2018, 16,3:5-18
ISSN 1733-1218
DOI: http://doi.org/10.21697/seb.2018.16.3.01

Znaczenie humanistyki dla ksztattowania realistycznych relacji

cztowieka do przyrody

Ryszard F. Sadowski
Instytut Ekologii i Bioetyki, Wydziat Filozofii Chrze$cijaniskie]

Uniwersytet Kardynata Stefana Wyszynskiego w Warszawie, ul. Woycickiego 1/3, 01-938 Warszawa

r.sadowski@uksw.edu.pl

Streszczenie

Wraz z narastaniem kryzysu ekologicznego mamy do czynienia z coraz to lepszym jego rozpoznaniem. O ile po-
czatkowo analiza przyczyn i skutkéw kryzysu oraz wypracowywaniem strategii jego przezwyciezania zajmowali sie
reprezentanci nauk przyrodniczych i technicznych, o tyle obecnie dotaczyli do nich humanisci, artysci, ludzie kultury
i przywddcy religijni. Wiaczenie sie humanistow pozwolito na lepsze rozpoznanie natury kryzysu ekologicznego,
a co za tym idzie - na wypracowanie bardziej adekwatnej strategii jego przezwyciezenia. Na szczegélng uwage
zastuguje wkiad $wiatowych religii w ksztattowanie realistycznej relacji cztowieka do przyrody. Artykut ten ukazuje
postepujaca humanizacje refleksji ekologicznej i przywotuje przyktady zaangazowania przedstawicieli rdznych tra-

dycji religijnych na rzecz ochrony laséw.

Stowa kluczowe

ekologia humanistyczna, filozofia $rodowiskowa, religia i ekologia, sztuki Ziemi, las

1. Wstep
Refleksja nad wspoétczesnym kryzysem eko-
logicznym ma miejsce od wielu dekad. O ile
poczatkowo byla ona zdominowana przez
przedstawicieli nauk przyrodniczych, tech-
nicznych, ekonomicznych i prawnych, o tyle
poczawszy od lat 60. XX wieku stale wzrasta
zaangazowanie w te refleksje przedstawicieli
réznych dyscyplin humanistycznych. Po-
czawszy od filozoféw, antropologdw i etykow,
poprzez estetykow i artystow, az po religio-
logéw i teologéw reprezentujacych wszyst-
kie najwieksze tradycje religijne §wiata.
Zaangazowanie humanistéw w debate
$rodowiskowa umozliwito bardziej subtelne

rozpoznanie natury kryzysu ekologicz-
nego, a co za tym idzie — wypracowanie
bardziej adekwatnych odpowiedzi na ten
kryzys. Humani$ci pomogli dostrzec kul-
turowe przyczyny kryzysu srodowisko-
wego. Wiele wskazuje bowiem na to, Ze jest
on konsekwencja zmiany, jaka dokonata sie
w postrzeganiu $wiata przyrody wraz z roz-
wojem cywilizacyjnym. Humani$ci wskazali
na wplyw, jaki wywarlo to zjawisko na stosu-
nek cztowieka do $wiata przyrody. Stosunek
ten zmienial sie, poczawszy od traktowa-
nia przyrody przez czlowieka w starozyt-
nosci jako niezmiennej, poteznej, groznej
i niezwyciezonej, poprzez traktowanie jej
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w nowozytnosci jako mozliwej do gruntow-
nego poznania i opanowania, az po catko-
wite zawladniecie nig dzieki wspélczesnemu
postepowi naukowo-technicznemu.

Obecnie coraz lepiej zdajemy sobie sprawe,
ze ludzkie zwycigstwo nad przyroda okazuje
sie tylko pozornym sukcesem, poniewaz jej
pokonanie nieodlacznie wiaze sie z kleska
cztowieka, a by¢ moze nawet z catkowita
zaglada zycia na Ziemi. Stad refleksja hu-
manistyczna nad kryzysem ekologicznym
sktania do podejmowania préb znalezienia
rozsadnego kompromisu pomiedzy cywili-
zacyjnymi potrzebami czlowieka, a mozli-
woséciami przyrody w realizacji tych potrzeb.
Tylko osiagnigcie realistycznego kompro-
misu daje nadzieje na pomyslng, trwata
i stabilna przyszlos¢ czlowieka i pozostatych
czlonkow ziemskiej wspolnoty zycia.

Wspoélczesne analizy kryzysu §rodowi-
skowego prowadzone przez przedstawicieli
nauk przyrodniczych, $cislych, spotecznych,
technicznych i humanistycznych zgodnie
wskazuja na potrzebe instytucjonalnego za-
angazowania religii w walke z narastajacym
kryzysem srodowiskowym oraz na wykorzy-
stanie w tej walce argumentacji religijno-mo-
ralnej. Religie posiadaja bowiem niezwykle
»ekologiczne” atuty, ktére moga znaczaco
wplywaé na stosunek do przyrody oraz na
styl zycia swych wyznawcéw (Gardner 2003:
154). Wydaje sie wiec, ze przedstawiciele hu-
manistyki tacy jak religiolodzy i teolodzy sa
nie tylko niezbednym, ale wrecz koniecznym
partnerem w ksztaltowaniu realistycznej po-
stawy czlowieka wzgledem $wiata przyrody.
Odwotluja sie oni bowiem do réznych trady-
¢ji religijnych, ktére dysponuja zdolnosécia
ksztaltowania codziennych postaw swych
wyznawcdw, czego nie udalo sie skutecznie
osiggna¢ ani naukowcom publikujacym wy-
niki swych badan, ani prawodawcom imple-
mentujacym coraz to bardziej restrykcyjne
akty prawne.

2. Postepujaca humanizacja refleksji
nad kryzysem ekologicznym

Przez catle tysiaclecia przyroda jawita
sie cztowiekowi jako pozyteczna, piekna

i tajemnicza, ale jednoczes$nie potezna,
grozna i niepokonana. Wraz z rozwojem
cywilizacyjnym, a zwlaszcza dzigki zdoby-
czom rewolucji naukowo-technicznej, inge-
rencja czlowieka w $wiat przyrody stala sie
mozliwa na skale niespotykana nigdy wcze-
$niej w historii $wiata. W konsekwencji za-
kres i tempo zmian zachodzgcych w $wiecie
przyrody spowodowaly negatywne skutki
$rodowiskowe na skale globalng i dotkliwie
wplynely na jako$¢ zycia znacznej czesci
ludzkiej populacji.

Doswiadczenie dramatycznych skutkéw
kryzysu ekologicznego stalo sie przyczyna
nowego spojrzenia na przyrode. Czlowiek
zdal sobie bowiem sprawe z tego, ze nie
jest ona tak potezna i niezwyciezona, jak
weczeéniej przypuszczal. Swiadomos¢ ta do-
tarla do swiatowej opinii publicznej w la-
tach 60. ubiegtego wieku. Dobrze ilustruje
to wypowiedz sekretarza generalnego ONZ
U Thanta, ktdry 9 maja 1969 r. stwierdzil, ze
ludzkos¢ znalazta sie¢ w dramatycznym po-
tozeniu i w jego ocenie pozostato nie wie-
cej niz dziesie¢ lat na podjecie radykalnych
dzialan zmierzajacych do powstrzymania
kryzysu ekologicznego. Zdaniem U Thanta
zaniechanie tych dzialan doprowadzi do
tego, ze opanowanie narastajacych proble-
mow nie bedzie juz mozliwe (Meadows et
al. 1973: 37).

Duzy wplyw na zaniepokojenie $§wiato-
wej opinii publicznej narastaniem kryzysu
ekologicznego mialy m.in.: wspomniane
wystapienie sekretarza generalnego ONZ,
ogloszony przez niego raport ,Problemy
ludzkiego $rodowiska” (1969), wydana
w wielu milionach egzemplarzy gltosna
ksiazka Jaya W. Forrestera ,World Dynamics”
(1971) oraz raporty Klubu Rzymskiego ,Gra-
nice wzrostu” (1972) i ,Ludzkos$¢ w punkcie
zwrotnym” (1974). Zaniepokojenie to pogte-
bito sie jeszcze bardziej wraz z wybuchem
kryzysu paliwowego na poczatku lat 70. XX
wieku.

Niezwykle wazna role w budzeniu po-
wszechnej swiadomosci ekologicznej oraz
w zmianie postrzegania kryzysu ekologicz-
nego odegrata ksiazka Rachel Carson , Silent
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Spring” (1962). Po latach Edward O. Wilson
stwierdzil nawet, ze wywarla ona elektryzu-
jacy wplyw na opinie publiczna i stala sie in-
spiracja dla wielu organizacji ekologicznych
(Wilson 2002: 357). Za$ Bruno Fritsch wy-
razil opinie, ze ksiazka Carson byla inspira-
cja humanistycznego nurtu ekologicznego,
ktory zapoczatkowal nowy paradygmat uj-
mowania kryzysu ekologicznego (Fritsch
1990: 9-17).

Doswiadczenie skutkow kryzysu zainspi-
rowalo wielu uczonych do podjecia badan
w celu okreslenia bezposrednich jego przy-
czyn oraz wskazania drég jego rozwiaza-
nia. Politycy podjeli proby wypracowania
rozsadnego kompromisu w celu zmniejsze-
nia szkodliwego oddzialywania czlowieka
na §rodowisko. Zas zaniepokojeni ludzie,
zwlaszcza obywatele panstw zachodnich,
zainicjowali powstanie wielu organizacji
ekologicznych, ktérych celem bylo z jed-
nej strony podjecie konkretnych dzialan na
rzecz ochrony $rodowiska, z drugiej zas —
wywieranie presji na politykéw, by podjeli
realne dzialania na rzecz poprawy kondycji
Ziemi. Przelom lat 60. i 70. ubiegtego wieku
jest wiec czesto okreslany jako tzw. przebu-
dzenie ekologiczne spoteczenstw Zachodu.

O ile poczatkowo w badania nad kryzysem
$rodowiskowym zaangazowali sie przede
wszystkim przedstawiciele nauk przyrodni-
czych, technicznych i ekonomicznych przy
wspoludziale prawnikow i politykow, o tyle
z czasem dolaczyli do nich takze huma-
nisci. Szybko bowiem zdano sobie sprawe
z tego, ze natura kryzysu srodowiskowego
jest tak bardzo ztozona, ze nie da sie go
przezwyciezy¢ jedynie za pomoca $rodkéw
technicznych oraz uregulowan prawnych.
Juz na przetomie lat 60. i 70. pojawily sie
pierwsze filozoficzne analizy kryzysu eko-
logicznego, ktére zainspirowaly liczne $ro-
dowiska filozoficzne w Europie i Ameryce.
Ozywione zainteresowanie filozoféw proble-
mami §rodowiskowymi przyczynito sie zas
do powstania filozofii ekologicznej i etyki
$rodowiskowej (Tyburski 2006: 8). Obec-
nie filozofia srodowiskowa jest juz dobrze
uksztaltowanym dzialem filozofii, w ktérym

pojawilo sie wiele oryginalnych nurtéw
i szkot (Sadowski 2015: 33-53).

Interdyscyplinarne badania kryzysu $ro-
dowiskowego pozwolity lepiej rozpoznac
jego zlozonos$¢ i przyczynily sie do zain-
teresowania ta tematyka coraz to nowych
przedstawicieli ré6znych dzialéw nauk hu-
manistycznych. W wyniku ekologicznego
ozywienia humanistow powstala m.in. este-
tyka ekologiczna, ktéra znajduje wyraz arty-
styczny w tworczosci wielu dziatéw sztuki.
Twérczos¢ ta koncentruje sie na ukazywa-
niu piekna przyrody i podkreslaniu znacze-
nia kontaktu cztowieka z przyroda dla jego
harmonijnego rozwoju (Bonenberg 2000).
Z czasem artystyczne wyrazy zachwytu
nad przyroda zaczeto okreslac jako ,sztuki
Ziemi’, badz ,sztuki zycia” (ang. Land art,
Earth art, environmental art, Earthworks).
Ozywione zainteresowanie kwestig ekolo-
giczng obserwujemy takze w kulturze ma-
sowej. Oddzialywanie na powszechng opinie
spoteczna w kwestii ekologicznej dobrze ilu-
struja takie glo$ne produkcje hollywoodzkie,
jak chocby ,Wodny Swiat” (1994), »Pojutrze”
(2004), ,2012” (2009), ,Avatar” (2009) i ,Ge-
ostorm” (2017).

Kolejnym etapem zaangazowania humani-
styki w kwestie srodowiskowa jest wlaczenie
sie religiologéw i teologéw reprezentujacych
wiele réznych tradycji religijnych. Znaczenie
zaangazowania przedstawicieli nauk teolo-
gicznych w wypracowanie wszechstronnej
strategii na rzecz przeciwdzialania kryzy-
sowi ekologicznemu zauwazaja i doceniaja
reprezentanci pozostalych dyscyplin nauko-
wych oraz politycy (Sadowski 2010: 78-80).
Potwierdzeniem tego zaangazowania jest
powstanie nowej gatezi wiedzy okreslanej
jako religion and ecology. Dyscyplina ta roz-
wija sie preznie w USA, Australii i Europie.
Na wielu prestizowych uczelniach propo-
nowane sa kursy licencjackie i magisterskie,
a nawet studia doktoranckie ze specjalnosci
religion and ecology (Foltz 2006: 1-4.).

3. Relacja kultury i natury

Wraz z rozwojem cywilizacyjnym czlowiek
zaczal coraz lepiej zdawac sobie sprawe
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z tego, ze wytworzona przez niego kultura
i otaczajaca go natura oddzialuja na siebie.
Swiadomo$¢ ta miata wplyw na ksztatt am-
biwalentnej relacji cztowieka do przyrody.
Wprawdzie nie miat on watpliwosci co do
swojej przynalezno$ci do swiata przyrody
oraz tego, ze jest mu ona niezbedna do zycia,
ale jednocze$nie nieustannie przeciwstawiat
sie przyrodzie. Zas stworzona przez niego
kultura stanowila bariere chronigca go przed
natura i pozwalala mu najpierw ,,oswaja¢”
przyrode, by nastepnie podjaé préby catko-
witego zapanowania nad nig.

Refleksja czlowieka nad oddzialywaniem
natury i kultury ma miejsce od tysiecy lat.
Juz starozytni Grecy mieli §wiadomo$¢ ich
wzajemnego wplywu, byli jednak przeko-
nani, ze oddzialywanie natury ma duzo
wieksze znaczenie ze wzgledu na jej niepo-
réwnywalnie wieksza potege i dominacje
nad $wiatem kultury (Moran 2006: 27-28).
Wiele wskazuje na to, ze pierwszym, ktéry
wyraznie opisal wptyw $wiata przyrody na
cztowieka byl Tukidydes (460-395 a.Ch.n.).
W ,Wojnach peloponeskich” zaproponowat
on wyjasnienie stylu zycia greckich plemion
przy pomocy oddzialywania warunkéw sro-
dowiskowych (Tukidydes 1991: ks. 1, nr 2).
Zyjacy nieco pézniej Hipokrates (460-377
a.Ch.n.) wskazywal za$ na wplyw réznych
rodzajow klimatu na temperament czlo-
wieka (Hipokrates 1890: §23). Mysl te roz-
winal Arystoteles (384-322 a.Ch.n.), ktéry
stwierdzil, ze tylko narody zyjace w klima-
cie umiarkowanym, jak Grecy, sa zdolne do
wyksztalcenia u swych obywateli dwdch naj-
wazniejszych dla dominacji w §wiecie cech:
odwagi i twérczej kreatywnosci (Arystoteles
2006: ks. 7, rozdz. 6, nr 1).

Bazujac na tych i im podobnych opiniach,
wypracowano koncepcje determinizmu
srodowiskowego, w mysl ktorego srodowi-
sko ma zasadniczy wplyw na ksztalt kul-
tury ludu zamieszkujacego okreslony obszar.
Jednak na poczatku XX wieku determinizm
srodowiskowy utracil swa popularnos¢ na
rzecz posybilizmu srodowiskowego, ktory
glosil, ze srodowisko stwarza jedynie palete
mozliwych drég rozwoju kultury, sposréd

ktorych cztowiek arbitralnie wybiera jedna
mozliwo$¢ i realizuje ja w praktyce (Sim-
mons 1990: 3-7).

Ze wzgledu na to, ze przez tysiaclecia
cztowiek byl przekonany o nieograniczo-
nej potedze i nieskonczonos$ci przyrody,
jego refleksje na temat oddzialywania na-
tury i kultury zwykle koncentrowaly sie na
wplywie tej pierwszej. Wraz z rozwojem
cywilizacji naukowo-technicznej ludzkos¢
coraz wyrazniej u§wiadamiala sobie wtla-
sna potege i mozliwo$¢ ingerowania w §wiat
przyrody. Swiadomos$¢ ta byta inspiracja do
podjecia refleksji nad wplywem $wiata kul-
tury na $§wiat natury. Wspolczesnie mozna
moéwi¢ o szerokiej palecie pogladéw na
temat wzajemnej relacji kultury i natury.
Z jednej strony mamy do czynienia z rady-
kalnymi stanowiskami, ktére gltosza domi-
nujacy wplyw warunkéw $rodowiskowych
na ksztalt kultury, z drugiej za$ spotykamy
radykalne stanowiska, ktére utrzymuja,
ze to $wiat kultury ostatecznie przesadza
o ksztalcie $rodowiska zycia cztowieka. Ist-
nieje tez bogate spektrum stanowisk poéred-
nich, ktére odrzucajac radykalne koncepcje,
przypisuja odpowiednia role we wzajem-
nym ksztaltowaniu sie zaréwno elementom
$wiata kultury, jak i §wiata natury.

Przedstawiona tu pobiezna analiza uka-
zuje historyczne tendencje zmian w ujmo-
waniu wzajemnych relacji natury i kultury.
Rozwdj cywilizacyjny zupelnie zmienit do-
tychczasowy uklad sit pomigdzy nimi. O ile
w historii przyroda byta niekwestionowa-
nym liderem tej relacji, o tyle z czasem czlo-
wiek ze swa kultura catkowicie zdominowat
przyrode. Mozna to okresli¢ nastepujaco —
w poczatkowych stadiach rozwoju ludzko-
$ci krucha kultura rozwijata sie w ramach
poteznej natury i potrzebowata niezbed-
nego do swego rozwoju wsparcia i obrony
przed przyroda, obecnie mamy za$ do
czynienia z sytuacjg, kiedy to nadwatlona
natura rozwija si¢ w ramach kultury i od
czlowieka zalezy, w jakim zakresie bedzie
to mozliwe. Dzi$ to wlasnie zagrozona na-
tura wymaga ochrony przed ekspansywna
kultura.
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Historyczny etap dominacji natury wzgle-
dem $wiata kultury opisat Hans Jonas. Jego
zdaniem dobra ilustracja tego etapu relacji
natury i kultury jest miasto. Z jednej strony
symbolizuje ono lek cztowieka przed przy-
roda, z drugiej zas strony stanowi swego
rodzaju enklawe, w ktérej cztowiek tworzy
kulture. Tylko w obrebie miejskich muréw
czuje si¢ on bezpieczny i zdolny do rozwoju
wlasciwego mu $wiata kultury. Wydaje sie
natomiast, ze symbolem obecnego etapu
dominacji kultury moga by¢ ogrody zoolo-
giczne, parki narodowe i rezerwaty przyrody.
Tam bowiem chroniona jest przyroda, ktéra
ze wzgledu na wladze, jaka czlowiek zyskat
nad nig, jest calkowicie zdana na jego taske.
Jonas zauwaza ponadto, ze o ile w pierw-
szym etapie rozwoju cywilizacyjnego czto-
wiek zwolniony byt z odpowiedzialnosci
za przyrode, a przedmiotem jego odpo-
wiedzialno$ci byly jedynie relacje miedzy-
ludzkie, o tyle na obecnym etapie rozwoju
cywilizacji cztowiek zmuszony jest podjac
odpowiedzialnos¢ za przyrode, ktéra sama
nie moze juz zatroszczy¢ sie o siebie (Jonas
1995: 25-26).

Szukajac odpowiedzi na pytanie o opty-
malny ksztalt relacji pomiedzy $swiatem kul-
tury i §wiatem przyrody, mozna odwotlac
sie do nauk przyrodniczych, ktére dobrze
rozpoznaly zjawisko $cistego wspélzycia
organizmow nalezacych do réznych gatun-
kéw. Wydaje sie zatem, ze terminologia nauk
przyrodniczych moze poméc w opisie koeg-
zystencji tak réznych rzeczywistosci, jakimi
sq kultura i natura. Wiele wskazuje na to, ze
pomocne w tym opisie beda takie pojecia
jak: komensalizm, pasozytnictwo i mutu-
alizm (Lepko 2003: 170-171; Martin, Schwab
2013).

Analizujac poszczegdlne etapy relacji kul-
tury i natury, mozna stwierdzi¢, ze na eta-
pie wczesnego rozwoju cywilizacji relacje
$wiata kultury i §wiata przyrody najlepiej
oddaje termin okreslany jako komensalizm,
tzn. rézne gatunki oddzialuja na siebie, przy
czym jeden gatunek czerpie z tego korzysci,
podczas gdy w stosunku do drugiego relacja
ta jest neutralna. Wyraznym beneficjentem

relacji kultury i natury na poczatkowym
etapie rozwoju cywilizacji ludzkiej byt §wiat
kultury. Swiat przyrody podlegat wprawdzie
pewnym negatywnym wplywom, byly one
jednak stosunkowo niegrozne ze wzgledu
na niewielka liczebno$¢ ludzkiej populacji
i ograniczone mozliwo$ci techniczne czlo-
wieka, a co za tym idzie — niewielka ingeren-
cje w ziemskie srodowisko i niezdolnos¢ do
zakl6cenia jego réwnowagi.

Na etapie intensywnego rozwoju ludzkiej
cywilizacji, a szczegdlnie w okresie rewolu-
¢ji naukowo-technicznej, wzajemne relacje
$wiata kultury i §wiata przyrody najlepiej
opisuje termin pasozytnictwo. Termin ten
odnosi sie do koegzystencji réznych gatun-
kéw, w wyniku czego jedne gatunki odno-
sza wyrazna korzy$¢, podczas gdy drugie
doswiadczaja dotkliwych szkéd, ktére nie-
kiedy prowadza nawet do $mierci wyko-
rzystywanego organizmu. Wydaje sie, ze na
tym etapie cywilizacyjnym mozna przyréw-
na¢ czlowieka do pasozyta, ktory czerpiac
z przyrody w spos6b nieodpowiedzialny,
zaburza jej rbwnowage i prowadzi do de-
gradacji. Ostatecznie za$ sprowadza na nia
niebezpieczenistwo unicestwienia.

Analizujac aktualna kondycje ziemskiego
ekosystemu i kierunki rozwoju ludzkiej
cywilizacji, mozna przypuszczad, ze jezeli
$wiat kultury ma przetrwac, to wzajemne
relacje kultury i natury musza wejs¢ w trzeci
etap. Na tym etapie zwiazek kultury i natury
powinien przyja¢ forme zwiazku mutuali-
stycznego, tzn. takiego, ktory podkresla sci-
ste i wzajemne uzaleznienie obu elementéw
oraz fakt, ze oba czerpia proporcjonalne
korzysci z tego zwiazku. Tylko wzajemnie
korzystna relacja $wiata kultury i $wiata
przyrody daje nadzieje na przetrwanie kaz-
dego z tych $wiatéw bez poniesienia nieod-
wracalnych strat. W przeciwnym bowiem
razie $wiat kultury skazany bedzie na za-
glade, zas $wiat przyrody dozna powaznego
uszczerbku, tracac najbardziej rozwiniety
gatunek, jakim jest Homo sapiens.

Wydaje sie, ze nadzieja na wprowadze-
nie mutualistycznej relacji §wiata kul-
tury i Swiata natury jest koncepcja pokoju
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cztowieka z przyroda, wypracowana w ra-
mach praktycznej filozofii przyrody. Pod-
stawa tej koncepcji jest filogenetyczny
zwigzek czlowieka ze $wiatem przyrody.
Tylko uséwiadomienie czlowiekowi, ze wy-
wodzi sie on z przyrody i jest jej czescia
moze wplynaé¢ na odpowiedni jego stosu-
nek do przyrody. Nie chodzi tu jednak o de-
precjonowanie cztowieka i zréwnywanie go
z reszty przyrody, ale o wskazanie, Ze jego
wyjatkowe zdolnosci pociagaja za soba wy-
jatkowe obowiazki, ktérym zaden inny gatu-
nek nie jest w stanie podotac. Czlowiek jest
wiec nie tylko czescia przyrody, ale takze jej
szansg i nadzieja. Tylko on moze bowiem
wzia¢ odpowiedzialnos$¢ za przyrode (Mey-
er-Abich 1987: 67; Selmaj-Pomaska 2011:
346).

Koncepcja pokoju czlowieka z przyroda
bazuje na prawdzie o przyrodzie i o czlo-
wieku, za$ badania na temat relacji czlo-
wieka do przyrody jednoznacznie wskazuja,
ze czlowiek jako najdoskonalszy element
przyrody jest predestynowany do panowa-
nia nad nia. Chodzi jednak o to, by wskaza¢
odpowiedni model tego panowania. Nalezy
zatem odej$¢ od absolutystycznej, nieogra-
niczonej wladzy cztowieka nad przyroda na
rzecz wladzy demokratycznej, ograniczo-
nej regulacjami prawnymi. Pokdj cztowieka
z przyroda powinien wiec przyjac forme nie-
spisanego paktu, w oparciu o ktéry czlowiek
wraz z prawem do panowania nad przyroda
otrzymuje obowiazek odpowiedzialnosci
za nig (Meyer-Abich 1984: 14; Lepko 2003:
186-187).

Gwarancja utrzymania pokoju cztowieka
z przyroda jest przyjecie realistycznych ce-
16w, ktore z jednej strony zaspokoja aspira-
cje czlowieka, z drugiej zas — uwzglednia
mozliwos$ci przyrody. Interesy cztowieka
i przyrody powinny by¢ wiec przeanalizo-
wane i rozsadnie uzgodnione. Celem tego
paktu nie moze by¢ nierealistyczny projekt
przywroécenia dziewiczej przyrody, unie-
mozliwi to bowiem zaspokojenie potrzeb
czlowieka. Celem paktu nie moze by¢ takze
zgoda na aktualny styl zycia czlowieka,
w szybkim tempie doprowadzi on bowiem

do degradacji $rodowiska, aby ostatecznie
spowodowaé catkowite zalamanie réwno-
wagi ziemskiego ekosystemu. Wydaje sie, ze
rozsadnym kompromisem, ktéry pozwoli za-
bezpieczy¢ podstawowe interesy obu stron
paktu jest przywrdcenie stanu przyrody, jaki
miala ona ok. stu lat temu oraz rozsadne
ograniczenie konsumpcyjnych potrzeb czlo-
wieka. Dochodzenie do tego stanu powinno
odbywac sie jednak stopniowo, a interesy
czlowieka i przyrody powinny by¢ wywa-
zone i nie powinno sie faworyzowac zadnej
ze stron tego porozumienia (Selmaj-Poma-
ska 2011: 350).

Zawarcie pokoju miedzy czlowiekiem
i przyroda powinno w efekcie prowadzic¢
do uzgodnienia politycznej i gospodarczej
organizacji spoleczenstwa industrialnego
z porzadkiem przyrody (Lepko 1995: 40),
za$ konsekwencja zawarcia tego pokoju
powinno by¢ wskazanie zasad korzystania
z nauki i techniki, by uszanowaé prawa przy-
stugujace przyrodzie (Meyer-Abich 1988: 82).
To z kolei prowadzi to do koniecznosci wy-
pracowania nowego modelu nauki i nowego
modelu gospodarowania na rzecz przysztych
pokolen (Lepko 1995: 40-41).

4. Znaczenie religii dla ksztattowania
realistycznej relacji cztowieka do lasu

Znaczenie religii i ich wktad w przeciw-
dziatanie kryzysowi ekologicznemu jest
obecnie dobrze rozpoznane i opisane w li-
teraturze naukowej. Ekologiczne atuty
religii powoduja, ze staly sie one waz-
nym, a nawet niezbednym sprzymierzen-
cem w walce z kryzysem ekologicznym
(Tucker 2003). Wydaje sie, ze wszystkie naj-
wigksze Swiatowe religie ksztaltuja wsréd
swych wyznawcdw realistyczne relacje do
$wiata przyrody. Znaczy to, ze zadna z naj-
bardziej wptywowych religii §wiata nie pro-
muje ,nietykalnosci” przyrody, zadna nie
zacheca tez wiernych do dowolnego i nie-
odpowiedzialnego dysponowania zasobami
przyrody. Wszystkie zas naktaniaja swoich
wiernych do poszanowania przyrody badz
to z powodu szacunku do dzieta stworzenia,
badz to ze wzgledu na obecny w przyrodzie
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pierwiastek duchowy. Wszystkie najwieksze
religie $wiata nie pozostawiaja tez watpli-
wosci co do prawa czlowieka do korzysta-
nia z zasobdw natury. Zwracaja jednak przy
tym uwage na koniecznos$¢ respektowa-
nia jej mozliwosci w zaspakajaniu potrzeb
czlowieka i zachecaja do rozsadnego ogra-
niczania tych potrzeb, by nie nadwyrezac za-
burzonej réwnowagi ziemskiego ekosystemu.

Wplyw religii wydaje sie szczegdlnie
wazny w kontekscie tzw. little conservation.
Bogate doswiadczenia bedace wynikiem
realizowanych projektéw ekologicznych
pokazuja, ze uzgodnienie little conserva-
tion z big conservation znacznie podnosi
skuteczno$¢ projektéw ekologicznych.
Synchronizacja zasobéw ekonomicznych
i nowoczesnych technologii wlasciwych
big conservation ze znajomoscia kultur
spotecznosci lokalnych i terenéw przez nie
zamieszkalych wlasciwych little conserva-
tion stwarza podstawy skutecznej ochrony
okreslonych gatunkéw i catych ekosyste-
moéw (Boucher 2011: 59-66).

Istotnym elementem tozsamosci kazdej
spolecznosci jest jej religia, ktéra wptywa
na kulture tej spotecznosci we wszystkich
jej wymiarach. Szczegélnie za$ rzutuje ona
na sposéb postrzegania Swiata i cztowieka,
a w konsekwencji na jego relacje do pozo-
stalych przedstawicieli wlasnej spotecznosci
i spotecznosci obcych oraz na relacje czto-
wieka do otaczajacego go Swiata. Wydaje sie
wiec, ze religie moga w znacznym stopniu
przyczynia¢ sie do ochrony ekosysteméw
lesnych. W réznych tradycjach religijnych
wplyw ten bedzie przebiegat inaczej. Jest on
bowiem uwarunkowany odmiennymi kon-
cepcjami $wiata, czlowieka, ich celéow oraz
modelu relacji cztowieka do $wiata. Zasad-
niczo jednak religie zawsze prowadzga do
poprawy kondycji laséw. Tradycje religijne,
ktére odwoluja sie do animizmu lub pante-
izmu w odmienny sposéb argumentuja na
rzecz ochrony drzew niz robi to judaizm,
chrzes$cijanstwo czy islam. Obecnie mamy
jednak powszechna zgode co do pozytyw-
nego zaangazowania wszystkich §wiatowych
religie na rzecz ochrony terenéw lesnych.

Ponizej przedstawione zostana wybrane
religijne inicjatywy na rzecz ochrony laséw.
Beda one ukazywaly prosrodowiskowa dzia-
talno$¢, metody oraz argumentacje stoso-
wanag przez instytucje religijne i organizacje
ekologiczne o religijnej proweniencji. Ana-
liza zjawiska religijnej troski o kondycje la-
sow pozwala stwierdzic¢, ze dzialania te maja
dwojaki charakter. Z jednej strony chronia
istniejace ekosystemy lesne, z drugiej zas
zmierzaja do odbudowy tych ekosystemoéow
na terenach, gdzie ulegly one zniszczeniu.
Daje sie takze zaobserwowac pewna pra-
widlowos$¢ w zakresie uzywanej argumen-
tacji. O ile religie Wschodu w trosce o lasy
czesto odwoluja sie do §wietosci przyrody
i obecnego w niej pierwiastka duchowego,
o tyle monoteistyczne religie Zachodu od-
woluja sie najczesciej do konieczno$ci troski
o dzielo Stwdrcy oraz podkreslaja, ze dziata-
nia na rzecz ochrony przyrody sg jednocze-
$nie przejawem troski o drugiego czlowieka
(Sadowski 2015: 157-175).

Wydaje sie, ze najwiekszy wklad we wspot-
czesna ochrone laséw wnosi tradycja hin-
duistyczna. Jej znaczacym wktadem na tym
polu sa swiete gaje, ktore staly sie swego ro-
dzaju rezerwatami bioréznorodnosci. We-
dlug danych opublikowanych w roku 1998
spoéréd ogromnej liczby zgloszonych w In-
diach $wietych gajow zweryfikowano jedynie
4415 i potwierdzono, ze obejmuja one 42 tys.
ha (Gokhale et al. 1988). Zas wedlug spisu
przeprowadzonego kilka lat pdzniej osza-
cowano przyblizona liczbe wszystkich $wie-
tych gajow na terenie Indii na ok. 100-150
tys. Pokazuje to skale zjawiska oraz niezwy-
kty wktad hinduizmu w troske o biorézno-
rodnos¢ (Sadowski 2012: 17-21). Instytucja
$wietych gajow jest obecna takze w innych
religiach Wschodu i w religiach pierwotnych.
Szczegdblnie duzo $wietych gajow znajduje
sie w krajach azjatyckich i afrykanskich, do
krajow tych naleza m.in. Indie, Chiny, Taj-
landia, Indonezja, Japonia oraz Nigeria,
Ghana i Kenia (Sadowski 2012: 19).

Ochrona drzew w hinduizmie ma tradycje
siegajaca XV wieku, kiedy to powstala grupa
religijna Bishnoi Community. Zalozyciel tej
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wspoélnoty — Guru Jambhes$vara — wérdd za-
sad bedacych podstawa jej funkcjonowania
wskazal m.in. rygorystyczny zakaz niszcze-
nia drzew i zabijania zwierzat. Potwierdze-
niem determinacji Bishnoi w chronieniu
laséw jest wydarzenie, ktore miato miejsce
w XVIII wieku, kiedy to 363 czlonkéw tej
wspdlnoty religijnej oddato zycie w obronie
wycinanych drzew (Jain 2011: 51-77).

Do tradycji tej nawiazuje obecnie Chipko
Movement, ktéry odwotuje sie do argu-
mentacji religijnej wlasciwej hinduizmowi
(Yaakov 1997). Ruch ten powstal w roku 1973
w ramach protestu przeciwko masowej wy-
cince drzew w regionie Garhwal Himalayas.
Spoteczno$c¢ lokalna, doswiadczajac skut-
kéw masowej deforestacji w postaci powo-
dzi, przeciwstawila si¢ urzednikom, ktérzy
nie uwzglednili ekologicznych i spotecz-
nych konsekwencji wycinki laséw. Skutecz-
no$¢ protestu o$mielita lokalna spotecznosc
do poczynienia dalszych krokéw, ktore do-
prowadzily do ogloszenia przez rzad Indii
w 1981 roku pietnastoletniego moratorium
na przemystowa wycinke drzew w regionie
Himalajow, by nastepnie wprowadzi¢ calko-
wity zakaz wyrebu drzew na wysokosci po-
wyzej 1000 m n.p.m. (Sadowski 2013: 11-13).

O ile Chipko Movement zajmuje sie
ochronia laséw na péinocy Indii, o tyle na
poludniu powstat w roku 1983 podobny
ruch pod nazwa Appiko Movement. Wiel-
kim osiagnieciem Appiko bylo zainspiro-
wanie opinii publicznej do dziatan na rzecz
ochrony drzew w lesie Kalase-Kudergod,
ktéry jest obszarem unikalnym pod wzgle-
dem ekologicznym i istotnym dla stanu
$rodowiska przyrodniczego znacznych ob-
szaréw potudniowych Indii (Sadowski 2013:
13-14).

Inng forme ochrony laséw obserwujemy
w muzulmanskiej tradycji religijnej. Szcze-
gélnie aktywni w tym wzgledzie sa muzul-
manie z Indonezji, ktérzy wydali jak dotad
pie¢ ,fatw ekologicznych” Fatwa w islamie
oznacza nieobligatoryjny nakaz prawny lub
oficjalna opinie wystosowana przez kom-
petentnych przedstawicieli tej religii w celu
wyjasnienia i podpowiedzenia wyznawcom

islamu wlasciwych zachowan odnosnie do
okreslonych wymiaréw zycia spotecznego.
Islamska Rada Indonezji (ang. Islamic Co-
uncil of Indonesia) wydata ekologiczne fatwy,
w ktérych poinformowano wiernych, Ze ta-
kie dziatania jak: deforestacja, umyslne pod-
palenia laséw, wyrab laséw naturalnych pod
plantacje palm jest haram, tzn. zakazane lub
grzeszne (Web-o1).

Szczegblnie glosnym echem odbila sie
fatwa wydana w Indonezji w styczniu 2014
i we wrzesniu 2016 roku. Wydaje sie, ze sa
to pierwsze ekologiczne fatwy, ktére mdéwia
o kompleksowej ochronie calych ekosyste-
mow. Ta religijna forma oddziatlywania na
obywateli Indonezji, z ktérych niemal 90%
to muzulmanie, miata na celu zmiane nasta-
wienia opinii publicznej do kwestii $rodo-
wiskowych, ktérego nie udato sie osiagnaé
poprzez nakazy prawa panstwowego. Pod-
kreslajac znaczenie wydanych fatw, muzui-
manscy przywodcy stwierdzili, ze ,ludzie
moga unikac przestrzegania nakazéw rzadu,
nie sa jednak w stanie unikna¢ stowa Boga”
(Web-02). Nalezy nadmienic, ze ekologiczna
fatwa jest czym$ nowym w $wiecie islamu.
Osrodki naukowe z kilku krajéw przez dwa-
nascie lat pracowaly nad uzasadnieniem wy-
dania tego typu orzeczen, ktdre zachecalyby
wyznawcédw islamu do zaniechania lub po-
dejmowania okreslonych postaw wzgledem
$rodowiska przyrodniczego. Do osrodkéw
zaangazowanych w ten projekt nalezaly m.in.
Jakarta University, The Centre for Islamic
Ecology at Lampeter, University of Wales
oraz Al-Azar University in Cairo (Web-o03).

Glos w obronie laséw wielokrotnie zabie-
rat takze Dalai Lama, duchowy przywddca
buddyzmu. Wyrazat on smutek z powodu
polityki Chin w stosunku do Tybetu, gdzie
w przeciagu kilkudziesigciu lat géry poro-
$niete niegdy$ dorodnymi lasami zostaly
w znacznej cze$ci pozbawione drzew. Da-
lai Lama stwierdzil wrecz, ze dzi$ gory te
przypominaja tysine buddyjskich mnichéw.
W konsekwencji spowodowato to wyginie-
cie licznych stad zwierzat, utrate piekna
krajobrazu oraz trudnosci lokalnej ludnosci
w zaopatrzeniu w opal. Dalai Lama zauwazyt
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ponadto, ze postepujaca deforestacja prowa-
dzi z jednej strony do braku wody, z drugiej

za§ — do okresowych powodzi, z powodu

ktorych cierpia takze znaczne obszary pot-
nocnych Chin (Web-o04).

W obronie laséw glos zabierali takze inni
przedstawiciele buddyzmu. W waznym wy-
stapieniu na temat zmian klimatycznych
przypomnieli, ze jesli nie dokonamy grun-
townych zmian w pozyskiwaniu i gospo-
darowaniu energia, a takze w przemysle,
transporcie, le$nictwie, rolnictwie oraz nie
porzucimy konsumpcyjnego stylu zycia, to
w przeciggu zaledwie kilku dekad nieod-
wracalne zmiany klimatu doprowadza do
upadku ludzkiej cywilizacji (Web-o5)

W obronie lasow staja takze liczne $rodo-
wiska chrzescijanskie. Przyktadowo, ame-
rykanscy prezbiterianie podejmuja liczne
inicjatywy w celu ograniczenia budowy
drég w amerykanskich parkach narodo-
wych oraz ochrony krajobrazu na obszarach,
gdzie ingerencja czlowieka jest stosunkowo
niewidoczna. Wywieraja tez presje na rzad
USA i inne organizacje krajowe i miedzyna-
rodowe m.in. w celu wstrzymania wyrebu
starodrzewow, fragmentyzacji obszaréw le-
$nych oraz budowy wielkich tam (Web-06).
Z kolei Zjednoczony Kosciél Metodystow
podejmuje dzialania zmierzajace do ochrony
ekosystemow lesnych. W wydanym w 2008
roku dokumencie zwraca uwage, ze defo-
restacja prowadzi do erozji gleb, zmniejsza
mozliwos¢ absorpcji ditlenku wegla, ostabia
jako$¢ wody i zmniejsza bioréznorodno$é¢
(Web-07).

Symboliczne dla troski chrzescijan o lasy
bylo wystapienie prawoslawnego patriarchy
Konstantynopola z okazji nadania mu dokto-
ratu honorowego przez University of Ama-
zonas in Manaus. Podczas tego wystapienia
Bartlomiej I stwierdzit, ze dla ,,zrozumienia
réwnowagi [przyrody — RS] nie ma lepszego
miejsca niz brazylijskie lasy deszczowe, na-
zywane «biblioteka zycia» ze wzgledu na
wyjatkowa réznorodnos$¢ zyjacych w nich
gatunkow zwierzat, drzew i roslin, $cisle
i tajemniczo wzajemnie ze soba powiaza-
nych” (Web-08). Patriarcha podkreslit takze

wktad w opieke nad lasami ze strony zyja-
cych w Amazonii spotecznosci indianskich,
ktére nie tylko chronia i opiekuja sie lasem,
ale takze przechowuja rozlegla wiedze na
jego temat (Web-08).

Glos w sprawie ochrony laséw oraz za-
przestania nadmiernej i nieprzemyslanej de-
forestacji wielokrotnie zabierali tez biskupi
lub konferencje biskupéw katolickich wielu
krajéw. Przyktadem troski o lasy moze by¢
list, jaki skierowali do wiernych katoliccy
biskupi z prowincji Alberta w Kanadzie.
W liscie tym zwrdcili uwage na zwiazek po-
miedzy deforestacja a dramatycznymi zmia-
nami klimatu, jakie obserwujemy obecnie na
calym $wiecie (Web-09). List o podobnej te-
matyce wystosowali takze katoliccy biskupi
Filipin, ktérzy wezwali wtadze do zahamo-
wania wyrebu laséow. Wiernych zas zache-
cili do podejmowania stanowczych dzialan
w celu ochrony dramatycznie kurczacych
sie terenéw lesnych (Catholic Bishops of the
Philippines 1996).

O konieczno$ci ochrony laséw moéwi
takze papiez Franciszek, ktéry w encyklice
Laudato si’ wielokrotnie podejmowat kwe-
stie deforestacji. Szczegélnie wazne wydaje
sie przywolanie przez papieza stéw pra-
woslawnego patriarchy Konstantynopola
na temat moralnego wymiaru deforestacji
(Franciszek papiez 2015: nr 8). Ponadto pa-
piez w dokumencie tym wskazal na wielo-
rakie konsekwencje stale zmniejszajacej sie
lesistosci Ziemi. Deforestacja — zdaniem pa-
pieza — poteguje zmiany klimatyczne, utrate
bioréznorodnosci, pustynnienie i zwieksza
poziom zanieczyszczen (Franciszek papiez
2015: nr 24, 32, 38, 39, 195). Papiez zwrdcit sie
tez do wszystkich ludzi dobrej woli z zacheta
do rekultywacji laséw ze wzgledu na ich po-
zytywny wplyw na stan $§rodowiska, a co za
tym idzie, na jako$¢ zycia ludzi, szczegélnie
za$ ludzi ubogich (Franciszek papiez 2015:
nr 58).

Szczegdlnie interesujaca wydaje sie
miedzyreligijna inicjatywa gromadzaca
przedstawicieli wszystkich §wiatowych re-
ligii, ktérzy wspoélnie zabrali glos w spra-
wie ochrony laséw deszczowych. Zebrani
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w Oslo w dniach 19-21 czerwca 2017 roku
przedstawiciele religii pierwotnych, chrze-
$cijanstwa, islamu, judaizmu, hinduizmu,
buddyzmu i taoizmu wskazali na niepowta-
rzalng wartosc¢ laséw, ktére sa niezbednym
warunkiem zycia na Ziemi. Zwrdcili tez
uwage, Ze nieograniczona konsumpcja, nie-
odpowiedzialne systemy ekonomiczne i styl
zycia w bogatych krajach Pétnocy prowadza
do szybkiej degradacji laséw deszczowych,
za$ bez tych laséw wszystkich nas czeka
zaglada. Liderzy religijni zwrécili sie z ape-
lem do swoich wspélwyznawcédw i ludzi do-
brej woli na calym $wiecie o podejmowanie
wspdlnych inicjatyw na rzecz ochrony laséw.
Zadeklarowali tez powolanie do zycia mie-
dzyreligijnego sojuszu w celu zapobiegania
dalszej deforestacji (Web-10).

Oprécz réznych form ochrony istnie-
jacych lasow, jak choéby troska o swiete
gaje, czy wywieranie presji na rzady naro-
dowe i organizacje miedzynarodowe w celu
zwigkszenia aktywnosci na polu ochrony
ekosystemow le$nych, instytucje religijne
i organizacje ekologiczne o religijnej prowe-
niencji podejmuja liczne préby zalesiania te-
ren6w od dawna nie porastanych przez lasy.
Inicjatywy tego typu obserwuje sie w wielu
tradycjach religijnych.

Dobrym przyktadem prosrodowisko-
wej aktywno$ci na rzecz laséw jest dziatal-
nos$¢ hinduistycznej organizacji o nazwie
Swadhyaya Movement. Poczawszy od roku
1979 organizacja ta podejmuje liczne ini-
cjatywy ekologiczne. Obecnie dziala ona
w wielu krajach Azji, Ameryki Péinocnej,
Europy i Afryki, a takze w Australii i na
Karaibach. Celem tej organizacji jest ota-
czanie opieka ludzi, zwierzat, drzew, ziemi
i catego wszechs$wiata (Jain 2011: 17-19).
Ruch Swadhyaya wypracowat oryginalna
metode okre$lang jako prayog. Zasadni-
czym celem prayog’éw jest wzbudzenie
u czlonkéw Swadhyaya respektu dla sie-
bie i ludzkiej godnosci jednostek. Prayogi
przyjmuja forme projektéw realizowanych
przez poszczegélne oddzialy Swadhyaya,
a wiele sposrdd nich polega na tworzeniu

»drzewnych §wiatyn, ktére sa wspdlczesnym

odpowiednikiem $wietych gajow. Cztonko-
wie tej organizacji zagospodarowuja kilku-
nastohektarowe nieuzytki — buduja na nich
studnie i systemy irygacyjne, rekultywuja
glebe oraz sadza drzewa owocowe. Po za-
koniczeniu prac Swadhyaya biora na siebie
staly obowiazek troski o drzewne $wiatynie,
a produkty tam wyprodukowane przekazuja
najubozszym (Sadowski 2013: 14-15).

Inna hinduistyczna inicjatywa na rzecz
zalesiania jest akcja przeprowadzona przez
Appiko Movement we wspoéipracy z Mini-
sterstwem Lesnictwa Indii w latach 1984-1985,
w ramach ktdrej w regionie Sirsi posadzono
ok. 1,2 mIn drzew. Dzigki tego typu akcjom
przeprowadzonym przez ekologiczne orga-
nizacje hinduistyczne posadzono w Indiach
wiele milionéw drzew (Jain 2011: 38).

Na uwage zasluguje takze dziatalno$c
réznych organizacji ekologicznych nawia-
zujacych do tradycji judaistycznej. Z okazji
$wieta Tu B’Shevat okreslanego jako Nowy
Rok Drzew na poczatku izraelskiej wiosny
dzieci sadzg tysiace drzew. Ma to miejsce
zaréwno w Izraelu, jak i w wielu innych kra-
jach $wiata, gdzie zydowskie spotecznosci
aktywnie angazuja sie na rzecz srodowiska
(Sadowski 2013: 19-20).

Wiele projektéw majacych na celu nasa-
dzenia lasé6w podejmuja takze organizacje
chrze$cijanskie. Ze wzgledu na obecno$¢
tej religii niemal we wszystkich zakatkach
$wiata wielo$¢ i réznorodnos¢ tych inicja-
tyw jest imponujaca. Dla zilustrowania skali
tych dziatan niech postuzy kilka przykla-
déw. Godna zauwazenia jest zrealizowana
z sukcesem inicjatywa Christian Fellowship
Church na Wyspach Salomona. Tam, gdzie
wcze$niej rzadowi, miedzynarodowym kor-
poracjom ani lokalnym spoleczno$ciom nie
udawalo sie przeprowadzi¢ skutecznej akcji
ponownego zalesienia, przedstawiciele tej
chrze$cijanskiej wspélnoty odniesli spek-
takularny sukces. W wyniku przeprowa-
dzonej akcji obsadzono drzewami znaczne
tereny, przeprowadzono odpowiednie szko-
lenia oraz wskazano korzysci finansowe
wynikajace z przeprowadzonych nasadzen.
Uczestnicy tego projektu pytani o powody
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zaangazowania w sadzenie drzew az w 54%
stwierdzili, ze zasadniczym powodem byla
zacheta ze strony Kosciola (Racelis, Aswani
2011).

Inna interesujaca chrzescijanska inicja-
tywa na rzecz zalesiania jest Reforestation
Project prowadzony przez organizacje o na-
zwie WorldRenew zatozona przez Christian
Reformed Church. WorldRenew dziata
w ponad 30 krajach, realizujac réznego typu
projekty na rzecz ubogich i srodowiska. Re-
forestation Project ma na celu powiekszenie
lesistos$ci, szczegdlnie w krajach rozwija-
jacych sie. Inicjatorzy projektu sa bowiem
przekonani, ze lasy pozytywnie wplywaja na
jakos¢ gleby, ktéra stwarza dobre warunki
do uprawy zywnos$ci, zwieksza plony i do-
chody. Ponowne zalesianie zmniejsza skutki
klesk zywiotowych i lawin blotnych, ktére
czesto wystepuja na terenach gorzystych,
na ktérych wycieto znaczne potacie lasu
(Web-11). Kolejng godna zauwazenia chrze-
$cijariska inicjatywa na rzecz zalesiania jest
Beer-Sheba Project. W ramach tej inicjatywy
realizowany jest zintegrowany program skfa-
dajacy sie z modutu edukacyjnego, obejmu-
jacego catoroczny kurs na temat rolnictwa
i Biblii oraz modutu szkoleniowego w za-
kresie rolnictwa maloobszarowego i le$nic-
twa oraz ich wplywu na lokalny ekosystem.
Projekt ten zostat zainicjowany w roku 2002
przez organizacje chrzescijanskie w celu
wsparcia mtodych rolnikéw w Senegalu
(Web-12).

Bardzo interesujaca inicjatywa zalesia-
nia jest miedzyreligijny Eden Reforestation
Project. Od roku 2004, gdy projekt zostat
zainaugurowany, zasadzono juz ponad 196
mln drzew i stworzono wiele miejsc pracy,
ktére liczone w roboczo-dniéwkach osia-
gnely liczbe niemal 2 mln. Projekt ten od-
nidst wielki sukces na Madagaskarze i Haiti
oraz w Etiopii i Peru. Celem projektu jest
nie tylko poprawa warunkéw $rodowisko-
wych poprzez zwiekszanie lesisto$ci danego
obszaru, ale takze poprawa warunkéw eko-
nomicznych lokalnych spotecznosci, ktére
dzieki pracy przy nasadzeniach oraz tro-
sce o zasadzone lasy zyskuja miejsca pracy

i srodki niezbedne do zycia. Eden Reforesta-
tion Project stawia sobie za cel by od roku
2020 mdc kazdego roku zasadzi¢ minimum
100 mln drzew oraz stworzy¢ dziesiatki ty-
siecy miejsc pracy (Web-13).

Inna wazna inicjatywa religijna na rzecz
poprawy stanu laséw bylo zwolanie w sierp-
niu 2007 w Visby w Szwecji spotkania pod
haslem Faiths and Forests. Na spotkaniu tym
uzgodniono, ze wszystkie instytucje religijne
reprezentowane na spotkaniu, ktére sa w po-
siadaniu laséw oraz instytucje, ktére maja
istotny wplyw na innych wtlascicieli lasow,
podejma dzialania w celu zréwnowazonego
zarzadzania tymi obszarami. Postanowiono,
ze do roku 2014 miliony hektaréw laséw,
ktére sa w zarzadzie instytucji religijnych,
beda zarzadzane w sposo6b przyjazny srodo-
wisku, korzystny spolecznie i uzasadniony
ekonomicznie. Podczas spotkania w Visby
zainicjowano takze powstanie Religious
Forest Sites, ktéry bedzie koordynowat re-
ligijne inicjatywy na rzecz ochrony ekosys-
temow le$nych (Web-14).

Religie wptywaja korzystnie na lasy takze
ze wzgledu na religijne motywacje swych
wyznawcow w odniesieniu do laséw. Efekty
odmiennych motywacji ludzi wierzacych
wida¢ po skuteczno$ci podejmowanych
przez nich akcji nasadzen laséw. Z badan
zaprezentowanych przez Pankaja Jaina wy-
nika, ze skutecznos¢ religijnych zalesien jest
znacznie wyzsza niz typowych nasadzen
prowadzonych przez instytucje rzadowe
lub wyspecjalizowane firmy. Jain przy-
woluje dane przedstawione przez agende
ONZ Food and Agriculture, wedlug ktdrej
w latach 80. XX wieku tylko ok. 66% drzew
posadzonych w ramach dziatan rzado-
wych przyjelo sie, podczas gdy odsetek ten
w przypadku nasadzen realizowanych przez
organizacje religijne jest znacznie wyzszy,
w niektérych przypadkach siega nawet 100%
(Jain 2011: 36).

5. Zakonczenie

Wspolczesne analizy kryzysu ekologicznego
ujawniaja niezwykla ztozonos¢ tego zjawi-
ska. Prowadzi to do wniosku, ze nie da sie
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znalez¢ adekwatnego rozwigzania tego pro-
blemu, odwotujac sie do jednej lub nawet
kilku dyscyplin wiedzy. Niezbedne jest po-
szukiwanie mozliwie najszerszej ptaszczy-
zny porozumienia, w ktérej wezma udzial
przedstawiciele wielu dyscyplin nauko-
wych, a takze politycy, reprezentanci §wiata
sztuki, organizacji pozarzadowych, a na-
wet przywddcy religijni. Tylko stworzenie
takiego ogélnoswiatowego porozumienia
daje nadzieje na znalezienie drég rozwia-
zania obecnego kryzysu oraz na wdrozenie
konkretnych dziatan, ktére beda zaré6wno
powszechnie akceptowane spotecznie, jak
i przyczynia sie do skutecznej poprawy kon-
dycji ziemskiego ekosystemu.

Wydaje sig, ze zly stan przyrody jest konse-
kwencja postepujacej dominacji kultury nad
naturg. Stopniowe nasilanie sie tego zjawi-
ska obserwujemy poczawszy od nowozytno-
$ci. Obecnie za$ osiagnelo ono swe apogeum
w postaci niemal calkowitego zapanowania
czlowieka nad przyroda, ktéra zdana jest juz
niemal zupelnie na jego laske.

Remedium na wspotczesna chorobe przy-
rody zdominowanej przez kulture nie moze
by¢ jednak prosty powrét do dominacji
$wiata przyrody nad $wiatem kultury. Roz-
wiazanie takie jest bowiem nierealistyczne
i niemozliwe do zaakceptowania dla ludz-
kosci liczacej kilka miliardow oséb. Wydaje
sie, Zze jedynym realistycznym rozwigzaniem
kryzysu ekologicznego jest zbudowanie pro-
porcjonalnej réwnowagi pomiedzy swiatem
przyrody i $wiatem kultury. Taka réwno-
waga powinna zapewnic realizacje potrzeb
czlowieka na rozsagdnym poziomie przy jed-
noczesnym uwzglednieniu koniecznych po-
trzeb i realnych mozliwosci przyrody. Tylko
tak budowana wzajemna relacja $wiata kul-
tury i $wiata natury moze doprowadzi¢ do
ich mutualistycznego zwiazku, w ktérym
obie strony beda jego rzeczywistymi bene-
ficjentami. Pozwoli to stworzy¢ podstawy
trwalej i stabilnej przyszlosci §wiata kul-
tury madrze i odpowiedzialnie osadzonego
w §wiecie natury.
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The importance of the humanities in shaping a realistic relationship between humans

and nature

Abstract

Along with the deepening of the ecological crisis, our understanding of its nature is also increasing. While the
analysis of its causes and effects, along with the development of a strategy to overcome it, was at first carried out
solely by representatives of the natural and technical sciences, it has now been undertaken also by humanists, ar-
tistsand cultural and religious leaders. The joining of humanists in this endeavour enables better recognition of the
nature of the ecological crisis and consequently helps to develop a more adequate strategy to counteract its impact.
Particularly noteworthy is the contribution of world religions in shaping a realistic relationship between humanity
and nature. This article points to the increasing humanisation of the ecological reflection and offers examples of the
commitment demonstrated by representatives of various religious traditions to the protection of forests
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