszkujgce jego ciato, powietrze, ktérym oddycha, gleba, po ktorej
stapa, oraz cala biosfera, ktora warunkuje jego egzystencj¢. W mysleniu Mortona nie ma miejsca na izolacje
— jesteSmy czeScig wigkszej caloSci, nieprzejrzystej, dziwnej, momentami groznej, ale przede wszystkim
wspoétzaleznej. W Mrocznej ekologii thumaczy on te zaleznosci na konkretnym przyktadzie: «Uswiadomienie
sobie, ze jesteSmy na Ziemi w pelnym ziemskim wymiarze, ze jesteSmy na trwate z nig zwigzani,
fenomenologicznie z nig sklejeni, nawet kiedy lecimy na Marsa pokryci skora, wypetnieni
zanieczyszczeniami, bakteriami w brzuchu, pelni DNA innych form Zzycia i szczatkowych organow —
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uswiadomienie sobie tego wszystkiego jest doswiadczeniem niesamowitego. Sprobuj si¢ tego wszystkiego
pozby¢. Uczynisz doktadnie to, co spowodowato katastrofe ekologiczna, jakby probowa¢ wymysli¢ jedno
antybakteryjne mydto, ktore opanuje wszystko» (Ibid., s. 182).

To nie jest zimna diagnoza, ale raczej poruszajace, gleboko weczuwajace si¢ mowienie o stanie rzeczy, ktore
dotyka zarowno nasze ciato, jak i planet¢. Wytania si¢ tu refleksja o wspolnocie, w ktorg zostalisSmy (my,
ludzie) wlaczeni nieodwracalnie, bez naszego $wiadomego udzialu, tym bardziej bez zgody. Zdanie sobie
sprawy z tego, ze to, co uwazamy za nie-ludzkie, a zatem obce, znajduje si¢ tak blisko nas, czgsto prowadzi
do poczucia obrzydzenia. Swiadomosé tego, ze cztowiek nigdy nie byt bytem samowystarczalnym, a nasze
istnienie od zawsze wpisane jest w gesta sie¢ relacji przede wszystkim biologicznych, wywotuje u nas odczucia
afektywne, ktore Encyklopedia PWN tlumaczy jako: «krotkotrwate emocje o duzej sile i gwattownym
przebiegu, wywierajagca znaczny wplyw na inne procesy psychiczne i zachowanie cztowieka»2. Emocje oraz
towarzyszace im reakcje somatyczne sg reakcja na poczucie dziwnosci, jaka plynie z dostrzezenia nadmiernej
bliskosci obcego. Do tej wiasnie formy innosci, ktéra ujawnia si¢ w chwili uSwiadomienia sobie, ze nigdy nie
jestesmy naprawdg sami, odwotuje si¢ Sara Ahmed w swoich filozoficznych rozwazaniach: «Innego postrzega
si¢ jako zmaze, jako nosiciela nieczystosci, ktora zanieczyszcza dotknigte przezen pozywienie. Wstret
rozpoznaje przedmioty, ktore odczuwa si¢ jako obrzydliwe: nie chodzi po prostu o niedobre obiekty, ktére
boimy si¢ przyjac, ale o uznanie, ze niektore rzeczy sa z natury “niedobre”» (Ahmed, 2014). Timothy Morton
z kolei ujmuje to zjawisko w kategorii dziwnosci (weirdness), rozumianej jako konstytutywna cecha istnienia.
Dziwnos$¢ to moment, w ktorym obiekt obcy odstania swoja niezalezno$¢, swoja nieprzejrzystos¢. Tak wiec
inny jest dziwny (weird) miedzy innymi dlatego, Ze nie daje si¢ uja¢ nam w catosci, bo wydarza si¢ i stwarza
bez konca.

To wiasnie z tak rozumianego doswiadczenia dziwno$ci, ktore manifestuje si¢ zarowno na poziomie
afektywnym, jak i poznawczym, wywodzi si¢ koncepcja mrocznej ekologii. Timothy Morton okresla ja
mianem ekognozy, czyli Ontologia zwrdcona ku przedmiotom utrzymuje, ze kazdy obiekt uczestniczy w zyciu
spolecznym za pomoca wlasnych estetycznych wygladéw, pehligcych role uniwersalnego i
miedzygatunkowego jezyka. Czesto nie jestesmy jedynie nadawcami wiadomosci, lecz rowniez no$nikami
rozmaitych informacji, ktore trafiajac do wspodlnej przestrzeni, nie muszg jednak zosta¢ odczytane.. Morton
nawigzuje migdzy innymi do teorii niesamowito$ci Freuda, ktory jako niesamowite (unheimlich) uznaje to co
niegdy$ zostato wyparte, ale powraca do cztowieka w formie zupetnie nieoczekiwanej. Jednakze dziwnos¢
Mortona to duzo szersza kategoria, ktora wynika z niepokoju istnienia Rzeczy Samej W Sobie. To napigcie
miedzy obecnoscig a nieprzejrzystoscig obiektu nawigzuje do rozwazan nad ontologia zwrdcona ku
przedmiotom (object-oriented ontology, OOO), ktorej sam jest reprezentantem.

Ontologia zwrdocona ku przedmiotom wyrasta z krytyki korelacjonizmu — pogladu, zgodnie z ktorym
rzeczywistosc istnieje jedynie w relacji do ludzkiej §wiadomosci i mozliwosci ludzkiego poznania. Morton, w
charakterystycznie ironiczny sposob, formutuje krytyke tego podejsécia na kartach Mrocznej ekologii (Morton,
2023): «Korelacjonisci czesto zaktadaja, ze rzeczy sa realne tylko wtedy, gdy muszg¢ zajrze¢ do zamrazarki ich
istnien, by sprawdzi¢, czy istnieja. Co réwna si¢ temu, ze tak naprawde nie istniejq. (...) Ziemia to nie jest
zadna pusta kartka do projektowania na niej ludzkich pragnien» (Morton, 2023, s. 128). To stanowcze
odrzucenie myslenia w logice agrologosu, poniewaz nie jesteSmy w stanie zredukowac §wiata jedynie do tego,
co dostepne cztowiekowi. Andrzej Marzec okresla ontologi¢ zwrdocong ku przedmiotom jako egalitarng i
nieantropocentryczng, poniewaz status ontologiczny zostaje tu nadany wszystkim obiektom — cztowiek, pies,
pszczota, pudetko zapatek, pitka tenisowa — wszyscy sa rownorzedni jako przedmioty, niezaleznie od ich
uzytecznosci (Marzec, 2021, s. 12). Warto zauwazy¢, ze sposob myslenia o obiektach obecny w OOO
koresponduje z zatozeniami realizmu spekulatywnego. Ten nurtu filozoficzny powstaje z podobnej krytyki
korelacjonizmu, a Morton jest z nim silnie zwigzany. Graham Harman — twérca OOQ, a takze cztonek nurtu
realizmu spekulatywnego — jako jedno ze zrddet swojej filozofii wskazuje Heideggerowska teorie
narzedziowosci. Teoria ta polega na traktowaniu przedmiotu jako narzedzia, ktore pozostaje dla cztowieka
niewidoczne, dopdki dziata, 6w przedmiot znajduje si¢ wowczas pod rekg. Obecno$¢é owych narzedzi ujawnia
si¢ dopiero, gdy przestaja dziata¢, wtedy staja si¢ widoczne, odstaniajac swoja obecnos¢. Andrzej Marzec
thumaczy tg zalezno$¢ w nastepujacy sposob: «Przedmiot ujawnia swojg obecnos¢ wtedy, gdy psuje si¢ i
zaczyna dziata¢ wadliwie, wtedy widzimy go wyjatkowo przed reka (vorhanden). Wigkszo$¢ pracowitych nie-
ludzi pozostaje w stanie wycofania, skazana na niewidzialno$¢ i przeoczenie» (Marzec, 2018, s. 91). Harman
rozwija ten trop, twierdzac, ze kazde istnienie jest czesciowo ukryte, wycofane, a jego pelna obecnos¢ nigdy
nie moze si¢ zdarzy¢. Dla Mortona poznanie przedmiotu nie moze si¢ wyczerpaé przez sposob w jaki si¢ jawi,
poniewaz jest on czyms wigcej niz namacalng materig: «Ontologia zwrdocona ku obiektom utrzymuje, Ze rzeczy

2 Hasto: Afekt — Szymczak, M. (Red.) (1998). Stownik jezyka polskiegp PWN (T. 1). Wydawnictwo Naukowe PWN.
https://sjp.pwn.pl/sjp/afekt;2438797.html (dostep 4 lipca 2025 r.).
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istnieja w sposob gleboko «wycofany»: nie moga zosta¢ rozprute, otwarte na osciez oraz catkowicie
uchwycone przez cokolwiek innego czy nawet przez nie same. Nie mozesz w pelni poznaé rzeczy przez
myslenie o niej, zjedzenie jej, zmierzenie czy namalowanie... To oznacza, ze sposob, w jaki rzeczy oddzialuja
na siebie (przyczynowos$¢), nie moze by¢ bezposredni (mechaniczny), a raczej posredni i zastepczy» (Morton,
2023, s. 74).

Poréwnuje on te zalezno$¢ z profilami w mediach spotecznosciowych: «Realne przedmioty sa zawsze
czym$ wigcej niz ich zmyslowe wyglady, ktore funkcjonuja jak internetowe profile w mediach
spoleczno$ciowych, gdyz to wlasnie za ich pomoca kazdy wycofany obiekt moze uczestniczyé w sieci
spotecznych interakcji — osiggac bliskos¢, jednocze$nie nie dotykajac siebie wzajemnie» (Ibid., s. 31). Mimo
ze nie mamy petnego dostgpu do innych bytow, mozemy z nimi wchodzi¢ w relacje, ale sg to relacje zawsze
posrednie, petne dystansu i dziwnosci.

Wszystkie przywotane przeze mnie powyzej teorie oraz pojecia wspdlnie sktadaja sie na wspominaja
przeze mnie powyzej ekognoze, czyli myslenie w teorii mrocznej ekologii. Morton opisuje ten proces,
korzystajac z metafory petli i thumaczac to w nastgpujacy sposob: «Myslenie zapetla si¢. Petla za§ moze by¢
nieskonczona albo i nie. Tego jeszcze nie wiemy i moze w zlym kierunku prowadzimy obliczenia, kiedy
chcemy dowiedzie¢ sig, jak dtugo musimy pozostawaé w petli» (Ibid., s. 85). W takim ujeciu dochodzi do
catkowitego odrzucenia linearnego sposobu formulowania wnioskow — takiego, ktory w sposob
uporzadkowany i progresywny prowadzi do konkretnej konkluzji. Co wigcej, dzigki pojeciu petli dowiadujemy
sie w jaki sposob Morton mysli o konstrukcie czasu. O czasowosci pisze on, ze w erze antropocenu jej struktury
sg «niewyrazne i niepodzielne, poniewaz rzeczy w ogoble sg niewyrazne i nie istniejg odrebnie». Co wigcej w
koncowej partii Mrocznej ekologii zadaje on pytanie retoryczne o istote terazniejszosci, poniewaz uwaza on
ze: «$wiadomo$¢ ekologiczna zmusza nas do my$lenia i odczuwania na wielu roznych skalach narazy» (Ibid.).
Dzieje si¢ tak, poniewaz rzeczywisto$¢ ekologiczna, w ktorej wszystko jest ze sobag splecione (od
mikroorganizméw po atmosfere), nie pozwala na separacje, rowniez w czasie. Czas nie ptynie juz w prostej
linii, jest raczej rozciagnigty, podzielony na fragmenty, rozmazany. Z tego powodu postuguje si¢ on pojeciem
czasopetli, ktora ma zastapi¢ klasyczne rozumienie czasu jako chronologicznie wystgpujacych po sobie
momentow, tak by wiaczy¢é w myslenie o przysztosci rowniez tych, ktorzy przez swoje istnienie w przesztosci
zostali wykluczeni z mozliwosci tworzenia przysztej wspolnoty. To ujgcie czasu jako niemozliwej do podziatu
catosci.

Morton porzuca zatem myslenie opierajace swodj schemat na linii, by postuzy¢ si¢ taka metoda
formutowania wnioskéw, ktdra przypomina okrag nie majacy poczatku ani konca, a wigc wydaje si¢ by¢
nieskonczony, ciggle w ruchu. W przypadku Mortona to wtasnie owa nieskonczono$¢ tego procesu jest
szczegolnie wazna. Symbolem, ktory filozof obiera jako patrona swoich rozwazan, jest znak Urobosa, czyli
pochodzacy ze starozytnosci waz polykajacy swdj wlasny ogon. Jest on ilustracjg nigdy niekonczacego si¢
cyklu. Moze to oznaczaé, ze zycie, czas, natura, a nawet wszech§wiat pozostaja w nieustannym,
powtarzajacym si¢ ruchu. Sam Morton, snujgc rozwazania na temat czasowosci, powotuje si¢ na przyktad
katastrofy tlenowej z przed miliardow lat, ktorej skutki dalej trwajg, a wigc nigdy si¢ ona nie zakonczyta, nie
byla jednorazowa: «Wez pod uwage powietrze, ktorym oddychasz, by dotrwac do nastepnego zdania. Tlen
jest katastrofg ekologiczng dla bakterii, ktore go wydalily (okoto 2,3 miliarda lat temu). Antropocen jest petla
w znacznie wigkszej petli, ktorag mozemy nazwac bakteriocenem. Bakteriocen i jego tlen dzieja si¢ teraz, w
przeciwnym razie wilbym si¢ po podlodze, zamiast pisa¢ to zdanie. Katastrofa Tlenowa nie byla
jednorazowym wydarzeniemy (lbid., s. 133).

Taka perspektywa nie oferuje domkniecia, lecz konfrontuje nas z ciggloécig i wspotczesnosciag wszystkich
wydarzen, ktore tylko pozornie naleza do zamknigtej historii.

Ekologia w ujeciu Timothy’ego Mortona okazuje si¢ przede wszystkim formg wrazliwosci — glebokiego,
afektywnego rozpoznania, ze cztowiek nie jest odizolowang jednostka, lecz zawsze juz splagtanym elementem
wickszej, nieprzejrzystej cato$ci. To mySlenie, ktore nie oferuje ukojenia, lecz zmusza do trwania w
niepewnosci, do$wiadczania $wiata jako czego$ niemozliwego do objecia czy kontrolowania. Mortonowska
mroczna ekologia nie tyle wigc proponuje rozwigzania, ile wymaga egzystencjalnego zaangazowania w chaos
relacji, materii i czasow. Teoria ta wyroznia trzy fazy reakcji na sytuacje, w jakiej si¢ znalezliSmy. Pierwsza
faza jest odejscie od korelacjoistycznego myslenia i postrzegania $wiata, ktére wigze si¢ z ogromny zalem
wobec tego, jak wiele zostato utracone. Gdy nasza zaloba po straconym przemija, rozpoczyna si¢ faza zabawy,
ktora ma charakter intensywnego docierania si¢ i poznawania z tym, co niegdy$ bylo wobec nas obce — to
wszystko jednak dzieje si¢ intuicyjnie, przypomina kroczenie po omacku w miejsce, ktorego nigdy wczesniej
nie poznaliSmy. Po zapoznawczej zabawie, grze wstepnej, zaczynamy wkraczaé¢ w §wiadomg relacje, tworzy
si¢ dziwna, karykaturalna spoteczno$¢ ztozona z masy réznorodnych bytow. Morton podsumowuje przebieg
tych faz w koncowych stronach Mrocznej ekologii, piszac: «Mroczna ekologia przekonuje, ze rzeczywistosé
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ckologiczna wymaga $wiadomosci, ktora poczatkowo przybiera cechy tragicznej melancholii 1 negatywnosci,
dotyczace nierozerwalnej koegzystencji z wieloma bytami, ktore nas otaczaja i przenikaja. Swiadomos¢ ta
jednak paradoksalnie ewoluuje w anarchizujace i komediowe poczucie wspotistnienia» (Ibid., s. 227). W ten
sposob mroczna ekologia nie tyle zmierza ku rozwigzaniu kryzysu, ile naktania do egzystencjalnego osadzenia
sie¢ w splatanym, nieprzejrzystym swiecie.

Kategoria mroku stanowi kluczowy wymiar Mortonowskiej koncepcji ekologicznej. Nie jest ona jedynie
symbolem, lecz fundamentalnym, materialnym wyrazem odrzucenia tradycyjnych wyobrazen o naturze jako
przestrzeni harmonii i tadu. Mrok oznacza tutaj obco$¢ oraz splatanie bytow, ktore uniemozliwiajg peine
poznanie i kontrole S$wiata. Ekologia ta przejawia si¢ przede wszystkim w miejscach pozornie
nieekologicznych, nie zauwazonych wczesniej przez ekokrytycznych myslicieli jako potencjalne miejsca
badan. To migdzy innymi przestrzenie zabetonowane, zasmiecone, toksyczne, brudne, a takze te, do ktérych
cztowiek ma ograniczony dostep. Sa to wypelione tajemnica nocne przestrzenie przyrody, ktdre poprzez
poczucie dezorientacji i strachu silnie odsuwaja cztowieka poza nie.

Tak rozumiana mroczna ekologia otwiera nowe pola interpretacji i poszukiwan, ktore podejmujg takze inni
wspolczesni badacze. Jednymi z badaczy rozwijajacych 1 modyfikujacych Mortonowskie intuicje sg Johan
Eklo6f oraz Bernda Heinricha, ktérych refleksje nad srodowiskiem — w tym nad wptywem sztucznego Swiatta
na ekosystem oraz kategorig Smierci w przyrodzie — poszerzaja rozumienie mroku i jego roli w ekologii.

Szwedzki zoolog i badacz nietoperzy Johan EkI6f w swoich badaniach postrzega mrok jako nicodzowny
element zycia wszystkich organizméw. W opublikowanej w 2024 roku ksigzce pod tytutem Manifest
ciemnosci. O sztucznym swietle i zagrozeniu dla odwiecznego rytmu dobowego przedstawia problem
zanieczyszczenia §wietlnego, a takze jego wptywu na funkcjonowanie wspotczesnych ekosystemow. Mrok, o
ktorym mowa w owej ksigzce, staje si¢ mniej metaforyczng i zagmatwang wersja Mortonowskiego mroku
ekologicznego — podejscie Eklofa jest konkretne, dziata poprzez empiryczne obserwacje, a nie jedynie
spekulacje teoretyczne. W sposob naukowy, dostowny, cho¢ by¢ moze nieSwiadomy, podwaza on rowniez
korelacjonizm, piszac, ze to co si¢ czlowiekowi jawi, to tylko odbicie $wietlne rzeczy — nie jestesmy w stanie
zobaczy¢ rzeczy samej w sobie, wigc nasze pojmowanie rzeczywistosci musi by¢ niedoktadne.

Autor podkre$la, ze eliminacja naturalnej ciemnosci prowadzi do powaznych zaburzen systemow
biologicznych, przeksztaltcajac relacje miedzy organizmami a ich Srodowiskiem naturalnym. Swojg ksigzke
rozpoczyna stowami: «Swiatto latarki przesuwa sie po wezowym ogonie czarnego demona o rozpostartych
nietoperzych skrzydtach. Wyglada, jakby rzucat si¢ w tyl, rozktada skrzydta, a z jego otwartego pyska bije
luna — moze chcial potkna¢ Swiatlo, lecz nie sprostat jego sile. Stwor ciemnosci ginie» (Ek16f, 2024, s. 4). W
metaforyczny sposob ujmuje dysproporcje sity pomiedzy mrokiem a swiatlem. Cytat ten staje si¢ mottem do
rozwazan o ciemnosci i jej fundamentalnym znaczeniu nie tylko dla organizmow nocnych, ale dla rownowagi
catych ekosystemOw. Autor opiera swoje analizy na niepodwazalnych faktach, ktore jako doswiadczony
naukowiec moze zaobserwowac, badajac te cze$¢ zycia biologicznego, ktora wlasnie w ciemnosci uaktywnia
sie najmocniej, i w niej poktada nadzieje na swoje trwanie. EkI6f podkresla, ze aby naprawde zrozumie¢ mrok,
cztowiek nie powinien probowaé go oswajac ani przeksztalca¢ wedtug wtasnych potrzeb. Musimy nauczy¢ si¢
istnie¢ obok niego, zaakceptowac jego odmiennos$¢ i przyzwyczai¢ sie¢ do przestrzeni, ktora nie zostata
stworzona dla ludzkiego komfortu. W ciemnej ekologii nie chodzi o podporzadkowanie, lecz o nauczenie si¢
szacunku dla jej praw i autonomii.

Swiatto, zgodnie z analizami Johana Eklofa, jest narzedziem stuzacym cztowiekowi do ujarzmienia i
podporzadkowania tego, co dzikie, nieprzewidywalne i inne. Przestrzenie mroku to miejsca, ktore powoduja
dezorientacj¢ — wprowadzaja cztowieka w stan niepewnosci i zmieszania, burzac utrwalone sposoby percepcji
1 orientacji w przestrzeni. W ciemnosci cztowiek traci pewno$¢ siebie, przestaje by¢ gospodarzem otoczenia,
a staje si¢ w nim ciatem obcym. Anita Ganiowicz w artykule pod tytulem Ksztattowanie zachowan wzgledem
srodowiska przez kulture pisze o zachowaniach konkurencyjnych, jakimi cztowiek postuguje sic¢ w swojej
egzystencji: «Zachowania konkurencyjne niejednokrotnie wigza si¢ z zachowaniami agresywnymi. Jesli
chodzi o czlowieka, agresja nie dotyczy wylacznie relacji miedzyludzkich; wkracza takze w stosunki
cztowieka z innymi gatunkami» (Ganowicz, 2003, s. 153). W tym kontek$cie wspomina ona o wyrywaniu
chwastow 1 zabijaniu zwierzecych szkodnikow (myszy, nornic, kretdw), a takze o polowaniach. Nadmierne,
sztuczne doswietlanie S$wiata mozemy scharakteryzowaé jako kolejny element takich zachowan
konkurencyjnych. Przestrzenie ciemnoS$ci przypominajg, ze ludzka obecnos¢ w $wiecie nie jest oczywista ani
dominujaca — jest tylko jednym z wielu wymiardw istnienia, tak samo jak inne wystawiona na dziatanie sit i
uwarunkowan, ktorych nie jest w stanie w petni kontrolowac¢ ani przeksztatci¢. Ek16f w Manifescie ciemnosci
opisuje przyktad sytuacji, w ktorej dochodzi do przejecia wladzy nad cztowiekiem przez mrok. Gdy cztowiek
podda si¢ nocnej aurze, przyzwyczai si¢ do ciemnosci oraz wyostrzy swoje zmysty, bedzie w stanie dostrzec
potencjal natury ukryty w mnogo$ci pozornie niewidocznych istnien: « W mroku dominuja inne zmysty niz
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wzrok, dzwigki i zapachy zmieniajg si¢ powoli i niezauwazalnie, czu¢ wilgo¢ powietrza na skorze. Lelek
zwyczajny, ktory jest ptakiem zmierzchowym, przelatuje z sugestywnym brzgkiem, ktorego nie sposob
pomyli¢ z niczym innym. Niesie si¢ skrzek zab, nur czarnoszyi wykrzykuje z oddali melancholijne strofy, a w
tle cicho szumi woda. Stopniowo aktywujemy widzenie skotopowe. Czujemy, jak budzg si¢ do zycia nocne
kwiaty — wypuszczajac swoje czasteczki zapachowe, lepnica i podkolan rysuja na wietrze $lad, ktorym podaza
zapylacze na drugiej zmianie» (Eklof, 2024, s. 16).

Wedhug badacza swiatlo, szczeg6lnie nadmierne, jest immanentng cecha cztowieka, nie jako jednostki, lecz
jako gatunku — hiperobiekt w rozumieniu Mortona. Swiatto daje cztowiekowi iluzje bezpieczenstwa i kontroli
nad tym, co obce i nieznane.

Cztowiek dazy do rozswietlania swojego otoczenia i catej planety. Ogladane z kosmosu obszary Ziemi, na
ktérych panuje noc, zdaja si¢ zarzy¢. Z mrocznych odmetéw wszechswiata wida¢ kazde miasto i kazda ulice
— to by¢ moze jeden z najbardziej ewidentnych dowoddéw na to, ze wkroczyliSmy w nowa epoke zwana
antropocenem, czasem cztowieka (Ibid., s. 7).

W XXI wieku sztuczne oswietlenie wydaje si¢ nigdy nie gasnac, przez co prawdziwa i naturalna noc nigdy
nie nadchodzi. Wkraczajac w mrok czlowiek zaktoca jego naturalny bieg i harmonig, rozpraszajac i naruszajac
przy tym przestrzen, ktora zgodnie z odwiecznymi zasadami funkcjonuje od setek tysiecy lat. W rozdziale
zatytutowanym Widzie¢ w ciemnosci Johan EkI6f przywotuje ewolucyjny przetom epoki kambru, wskazujac,
ze to wlasnie wtedy w $§wiecie zwierzat rozwingta si¢ zdolno$¢ obrazowego widzenia. Pisze w nim: «Od
dhuzszego czasu organizmy wykazywaty zdolno$¢ reagowania na $§wiatto, jednak dopiero teraz rozwineto si¢
u nich pewnego rodzaju widzenie obrazowe. Wczesniej zylty jak zawieszone w ciemnosci, niewidoczne dla
siebie nawzajem. W okresie kambru zwierzeta mogly juz filtrowac $wiatto i skupiaé je na siatkowce» (Ibid.,
s. 40). Tym samym badacz pokazuje, ze ciemnos¢ byta przez miliony lat srodowiskiem pierwotnym, w ktérym
istnienie opierato si¢ na byciu czg$cig jego nieprzeniknionej struktury. «Ciemno$¢ jawi si¢ jako pewnego
rodzaju stan pierwotny i przestaje by¢ ciemno$cig w tej samej chwili, w ktorej zjawia si¢ widoczne §wiattoy
(Ibid., 162) — pisze Eklof. Tym wyrazniej rysuje si¢ sztuczno$¢ $wiata, w ktorym dzi§ zyjemy — przestrzeni
nieustannie roz§wietlonej, w ktorej cztowiek, niezdolny do zaakceptowania wtasnej niewiedzy i niepewnosci,
dazy do o$wietlenia wszystkiego, odbierajac rzeczywistosci prawo do bycia ukryta, niepoznang, nicoswojona.

W tej perspektywie Johana Eklofa §wiatto jawi si¢ jako opozycja wobec tradycyjnego rozumienia §wiatla
jako symbolu dobra, boskiej obecnosci, prawdy czy mitosci. Badacz zauwaza to, piszac: «W spoteczenstwie
preindustrialnym noc byta tg zta cze$cig doby, a w mroku skrywaty si¢ wszelkie twory Szatanay (Ibid., s. 151).
Jest ono sprawcg w wiekszo$ci negatywnych zmian, jakie zachodzg w przyrodzie, ktora zdezorientowana
probuje si¢ do nich dostosowa¢. Cmy, motyle nocy sa dobrym przyktadem ukazujacym, w jaki sposob wptywa
na nature sztuczne $wiatto. Instynkt nakazuje im orientowac si¢ podczas lotu wzgledem §wiatta najjasniejszego
nocnego obiektu — ksiezyca. W trakcie lotu spotykaja wiele zrodet sztucznego $wiatla, przez co staja sie
zdezorientowane. Latarnie, reflektory samochodowe czy lampy w domach powoduja, ze owady uszkadzaja
swoje skrzydta, ging na masce pojazdow lub staja si¢ tatwa ofiara drapieznikow. Owady, ktore noca wlatuja
do domow, sg czgsto zabijane przez ludzi, zwykle jako rodzaj reakcji na lek 1 wstret wynikajacy z wizyty
nieproszonych gosci. Warto zastanowi¢ sie, czy zapalone $wiatto w ciemnosci nocy nie jest dla nich
zaproszeniem do naszych mieszkan. Owady, jakby zahipnotyzowane, instynktownie podazajg za $wiattem, nie
dostrzegaja kosztow tej wedrowki: «Zahipnotyzowane owady przepadajg. Wiele z nich ginie przed §witem,
czasem zwyczajnie z wycienczenia. Kiedy sztuczne $wiatto gasnie, najczeSciej wraz ze wschodem stonca,
ocalate osobniki znajduja si¢ w punkcie wyjscia. Ich nocna misja zakonczyta sie kleska — nie znalazty nektaru
ani partnera, nie ztozyly jaj, nie rozniosty pytkéw roslin» (Ibid., s. 28). To tylko jedna z wielu konsekwencji
nadmiernego do$wietlania Ziemi. Swiatlo zakloca rytm dobowy zwierzat i roélin, a ponadto sprawia, ze
organizmy nocne tracg zdolno$¢ ukrywania si¢ przed drapieznikami, poniewaz ich kamuflaz przestaje dziatac.
Odpowiedzialnos$¢ za te zmiany ponosi cztowiek dazacy do absolutnego porzadku, czystosci i jasnosci.

Jak zauwaza EKklo6f, sztuczne $wiatto staje si¢ nie tylko narzedziem technologicznej dominacji nad
naturalnym rytmem dobowym, ale takze nieoczywistym sprawca chaosu wplywajacego na zycie wielu
organizmow. Podobnie jak Timothy Morton EkI6f dostrzega, ze doszto do rozpadu wspotistnienia ludzi i nie-
ludzi, a dalsze wykluczanie tych drugich — poprzez odbieranie im podmiotowosci i prawa do przestrzeni —
prowadzi do catkowitej utraty natury rozumianej jako $wiat, w ktorym mozliwe jest stworzenie wspolnoty
opartej na szacunku i porozumieniu. Zwrocenie uwagi na ciemno$¢ unaocznia potrzebe¢ jej autonomii oraz
uznania dziwnosci wlasnego istnienia w $wiecie. Czlowiek napedzany nieokietznang checia dotarcia wszedzie
1 pozostawienia po sobie $ladu — tu bylem — tradycyjnie dazyt do podporzadkowania sobie kazdej przestrzeni,
nawet tej, ktora funkcjonuje wedtug zasad niezaleznych od jego woli. Takie pragnienie stanowi przedmiot
krytyki w nowoczesnym mysleniu ekologicznym, ktore odrzuca antropocentryczna wizje §wiata jako w pelni
dostepnego 1 ksztaltowanego przez czlowieka. Migjsca pozostajace w cieniu, zamieszkane przez zwierzeta

147



PirororivHMi Haconuc, Bun. 1 (27) / 2026 e Philological Review, Issue 1 (27) / 2026 o ISSN 2415-8828

zdolne funkcjonowac¢ w warunkach cztowiekowi nieprzychylnych, stajg si¢ przestrzeniami niesamowito$ci w
sensie freudowskim. Przywotywane przez szwedzkiego badacza zmiany w zachowaniach zwierzat i procesach
roslinnych stanowia przyktad naruszenia tej odrgbnej logiki istnienia — materialny wyraz przeksztatcen, ktore
zmierzajg w niewltasciwym kierunku. To fizyczne Swiadectwo zerwania z porzadkiem $wiata sprzed rewolucji
agrosystemu 1 podporzadkowania cyklu przyrody rytmowi pracy czlowieka. Wspolczesna refleksja
ekologiczna wskazuje na koniecznos$¢ powrotu do §wiadomosci granic oraz na akceptacje miejsca ludzkos¢ w
Swiecie 1 jej wspotzalezno$ci z innymi organizmami.

W mrocznych teoriach ekologicznych ciemno$¢ nie musi by¢ rozumiana wytgcznie dostownie, co wyraznie
pokazal Morton poszerzajac granice interpretacii tego zjawiska. Moze ona oznacza¢ takze $Smier¢ — integralny
element cyklu zycia zwierzat i roslin, ktora jawi si¢ dla ludzi jako zjawisko zarazem przerazajace, niezwykte,
a wielokrotnie takze i pickne. W tej perspektywie przestaje by¢ ona wylgcznie koncem, staje si¢ czescig
nieustajacego procesu przemian. Mroczno$¢ natury ujawnia si¢ wigc nie tylko w braku swiatta czy w wielosci
organizmow zlaczonych siecia relacji, ale takze jako zjawisko bezposrednio zwigzane z nieuchronnoscia
odejécia, przemijaniem i napigciem migdzy trwaniem a rozpadem. Wlasnie w tym kontekscie swoje
rozwazania osadza profesor biologii Bernad Heinrich, ktoérego twoérczo$¢ mozna zaliczy do nurtu
ekologicznych mrocznych myslicieli.

Juz dekade przed publikacjg ksigzki Johana Eklofa pojawita si¢ praca Bernda Heinricha zatytulowana
Wieczne zZycie. O zwierzecej formie smierci, w ktorej glownym tematem jest nierozerwalna wig¢z istot zywych
z niezywymi. Ponadto ksigzka ta porusza wiele innych, istotnych z perspektywy mrocznej ekologii zagadnien
— miedzy innymi jest to rozwdj technologiczny, ktérego skutkiem jest trwajgce od tysiecy lat wymieranie
kolejnych gatunkow zwierzat czy skutki globalnego ocieplenia. Jednak w Wiecznym Zyciu hajmocnigj
wybrzmiewa my$l dotyczaca cyklu zycia, ktory od wiekow funkcjonuje wedlug niezmiennych regut, wedle
ktorych w naturze nic nie moze si¢ zmarnowaé. Smieré jednych organizméw staje sie fundamentem Zzycia
innych, a materia nieustannie krazy, podlegajac wiecznemu cyklowi natury.

Tekst owej ksigzki otwiera list od $miertelnie chorego przyjaciela Heinricha, rowniez ekologa, ktory prosi
o mozliwo$¢ tak zwanego zielonego pochowku — pogrzebania ciata w sposob przyjazny dla srodowiska. W
swoim liscie pisze: «Jak kazdy porzadny ekolog uwazam $mier¢ za przemiane w inne rodzaje zycia. Smier¢
to — rdbwniez — szalone §wieto odrodzenia, przy czym gospodarzem przyjmujacym biesiadnikow jest nasze
ciato» (Heinrich, 2014, s. 7). Ta sytuacja stanowi punkt wyjScia do dalszych rozwazan. Dlaczego nawet po
$mierci ludzie majg sktonnos¢ do oddzielania si¢ szczelng barierg od natury i jej mieszkancow? Tradycyjne,
kulturowo uznane za moralne formy pochowku, polegajace na izolacji ciala od $rodowiska, odzwierciedlaja
nie tylko lek przed $miercia, lecz takze niezdolno$¢ do zaakceptowania przynaleznosci do §wiata przyrody. W
przeciwienstwie do zielonego pochoéwku, w ktorym ciato powraca do obiegu zycia, stajgc si¢ materig dla
innych organizméw, konwencjonalne praktyki pogrzebowe probujg zatrzymaé proces naturalnego rozpadu.

Henrich zwraca uwagg na to, w jaki sposob spotecznie postrzega sie zwierzeta, ktore zywia sie cialem
martwych zwierzat. Ludzko$¢ uznata je za bezwzgledne i odrzucajaca, a przez co skutecznie zepchneta je na
margines rozwazan o S$wiecie przyrody. Badacz znajduje w tym sposobie ich postrzegania logiczne
wyjasnienie skrajnego zmniejszenia sie ich populacji: «Gtowng przyczyng gwaltownego spadku pogltowia i
zagrozenia wymarciem niektorych gatunkow duzych padlinozercow, jak wielkie koty, hieny, wilki i sepy, jest
wybicie przez czlowieka ogromnych stad zwierzat kopytnych, ktore byly ich podstawowym Zerem. Ponadto
tradycyjnie nie szanujemy duzych zwierzgcych grabarzy. Zwierzgta zjadajace truchta innych zwierzat zabija
sie bez litosci, poniewaz uchodza za mordercow» (Ibid., s. 66).

Kulturowy obraz padlinozercéw od wiekow splata si¢ z negatywnymi skojarzeniami obejmujacymi zto,
zepsucie oraz obrzydzenie. To ostatnie wynika z uwarunkowan zmystowych i estetycznych — akt zywienia si¢
martwym ciatem i jego doslownos$¢, a takze zwigzane z nim procesy rozktadu i nieprzyjemne bodzce
oddzialujace na zmysty, budza w ludziach gleboki opoér emocjonalny. Cztowiek nie chce sta¢ si¢ ich ofiara,
wizja tego, ze moze zosta¢ pozywieniem dla innych organizméw zbyt go przeraza, mimo ze wydaje si¢ to
nieuchronne. Tymczasem z perspektywy mrocznej ekologii, ktora kieruje uwage ku obszarom ignorowanym
lub wypieranym przez dominujgca narracj¢ kulturowa, takie zjawiska jak rozktad, §mier¢ i degradacja stanowia
integralng cze$¢ naturalnego porzadku. W kontekscie funkcjonowania wspolnoty ekologicznej niezbgdne jest
istnienie organizméw odpowiedzialnych za oczyszczanie srodowiska z martwej materii — bez ich obecnosci
naturalny obieg materii i energii uleglby zalamaniu. Antropocentryczna obsesja kontroli, czystosci i izolacji,
moze by¢ odczytana jako przejaw glebokiej niezdolnosci do akceptacji obcego, odpychajacego, a zarazem
fundamentalnie koniecznego dla utrzymania zycia.

Podobne mechanizmy wspotzaleznosci odnalez¢ mozna w $wiecie ro$lin, dla ktoérych szczatki martwych
organizmow stanowia niezbedne zrodto sktadnikow odzywczych. Rozktadajaca si¢ materia nie tylko uzyznia
glebg, lecz takze umozliwia rozwdj nowych form zycia, stajac si¢ podstawg ciggtosci procesow ekologicznych.
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Heinrich skupia sie w tym przypadku na drzewach. Podkre$la, ze rosliny sa organizmami blizszymi ludziom
niz zwyklismy sadzi¢: «Podobnie jak my, ro§liny rozmnazajg si¢, rosng i maja skomplikowany kod genetyczny
zapisany przez dobor naturalny w postaci struktur kwasu dezoksyrybonukleinowego (DNA)» (Ibid., s. 96). Co
istotne w kontekscie splatania i mroku, Heinrich zwraca takze uwage, ze drzewa, ktére dostrzegamy na
powierzchni ziemi, stanowig jedynie fragment rozlegtego i ztozonego systemu korzeniowego ukrytego pod
ziemig. Obumarle drzewo staje si¢ schronieniem i zréodtem pokarmu dla ogromnej ilosci owadow, glownie
chrzaszczy. Uswiadomienie sobie tego procesu, zwrocenie uwagi na jego wieloetapowo$¢ i ztozonos$c,
sprawia, ze zaczyna on jawic¢ si¢ jako zjawisko o szczegdlnym pigknie — bedace zrédtem zycia wielu drobnych
istnien. «Grzebanie drzew przebiega niepordwnanie wolniej niz grzebanie zwierzat, ale w trakcie pograzania
si¢ w $mierci, zanim pogrzeb si¢ zakonczy, wiele drzew karmi zycie» (Ibid.) — podsumowuje, dostrzegajac
zyciodajny wymiar $mierci.

Kolejng grupa organizméw, jaka Heinrich przywoluje w swojej pracy sg grzyby. Ukazuje je jako byty
wyjatkowe, ktorych istnienie opiera si¢ na wspolzyciu z otaczajacymi je roslinami oraz mikroorganizmami.
Pracuja one na rzecz wigkszej wspolnoty organizmow, rozktadajagc martwa materi¢ i tworza nowe zwiazki
odzywcze, z ktorych korzystajg inni mieszkancy lesnych ekosysteméw. Ich zycie to koegzystencja z innymi,
sg organizmami glgboko wspotzaleznymi. O roli grzybéw w Srodowisku pisze rowniez Anna Tsing,
antropolozka i badaczka w ksigzce Grzyb na koncu swiata. O mozliwosci zycia w kapitalistycznych ruinach.
Podejmuje ona probe analizy wyjatkowego gatunku grzyba, jakim jest gaska sosnowa. Jego niezwyktosé
wynika przede wszystkim z miejsca wystepowania: «Gaski sosnowe to dzikie grzyby rosngce w lasach
zaburzonych przez dziatalnos¢ cztowieka. Podobnie jak szczury, szopy pracze i karaluchy, sg w stanie do
pewnego stopnia znie$¢ srodowiskowy batagan pozostawiony przez ludzi» (Tsing, 2024, s. 40). Ponownie
pojawiajg si¢ tu skojarzenia przywotujace idee mrocznej ekologii — skupienie si¢ na bytach, ktore wczesniejsze
mysli ekologiczne pomijaly lub marginalizowaly. Tsing na przykladzie tego gatunku grzyboéw ukazuje
mozliwy ksztalt przysztej wspolnoty. Wspdlnoty, w ktérej bedziemy potrafili wspiera¢ si¢ wzajemnie, bez
podzialu na tych, ktérzy zashugujg na pomoc i na tych, ktorym si¢ ona nalezy. Tsing dostrzega potencjat
poznawczy wynikajacy z obserwacji i interpretacji zachowan tego gatunku oraz zjawisk zachodzacych w jego
otoczeniu.

«Gaski sosnowe potrafig dba¢ o drzewa i w ten sposdb pomagajg regenerowac si¢ lasom rosngcym w
niesprzyjajacych miejscach. Podazanie za tymi grzybami prowadzi nas ku mozliwo§ciom wspotistnienia w
zaburzonym $rodowisku. To nie wymoéwka, by dalej pustoszy¢ $wiat. Nie da si¢ jednak ukry¢, ze wtasnie gaski
sosnowe pokazujg nam, jak wspolnie przetrwaéy (Ibid.).

Podsumowanie. Rozwijajagca sie mniej wigcej od poczatku drugiej dekady XXI wieku czwarta fala
ekokrytyki, cho¢ niezaakceptowana przez wszystkich badaczy, wprowadzita zupetlnie nowe spojrzenia na
$wiat, ktory nas otacza. Pojecie mroku czy tez ciemno$ci na stale weszto do dyskursu, a rozmy$lanie nad jego
elementami symultanicznie rozwija si¢ w wielu dziedzinach nauki, zaréwno tych przyrodniczych jak i
humanistycznych. Timothy Morton, ktéorego uzna¢ mozna za wiodgcego badacza, tworce nurtu mrocznej
ekologii, proponuje nowg filozoficzng perspektywe myslenia o naturze. W swojej momentami trudnej do
zrozumienia refleksji nawotuje do odrzucenia kategoryzowania zjawisk zwigzanych ze S$rodowiskiem
naturalnym i przestrzenia dzialalnosci cztowieka na rzecz spojrzenia wspolnotowego. Wyraznie krytykuje
przestarzaty podziat na ludzi i nie-ludzi, udowadniajac, ze jesteSmy zbyt silnie splatani miedzygatunkowo, by
moéc wyznaczy¢ granice tych dwoch sfer. To tworca wyjatkowy, ktory skupia sie w swoich badaniach na
obiektach niecobejmowanych dotychczas przez ekokrytyczny dyskurs, a wigc na tym, co wywoluje
obrzydzenie, strach czy poczucie niepewnosci. Mrok w jego rozumieniu bedzie wigc tym, co przy pierwszym
poznaniu budzi negatywne reakcje afektywne, a jednak — po przekroczeniu pierwotnych odruchéw — odstania
glebokg prawde o kondycji istnienia, w ktorej nie ma sztywnych i jasno ustalonych granic. Podobne intuicje,
cho¢ prawdopodobnie rozwijane niezaleznie od Mortonowskiej filozofii, pojawiajg si¢ rowniez w refleksjach
badaczy, ktorzy takze skupiajg si¢ na analizie Srodowiska naturalnego z uwzglgdnieniem jego uwiktania w
mroczne konstrukty miedzygatunkowe. Johan EKkI6f i Bernd Heinrich w ramach wlasnego obszaru
badawczego zwrdcili uwage na takie elementy zycia naturalnego, ktore pozostawaty poza sfera rozwazan
wspotczesnej mysli ekologicznej. W sposob bardziej dostowny, poparty konkretnymi przyktadami, podejmuja
sie analizy zjawisk bezposrednio zwigzanych z mroczng sferg przyrody, ukazujac zlozono$¢ jego
funkcjonowania. Wielu przywotanych przeze mnie w tym rozdziale badaczy, miedzy innymi Anna Tsing czy
Andrzej Marzec, wskazuje na konieczno$¢ zmiany myslenia o relacji czlowieka i natury, odchodzac od
antropocentrycznych modeli na rzecz praktyk opartych na wspotzaleznosci i akceptacji mroku. Praktyka
realizmu ekologicznego widoczna jest w rozwazaniach kazdego z grupy przywotanych przeze mnie badaczy.
Realistyczne podejscie w mysSleniu o naturze, ktore jej nie idealizuje, a pokazuje prawdziwa, brutalna
rzeczywistos¢ zycia w XXI wieku, czyli momentu, kiedy to katastrofa klimatyczna stata si¢ elementem
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codziennosci, a przestrzenie Srodowiska naturalnego ulegaja nieustajacej degradaciji zwigzanej z dziatalnoscia
czlowieka, stanowi konieczng korekte wobec dotychczasowych narracji o Swiecie przyrody. RoOwnocze$nie
przemiany te nie ograniczajg si¢ wyltacznie do przyjecia realizmu ekologicznego — wpisujg si¢ w szerszy ruch
myslowy, ktorego jednym z najbardziej wyrazistych przejawow pozostaje mroczna ekologia.

Zmiany te, cho¢ wyraznie zarysowane w refleksji ekologiczne;j i filozoficznej, znajdujg takze swoje odbicie
w polskiej literaturze wspodlczesnej. Obserwujemy odchodzenie od klasycznego podziatu na cztowieka i nature
oraz rezygnacje z antropocentrycznego spojrzenia na $wiat. Zamiast tego coraz czgSciej pojawia si¢
perspektywa wspodlnoty ukazanej jako nieodigczny element bycia w $wiecie. Wielu tworcow w swoich
dzietach, zarowno poetyckich jak i prozatorskich, a takze w dramatach podejmuje tematy zwigzane z natura,
ktorg przedstawiajg jako dziwng, skomplikowang strukture, posrod ktorej funkcjonujemy. Przemiany w
przedstawianiu przyrody w polskiej literaturze nie wynikajg bezposrednio z recepcji idei Timothy'ego
Mortona. Juz w tekstach z poczatku XXI wieku widoczna jest tendencja do odchodzenia od tradycyjne;,
romantycznej wizji natury na rzecz ukazywania jej jako ztozonej, nieprzewidywalnej i czesto nieprzyjaznej
przestrzeni. Podobnie jak Morton wielu wspotczesnych tworcow podejmuje probe nowego spojrzenia na
rzeczywisto$¢, wpisujac bohaterow i bohaterki w sie¢ zalezno$ci, taczac ich ze $wiatem nie-ludzkim. W ich
narracjach jednostka przestaje by¢ wyizolowanym podmiotem na tle przyrody, a staje sie cze$cig
dynamicznego, splatanego Srodowiska. Coraz czgSciej polscy tworcy prowadzg w swoich tekstach krytyke
antropocenu, centralnego usytuowania cztowieka, oddajac gtos temu, co dotad pozostawato w tle: Swiatom
zwierzat, ro$lin, grzybow. Kategoria mrocznej ekologii przenosi si¢ na kolejne $ciezki badawcze,
udowadniajac tym samym, ze stanowi nie tylko chwilowa tendencje w refleksji humanistycznej, ale trwate
przesuni¢cie w sposobie rozumienia relacji cztowieka z nie-ludzkimi formami zycia.
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