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Streszczenie

Teoria postkolonialna, inaczej postkolonializm, jest poststrukturalnym
nurtem krytycznym preznie rozwijanym od lat 80. XX w. W ostatniej dekadzie
mozna jednak zauwazy¢ narastajace watpliwosci wokot repertuaru zastosowan
tej perspektywy, koncentrujacej si¢ na relacji kolonizator — skolonizowany.
Niniejszy artykut rekonstruuje etapy rozwoju teorii postkolonialnej oraz takich
wymiaréw tego nurtu, ktére mozna ogoélnie okresli¢ mianem kobiecych (gen-
derowych). Szczego6lny nacisk jest potozony na konfrontacj¢ postkolonialnego
postulatu odzyskiwania narodowo-kulturowej podmiotowosci i perspektywy
feministycznej. Instytucjonalizacja teorii postkolonialnej i pojawienie si¢ grupy
znaczacych badaczek, pochodzacych gtownie z bytych kolonii, przyczynito si¢ do
powstania socjologiczno-etnograficznej odmiany postkolonializmu o charakterze
interwencyjnym. Przedmiotem analiz postkolonialnych staja si¢ praktyki, w kto-
rych wyraza si¢ kobieco$¢ konstruowana w spoteczenstwach doswiadczajacych
politycznej i kulturowej dominacji.

Na przetomie XX i XXI wieku pojawity si¢ oparte o instrumentarium
pojeciowe postkolonializmu analizy §wiata postsowieckiego. We wschodnio-
europejskim wariancie teorii postkolonialnej kluczowa pozycje zajmuje wizja
zniewolonego narodu jako kobiety, m.in. w analizach M. Janion, E. Thompson
(Polska) i N. Shevchuk-Murray, T. Hundorovej (Ukraina). Mimo nadziei wigza-
nych z adaptacja postkolonializmu do badan Europy Wschodniej to podejscie,
podobnie jak klasyczna teoria postkolonialna, spotyka si¢ z silng krytyka. Czy
feminizacja tego nurtu rozsadza go od $rodka?
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Stowa kluczowe: postkolonializm, feminizm, etnicznos¢, pte¢ kulturowa,
$wiat postsowiecki.

WPROWADZENIE

Mingeto wlasnie dziesig¢ lat od wydania Trubadurow imperium Ewy Thom-
pson'. Gtéwna tezg autorki, analizujacej XIX- i XX-wieczng literaturg rosyjska,
jest przyréwnanie imperium rosyjskiego, a takze traktowanego jako jego spad-
kobierca Zwigzku Sowieckiego, do imperiéw kolonialnych, takich jak brytyjskie
czy francuskie. Zdaniem Thompson wszystkie te mocarstwa opieraly swoja logike
na agresywnej odmianie nacjonalizmu. W Rosji ,,przybrat posta¢ imperialnej za-
dzy posiadtosci kolonialnych przylegajacych do etnicznie rosyjskich obszarow”
[Thompson 2000: I]. Opoér wobec etnicznie motywowanej ekspansji terytorial-
nej tlit si¢ natomiast w ogniskach nacjonalizmu obronnego w spoteczenstwach
poddawanych kolonizacji, np. wérod Polakow, bedacym jej przedmiotem niemal
nieprzerwanie od czas6w zaborow.

Do rekonstrukeji literackiego obrazu Rosji-imperium i jej sagsiadow-kolonii
Thompson zaczerpneta kategorie z rozwinietej w zachodnich osrodkach akade-
mickich teorii postkolonialnej. Badaczka odwotywata si¢ zwlaszcza do koncepcji
Homiego Bhabhy oraz Edwarda W. Saida. Postkolonializm?to wyrastajace z mysli
poststrukturalnej podejscie, skupione na krytyce mechanizmow i strategii wytwa-
rzania wiedzy w spoteczenstwach kolonizatoréw oraz kolonizowanych. R6znorod-
ne prady w obrebie tego nurtu taczy wspdlne zatozenie, iz epoka kolonialna nie
skonczyta si¢ wraz z odzyskaniem niepodlegltosci przez zalezne wezesniej panstwa.
Kolonizacja produkuje tozsamosci czlowieka skolonizowanego i kolonizatora,
znacznie mniej podatne na zmiany niz np. prawo czy typ gospodarki. Dominacja
bytych metropolii trwa nadal — przede wszystkim w sferze kultury symbolicznej
oraz w dyskursie publicznym. Przez dekady hegemonii kulturowej rdzenna kultura,
w tym oraz wzory komunikowania zostaly tak dalece unicestwione i zawlaszczone
przez imperium, ze nie moga zosta¢ odtworzone, lecz tylko wytworzone na zglisz-
czach dawnych tradycji. Nowe symbole i praktyki de facto powielaja schematy
z okresu kolonialnego, a przejawy oporu sg poddawane negocjacji i wpasowywane
w kody narzucone niegdy$ przez zwierzchnie mocarstwa.

! Zarowno angloj¢zyczny oryginat (Imperial Knowledge Russian Literature and Colonialism,
Westport, CT — London: Greenwood), jak i polski przektad ukazaty si¢ w 2000 r.

2 Terminy teoria postkolonialna, postkolonializm i studia postkolonialne sg w literaturze
przedmiotu i w niniejszym artykule stosowane zamiennie.
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Thompson, urodzona w Polsce profesor Uniwersytetu Rice w Houston,
zaproponowala per analogiam diagnoze polskiej mentalnosci, utrwalanej w lite-
raturze, jako wytworu kolonialnego poddanstwa. Komentatorzy podzielili si¢ na
dwa obozy. Jedni upatrywali w Trubadurach imperium nowego otwarcia teorii
postkolonialnej, do tej pory koncentrujacej si¢ na relacjach wladzy migdzy tzw.
Pierwszym a Trzecim Swiatem, na kolonialno-imperialne uwiktanie Drugiego
Swiata. Praca Thompson miataby by¢ aktem fundacyjnym wschodnioeuropej-
skiego wariantu krytyki postkolonialnej. Inni, bardziej sceptyczni, klasyfikowali
tezy Thompson jako intelektualng ciekawostke, ktdra cho¢ w teorii intrygujaca nie
da si¢ zastosowac do empirycznych badan nad polska tozsamoscia, potozeniem
geopolitycznym i kulturg symboliczna.

Z perspektywy ledwie dekady, ktora uptyneta od publikacji Trubadurow
imperium, nie sposob formutowac kategorycznych diagnoz, lecz mozna dostrzec
paradoksalny charakter polskiej wariacji na temat postkolonializmu. Nie powstata
zadna szkota, zadne $rodowisko silnie identyfikujace si¢ z krytyka postkolo-
nialng, jednakze wcigz traktuje sie ja w kategoriach potencjatu intelektualnego,
ktory czeka, by go wykorzystac. Z jednej strony, pojawily si¢ pojedyncze analizy
w refleksyjny sposob adaptujace instrumentarium pojgciowe postkolonializmu
do polskich i regionalnych kontekstow. Z drugiej, nasility si¢ wobec Thompson
zarzuty badaczy o $wiatopogladzie lewicowym, wynikajace z pewnej wewngtrz-
nej sprzecznosci, na ktorej zbudowane sa jej analizy. Otoz klasyczna teoria
postkolonialna jest u swej genezy postmarksistowska. Inspiruje ja zwlaszcza
koncepcja hegemonii kulturowej Antonia Gramsciego, stosowana jednakze
w zmodyfikowanej formule: to nie burzuazja narzuca jedyng prawomocna wizje
spoteczenstwa i jego wartosci klasie robotniczej, ale reprezentanci metropolii
ludom kolonizowanym. Celem tych drugich winno by¢ obalenie hegemonii na
rzecz kulturowej heterogeniczno$ci. Tymczasem najbardziej spopularyzowana
polska odmiana postkolonializmu, czyli ta forsowana przez Thompson, ma cha-
rakter konserwatywny. W jej $wietle, alternatywa to albo westernizacja i zwigzana
z nig utrata polskiej tozsamosci, albo — zalecany przez Thompson — powro6t do
dumy narodowej i wartosci sarmackich.

Fekek

Znamienne, ze zardwno wsrod zwolennikow, jak i krytykow teorii post-
kolonialnej wyraziste, jesli nie najwyrazistsze stanowiska formutujg kobiety-
badaczki. O ile wsrod prekursorow tego nurtu przewazaja mezczyzni, o tyle
w kolejnych pokoleniach postkolonialistow udziat kobiet systematycznie si¢
zwigksza. Prace wielu z nich — z Gayatri Chakravorty Spivak na czele — staja
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si¢ wizytowkami krytyki postkolonialnej. Co wigcej, w fazie pdznego rozwoju
studiow postkolonialnych (od lat 90. XX wieku), to badaczki zaczynaja nadawaé
ton i wyznaczac¢ nowe kierunki zainteresowan. Doprowadzajg rownoczes$nie do
stopniowego autonomizowania si¢ kolejnych analiz od tych kanonicznych, ktore
silnie wykorzystywaty kategorie zaproponowane przez ,klasykow” postkolo-
nializmu, czyli Franza Fanona, Homiego Bhabhe, Gayatri Ch. Spivak, a takze
Edwarda W. Saida’.

Nowe czy wzglednie nowe badania postkolonialne stanowia w duzej mierze
wypadkowa natozenia na siatki pojeciowe dotyczace reliktow wiadzy kolonialnej
optyk feministycznych, antyrasistowskich lub antynacjonalistycznych. Poza tym
zasieg zainteresowan badawczych studiéw postkolonialnych jest systematycznie
poszerzany o taka problematyke, ktora juz wczesniej byta podejmowana przez
inne nurty poststrukturalne, np. sytuacja kobiet w tzw. Trzecim Swiecie pozostaje
od dawna w obszarze zainteresowan feminizmu liberalnego. W efekcie wyzej
wymienionych tendencji rozwijana jest krytyka postkolonializmu jako perspek-
tywy, ktora powiela to, co w humanistyce juz zostalo dokonane, i nie proponuje
jako$ciowo nowych ujeg¢. Najbardziej brzemienne w skutki wydaje si¢ jednak to,
ze coraz cze¢Sciej dochodzi do sprzecznosci migdzy dawna-waska a wspotczesng-
szeroka refleksja postkolonialna, co niejako rozsadza te teori¢ od $rodka.

Daleka jestem od forsowania stereotypizujacych pte¢ hipotez o tym, jakoby
teoria postkolonialna miata kulturowo ,,kobiecy” charakter i w jaki$ szczego6lny
sposob przyciagata badaczki. Jednakze warto rozwazy¢, zachowujac ostrozno$é
przed uproszczeniami grupizmu?, relacje miedzy feminizacjg przedmiotu badan
a przemianami teorii postkolonialnej zarowno w ramach jej gtdéwnego nurtu, jak
i w odmianach wschodnioeuropejskich. Metamorfozy te prowadzg do zmierzchu
postkolonializmu jako samodzielnej perspektywy. Zywotne pozostaja jednak jej
liczne dokonania — wyabstrahowane coraz czeSciej z historycznego kontekstu

3 Edward W. Said (1935-2003) nie jest wspottworcg teorii postkolonialnej, nie identyfikowat
si¢ z tg perspektywa, zachowujac w stosunku do niej zyczliwy dystans. Mimo to czesto jest btednie
nazywany jednym z ojcow postkolonializmu, poniewaz z jego pracy pt. Orientalizm (1978) zaczerp-
ni¢to ramy metodologiczne dla krystalizujacego si¢ na przetomie lat 70. i 80. XX wieku postkolo-
nializmu, a tytutowe pojecie orientalizmu wcigz nalezy do najchetniej stosowanych w analizach
postkolonialnych. Warto zauwazy¢, ze Said uzywa w swoich péznych pracach terminu postkolo-
nialny w sensie chronologicznym, nazywajac tak etap w spoteczne;j historii §wiata, ktory nastgpit
po okresie kolonialnym. Unika natomiast ahistorycznego pojecia kondycji postkolonialne;.

4 Grupizm to, w ujeciu Rogersa Brubakera, ,,tendencja do uznawania odseparowanych, spojnych
grup za podstawowe sktadniki zycia spotecznego, gltdownych protagonistow spotecznych konfliktow
i fundamentalne jednostki spotecznej analizy”, ujawniajaca si¢ nie tylko w publicystyce, ale takze
w postepowaniu badawczym [Brubaker 2006: 8].
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kolonializmu i pojawiajace si¢ w interdyscyplinarnym krggu badan nad pono-
woczesnymi tozsamosciami.

POSTKOLONIALNY, POSTKOLONIALNOSC, POSTKOLONIALIZM
— ROZNE ROZUMIENIA, ODMIENNE PERSPEKTYWY

Zrédta terminu postkolonialny siegaja politologii i historii — poczatkowo ozna-
czato ono okres w dziejach po dekolonizacji panstw Afryki i Azji. Wspolczesnie
na ten pierwotny sens naktadane sg kolejne. Postkolonialnymi mozna nazwac
zaroéwno bytych kolonizatorow, bytych kolonizowanych, byte kolonie w sensie
organizacji panstwowej, jak i wszelkie konsekwencje systemu kolonialnego na
poziomie makro- i mikrospotecznym, i w rezultacie mozna mowi¢ o postkolonial-
nej $wiatowej rzeczywistosci spotecznej. Ta zanurzona w postmodernizmie oraz
poststrukturalizmie nieostro$¢ i wszechstronnos$¢ stanowi atut, ale tez utomno$é
pojecia. Gdy pozostawiamy okreslenie postkolonialny bez komentarza, powstaje
nieprzejrzysty komunikat, mogacy dotyczy¢ kategorii o odmiennej, niekiedy
wrecz przeciwstawnej pozycji w §wiatowej rzeczywistosci spolecznej.

Juz w latach 90. XX wieku, kiedy postkolonializm pre¢znie si¢ rozwijat, po-
jawity si¢ silne glosy krytykujace forsowang przez ten nurt epistemologi¢. Ella
Shohat w Notes on the “Post-Colonial” pyta, biorac jako przyktad tozsamosci
powstajace na ruinach imperium francuskiego: ,,Czy post oznacza perspekty-
we 1 lokacje eks-kolonizowanego (Algierczyka), eks-kolonizatora (Francuza),
eks-kolonialnego osadnika (Pied Noir) czy tez nieumiejscowiong hybryde
w metropoliach Pierwszego Swiata (Algierczycy we Francji)?”” [Shohat 1992:
103]. Dalsze watpliwosci zgtasza kilkanascie lat poézniej Grazyna Borkowska,
probujac wyodrebni¢ kolonialne spektrum polskich doswiadczen: ,,Kto jest ko-
lonizatorem? Rosja wobec Polski? Czy na przyktad Polska wobec Ukrainy? Kto
jest przedmiotem kolonizacji: Polska rozbiorowa czy ziemie wschodnie dawnej
Rzeczpospolitej zamieszkate w wigkszosci przez ludno$¢ biatoruska, litewska,
ukrainska i poddawane uciskowi ze strony polskiej szlachty? Czy rusyfikacja
to synonim kolonizacji? A moze racj¢ majg Litwini przetomu XIX i XX wieku,
ktorzy wiasnie polonizacje, utozsamiang czg¢sto wylacznie z atrakcyjnoscia
jezyka polskiego i polskiej kultury, traktowali jak narzucone im sitg dziatanie
kolonizacyjne?” [Borkowska 2007: 15]

W $wietle obecnego dorobku teorii postkolonialnej na kazde z tych pytan
mozna odpowiedzie¢ twierdzaco. Sensy chronologiczne i diachroniczne naktadaja
si¢ na siebie i wzajemnie dopelniaja. Zatem postkolonialno$¢ nalezatoby rozumiec
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jednoczesnie jako kondycje wspotczesnej epoki, ktdra gromadzi hybrydowe toz-
samosci bedace efektem relacji kolonialnych, oraz jako etap w dziejach nastgpu-
jacy chronologicznie po upadku imperiow kolonialnych. Te dwa spojrzenia taczy
zatozenie, iz przedrostek post- nie odnosi si¢ do kolonizacji jako do zamknigtego
rozdziatu w historii politycznej $wiata, lecz do jej kontynuacji w sferze spoteczne;j
i kulturowej. W pojeciu postkolonialno$ci jest implicite zawarta krytyka koncep-
cji postepu, zamiast niego do§wiadczeniem terazniejszosci ma by¢ kontynuacja
kolonialnych hierarchii. Kolonialnie nastgpstwa (colonial aftermath) urastaja
do rangi najistotniejszych nierownosci spotecznych, obok tych warunkowanych
przez konstrukty klasy, ptci i rasy [Domanska 2008: 167-168].

Co wigcej, postkolonializm wiaze kategori¢ rasy z kwestig etniczno$ci, nie
odrzucajac przy tym zwigzanej z dyskursem antyrasistowskim krytyki politycz-
nego i ekonomicznego zréznicowania pozycji spotecznych, natomiast koncepcje
narodowosci taczy z postulatami tozsamosciowej odmiennosci w warunkach
postepujacej globalizacji. Swiat postnarodowy okazuje sie zatem terenem roz-
nego typu ekspansji: westernizacji, amerykanizacji, a w rezultacie imperializmu
i neokolonizacji. Sens kondycji postkolonialnej obejmuje wiec wymiary od
makroekonomicznych po indywidualne identyfikacje. Tym, co z jednej strony
integruje, a z drugiej mnozy znaczenia postkolonializmu jako perspektywy bada-
nia przejawow postkolonialnosci, jest zastapienie normatywnych pojec¢ narodu,
rasy, etnicznosci, ptci etc. konstrucjonistycznymi kategoriami dyskursywnymi,
czerpanymi przede wszystkim z badan literaturoznawczych uprawianych w duchu
postmodernizmu [Bolecki 2007: 8-9]. Na jego gruncie nastgpuje delegalizacja
oswieceniowej idei kanonu tzw. literatury $wiatowej (Weltliteratur)—bo jesli nie
ma uniwersalnej jednosci cztowieka, czyz mozna mowic¢ o uniwersalnie warto$-
ciowej literaturze? Postkolonialny staje si¢ zatem synonimem partykularnego
i lokalnego [Delaperriere 2008: 11-12]. Problem w tym, ze w $wietle ponowo-
czesnej ptynno$ci znaczen, autorem postkolonialnym mozna nazwaé zar6wno
osobg, ktora kwestionuje, ktora oddaje, jak i1 bezrefleksyjnie utrwala kolonialne
resentymenty. Innymi stowy, postkolonialny tekst moze stanowi¢ i podmiot,
i przedmiot postkolonialnej krytyki.

Warto powrécié¢ jeszcze na chwile do argumentow Elli Shohat, ktéra swoj
sceptycyzm wobec teorii postkolonialnej opiera na zasadniczej, jej zdaniem,
wtdrnosci samego pojecia postkolonialnej rzeczywisto$ci. Zauwaza, ze po
pierwszej wojnie w Zatoce Perskiej lewicowi przeciwnicy rzadu skupili si¢ na
zarzucaniu politykom ekonomicznie motywowanego imperializmu, natomiast nie
wykorzystali oczywistego, wydawatoby si¢, argumentu o wtraceniu Bliskiego
Wschodu w kulturowa postkolonialno$¢. Shohat twierdzi, ze pojecie postkolo-
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nialnego zostato wepchnicte w Slepy zaulek ahistoryczno$ci i uniwersalnosci.
Postkolonialno$¢ wikta si¢ w depolityzacje opisywanych zjawisk, poniewaz
ostabia specyficzne znaczenie historycznego kontekstu, w jakim owe fenomeny
zaistniaty. W konsekwencji pojecie postkolonialnego nie tylko nie wypeia luki
w instrumentarium badan polityczno-kulturowych, ale réwniez nasladuje sens
krytykowanego przez postkolonializm terminu Trzeci Swiat. Jak przekonuje
Shohat, oba pojecia odnosza si¢ do tych samych geopolitycznych hierarchii,
ale Trzeci Swiat kojarzy sie z nurtami konserwatywnymi, wiec tzw. postepowe
kregi akademickie ukuty nowa terminologi¢ okreslajagca analogiczne de facto
przestrzenie i zjawiska. Moze zatem pojecie postkolonialnosci zamieni¢ na post-
niepodlegtosé? —te propozycje Shohat tez odrzuca, zauwazajac, ze: ,,Podczas gdy
postkolonialne sugeruje dystans od kolonializmu, post-niepodlegtosc celebruje
panstwo narodowe, lecz przypisujac mu sile, jednoczesnie uprawomocnia rezi-
my Trzeciego Swiata” [Shohat 1992: 99-101, 107]. Czy przywrocenie spornym
pojeciom historycznos$ci jest jednak wlasciwym rozwigzaniem?

Wtérujaca wiekszosci zarzutow Shohat Anne McClintock zwraca uwagg na
tkwigcg w historycznosci postkolonializmu putapke: ,,R6znice polityczne migdzy
kulturami zostajg wigc podporzadkowane dystansowi czasowemu, ktory jest mie-
rzony europejskim kolonializmem” [McClintock 1992: 86—87]. Czas eks-kolonii
staje si¢ arbitralny, gdyz za $rodek jego osi uznaje si¢ okres kolonialnej zaleznosci
—inne wydarzenia, by¢ moze istotniejsze z punktu widzenia eks-kolonizowanych,
klasyfikowane sg jako wystepujace przed lub po kolonizacji. Wektor ,,od Europy”
we wzajemnym postrzeganiu zostaje wigc utrzymamy, a emancypacyjny cha-
rakter perspektywy okazuje si¢ pozorny. Z kolei Lata Mani i Ruth Frankenberg
bronig kategorii postkolonialnego, ale pod jednym warunkiem — o ile nie bedzie
ona traktowana jako stan zobiektywizowany, lecz jako konstrukcja, ktorej sens
jest nieustannie negocjowany migdzy aktorami po-kolonialnego $wiata [Mani,
Frankenberg 1993].

Epilogiem dyskusji z lat 90. jest glos Stuarta Halla, ktory odpiera zarzuty
o europocentryczng ahistorycznosc¢ i wtérnosc¢ pojecia, positkujac si¢ Derridian-
ska dekonstrukcja. W jej Swietle teoria postkolonialna nie odtwarza konstruk-
tow Pierwszego i Trzeciego Swiata, lecz je odczytuje, nie narzuca binarnego
podziatu miedzy kolonizatorami a kolonizowanymi, nie akcentuje roznicy, lecz
rozni¢ (différance). Tak widziana kategoria postkolonialnosci nie oznacza apelu
o restytucje stanu sprzed okresu kolonialnego, lecz przede wszystkim shuzy do
diagnozy wspotczesnych procesow transkulturowych [Hall 1996: 247]. Warto
jednak zaznaczy¢, ze uzasadnienie postkolonializmu dekonstrukcjg i postmoder-
nizmem, nie zapobieglo kolejnej fali krytyki, jaka nastapita po zamachach z 11
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wrzesnia 2001 roku. To wydarzenie i jego nastepstwa uznano za dowod porazki
postkolonializmu. Zarzucano mu, ze sprowadza si¢ do quasi-interwencyjnego
dyskursu prowadzonego zza akademickich biurek lewicowych intelektualistow,
ktorzy kultywuja obraz pokrzywdzonego przez Zachod cztowieka Wschodu, nie
dostrzegajac przemian spotecznych w catym regionie. Z kolei krytyka w tonie
lewicy wskazywata, ze postkolonializm okazat si¢ hybryda ,,w zawieszeniu”
— ktora nie stanowi ani niezaangazowanej teorii, ani konstruktywnej krytyki
systemu [Golinczak 2008: 108].

Sensy postkolonialnej terminologii w analizach polskiej rzeczywisto$ci spo-
fecznej budza podobne watpliwosci, ale napotykaja rowniez na dodatkowe bariery,
wynikajace z tego, ze adaptacja perspektywy postkolonialnej powinna i$¢ w parze
z przyjeciem optyki postmodernistycznej — szerzej reprezentowanej w polskiej
mys$li humanistycznej stosunkowo od niedawna. Mechaniczne przeniesienie
kategorii postkolonialnych na grunt polskich rodzi tez zastrzezenia z powoddw hi-
storycznych: Polska nigdy nie byta kolonig ani metropoliag w prawno-politycznym
rozumieniu tych stow. Hanna Gosk [2008] proponuje zatem zastgpi¢ sformutowa-
nie postkolonialna Polska — Polskg postzaborowa (w okresie migdzywojennym)
i postzaleznos$ciowg (po 1989 r.). Ta errata jednak nie przyjeta sie, poniewaz nie
akcentuje postkolonialnego pragnienia nowej uniwersalnosci.

FEMINIZM A EMANCYPACYJNY CHARAKTER KRYTYKI
POSTKOLONIALNEJ

Postkolonializm nie posiada jednego zatozyciela, jednego tekstu fundacyjne-
go ani wiodacej szkoty. Cho¢ o tym nurcie krytyki jako o teorii naukowej mowi
si¢ od lat 80. XX wieku, nalezy podkresli¢, iz nie rozwinetaby sie ona bez kilku
dekad pot-biograficznych, pét-publicystycznych narracji oglaszanych przez
autorow, ktorzy sami byli przedmiotami kolonizacji. Szczego6lnie silne inspira-
cje, po dzis dzien, stanowia prace Franza Fanona Peau noire, masques blancs
(‘Czarna skora, biate maski’, 1952) oraz Wyklety lud ziemi (1961, pol. przekt.
1985). Ten urodzony na Martynice czarnoskéry psychiatra opisuje kulturowe
skutki umocowanej w rasizmie ideologii kolonialnej, ktora nie przemija wraz
z polityczng dekolonizacja, lecz trwa w kulturowych praktykach. Czarnoskorzy
eks-kolonizowani otrzymujg wolnos$¢ czastkowa — do noszenia ,,biatej maski”,
uczeszczania do ,,biatych” szkot, biur, ko$ciotow, ale nie do odtwarzania swojej
autentycznej tozsamosci. Obok Fanona wsrod prekursorow postkolonializmu
trzeba wymieni¢ Octave’a Mannoniego (Prospero and Caliban, 1956), Alberta
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Memmiego (The Colonizer and the Colonized, 1957), George’a Lamminga (The
Pleasures of Exile, 1961) oraz Aimé Césaire’a, ktorego Discourse on Colonialism
(1950) byt chronologicznie pierwszym porownujacym kolonializm do nazizmu
dzietem autora urodzonego w spotecznosci skolonizowanej, a wydanym przez
kolonizatora — w paryskim wydawnictwie Réclame.

Wspottworzony przez Cesaire’a poetycko-emancypacyjny ruch Négritude
glosit nie tylko krytyke kolonializmu, ale takze potrzeb¢ odnalezienia na nowo
,»czarnej” tozsamosci i etyki. Zarzucajacy Europejczykom faszystowski szowinizm
autorzy nierzadko okazywali si¢ stronnikami nacjonalistycznych wizji przysztosci
ich spoteczenstw [Patke 2006: 369]. W ramach owych wizji nie zaistniat wowczas
na szerszg skalg problem kobiet. W refleksji nad mentalnoscig eks-kolonizowanych
postawy kobiece nie zyskiwaty autonomicznych konturéw, zas nadrzednym celem
emancypacyjnym miata by¢ niepodlegtos¢ polityczno-kulturowa od metropolii
— nie od rodzimego, tradycyjnego patriarchatu. Nawet E. W. Said, na ktdrego tak
chetnie powotuja si¢ postkoloniali$ci, przywotujac w Orientalizmie fascynujace
Flauberta egipskie kobiety, wpisuje ich wizerunki tworzone przez europejskich
podréznikdéw w ogolny obraz ,,cztowicka Wschodu”.

Kilkanascie lat po Orientalizmie Said opublikowal prace pt. Kultura i imperia-
lizm, ktora stanowi zarowno rewizje i kontynuacje jego najstawniejszego dzieta,
jak rowniez zawoalowany komentarz do szukajacej nowych obszaréw badan
teorii postkolonialnej. Autor zwraca uwage na pewng znamienng aporie: ,,Jezeli
uwierzymy Gramsciemu, ze powotanie intelektualisty jest zardbwno spotecznie
mozliwe, jak i pozadane, to staje si¢ sprzecznoscig nie do przyjg¢cia budowanie
analiz do§wiadczenia historycznego opartego na wykluczeniach, ktore zaktadaja
na przyktad, ze tylko kobiety moga zrozumie¢ do§wiadczenia kobiet, tylko Zydzi
mogg zrozumieé cierpienia Zydow i tylko ludy skolonizowane mogg zrozumieé
przezycia zwigzane z kolonializmem [Said 2009: 31]. Tymczasem postkolonia-
lizm realizuje wtasnie ten paradoks. Gros jego przedstawicieli to osoby urodzone
w bytych koloniach badZ majace skolonizowanych przodkow, ale jednoczesnie
czerpigce z europejskiego i amerykanskiego postmarksizmu i poststrukturalizmu,
publikujace i wyktadajace na uczelniach w Stanach Zjednoczonych, Wielkiej Bry-
tanii czy Francji. Z jednej strony pisza w dyskursie zachodniej lewicy, z drugiej
za$ strony akcentowaniem swojej etnicznosci legitymizujg 6w dyskurs.

»Prowincjonalizacja Europy” — nos$ne hasto zaproponowane przez Dipesha
Chakrabarty’ego [2000] — miataby wiec polegac na probie opowiedzenia historii
Europy za pomoca kategorii i cezur wskazanych przez historykow i socjologow
ze spoteczenstw poddawanych kolonizacji. Jednakze Chakrabarty i wtorujacy mu
postkoloniali$ci zauwazaja, iz catkowite odcigcie tych alternatywnych narracji od
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intelektualnego dorobku Zachodu byloby zabiegiem utopijnym i nieskutecznym.
Nowa historia nie zostataby bowiem na Zachodzie ustyszana, gdyby opierata
si¢ na calkowicie innej niz zachodnia racjonalno$ci. Tym wigc, w czym post-
kolonializm dostrzega swoje fundamenty, jest tzw. nowa humanistyka zostajaca
w opozycyjnym, ale Scistym zwigzku z tradycja o$wieceniowg. Podwaza ona
europejskie systemy racjonalnosci. Przekonuje, ze produkowana w ich ramach
wiedza ma stuzy¢ wykluczeniu lub marginalizacji grup, ktore owa wiedza
i mechanizmami jej wytwarzania si¢ nie postuguja. Humanistyczna koncepcja
Homo humanus potrzebuje — jako swojego uzasadnienia — rewersu, czyli Homo
barbarus [Gandhi 2008: 4546, 49-50]. Obalenie tej binarnej konstrukcji ma
w $wietle nowej humanistyki prowadzi¢ nie tyle do zastgpienia hegemonicznego
dyskursu oswieceniowego dyskursem anty-oswieceniowym, lecz do wydobycia
z humanizmu tego, co radykalnie uniwersalne. Efektem powinna by¢ nowa ,,esen-
cjalna” uniwersalno$¢ nazywana za pomoca réznych partykularnych jezykow.
Wspdtczesng powszechnoscig staje si¢ do§wiadczenie wykluczenia — w jego
naswietlaniu zbiega si¢ mysl postkolonialna i1 feministyczna.

Spotkanie tych dwu nurtdéw nie nastapito jednak ani szybko, ani z tatwoscia.
Zno6w zadziatata kwestionowana przez Saida zasada — to kobiety-badaczki zaczety
splata¢ analizy postkolonialne z feministycznymi. W takiej koalicji dostrzegty
szans¢ na uchwycenie dwoistej istoty pici kulturowe;j: jej powszechnego, zdete-
rytorializowanego charakteru, a zarazem repertuaru jej terytorialnych odmian.
Postkolonializm jednak, mimo zaze¢biania si¢ z refleksjg feministyczng, wchodzi
z nig takze w pryncypialny konflikt.

Klasycznym tekstem taczacym obie perspektywy jest studium Gayatri Ch.
Spivak Can the Subaltern Speak? z 1985 roku. Tytutowa kategoria podpo-
rzqdkowanych wprowadzona jest na przyktadzie tragedii mtodych bengalskich
kobiet, ktére owdowiawszy, wkrotce potem popetniaty samobojstwo, poniewaz
nie potrafity ani przekaza¢ swoich emocji cztonkom wtasnej spotecznosci, ani
uzasadni¢ swojej nowej sytuacji. Spivak wyciaga wniosek, ze w postkolonialnym
$wiecie istniejg grupy tak dyskursywnie podporzadkowane innym, iz mimo préob
wyartykulowania swojej samo-reprezentacji nie dochodzi do ,,transakcji” miedzy
moéwigcymi a potencjalnymi odbiorcami wypowiedzi. Optyka podporzadkowa-
nych nie osigga zatem nawet poziomu dialogicznego, nie staje si¢ dyskursem.
Kobiety sa czesto wymieniane przez postkolonialistow jako przyktad takiej
skrajnie zdominowanej grupy. Nie ma natomiast zgody co do przyczyny ich
spotecznego uposledzenia: czy jest nig suma etnicznych i plciowych uprzedzen
pielggnowanych w pozostatosciach dyskursu kolonizatorow, czy decydujace
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znaczenie ma raczej lokalny patriarchat wymagajacy od kobiet zrzeczenia si¢
roszczen ,.kobiecych” na rzecz sprawy ,,narodowe;j”.

Emancypacyjny wymiar krytyki postkolonialnej zasadza si¢ bowiem, jak
to juz bylo wspomniane, na antykolonialnym nacjonalizmie. Jego sprawczos¢
zalezy od kulturowej spojnosci grupy, ktora chee stawia¢ opoér. Juz Franz Fanon
wskazywat w pracy pt. A Dying Colonialism, iz Algierka, ktéra ma wybra¢ cza-
dor lub z niego zrezygnowac, poddawana jest podwdjnym naciskom. Metropolia
uzna czador za potwierdzenie spotecznego zacofania kolonii, druga strona zas za
dowdd oporu i zywotno$ci rodzimej kultury. W tej konfrontacji dyskurséw nie ma
przestrzeni na rozpatrywanie kwestii genderowych. Antykolonialny nacjonalizm
bylby zatem — jak pisze Partha Chatterjee —,,dyskursem na temat kobiet; kobiety
tu nie przemawiaja” [za: Gandhi 2008: 89]. Z kolei emancypacja w sensie prefe-
rowanym w wiekszo$ci nurtow feministycznych dotyczy wyzwolenia jednostki ze
zbiorowej normalizacji. Na tym gruncie formutowana jest zresztg postkolonialna
krytyka feminizmu. Zarzuca si¢ mu postrzeganie kobiet tzw. Trzeciego Swiata
jako ,,monolitycznego podmiotu” kolonizacji, ahistorycznego i doswiadczajacego
stricte genderowych ograniczen, wpisanych w globalny, a nie lokalny kontekst
kulturowy i ekonomiczny [Mohanty 1991: 51-54]. Co cieckawe, s to analogiczne
zastrzezenia do tych zgtaszanych wobec postkolonializmu.

KOBIECA POSTKOLONIALNOSC — INSTYTUCJONALIZACJA
I KONSTRUKCJA

W przedostatniej dekadzie XX wieku do glosu w jeszcze nieokrzeplej teorii
postkolonialnej dochodza kobiety-badaczki, pochodzace glownie z bytych kolonii.
Wykorzystuja metodologiczne instrumentarium zaproponowane przez E.W. Saida
do krytycznego rozbioru literatury imperialnej, czyli tzw. ,,podejrzliwe;j lektury”
wyczulonej na demaskacje znieksztatconych kolonialnymi uprzedzeniami obra-
zo6w Innego. Po pierwsze, poddaja postkolonialnemu ogladowi klasyke (m.in.
powiesci Jane Austen i siostr Bronte), po drugie, koncentrujg si¢ na tekstach
wspotczesnych autordéw i autorek §wiadomie lub nieswiadomie nawigzujacych
do kolonialnych hierarchii (m.in. dzieta Salmana Rushdiego i Toni Morrison).
Dzi¢ki nadaniu tradycyjnej komparatystyce charakteru spotecznie zaangazowa-
nego dyskursu krytycznego, przedmiot do tej pory stricte literaturoznawczych
analiz zostat uwazniony na nowym polu: socjologii krytycznej, antropologii kul-
turowej 1 etnografii prowadzonej w duchu postmarksistowskim oraz dynamicznie
rozwijanych wowczas brytyjskich studiow kulturowych.
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W rezultacie do etniczno-narodowego rdzenia postkolonializmu zostaja
wlaczone® kolejne przedmioty i pytania badawcze, zwigzane z tozsamoscia i wi-
zerunkiem jednostki oraz jej ciatem poddanym kulturowej dyscyplinie. Zaczyna
dokonywac si¢ stopniowe przesuni¢cie semantyczne zasadniczych dla teorii post-
kolonialnej poje¢ kolonii i wyzwolenia. W postmaterialnym sensie, stawiajagcym
pytanie o mozliwo$ci samoekspresji zatomizowanego indywiduum, mianem
kolonii mozna okresli¢ ciato, role spoteczne, normy dotyczace seksualnosci czy
nowe formy zatrudnienia ksztalttowane przez tzw. elastyczny kapitalizm. Z kolei
wyzwolenie nie musi juz oznacza¢ suwerennosci i niepodleglosci panstwowe;j
ani zbiorowego samostanowienia o lokalnej kulturze, lecz przede wszystkim
wolnos¢ pojedynczego cztowieka ,,0d” spotecznej kontroli — bez wzgledu na
to, czy jest ona narzucana przez zewngtrzne podmioty, czy tez przez cztonkow
wlasnej spoteczno$ci. W konsekwencji badacze i badaczki, korzystajacy z ram
teoretyczno-metodologicznych postkolonializmu, zataczaja w swoich analizach
coraz szersze kregi. Na przyktad, literacki motyw przemocy i gwaltu na kobietach
zostaje przedstawiony jako forma fizycznego przedtuzenia wiadzy kolonialnej
nad najstabsza grupa spoteczng [Gunne, Brigley Thompson 2009], za$ dziatania
lokalnych politykow wobec mniejszosci homoseksualnej jako kolonializm we-
wnetrzny, napedzany strachem przed grupa kontestujgca normatywna spojnosé
postkolonialnego spoteczenstwa [Currier 2010].

W latach 80. 1 90. rozpoczyna si¢ instytucjonalizacja postkolonializmu. Na
uniwersytetach w Stanach Zjednoczonych, Wielkiej Brytanii, a takze we Francji
czy Kanadzie powstaja katedry badan postkolonialnych, zatrudniajace bliska
parytetowi liczbe kobiet i mezczyzn o wielokulturowych korzeniach. Temu pro-
cesowi sprzyja dyskurs politycznej poprawnosci. Glosi on, ze zachodnie jezyki
opisu rzeczywistosci spotecznej gleboko ja znieksztatcaja, nalezy wigc otworzy¢
debatg spoleczng na glosy grup do tej pory dyskryminowanych ze wzgledu na
ras¢, pochodzenie czy ple¢ [Szahaj 2004: 155-159].

Wraz z instytucjonalizacjg postkolonializmu nast¢puje uprawomocnienie
repertuaru luzno powigzanych ze sobg watkow jako refleksji naukowej. Przed-
miotem post-kolonizacji, wykraczajacej poza cezury narodzin i upadku imperiow
kolonialnych, jest nie tyle Algierczyk, Aborygen czy Hindus, ale algierska ko-
bieta, aborygenskie dziecko albo indyjski homoseksualista. Jesli mozna mowié
o feminizacji teorii postkolonialnej, to nie chodzi tu o odsetek kobiet wsrod
badaczy wykorzystujacych te optyke, lecz o feminizacje przedmiotu analiz oraz

S Warto zauwazy¢, ze postkolonializm jest perspektywa kumulujgca elementy innych nurtow,
najczesciej inkorporuje je, nie eliminujac ze swego rdzenia wezesniejszych inspiracji.
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swoistg wrazliwo§¢ wytwarzang w ramach tychze analiz. W tym przypadku
feminizacja oznaczalaby skupienie si¢ na mikrospotecznych skutkach relacji
kolonizator — kolonizowany. Trawestujac E.W. Saida [por. 2005: 157], dla tego
typu postkolonializmu dekonstruowany ,,cztowiek Orientu” najpierw jest kobie-
ta/mezczyzng — mtodym/starym — hetero/homoseksualistg, potem czlowickiem
w ogble, a na koniec znowu kobieta/mezczyzng etc. Metody chetnie stosowane
do tak ukierunkowanych analiz obejmuja m.in. biograficzne wywiady narracyjne,
obserwacje uczestniczace, eksperymenty pedagogiczne i interwencje etnogra-
ficzne, w tym tzw. etnografi¢ performatywng. Celem projektéw badawczych ma
by¢ nie tylko eksplikacja spotecznych nierdéwnosci, ale takze terapia skierowana
do konkretnych 0sob.

Kolonizacja zaczyna stuzy¢ wiec za stowo-wytrych do stawiania hipotez
o polityczno-historycznym kontekscie wspodtczesnych nierownosci. Kobiety
oraz inne grupy marginalizowane z przyczyn demograficzno-kulturowych sa
postrzegane jako przedmioty ,,podwojnej kolonizacji”: ze strony ekspansji
tzw. Pierwszego Swiata oraz kolonizowania ,,0od wewnatrz”, czyli odmawiania
podmiotowosci i narzucania tozsamosci barbarzyncy jednym cztonkom danego
spoteczenstwa przez drugich.

Spleceniu teorii postkolonialnej i podej$¢ feministycznych stawia si¢ wiele
zarzutow, z ktorych dwa zostang przyblizone. Po pierwsze, w watpliwos$¢ podda-
wane jest zalozenie a priori towarzyszace sfeminizowanemu postkolonializmowi,
ze kobieta jest zawsze najdotkliwiej do§wiadczong ofiarg relacji kolonialnych.
Jako przyktad, Ze istniejg znaczace wyjatki od tej reguty, uktuto kategorie typu
osobowego ,,feministki-imperialistki”. Zaliczane sa do niego przede wszystkim
indyjskie memsahib, Zony brytyjskich administratoréw, ktore poprzez swoje
,»cywilizujace” dziatanie wobec ludnosci skolonizowanej mogtly osiagnac ro-
dzaj kariery i emancypacji, niedostepny dla kobiet zyjacych w metropolii. Takie
postawy mozna uznaé¢ za forme¢ ,,oddolnego feminizmu”, niewspomaganego
nieistniejagcym wowczas jeszcze feminizmem akademickim. Dawat on namiastke
wolnosci kosztem od-podmiotowienia Innego. Leela Gandhi stwierdza, ze ,,postac
«feministki-imperialistki» (...) zrywa potencjalng jedno$¢ teorii postkolonialne;j
i feministycznej” [2008: 86]. Mozna zaryzykowac hipoteze, ze wspolczesnie
nie brak spadkobierczyn tego typu osobowego — sa nimi dziataczki i dziatacze
organizacji humanitarnych, ktére w tzw. krajach rozwijajacych si¢ kontynuuja
dawng mission civilisatrice. W dobrej wierze westernizujg przestrzen, ktorg po-
strzegaja jako uposledzony Wschod, i jednoczesnie realizuja pragnienie walki
z odhumanizowang globalng geopolityka.
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Ta kwestia aczy si¢ z druga, bardziej zasadnicza. Co badajg sfeminizowane
studia postkolonialne? Czy sytuacje spoteczna i tozsamosci grup mentalnie sko-
lonizowanych w roéznych regionach $wiata? Czy raczej analizujg przez siebie
wytworzony artefakt, czyli konstrukt ,. kobiety Trzeciego Swiata”*? Rosi Braidotti,
podejmujaca z perspektywy feministycznej problem kobiecego nomadyzmu,
podkresla, ze nomada funkcjonuje w wigzce transnarodowych powigzan, jest
obiektem figuracji, rozumianej przez Braidotti jako strategiczne wyobraze-
nie i konceptualizacja, a wigc ,,nomadyczny podmiot jest mitem, to znaczy
jest fikcja polityczng” [Braidotti 2007: 111]. Tego rodzaju podmiot moze by¢
uznany za postkolonialny tylko wtedy, gdy postrzega si¢ go poprzez pryzmat
postmodernizmu. Trzeba mie¢ wigc §wiadomos¢, ze jest on tylko syntetycznym
przedstawieniem pewnej terytorialnie i historycznie wyabstrahowanej grupy, na
ktora ,,w rzeczywistosci” sktadajg si¢ heterogeniczne podmioty. Jezeli kobiecy
nomadyzm, kobiece uchodzstwo zostanie przyjete jako ponadnarodowa norma
i stanie si¢ toposem wspotczesnego feminizmu — co zdaniem Braidotti nastgpito
juz dawno [2007: 116] — inspirowany feminizmem postkolonializm bg¢dzie badat
pielegnowane przez siebie konstrukty, zamiast zjawisk i ludzi.

POSTSOWIECKIE JAKO POSTKOLONIALNE — WSCHODNIO-
-EUROPEJSKI WARIANT TEORII POSTKOLONIALNEJ

W okresie krystalizowania si¢ postkolonializmu jako perspektywy teoretycz-
no-metodologicznej jej zainteresowania byty ograniczone kryterium geopolitycz-
nym, a wiec badano zjawiska zachodzace w bytych afrykanskich i potudniowo-
-azjatyckich koloniach oraz ich europejskich metropoliach. Stopniowo spektrum
badan zaczeto rozszerza¢ na problemy rdzennych mieszkancow (zwlaszcza
kobiet) Australii, Ameryki Pénocnej i Poludniowej oraz czarnoskorej ludnosci
Stanoéw Zjednoczonych. W ostatnim dziesiecioleciu ubieglego wieku pojawity
si¢ glosy, ze refleksja postkolonialna powinna obja¢ takze Europe Wschodnia,
poniewaz podobnie jak Orient zostata ona ,,wynaleziona” jeszcze w XVIII wie-
ku przez zachodnich kupcoéw i podroéznikow, a jej stygmatyzujacy obraz jako
za$cianka kontynentu przetrwat do czasow wspotczesnych [Wolft 1994].

Kilka lat p6zniej David Chioni Moore w eseju pt. Is the Post- in Postcolo-
nial the Post- in Post-Soviet? Towards a Global Postcolonial Critique zrownat
kulturowe wymiary dominacji Zwiazku Sowieckiego nad satelickimi panstwami
i regionami z imperializmem zachodnim, a Homo sovieticusa z cztowiekiem

¢ Chodzi tu takze o konstrukty innych grup spotecznych, nie tylko kobiet.
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skolonizowanym. W rosyjskiej ekspansji w Europie Srodkowej i Azji od cza-
sow carskich po dzisiejsze Moore odnajduje symptomy trzech form kolonizacji:
1) klasycznej — poprzez zwierzchnictwo metropolii nad uzaleznionym terytorium;
2) osadniczej — osiedlanie si¢ kolonizatorow na terenie kolonii i marginalizowanie
ludnosci tubylczej, czyli ,,przenoszenie” ich do kategorii ,,Czwartego Swiata”;
oraz 3) dynastycznej — obsadzanie lojalnymi ludzmi najwyzszych urzedow
w kolonizowanym panstwie. Moore podkresla jednak opdr srodowiska akade-
mickiego z obszaréw postsowieckich, by ujrze¢ w doswiadczeniach wlasnego
spoteczenstwa analogie z krajami afrykanskimi i potudniowoazjatyckimi: ,,Ze
wzgledu na dyskursywna granice miedzy Wschodem a Zachodem Europejczycy
z regionu postsowieckiego moga by¢ przeswiadczeni, ze radykalnie, a nawet ra-
sowo odrdzniajg si¢ od postkolonialnych Filipin i Ghany” [Moore 2001: 116].
Opdr ten czesciowo wydaje si¢ przetamany. Inicjatorka dyskusji w prasie
gtéwnego nurtu jest Ewa Thompson, ktorej artykuty wykorzystujace optyke
postkolonialng ukazywaty si¢ w latach 20052007 na tamach ,,Europy. Tygo-
dnika Idei”. Trzeba jednak zauwazy¢, ze Thompson realizuje krytyke postko-
lonialng w sposdb wybidrczy, nawigzuje do Saida oraz do ,,klasycznego™ nurtu
postkolonializmu z okresu, kiedy wptywy postmodernistyczne nie byty w nim
tak silne, jak obecnie. Wychodzac od analizy literatury porozbiorowej, Thom-
pson wyodrebnia jako ceche¢ ja wyrdzniajaca resentyment, ktory definiuje jako
,»zgode na cierpietnictwo, poczucie, ze jest si¢ ponizonym przez los i ludzi, to
chroniczne litowanie si¢ nad sobg, przyjecie postawy ofiary” [Thompson 2006:
11]. Od rozbiorow obowigzuje, wedtug autorki, podziat na krzywdzaca wtadze
i pokrzywdzonych obywateli nastawionych roszczeniowo wobec elit. Na potwier-
dzenie tezy o postkolonialno$ci Polski Thompson przywoluje cztery zjawiska
wspdlne narodom postkolonialnym. Po pierwsze, ubdstwo, Polska ma deficytowy
budzet i nie moze zgromadzi¢ rezerw kapitatu. Po drugie, nastroje spoteczne
cechuje afrykanski pesymizm, ujawniajacy si¢ w niedostatkach spotecznego
zaufania i wiary w poprawg sytuacji zarowno na poziomie indywidualnym, jak
1 instytucjonalnym. Ponadto, Polacy majg by¢ sktonni do kreowania i podtrzy-
mywania koniecznych wymystow (necessary fictions, pojecie H. Bhabhy), czyli
narracji o narodowej martyrologii i zdradzie ze strony sojusznikéw. W $wiecie
postkolonialnym fantazmaty utrwalajgce zbiorowa tozsamos$¢ nie rozpadaja sie,
lecz niecenzurowane przez kolonizatora ,,zalewaja’ dyskurs dominujacy. Ostatnia,
czwartg, kwestig jest kulturalizm. Oznacza bezrefleksyjne nasladowanie kultury
tzw. hegemonow zastepczych, czyli Europy Zachodniej i USA. Kulturalizm
wspolgra z przekonaniem, ze nie mozna skutecznie goni¢ Zachodu za pomoca
zachodnich standardow, a ,,pokrzywdzeni” majg prawo do okresu przej$ciowego
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i stosowania potstandardow, balansujacych na granicy prawa i etyki [Thompson
2005: 11].

Zatem Thompson widzi polska postkolonialno$¢ w sposdb jednowektorowy
— to Polacy sa ofiarami kolonizacji ze strony innych panstw. Jes§li wspotczesnie
dochodzi do zamiany rél, to jedynie w ramach ,,wewnetrznego kolonializmu’’
elit III Rzeczpospolitej wymierzonego w grupy, ktore badz ekonomicznie stracity
w okresie transformacji, badz nie podzielajg wartosci eksportowanego z Zachodu
liberalizmu. Co wigcej, Thompson w swoich wypowiedziach publicystycznych
odchodzi od teoretycznej refleksji na rzecz dyskursu o ptytko rozumianej postko-
lonialnosci i subiektywnie wskazuje, ktdra opcja polityczna wciaz kolonizuje 1 jest
sensu stricto postkolonialna (partie lewicowe i centrowe), a ktéra moze stawic¢
tym zabiegom opor (partie prawicowe, zwlaszcza Prawo i Sprawiedliwosc).

U Thompson i powielajacych jej tezy badaczy postsowiecki wariant krytyki
postkolonialnej odnoszacy si¢ do spoleczenstwa polskiego zbudowany zostat na
paradoksie. Rozwijana na Zachodzie teoria postkolonialna jest ufundowana na
mysli lewicowej, postmarksistowskiej, natomiast krytyka formutowana przez
Thompson odwotuje si¢ do uniwersum symbolicznego konserwatyzmu i prawicy.
Ma to swoje uzasadnienie w historii panstwa polskiego, gdzie w okresie PRL
glowne sity opozycyjne deklarowaty przywigzanie do wartosci prawicowych.
Rodzi si¢ jednak pytanie o zasadno$¢ mechanicznego przenoszenia lewicowo
umocowanych kategorii postkolonializmu, powstalych w innym konteks$cie
politycznym i geograficznym, do krytyki postkomunistycznej Polski. Jednym
z efektow tej kolizji sg watpliwosci, jakie wysuwajg wobec postsowieckiego
postkolonializmu badacze utozsamiajacy si¢ z nurtami postmarksistowski-
mi. Wersje¢ teorii postkolonialnej, ktorg proponuje Ewa Thompson, nazywaja
pejoratywnie ,,thompsonizmem” 1 zarzucaja jej spojrzeniu nacjonalistyczng
ideologizacj¢ [Golinczak 2008: 111-112]. Postkolonializm znajduje, co prawda,
odbicie w pracach mniej lub bardziej lewicowych badaczy, ale wydaje sie, ze nie
w takim stopniu, w jakim mogltby by¢ wykorzystany i przetworzony dla potrzeb
lokalnych analiz.

Nalezy wspomnie¢ bogate badania nad wewngetrznym kolonializmem pol-
skich wladz centralnych wobec Slaska — od czasow II Rzeczpospolitej — ktorego
reminiscencje objawiaja si¢ dzi§ w nastrojach separacyjnych w tym regionie

7 Jest to pojecie Alexandra Etkinda [2003] odnoszace si¢ do Rosji i orientalizowania przez
zamoznych Rosjan swoich ubogich wspétziomkow oraz ludow, ktorych ziemie byty anektowane,
i postrzegania ich jako zapdznionych cywilizacyjnie. Réznica migdzy zachodnim imperialnym
arosyjskim wewngtrznym orientalizowaniem mialaby polegaé na tym, ze dla Rosjan podrzedno$é¢
warunkowal stan i majatek, nie za$ rasa.
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[Zarycki 2008: 36-39]. W duchu lewicowym wewngtrzny kolonializm na osi
wygrani/przegrani transformacji ustrojowej demaskuje Michat Buchowski [2008].
Sama kategori¢ Homo sovieticusa, stosowang przez zwolennikéw prozachodniej
modernizacji Polski do okreslenia postawy blokujacej ten proces, Buchowski
uznaje za symptom lokalnego orientalizmu elit skierowanego na tzw. masy.
Z kolei Clare Cavanagh proponuje kategori¢ podwdjnego spojrzenia, zainspi-
rowang tworczoscig Josepha Conrada. Jest to ambiwalentne ocenianie dokonan
imperium. Z jednej strony przedstawiciel narodu postkolonialnego interpretuje
réznice migdzy nim a ,,Judzmi Zachodu” wedtug kryteriow kulturowej i cywili-
zacyjnej nizszo$ci/wyzszosci na niekorzy$¢ swoja i swoich rodakow. Z drugiej
strony ,,cztowiek Wschodu” wchodzi w role rewizjonisty, dokonuje rachunku
historycznej kariery imperium. Wydaje mu si¢, ze jak nikt inny jest uprawniony
do krytyki cywilizacyjnego przyspieszenia Zachodu, ktore nie stato si¢ udziatem
tzw. Drugiego i Trzeciego Swiata. ,,Cztowiek Wschodu” jest otwarty na retoryke,
ktora podszywa etos sukcesu mocarstw zarzutami o wyzyskiwanie prowincji
[Cavanagh 2003].

Czy jednak tylko 6w wyobrazony Zachod wyzyskuje prowincje? Przetomem,
niestety stabo dostrzezonym, w polskim wariancie postkolonializmu sg analizy
dwupostaciowosci spoleczenstwa polskiego w obszarze relacji kolonialnych.
Polska wchodzita nie tylko w role ofiary, ale takze kolonizatora. Bardziej istotne
od epizodu Ligi Morskiej i Kolonialnej (1930-39) wydaja si¢ studia nad dyskur-
sem ,,kresoznawczym”, a wigc polskim orientalizmem wymierzonym w Kresy
Wschodnie, traktowane przez wielu intelektualistow jako obszar polskiej ,,misji
cywilizacyjnej” [Bakuta 2006].

Te watki zbiera praca Marii Janion pt. Niesamowita Stowianszczyzna. Autor-
ka szuka genezy polskiego wstydu w synkretycznym charakterze usytuowania
i historii kraju: miedzy zachodniosciq a wschodniosciq. Mimo ze Polacy daza
do zblizenia z Zachodem, nie potrafig zrezygnowac ze wschodnich wzorcow
zachowan, przez co wystawiaja si¢ na orientalizacje ze strony europejskich sasia-
dow. Prowokuja tez wlasng ,,samo-orientalizacj¢”, gdyz w niepowodzeniach na
arenie migdzynarodowej oraz wewnatrzpanstwowej widzg skutki tzw. charakteru
narodowego Polakow. Ta dwoisto$¢ przejawia si¢ rowniez w innej konfiguracji,
ktorg Janion ilustruje uwagami Imre Kertésza o ,,matych narodach wschodnio-
europejskich” cierpigcych na kompleks ojca. Z jednej strony, uobecniajg go
w figurze ,,wielkiego ciemig¢zyciela” i na jego barki sktadajg odpowiedzialnosc¢
za narodowe kleski. Z drugiej, roztadowujg uczucie poddanstwa, kreujac kozta
ofiarnego, ktérym zazwyczaj staje si¢ mniejszos¢ etniczna lub religijna. Trans-
formacja ustrojowa oraz reintegracja z Europa Zachodnig nie doprowadzity do
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szybkiej 1 radykalnej zmiany wizerunku Polski wérdd europejskich sasiadow.
Swoistym mechanizmem obronnym, odpowiedzig na stereotypizacj¢ stat sie,
w opinii Janion, postromantyzm. Odrzuca on podstawowe zalozenia swojego
XIX-wiecznego pierwowzoru, a wiec zasade otwartosci na Innego oraz szukania
zrodet polskiej tozsamosci nie tyle w katolicyzmie, co w Stowianszczyznie. Ten
nowy twor jest melanzem wyabstrahowanych z romantycznego tta fantazmatow
m.in. narodowego mesjanizmu i typéw osobowych Polaka-katolika czy matki-
Polki [Janion 2006: 25-34, 165176, 223-235, 267-287, 322-325].

Obok polskiego i batkanskiego® wariantu, bodaj najbardziej rozwinieta
krytyka postkolonialno-postsowiecka dotyczy Ukrainy. Tamara Hundorova, po-
dobnie jak Thompson, mowi o przesigknieciu ukrainskiego zycia kulturalnego
resentymentem. Jednakze pojecie resentymentu wywodzi nie tylko od Schelera
i Nietzschego, ale takze od Baudrillarda i postmodernistycznej $wiadomosci —ra-
czej od symulacji pragnienia wolnosci, niz od dojmujacego poczucia krzywdy.
Ukrainski podmiot postkolonialny, napedzany romantycznymi fantazmatami,
odczuwa alienacj¢ wobec ,,matczynej” kultury, ktdrg zaczyna postrzegaé jako
obca. Aby zmniejszy¢ poczucie dystansu, wtornie fetyszyzuje swoja matczyzng
[Hundorova 2007]. Z kolei Nina Shevchuk-Murray przekonuje, ze postkolonia-
lizm jest warto$ciowa perspektywa, o ile nie zostanie ograniczony do krytyki
Zwiazku Sowieckiego i Rosji, ale obejmie takze namyst nad post-nacjonalistycz-
nymi tozsamos$ciami, ktore sa wypadkowa proceséw wolnorynkowych, polityk
wewngtrznych i zachodnich oraz dziatan srodowisk akademickich [Shevchuk-
Murray 2006]. Co ciekawe, szerzej nie jest podejmowany przez ukrainskich
postkolonialistow problem polskiej ekspansji, ktorej Ukraincy doswiadczali od
czasOw Jagiellonow.

Natomiast tym, co taczy, polski, ukrainski i inne wschodnioeuropejskie wa-
rianty tej teorii, jest zaczerpnieta z romantyzmu metafora narodu i jego kultury
jako kobiety. Stosunkowo niewiele pojawia si¢, natomiast, motywow wspolczes-
nej kobiety jako specyficznego obiektu kolonizacji —, kobieta Drugiego Swiata”
nie stoi zatem w centrum zainteresowan wschodnioeuropejskiego postkolonia-
lizmu. Mozna by ad hoc sformutowac hipotezg, ze jak wiele nurtow i nowinek
intelektualnych, sfeminizowany postkolonializm przyjdzie do nas z opdznieniem.
Odpowiedz nie wydaje si¢ jednak az tak prosta. Niejednokrotnie badacze stosujacy
kategorie postkolonialne do analiz $wiata postkomunistycznego przestrzegaja
przed automatyczng i niepoprzedzong refleksja aplikacja poje¢ wypracowanych

8 Glowna postacia batkanskiego postkolonializmu jest Maria Todorova, autorka Batkanow
wyobrazonych (1997, pol. przekt. 2008).
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przeciez do badan spoteczenstw afrykanskich i potudniowoazjatyckich. Zwracaja
takze uwagg na to, ze wiele analogicznych, a powstatych w bliskim kontekscie
kategorii juz istnieje, nie trzeba ich na sit¢ zastepowacé nowymi [Domanska 2008,
Bolecki 2007].

ZMIERZCH TEORII POSTKOLONIALNEJ?

Kluczowym problemem postkolonializmu jest jego bogactwo: réznorodnos¢
inspiracji i zapozyczen teoretycznych oraz wielo$¢ przedmiotéw badan. Ponadto,
jest to nurt weiaz poszukujacy nowych obszaréw do zdekonstruowania poprzez
okulary relacji kolonialnych. Tymczasem sednem formutowanych wobec niego
zastrzezen jest to, ze nurt OW przypisuje sobie rownocze$nie dwa wzajemnie
wykluczajace si¢ atrybuty: uniwersalno$¢ i historycznos¢. Z jednej strony, post-
kolonialnos¢ jest traktowana jako stan $wiadomosci, mentalno$¢ poddancza,
subiektywna diagnoza rzeczywisto$ci spolecznej i metafora hierarchicznych
podziatéw miedzy spoteczenstwami lub migdzy grupami wewnatrz danego
spoteczenstwa. Z drugiej strony, teoria postkolonialna nie odcina si¢ od histo-
rycznego kontekstu dekolonizacji. Przypominajac, ze w nim powstata, uzasadnia
swojg odrgbno$¢ od innych poststrukturalnych i postmarksistowskich podejs¢
do problemu statusowych nieréwnosci, realizowanych tak w sferze makro-, jak
1 mikrospoleczne;j.

Jesli jednak postkolonializm ma bada¢ zjawiska powszechne, niezalezne od
historyczno-kulturowej przestrzeni, w ktorej zachodza, to naraza si¢ na utratg
swojej specyficzno$ci 1 na odtworczo$¢ w stosunku to optyk feministycznych,
antyrasistowskich, anty-islamofobicznych anty-homofobicznych czy altergloba-
listycznych. ,,[P]ragne zachgci¢ wszystkich do zmiany kierunku odczuwanego
przez nas pragnienia utworzenia w naszej dyscyplinie nienagannej globalnosci.
Powinni$my praktykowac¢ owo pragnienie raczej jako problem niz jako rozwig-
zanie” — przestrzega Gayatri Ch. Spivak [2008: 131] w odczycie na Northwe-
stern University w 2008 roku, rozwazajac przysztos¢ komparatystyki uprawia-
nej w duchu postkolonializmu. Wtasnie Spivak byta jedng w tych badaczek,
ktore dwie dekady temu wprowadzaly do postkolonializmu watki genderowe
1 rozszerzaty horyzont analizy o wymiar $wiadomosci globalnej badacza. Dzi$
ta czotowa przedstawicielka postkolonializmu dostrzega stabo$¢ tej rozdetej
wszechstronnosci i wszechobecnosci postkolonialnych fenomenow. Swiado-
mos$¢, ktora miata by¢ globalna i politycznie eksterytorialna, czgsto zmienia
si¢ w okcydentalng stronniczo$¢ lub prowincjonalny resentyment. Teoria, ktora
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zajmuje si¢ wszystkim i chce wytlumaczy¢ wszystko, traci wiarygodnosc i rodzi
konkurencyjne nurty. Utatwia to krytykom stawianie znaku rowno$ci migdzy
postkolonializmem a ideologig.

Jesli postkolonializm ma by¢ podej$ciem historycznym, to obszar jego za-
interesowan tez powinien by¢ czasowo i przestrzennie ograniczony. Co wigcej,
jak to juz byto mowione, powstanie tego podej$cia wigze si¢ bardzo Scisle z wy-
darzeniem-eksperymentem, jakim byta dekolonizacja. By¢ moze dopiero wtedy
krytyka postkolonialna mogta i musiata si¢ zrodzi¢ —jako oczekiwana odpowiedz
na epoke badan naznaczonych europocentryzmem. Skoro jest cezura poczatku
tego nurtu, prawdopodobnie pojawi si¢ i cezura konca, tez zdeterminowana przez
zmiany spoteczno-historyczne.

Ogtaszanie dzi$ zmierzchu teorii postkolonialnej bytoby zapewne przed-
wczesne. Jednakze jej zwolennicy stoja obecnie przed dylematem, czy kierowac
ja w strong moralizatorskiego kosmopolityzmu i rozmywajacej jej kontury inter-
dyscyplinarnosci, czy tez powrocic do korzeni, do tropienia reliktow kolonialnego
imperializmu Wielkiej Brytanii, Francji, Stanéw Zjednoczonych, a takze Niemiec,
Hiszpanii czy Wloch. Niepewna, nierozstrzygnigta kondycja postkolonializmu
hamuje takze powazng dyskusje nad teoretycznymi i metodologicznymi moz-
liwosciami, ktore tkwig w jej wschodnioeuropejskich zastosowaniach. Moze
przyjdzie na nig czas, gdy postkolonializm gtéwnego nurtu bedzie juz odchodzit
do lamusa nauk. Moze ta dyskusja nie begdzie si¢ juz nazywaé sporem o postko-
lonialno$¢ Europy Wschodniej, ale ustanowi swoje oryginalne kategorie.
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Magdalena Nowicka

IS POSTCOLONIAL THEORY FEMALE? BEGINNINGS,
RISE AND DECLINE OF POSTCOLONIALISM

(Summary)

Postcolonial theory, or postcolonialism, is a poststructural critical approach dynamically
developing since 1980. In the recent decade one can observe increasing doubts about this focused
on colonizer — colonized relation perspective. This article reconstructs the stages of the rise of
postcolonial theory and such dimensions of this approach which concern gender matters. The stress
is put specially on the confrontation between postcolonial claim of regaining national-cultural sub-
jectivity and feminist perspective. The institutionalization of postcolonial theory and apparition of
a group of significant female researchers, majority of whom comes from ex-colonies, contributed
to emergence of a sociological-ethnographical variant of postcolonialism: an interventionist one.
The practices in which the constructed in politically and culturally dominated societies womanhood
express itself are becoming an object of postcolonial analysis.

At the turn of the XX and XXI centuries the analysis of postsoviet world based on the postco-
lonial categories emerged. In the Eastern European variant of postcolonial theory the key position
is taken by the vision of a enslaved nation as a woman, inter alia in the analysis by M. Janion,
E. Thompson (Poland) and N. Shevchuk-Murray, T. Hundorova (Ukraine). Despite the hopes in-
terlinked to the adaptation of postcolonialism to studies of Eastern Europe, this approach, similarly
to classic postcolonial theory, is strongly criticized. Is the feminization of this perspective about
to disrupt it from inside?

Key words: postcolonialism, feminism, ethnicity, gender, postsoviet world.



