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Streszczenie

Niniejsza rozprawa doktorska stanowi propozycje nowego podejscia do ludzkiego
doswiadczenia w konteks$cie antropogenicznych zmian §rodowiskowych, z jakimi mamy dzi$
do czynienia. Moje ujecie odchodzi od tradycyjnych typologii doswiadczen, odrozniajacych
od siebie doswiadczenie estetyczne od doswiadczenia dnia codziennego, czy tez
doswiadczenie zmystowe od doswiadczenia intelektualnego. Odwotujac si¢ do wspotczesnych
teorii asamblazy (DeLanda, Lowenhaupt-Tsing) i teorii afektu (Massumi), przekonuje, ze sa
one jedynie chwilowymi efektami nieustannych transformacji do§wiadczenia jako asamblazu
wrazen wielozmystowych, do§wiadczen intelektualnych i afektywnych. ktore powstaja ze
wzgledu na okreslone konfiguracje ludzi i nie-ludzi. Aby dostrzec tego typu do§wiadczenia
powoluje do istnienia nowa epoke, zamglony antropocen, czyli takg fabulacje¢ spekulatywna,
na temat tego, jak mogltby wyglada¢ $wiat, w ktorym ostabieniu ulegla dominacja wzroku
jako narzedzia orientacji, czyli tego zmystu, ktory — jak chcieli Nowocze$ni — gwarantuje
uzyskanie najpewniejszej wiedzy o swiecie. Mgla ogranicza pole widzenia, sktaniajac ludzi
do wykorzystywania wielu zmystow jednoczesnie. Definiowany przeze mnie zamglony
antropocen nie odnosi si¢ jednak wytacznie do zjawisk meteorologicznych. Mgla stanowi
raczej metonimi¢ réznorodnych zjawisk, rowniez takich, ktore traktuje si¢ zazwyczaj jako
artystyczne. Zyskuja dzieki temu widoczno$¢ nietrwale i czesto przypadkowe konfiguracje
elementow, w ktorych zaciera si¢ granica miedzy tym, co naturalne, kKulturowe i
technologiczne. Konfiguracje te powstaja w wyniku dziatan r6znego typu instancji

sprawczych, ktore nie maja tatwych do identyfikacji esencji. Dopiero sporzadzajac list¢ ich



dziatan 1 wytwarzanych przez nie efektéw mozna wtérnie przypisa¢ materialno$¢ temu, kto

lub co dziata, cho¢ konsekwencji tych dziatan i tak nigdy nie zdotamy w pelni przewidzie¢.

W pierwszym rozdziale pokazuje cechy charakterystyczne interesujacej mnie epoki,
odrézniajace ja od innych fabulacji spekulatywnych na temat czaséw, w ktorych zyjemy. W
tym celu odwotuje si¢ do trzech zjawisk, zwigzanych z wystgpieniem mgly. W dwoéch
przypadkach mgta pojawila si¢ w ziemskiej atmosferze, w trzecim mowi si¢ o metaforyczne;j
mgle w kontekscie technologii cyfrowych. W pierwszej kolejnosci, przygladajac si¢ blizej
Wielkiej Zabojczej Mgle, ktora zawista nad Londynem w 1952 roku, zastanawiam nad tym,
czym zamglony antropocen roézni si¢ od epok, ktére powotuja do istnienia historycy
srodowiska. Inaczej niz dzieje si¢ to w analizach kapitalocenu i nekrocenu, ta epoka kieruje
uwage nie tyle na procesy dtugiego trwania, ile krotkotrwate zjawiska, w ktorych wytwarzaja
si¢ chwilowe i czesto przygodne konfiguracje natury, kultury i technologii. Przyjecie takiej
perspektywy pozwala nie tylko pokaza¢ charakterystyczne dla zamglonego antropocenu
nieprzewidywalne efekty takich zjawisk, ktore wymykaja sie¢ wszelkim probom racjonalizacji.
Staje si¢ rowniez punktem wyjscia do krytycznej analizy dotychczasowych sposobow myslenia
o srodowisku. W drugiej kolejnosci odwoluje sie bowiem do technologii mgty obliczeniowe;,
o ktorej mowig programisci komputerowi. Postuguja si¢ oni metaforg mgly na okreslenie
zdecentralizowanej wirtualnej platformy, na ktorej gromadzi si¢ 1 przetwarza dane. Analiza
przyktadow wykorzystania tego typu technologii w oplatajacych Ziemig sieciach czujnikow,
ktére w znacznym stopniu wytwarzaja to, co zwykliSmy nazywa¢ $rodowiskiem naturalnym,
pozwala nie tylko zakwestionowac zakorzeniony w XIX wieku sposob myslenia o sSrodowisku
naturalnym jako istniejgcym obiektywnie zbiorze relacji ekologicznych. Umozliwia rowniez
rozszerzenie  bardziej  wspoOlczesnych — koncepcji  mowigcych o $rodowiskach
naturokulturowych, w ktérych nie mozna od siebie oddzieli¢ tego, co naturalne, od rdéznego
typu ludzkich praktyk zyciowych. Mgta obliczeniowa wyraznie pokazuje bowiem, ze w
zamglonym antropocenie mamy do czynienia z programowalnymi $rodowiskami
naturokulturotechnologicznymi, ktoére materializuja si¢ inaczej w zalezno$ci od miejsca,
sposobu i skali, w ktorej ludzi i maszyny przetwarzaja okreslone zbiory danych ze §rodowiska.
Na koniec tej czesci rozwazan odwoluje si¢ do jeszcze jednego, niespodziewanego pojawienia
si¢ mgtly, ktorego przyczyn nie udato si¢ dotad wyjasni¢. Tym razem chodzi o mgte na plazy w
Birling Gap, na potudniowo-wschodnim wybrzezu Wielkiej Brytanii, w 2017 roku. Na jej
przyktadzie pokazuje, ze zjawiska zamglonego antropocenu sklaniaja do krytycznej refleks;ji

rowniez nad dotychczasowymi modelami ludzkiego doswiadczenia. Analizujac nieistniejacy



zapach chloru, ktory odczuwali plazowicze w Birling Gap, zwracam bowiem uwage na to, ze
mamy tu do czynienia z amodalnym ludzkim do§wiadczeniem. Powstaje ono w efekcie
dynamicznej fuzji wrazen wielozmystowych, dos§wiadczen intelektualnych i1 afektywnych,
ktora znosi granice migdzy prawda i iluzja, ludzkim ciatem 1 jego otoczeniem. Refleksja nad
amodalnym dos$wiadczeniem staje si¢ nastgpnie podstawg dla nowego podejscia do ludzkiego
doswiadczenia. Jednak sformutowana w tym rozdziale koncepcja zamglonego antropocenu,
ktora kieruje uwage na nieprzewidywalne efekty krotkotrwatych zjawisk antropogenicznych i
usytuowane praktyki wytwarzania dzisiejszych s$rodowisk naturokulturotechnologicznych,
przekonujaco dowodzi, ze wszelkie propozycje teoretyczne wymagaja rOwniez nowego jezyka
analizy. Dynamicznych i skomplikowanych zjawisk oraz srodowisk zamglonego antropocenu
nie sposob przeciez opisywac za pomocg takich tradycyjnych kategorii, jak podmiot, przedmiot
czy interakcja, gdyz nierozerwalnie wigza si¢ one z esencjonalistycznym myS$leniem o
cztowieku 1 $wiecie. Z tego wzgledu na zakonczenie tego rozdziatu wykorzystuje poreczng
forme¢ leksykonu, by zaproponowac nie tylko nowe pojecia, lecz takze zmodyfikowane

definicje poje¢ juz istniejacych, ktére wykorzystuje w kolejnych rozdziatach.

Podczas gdy w pierwszym rozdziale sytuuj¢ zamglony antropocen w kontekscie
konkurencyjnych fabulacji spekulatywnych na temat czaséw, w jakich zyjemy, w drugim
pokazuje, w jaki sposob interesujgce mnie doswiadczenie jako asamblaz miesci si¢ migdzy
tradycyjnym dos$wiadczeniem estetycznym, tradycyjnym do$wiadczeniem naukowym 1
doswiadczeniem antropocenu. W tym celu w pierwszej kolejnosci blizej przygladam si¢
wprowadzonej we wstepie definicji asamblazu, sytuujgc to pojecie wobec innych, zblizonych
do niego terminow agencement, assemblage i uktad, ktore czesto traktuje sie ekwiwalentnie.
Wskazanie miedzy nimi subtelnych, acz istotnych réznic semantycznych pozwala mi bowiem
precyzyjnie okresli¢ te aspekty asamblazu, ktore sg szczegolnie istotne dla formutowanej tu
koncepcji doswiadczenia w zamglonym antropocenie. Z tej perspektywy zas w dalszej czgsci
rozdziatu odwotuje si¢ do trzech doswiadczen, dwoch jako asamblazy 1 jednego, ktore mozna
uzna¢ za doswiadczenie S$rodnostkowe. Po pierwsze, przywotuje doswiadczenie, ktore
wywotata u mnie instalacja Mud Muse (1968-1971) Roberta Rauschenberga. Nie mogltem
oczywiscie jej zwiedzac¢ tuz po premierze. Chodzi mi zatem o doswiadczenie, ktore pojawito
sig, gdy wiosng 2017 roku odwiedzilem londynskie muzeum Tate Modern, w ktéorym
pokazywano retrospektywe jego prac. Z perspektywy wrazenia, ktére wywotalta we mnie
instalacja pokazywana w tradycyjnej przestrzeni sztuki, pokaze, jak doswiadczenie jako

asamblaz rdzni si¢ zaréwno od tradycyjnego do§wiadczenia estetycznego, zakorzenionego w



modernistycznym paradygmacie autonomii sztuki, jak i od konkurencyjnego wobec niego
doswiadczenia sztuki, ktore pojawito si¢ wraz ze zwrotem performatywnym lat
sze$¢dziesigtych 1 siedemdziesigtych ubiegtego wieku. Po drugie, odwotam si¢ do
doswiadczenia, ktore wywotata u mnie instalacja bioartowa Circumventive organs australijskiej
dizjanerki Agi Haines, sktadajaca si¢ ze sztucznych ludzkich organdéw, wykonanych technika
bioprintingu. T¢ instalacj¢ odwiedzilem juz nie w konwencjonalnej przestrzeni sztuki, lecz w
Centrum Nauki Kopernik, czyli miejscu sluzagcym popularyzacji tradycyjnie rozumianych nauk
Scistych. Wywotane przez nig doswiadczenie pozwoli zatem usytuowa¢ doswiadczenie jako
asamblaz wobec tradycyjnego doswiadczenia naukowego, stuzagcego wytworzeniu obiektywne;j
wiedzy o §wiecie. W tym kontekscie szczegolnie interesowaé mnie bedzie kwestia reprezentacji
w naukach $cistych, ktora — jak wskazuja wspotczesni filozofowie nauki — $Sci§le wiaze si¢ z
obowigzujacym w danym konteks$cie historycznym sposobem myslenia o reprezentacji w
sztuce. Wykorzystujac ustalenia amerykanskiej filozofki 1 fizyczki teoretycznej Karen Barad,
pokazg nastgpnie, ze doswiadczenie jako asamblaz, wywolywane w sztuce zamglonego
antropocenu, wymusza zmian¢ obowigzujacej w nowoczesnych naukach $cistych i sztuce
metafory zwierciadta, zgodnie z ktdrg odbijaja one istniejaca obiektywnie rzeczywisto$¢. Na
zakonczenie tego rozdzialu odwotam si¢ natomiast do do$wiadczenia $rodnostkowego, ktore
mogla wywotywac instalacja Biomimesis: Hyphae artysty i programisty Szymona Kaliskiego.
Zainicjowany przez niego performans naturokulturotechnologiczny taczyt w sobie sztuke
interaktywna, algorytmy i dyskurs mykologiczny, by zwrdci¢ uwage odwiedzajacych na
ekologiczng relacj¢ ludzi 1 grzybow. Moja znajoma, ktora jako wolontariuszka pilnowata
instalacji, do  tego  stopnia  poczula  si¢  zwigzana  ze  Srodowiskiem
naturokulturotechnologicznym, ze postanowita chroni¢ grzyby przed $miercig. W zwigzku z
tym wywotane przez Kaliskiego do§wiadczenie pozwoli mi ponadto odr6zni¢ doswiadczenie
jako asamblaz od doswiadczenia antropocenu, o ktorym moéwi si¢ we wspdiczesnych

krytycznych studiach nad ta epoka.

O ile drugi rozdzial dotyczy tego, czym moga by¢ doswiadczenia jako asamblaze,
rozdziat Polifonicznos¢ asamblazy i emergencia méwi o tym, w jaki sposob powstaja
interesujgce mnie doswiadczenia. Jak wskazuje jego tytul, interesujg mnie tu w szczegodlnosci
dwa sposoby materializacji takich doswiadczen: polifonia i emergentnos¢. W pierwszej
kolejnosci odwolam si¢ do koncepcji asamblazu polifonicznego, sformutowanej przez

amerykanskg antropolozke Ann¢ Lowenhaupt-Tsing w pracy The Mushroom at the End of the



World. On the Possibility of Life in Capitalist Ruins®. Cho¢ Lowenhaupt-Tsing bezposrednio
nawigzuje si¢ do wspotczesnej teorii asamblazy, jej koncepcja zdecydowanie rézni si¢ od
ustalen DelLandy. Amerykanska badaczka zaklada bowiem, Ze asamblaze nie s bytami
relacyjnymi, lecz ,,zbiorowiskami sposobdw istnienia (gatherings of ways of being)” (s. 157).
Chodzi jej o splatajgce si¢ ze sobg praktyki zyciowe ludzi i organicznych nie-ludzi oraz sposoby
istnienia materii nieozywionej. Przypominaja one glosy lub melodie, ktore sktadaja si¢ na
polifoniczny utwor muzyczny i jedynie od czasu do czasu harmonijnie ze soba wspotgraja w
uchu stuchaczki. Polifonia, o ktérej mowi Lowenhaupt-Tsing, pozwala wigc zobaczy¢, ze
sposoby istnienia ludzi i nie-ludzi majg specyficzny dla siebie rytm oraz funkcjonuja w
odmiennych czasowos$ciach. Cho¢ ich spotkania maja zawsze przypadkowy i chwilowy
charakter, zawsze tez wywoluja niedajace si¢ przewidzie¢ zmiany. Wykorzystujac ustalenia
Lowenhaupt-Tsing, pokazuj¢ zatem, jak powstajg dos§wiadczenia jako asamblaze w projektach,
w ktorych mamy do czynienia przede wszystkim ze splotami ludzkich i nie-ludzkich praktyk
zyciowych. Moim przewodnikiem sg opisywane przez Lowenhaupt-Tsing grzyby matsutake,
gdyz ich skomplikowane praktyki zyciowe wskazuja na r6zne aspekty wytwarzania asamblazy
polifonicznych z udziatem grzybow na pograniczu dizajnu spekulatywnego, bioartu i ekoartu.
O ile polifoniczno$¢ asamblazy pozwala dostrzec procesy powstawania doswiadczen przede
wszystkim w wyniku spotkan ludzi 1 biotycznych nie-ludzi, o tyle pojecie emergencji ujawnia,
jak powstajg te doswiadczenia w sytuacji, gdy mamy do czynienia ze spotkaniami ludzi i
abiotycznych nie-ludzi. W szczeg6lnosci interesujg mnie takie zjawiska sztuki zamglonego
antropocenu, ktorych inicjatorzy projektuja spotkania ludzi i réznego typu technologicznych
nie-ludzi: sztucznych sieci neuronowych, awataroOw czy architektury generatywnej. W pracy
Philosophy and Simulation. The Emergence of Synthetic Reason DeLanda przekonuje bowiem,
Ze emergencja rozumiana jako pojawianie si¢ jakosciowo nowych zjawisk, niemozliwych do
zredukowania do elementow, ktore przyczynity si¢ do ich powstania, wywodzi si¢ z chemii 1
fizyki, zajmujacych sie $wiatem przyrody nieozywionej?. Wystepuja w nim oddziatywania
migdzy ciatami, prowadzace do powstania nowych wtasciwosci, zachowan 1 zdolnosci, ktorych
zadne z tych cial wczesniej nie posiadato. W tym kontek$cie krytycznie przygladam si¢
zaproponowanej przez DeLande¢ definicji asamblazy emergentnych, ktore sa zawsze czym$

wigcej niz suma ich czesci. Na przyktadzie konkretnego zjawiska zamglonego antropocenu
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pokazuje bowiem, ze doswiadczenie jako asamblaz moze by¢ w zaleznosci od kontekstu
zardwno czyms$ wigcej, jak 1 mniej niz suma jego czesci.

Natomiast w ostatnim rozdziale pracy podejmuje kwesti¢ tego, jak dzialaja i jakg petnia
funkcje moga peli¢ doswiadczenia jako asamblaze. Ram dla moich rozwazan dostarcza tym
razem pojecie afektu w rozumieniu przywotywanego juz Briana Massumiego. Odwotujac si¢
do badan neuropsychologdéw z poczatku lat dziewigédziesigtych XX wieku w obszernym eseju
The Autonomy of Affect, zdefiniowal on afekt jako bezosobowa sit¢ o charakterze cielesnym,
ktora dziata nie tyle w ludzkim ciele, ile pomiedzy réznymi, ludzkimi i nie-ludzkimi, ciatami®.
Podstawe dla jego rozwazan stanowila oczywiscie gruntowna krytyka psychoanalizy
freudowskiej. Nierozerwalnie wigze ona bowiem afekt z koncepcja spdjnego ludzkiego
podmiotu, ktory dazy do zachowania homeostatycznej rownowagi fizycznej i psychicznej.
Zgodnie z tym podej$ciem kazda nadwyzka afektywna musi zostaé ,,uregulowana” w trakcie
terapii. Tymczasem dla Massumiego afekt to sita, ktéra w zalezno$ci od kontekstu wywoluje
efekty stabilizacji, jak i destabilizacji. Cho¢ jego praca powstala juz ponad dwadzieScia lat temu
i spotkala sic w ostatnim czasie z ostrg krytyka* te ustalenia, uzupelione o bardziej
wspolczesne koncepcje teoretyczne, pomagaja mi pokaza¢ sposoby mys$lenia o ekologii,
alternatywne wobec nowoczesnej koncepcji natury jako niezaleznej od cztowieka materii,
pozbawionej sprawczo$ci 1 biernej. W szczeg6élnosci interesuje mnie kwestia sprawczosci
nieorganicznych nie-ludzi takich jak mgly, skaty czy 16d. Refleksja na ten temat jest nicobecna
nie tylko w tradycyjnej ekologii. Zajmuje ona marginalne miejsce takze we wspotczesnych
studiach nad antropocenem. W zwigzku tym instalacje, ktore pozwalaja odwiedzajacym
doswiadczy¢ specyficznego typu sprawczosci nieorganicznych nie-ludzi. Aby opisac¢ ten typ
sprawczos$ci, wykorzystuj¢ ustalenia brytyjskiego ekofilozofa Timothy’ego Mortona z pracy
Humankind. Cho¢ nie odwotuje si¢ on w niej bezposrednio do pracy Massumiego, to formutuje
takg koncepcje sprawczosci jako kolysania sie (rocking), ktéra opiera si¢ na podobnym
sposobie myslenia o dziataniu, kwestionujgcym binarne opozycje migdzy ruchem i bezruchem
oraz tym, co aktywne i pasywne®. Po drugie, pokaze takze, ze afektywne doswiadczenia jako
asamblaze moga stuzy¢ wytworzeniu nowego sposobu produkcji wiedzy o nieorganicznych
nie-ludziach, alternatywnego wobec nowoczesnego paradygmatu obiektywizmu w naukach

Scistych, ktory zaktada, ze badacz z chtodnego dystansu obserwuje istniejacy niezaleznie od
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niego przedmiot badan. W tym celu przywotam takie instalacje, ktore przeksztatcajg materig
faktow na temat dzisiejszych zmian klimatycznych w to, co amerykanska badaczka nauki i
technologii Maria Puig de la Bellacasa w pracy Matters of Care. Speculative Ethics in More
than Human Worlds okre§la mianem materii troski®. Chodzi jej przy tym o ucielesnione i
sytuowane sposoby produkcji wiedzy w technonaukach, ktére przyczyniajg si¢ do dbania o
Swiat 1 naprawiania go, by zapewni¢ sobie i innym mozliwie najlepsze (prze)zycie. Na
zakonczenie tego rozdziatu udowodni¢ zas, ze inicjowane w sztuce zamglonego antropocenu
afektywne doswiadczenia zache¢cajg do podejmowania odpowiedzialnosci za poglebiajaca sie
katastrof¢ ekologiczng. Nie chodzi mi jednak o odpowiedzialno$¢ jako poczucie winy za
pogarszajacy si¢ stan srodowiska, ani tez o odpowiedzialno$¢ wynikajaca z niezastosowania si¢
do okreslonych z gory zasad moralnych. Interesuje mnie raczej alternatywna wobec takich
sposobow myslenia koncepcja odpowiedzialnos¢ jako response-ability, ktorg we wspomniane;j
wczesniej pracy Staying with the Trouble formuluje Donna Harraway, odnoszac si¢ do
zdolno$ci ludzi do odpowiadania na problemy, z jakimi borykaja si¢ ludzie i nie-ludzie
zagrozeni antropogenicznymi zmianami $rodowiska’. Krytyczna lektura prac Haraway pozwoli
mi pokaza¢, ze jej koncepcja obejmuje zaréwno zdolno$¢ odpowiadania na problemy ludzi,

zwierzat i roslin, jak i nie-organicznych aktantow, takich cho¢by jak 16d.

Na zakonczenie moich rozwazan sytuuje formutowang przeze mnie koncepcje
zamglonego antropocenu i zwigzanego z nim doswiadczenia jako asamblazu w szerszym
konteksécie popularnych w ostatnim czasie pre- i post-apokaliptycznych narracji o koncu
Cztowieka 1 spekulacji na temat tego, jak mogtby wygladac §wiat, gdyby zabrakto na nim ludzi.
Nie chodzi mi jednak ani o znane z kultury popularnej pelne rozmachu scenariusze zblizajacej
si¢ katastrofy ekologicznej, w ktorej wyniku wymrze cata ludzko$¢, jak pokazuje, na przyktad,
film science-fiction Rolanda Emmericha 2012 (2009). Ani tez o utopijne transhumanistyczne
projekty stworzenia technologicznie usprawnionego Cztowieka 2.0, wyrazone chociazby w
popularnonaukowej pracy Homo deus. Krotka historia jutra (2018) izraelskiego historyka
Yuvala Noaha Harariego® czy o eskapistyczne plany przeniesienia si¢ ludzkosci na inne
planety, ktére snuje ostatnio amerykanski milioner Elon Musk. Ich autorzy popadaja zazwyczaj
W pompatyczny ton, wskrzeszajac takie uniwersalistyczne 1 esencjonalistyczne pojecia, jak

Ludzkos¢ czy Cztowiek, z ktorymi — zdawaloby si¢ — rozprawily si¢ teorie post-
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strukturalistyczne drugiej potowy XX wieku. Co wigcej, uruchamiane w tych narracjach
zsekularyzowane imaginarium religijne stuzy podtrzymaniu konserwatywnego dyskursu o
antropocenie jako epoce, w ktorej nie tyle czlowiek, ile bialy mezczyzna, najczesciej
chrzescijanin, musi si¢ broni¢ si¢ przed tym, co uznaje za obce 1 wrogie: terrorystami,
kobietami, transseksualistami czy uchodZcami. Tymczasem, jak przekonuje medioznawczyni
Joanna Zylinska w wydanej ostatnio pracy The End of Man: A Feminist Counterapocalypse,
spekulacje o koncu Czlowieka moga z powodzeniem stuzy¢ do tego, by sprowadzi¢ dyskusje o
antropocenie z powrotem na Ziemi¢, przypominajac o tym, ze czlowiek nie moze istnie¢ bez
relacji, jakie nawigzuje z innymi ludZzmi i nie-ludzmi. Wykorzystujac proponowang przez nig
perspektywe feministycznej kontrapokalipsy, przyjrze si¢ wybranym performansom fantastyki
naukowej, skupiajac uwage na projektowanych przez nie scenariuszach przysztosci na
nieodwracalnie zniszczonej planecie. W tym celu wykorzystam dwie popularne ostatnio w
dyskursie o antropocenie figury — potwora i ducha. Pierwsza z nich kieruje uwagg na rozmaite
symbiotyczne relacje miedzy ludzmi 1 nie-ludzmi, ktore dalece wykraczaja poza
indywidualistyczne modele tozsamosci ludzkiej. Druga za$ odnosi si¢ do antropogenicznych
krajobrazow, nawiedzanych zaro6wno przez dawne, jak i przyszte relacje mi¢dzy ludZmi i nie-
ludZmi, ktére nieoczekiwanie zaczynaja dochodzi¢ do glosu, wywotujac nieprzewidywalne
konsekwencje. Z tej perspektywy, przygladajac si¢ potworom, ktore zaludniajg post-
apokaliptyczne $wiaty autorow fantastyki naukowej, zastanowi¢ si¢ nad tym, jakie istoty
zdotaja przetrwa¢ na zniszczonej planecie. Nastepnie, Sledzac duchy, jakie wywotuja
performanse science fiction, wskazuje na to, jak moze wyglada¢ przysztos¢, w ktorej apokalipsa
nie oznacza pojedynczego wyjatkowego wydarzenia, lecz stanowi integralng cze$¢

codziennego doswiadczenia ludzi na zagrozonej planecie.



