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Radykalny weganizm osob kolorowych

Bezmiar cierpienia, jakiego doswiadczaja zwierzeta z rak cztowieka, jest skan-
dalem. Walka o zakoniczenie barbarzynskich praktyk wobec zwierzat, rozpoczeta
protestami przeciwko wiwisekcji, w drugiej potowie XX wieku zaczela dos¢ gwat-
townie poszerza¢ swoj zakres, prowadzac do utworzenia organizacji Animal Libe-
ration Front (1976), pojawienia si¢ kampanii jednotematycznych, eksplozji dzialan
na rzecz dobrostanu zwierzat, zakotwiczenia aktywizmu prozwierzecego w tonie
ruchu weganskiego, wylonienia si¢ abolicjonizmu, reduktarianizmu i kampanii
ulicznych, powstania intersekcjonalnego ruchu weganskiego. Obecnie, jak proro-
kuje Tim Bartford na famach internetowego czasopisma ,,The Vegpress Express”,
jestesmy swiadkami narodzin czegos, co wkrétce bedzie najwazniejszym ruchem
weganskim na $wiecie: Konsekwentnej Dziatalno$ci na Rzecz Zniesienia Wszelkich
Form Ucisku (Consistent Anti-Oppression)'. ,,JesteSmy weganami”, pisza o sobie
uczestnicy ruchu, ,,ktorzy zebrali sie, by poruszy¢ niektdre z kwestii notorycznie
przewijajacych si¢ w dyskursach weganskich i prozwierzecych™. Ich sprzeciw
budzi nade wszystko powielanie przez te dyskursy hierarchizacji i wykluczen.

Autorzy strony internetowej Consistent Anti-Oppression podkreslaja, Ze sposob
przezywania szowinizmu gatunkowego przez osoby o biatym kolorze skory rdzni sie
od sposobdw przezywania go przez osoby kolorowe. Z tego powodu, jak argumen-
tujg, walka z gatunkizmem musi by¢ réwnocze$nie walka z rasizmem i wszelkimi
innymi formami wykluczenia. Niestety, hasto ,,zwierze najpierw” lansowane przez
ruch weganski gtéwnego nurtu wpisuje si¢ w hierarchizujacy styl rozumowania,
ktory legt u podstaw wyzysku zwierzat. Odwrocenie tradycyjnej hierarchii, ktora
stawia czfowieka ponad zwierzeciem, nie zakonczy zniewolenia istnien historycznie
uznawanych za ,,gorsze”, a jedynie wytworzy nowe rodzaje podporzadkowania’®.

1. Tim Barford, recenzja Veganism in an Oppressive World, ,The Vegpress Express”, 22 sierpnia
2018, <http://vegfestexpress.co.uk/tabs/blog/2018/08/veganism-in-an-oppressive-world---edited-
by-julia-feliz-brueck> (22.08.2018).

2. <http://www.consistentantioppression.com/about/> (Przel. M.P.).

3. Konsekwencja dynamicznego rozwoju badan nad zwierzetami i zwierzecoscia jest zain-
teresowanie innymi, marginalizowanymi formami zycia, szczegélnie zyciem i §wiadomoécia
roslin. W 2013 roku nakladem wydawnictwa Columbia University ukazala si¢ ksigzka Michaela
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By skutecznie odpowiedzie¢ na problem ucisku zwierzat — jak twierdza aktywisci
spod znaku Consistent Anti-Oppression — musimy uswiadomic¢ sobie, ze wszelkie
formy opresji majg wspolne korzenie. Nadrzednym celem dzialalnosci na rzecz
$wiata wolnego od okrucienstwa powinno by¢ wykarczowanie tych korzeni. Jako
alternatywe wobec wartosciujacego hasta ,,zwierze najpierw” proponuja radykalny
weganizm, ktorego zalozenia spisali w Weganskiej Karcie Konsekwentnej Dziatal-
nosci Na Rzecz Zniesienia Wszelkich Form Ucisku. Autorkami Karty sg Julia Feliz
Brueck, Carol J. Adams, Meneka Repka i Carolyn Bailey. Dwie sposrdd nich sa
kobietami kolorowymi, co nie powinno dziwi¢, skoro to wlasnie kolorowe kobiety
stanowig gtéwna ideologiczng site weganizméw* 0séb kolorowych. W niniejszym
artykule postaram si¢ zaprezentowa¢ poglady radykalnych aktywistek, ktore
nadaly tozsamos¢ i zdefiniowaly cele tego dynamicznie rozwijajacego si¢ zjawiska.

Kolorowi weganie istniejg,

Julia Feliz Brueck, redaktorka zbioru esejow Vegans in an Oppressive World
[Weganie w opresyjnym $wiecie] deklaruje: ,,kolorowi weganie istniejg™. To po-
trzebna deklaracja, zwazywszy na fakt, ze filozofia etycznej konsumpcji zazwy-
czaj postrzegana jest jako ,,biala” i zwigzana z uprzywilejowanym trybem zycia.
Wobec niemal zupeinej niewidocznosci twarzy innych niz biate w weganskich
materiatach reklamowych czy w trakcie akcji promujacych weganizm, osoby
kolorowe odchodzace od spozywania produktéw odzwierzecych niejednokrotnie
narazone s3 na zarzuty zdrady wobec wlasnej tradycji kulturowej i ,wybielanie”
sie. W obiegowej narracji kulturowej Zachodu osoby kolorowe sg ,,naturalnymi”
miesozercami. Ta obiegowa opinia utrudnia czlonkom grup mniejszosciowych
identyfikacje z zalozeniami weganizmu czy chocby zdrowe i zgodne z ich trady-
cyjna kulturg odzywianie, co mogloby pomdc powstrzymac rozwdj powaznych
chordb cywilizacyjnych, takich jak miazdzyca czy choroby serca, na ktére zapadaja

Mardera Plant-Thinking: A Philosophy of Vegetal Life. Marder jest rowniez redaktorem nowej
serii wydawniczej Critical Plant Studies w renomowanym miedzynarodowym wydawnictwie
akademickim Brill.

4. Z uwagi na réznorodnos¢ doswiadczen opresji w poszczegélnych grupach rasowych po-
staram si¢ uzywac pojecia ,weganizmy” tam, gdzie bedzie to mozliwe i/badz uzasadnione. Mam
jednak swiadomos¢, ze nie uda si¢ unikna¢ pewnych uproszczen. Poniewaz pewne uogélnienia
beda konieczne dla zwigkszenia klarowno$ci wywodu, w trakcie analizy zaproponuje przyjecie
rozwazan o czarnym weganizmie siéstr Ko za miarodajne w odniesieniu do gléwnych zalozen
dyskursow weganskich innych grup rasowych. Z tego wzgledu pojecie ,weganizm osdob koloro-
wych” (w liczbie pojedynczej) bedzie réwniez uzywane.

5. Zob.: <https://vegansofcolor.wordpress.com/about/>, <http://www.veganismofcolor.com/>.

6. Zob. strong internetowa Veganism of Color, <http://www.veganismofcolor.com/>.
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znacznie czesciej niz biali. Afroamerykanska aktywistka Aph Ko twierdzi wrecz,
ze utozsamianie czarnoskorych z miesozernoscia jest rasistowskie, gdyz stanowi
element sztucznie spreparowanej ,,czerni’, ktorg sami zainteresowani muszg od-
rzuci¢, jesli chcg poznac swoja prawdziwg tozsamos¢. ,,Wystawiamy diete zrodzong
z opresji”, pisze Aph, komentujac uzaleznienie Afroamerykanéw od pokarméw
odzwierzecych, ,,bo, szczerze mowiac, to wszystko co [0 sobie] wiemy™”.

Kolejnym czynnikiem sprzyjajacym niewidocznosci kolorowych wegan — obok
mitu o ich rzekomym wyobcowaniu z wlasnych tradycji kulturowych - jest za-
wlaszczenie przestrzeni etycznego weganizmu przez przedstawicieli biatej klasy
sredniej. W Internecie rozgorzata nawet dyskusja nad zjawiskiem ,,tajnych wojen
weganskich”, skutkiem ktdrych jest wymazanie obecnosci ludnosci kolorowej
z dyskursow weganizmu. Khushbu Shah, redaktorka dziatu poswigconego zywnosci
w amerykanskim medium internetowym ,, Thrillist”, w artykule The Vegan Race
Wars: How the Mainstream Ignores Vegans of Color® [Weganskie wojny rasowe:
jak mainstream lekcewazy kolorowych wegan] trafnie zauwaza, ze to wlasnie kolo-
rowi ,wynalezli” weganizm i to znacznie wczesniej niz Donald Watson, zalozyciel
Towarzystwa Weganskiego w 1944 roku. Hinduizm, dzinizm, buddyzm, a wigc
kultury wyznajace zasadg niestosowania przemocy wobec wszelkich stworzen,
opieraja swoja diete na produktach wolnych od okrucienistwa. Dieta rastafarianska
zwana Ital (od vital — energia zyciowa) wyklucza mieso i produkty odzwierzece,
a Czarni Hebrajczycy, zwani tez Hebrajskimi Izraelitami (grupa religijna powstala
w XIX wieku), wierza, ze weganizm daje zycie wieczne.

Wiele positkow weganskich lub ich kluczowych sktadnikéw (tofu, quinoa,
budyn z nasion chia) pochodzi z krajéw zamieszkanych przez ludnos¢ kolorowa.
Biali weganie, kontynuuje Shah, zapozyczyli - lub méwiac wprost: przywlaszczyli
sobie — wiele wzorcéw kulinarnych, ktdre obecnie funkcjonujg jako wyznaczniki
modnego, ,,bialego” stylu zycia. Niestety, wraz z nastaniem mody na weganizm,
dieta oparta na surowcach roslinnych stala si¢ droga, pozostaje wiec czesto
poza mozliwosciami finansowymi spoleczenstw ubogich, zmarginalizowanych,
zamieszkujacych Globalne Potudnie®.

Podobne wnioski dotyczace kolonizacji diet tradycyjnych i komercjalizacji
wegetariansko-weganskich alternatyw formutujg indygeniczni mieszkancy
Ameryki Pétnocnej. Dla przyktadu, aktywistki Rita Law i Margaret Robinson

7. Aph Ko and Syl Ko, Aphro-ism: Essys on Pop Culture, Feminism, and Black Veganism from
Two Sisters, LanternBooks, New York 2017, s. 130.

8. Khushbu Shah, The Vegan Race Wars: How the Mainstream Ignores Vegans of Colot, ,,Thril-
list”, 26 stycznia 2018, <https://www.thrillist.com/eat/nation/vegan-race-wars-white-veganism>
(15.05.2018).

9. Zob. tez: <https://www.larazaforliberation.org/home>, <http://www.veganismofcolor.
com/organizations/>.
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konsekwentnie demontujg mit o nieprzystawalnosci weganizmu do kulturowych
tradycji znakomitej wigkszosci Indian Amerykanskich. W epoce przedkolonialnej
dieta narodéw o tradycji rolniczej zdominowana byta przez ,,trzy siostry”: kuku-
rydze, dynie i kabaczek. Law, weganka identyfikujaca si¢ z narodem Czoktawow
i Czerokesow, przekonuje: ,,musimy znéw zobaczy¢ w zwierzetach naszych braci
i siostry i raz na zawsze »wroci¢ do kukurydzy«™'°. Powrét do tej zapoznanej
tradycji tubylczej umozliwi wejscie na ,,$wietlista droge pokoju™', ktéra dla Law
jest synonimem weganskiego stylu zycia.

W przeciwienstwie do indianskich plemion rolniczych, Pierwsze Narody
o tradycji mysliwskiej spozywaty migso od zawsze, jak przytomnie przypomina
Margaret Robinson'?, reprezentantka Indian Mi’kmag, ale nawet w ich przypadku
dieta weganska nie musi oznacza¢ zdrady tradycji kulturowe;j. Jak pisze aktywistka,
Indianie wierzg, ze u zarania dziejow zwierzeta i ludzie zawarli traktat, na mocy
ktdrego zwierzeta, litujac si¢ nad nieporadnoscia czlowieka, oddaty swoje cialo
na pokarm dla potrzebujacych i glodujacych. Jak jednak podkresla Robinson,
zgoda zwierzat moze zosta¢ cofnieta, skoro warunki egzystencji czlowieka ulegly
zmianie. Indianie majg obecnie dostep do alternatywnych zrédet pozywienia,
a zwierzeta majg swoje wlasne Zycie i moc dysponowania nim. Po pierwsze, zwie-
rzeta nie zostaty stworzone jako zrédlo pokarmu dla cztowieka. Po drugie, sita
kultur indygenicznych, dzieki ktdrej przetrwaty ludobdjstwo i epistemobojstwo,
jest umiejetno$¢ reinterpretacji tradycji i tworczego przystosowania sie do zmie-
niajacych sie¢ warunkéw bytowych. Z powyzszego plynie wniosek, ze narody
tubylcze moga zreinterpretowac warunki pierwotnego traktatu i nie wymagac juz
od zwierzat poswiecenia siebie dla czlowieka. Weganizm rozumiany jako praktyka
duchowa znakomicie wpasowuje si¢ w kulturowe aspiracje ludéw tubylczych.

Wzrastajaca popularnos¢ weganizmu w spotecznosciach oséb kolorowych
zwigzana jest takze z pojawieniem si¢ ikon kulturalnych promujacych weganizm
jako styl Zycia. W spotecznosci afroamerykanskiej punktem zwrotnym bylo
opublikowanie w 2015 roku listy 100 stynnych czarnych wegan®. Celem, jaki
przyswiecal aktywistce Aph Ko, autorce listy, bylo ukazanie, Ze Afroamerykanie
utozsamiajacy sie z weganizmem nie sg odizolowani czy wykorzenieni ze swojej

10. Rita Law, Native Americans and Vegetarianism, w: History of Vegetarianism, International
Vegetarian Union <https://ivu.org/history/native_americans.html> (12.06.2018).

11. Law, Native Americans and Vegetarianism.

12. Margaret Robinson, Indigenous Veganism: Feminist Natives Do Eat Tofu, Earthlink
Liberation Kollective, April 3, 2015 <https://humanrightsareanimalrights.com/2015/04/03/ma-
rgaret-robinson-indigenous-veganism-feminist-natives-do-eat-tofu/> (12.06.2018).

13. Aph Ko, #BlackVegansRock: 100 Black Vegans to Check Out, w: Striving with Systems:
Radical Vegan Perspectives on Total Liberation, 11 czerwca 2018, <https://strivingwithsystems.
com/2015/06/11/blackvegansrock-100-black-vegans-to-check-out/> (12.06.2018).
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wlasnej tradycji kulturowej. Entuzjastyczna reakcja czarnych wegan z catego
swiata na publikacje listy zachecila ja do stworzenia cyfrowej platformy ,,Black
Vegans Rock™, umozliwiajacej wymiane mysli i prezentacje osiagniec¢ oséb
czarnoskorych identyfikujacych si¢ z etosem weganizmu.

Innym znakiem czaséw jest wysyp ksigzek kulinarnych autorstwa kolo-
rowych mistrzéw kucharskich. Co ciekawe, w publikacjach tych nawet jezyk
$wiadczy o réznicach migdzy weganami kolorowymi a weganami gtéwnego
nurtu. Dla przyktadu, sfowami kodujacymi czarny weganizm s3: ,,soul”, ,,aph-
ro” czy ,sistah”. O tym, ze owe publikacje weszly na rynek komercyjny moze
swiadczy¢ fakt, ze czasopismo ,,Mother Jones” za jedna z najlepszych ksigzek
kucharskich wydanych w roku 2014 uznato Afro-Vegan: Farm-Fresh African,
Caribbean, and Southern Flavors Remixed [Afro-weganizm: smaki afrykanskie,
karaibskie i potudniowe, prosto z farmy, nowatorsko pofaczone]. Autorem ksigzki
jest Afroamerykanin, eko-kucharz i dzialacz na rzecz sprawiedliwosci spotecznej
Terry Bryant, figurujacy na liscie Aph Ko.

W rezultacie takiego rozwoju wydarzen weganie-aktywisci z rasowo zmargina-
lizowanych grup spotecznych przyznaja, ze rezygnacja ze spozywania produktow
zwierzecych jest mozliwa praktycznie dla kazdego. Nieche¢ do zmiany diety
narzuconej kolorowym w wyniku kolonizacji najczesciej swiadczy o glebokiej
internalizacji kolonialnego systemu wartosci. Pelna kolonizacja ma miejsce
wowczas, gdy niemoznoscia jest wyobrazenie sobie alternatyw.

Weganizm jako koniecznoscé zyciowsa,

Niestety, kolorowi aktywisci, ktorzy zakladaja dzikie ogrody na obszarach
miejskich nieuzytkéw i tym samym ulatwiajg swoim niemajetnym i zmargi-
nalizowanym pobratymcom dostep do $wiezych warzyw i owocow, bywaja za-
wlaszczani przez kulture dominujacg jako przyktad dla innych kolorowych na to,
ze kazdy czlowiek, nie tylko biaty, moze zy¢ w dostatku, jesli tylko wykaze sie
cechami cenionymi w cywilizacji zachodniej, takimi jak: inicjatywa, pracowito§¢
czy oszczedno$¢. Wpisanie dziatalnodci czarnego antyrasisty i eko-ogrodnika
Rona Finleya z Los Angeles, okreslajacego si¢ mianem ,,Gangsta Gardener™”,
w ramy interpretacyjne Amerykanskiego Marzenia wzbudza szczegdlne oburzenie
Afroamerykanéw. Cho¢ jego ambicjg jest doprowadzenie do zmiany kulturowej
przez walke z niewolnictwem zZywnosciowym, radykalizm jego aktywizmu jest
rutynowo pomijany w bialych mediach.

14. <http://www.blackvegansrock.com/>.
15. Strona internetowa Rona Finleya: <http://ronfinley.com/>.
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W eseju Vegans of Color and Respectabiliy Politics [Kolorowi weganie i polityka
szacunku]'® Aph Ko dokonuje interesujacej analizy poréwnawczej bialej i czarnej
narracji dotyczacej Rona. Wedlug narracji biatych, Ron i inni kolorowi zaktadajacy
nielegalne ogrody zastuguja na podziw i szacunek, bo udowadniaja, Ze nawet osoby
wywodzace si¢ ze sSrodowisk patologicznych moga, dzigki wytrwalej pracy, prze-
ksztalci¢ negatywne warunki swojego zycia. Gdyby wszyscy Afroamerykanie byli
réwnie pracowici, dzielnice slumsow bylyby czyste, przestepczos¢ zorganizowana
zostalaby wykorzeniona, a wszystkim zyloby sie dostatnio. Dzigki tej neoliberal-
nej narracji, pisze Aph, klasa dominujaca czuje si¢ zwolniona z dziatan na rzecz
zmiany systemu opresji, ktory wiezi cate grupy spoteczne w klatce konstrukeji
kolonialnych. Narracja czarnych natomiast uwypukla fakt, ze dzikie ogrody
powstaja w miejscach, ktore mialy intelektualnie i bytowo zaglodzi¢ kolorowych.
Uwiktani w niewolnictwo Zywno$ciowe, kolorowi nie mieli luksusu wyboru diety
czy stylu zycia. To bialy kapitalizm i systemowy rasizm sprawiaja, ze zrzeszaja
sie w gangi i zmuszani sa do zakladania ogrodéw warzywnych na skrawkach
miejskiej ziemi niczyje;j.

Dekonstrukcja weganizmu srodka,

Z uwagi na coraz czgstsze kwestionowanie kulturowych stereotypéw zorgani-
zowanych wokot kwestii konsumpcji i zwigkszong widocznos¢ - a takze styszal-
nos¢ — wegan o ciemnym odcieniu skory, w wielokulturowych spoleczenstwach
panstw osadniczych, takich jak Stany Zjednoczone, chwieje sie mit o zawlaszczeniu
przestrzeni etycznej konsumpcji przez ,zgrywajace si¢ biale dzieciaki z koledzu”.
Tak wlasnie ujmuje to Rashida Harmon, autorka artykutu Vegan Women of Color
Break New Ground [Kolorowe weganki dokonujg przetomu]. Takim przelomem,
ktéry dokonat si¢ gtéwnie dzieki kolorowym kobietom-aktywistkom, byto od-
rzucenie kampanii jednotematycznych i zorganizowanie walki przeciw wszelkim
rodzajom wyzysku wokot kwestii konsumpcji. Harmon tak pisze o przelomowym
znaczeniu projektu Sistah Vegan Amy Breeze Harper, ktorej zastugg jest udana
proba dekonstrukcji polityki weganizmu z perspektywy kobiety czarnej: ,wy-
sitki Harper zaowocowaly powstaniem kompleksowej, inkluzywnej wspdlnoty,
ktéra postuguje si¢ teorig akademicka, jak réwniez doswiadczeniem Zyciowym
w celu rozumienia i zwalczania splatajacych si¢ ze sobg rodzajow ucisku - takich
jak gatunkizm, seksizm, rasizm, homofobia i klasizm - ktére pozostang ze soba
zwigzane, dopoki bedg istnie¢™’.

16. Aph Ko, Vegans of Color and Respectabiliy Politics, w: Aph Ko, Syl Ko, Aphro-ism...,s. 76-81.
17. Rashida Harmon, Vegan Women of Color Break New Ground, ,VegNews Magazine”, 23
kwietnia 2012 <https://vegnews.com/2012/4/vegan-women-of-color-break-new-ground> (12.05.2018).
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Harper, o ktdrej tak pochlebnie pisze Harmon, jest feministyczna geogratka
zajmujacy sie krytycznymi studiami nad rasg i filozofig konsumpcji. Z racji
swojego wyksztalcenia, Harper niestrudzenie dowodzi, Ze epistemologie spo-
teczno-przestrzenne ksztattuja si¢ pod wptywem naszych interakcji z miejscami
i przestrzeniami zréznicowanymi pod wzgledem rasowym nie mniej niz plcio-
wym, seksualnym czy klasowym. Niestety, w retoryce weganskiej gtdwnego nurtu
dominuje podejscie postrasowe, ktore praktycznie normalizuje i uniwersalizuje
mentalnos¢ bialego czlowieka. Tymczasem kultura weganska nie jest monolitem,
a obecnos¢ badz nieobecnos¢ filtra rasy jest istotnym wyréznikiem praktyk
weganskich. Kontestujac dominujaca, bialg narracje konsumpcji produktéw
odzwierzecych, Harper przypomina, Ze weganizm ma wypracowac takie spotecz-
no-przestrzenne epistemologie konsumpcji, ktére mogtyby prowadzi¢ do zmiany
kulturowej i przestrzennej'.

Do takiej zmiany nie doprowadza kampanie utozsamiajace ,.etyczng konsumpcje”
zwarto$ciami cywilizacji zachodniej, ktéra powstala i rozwija si¢ kosztem wyzysku
dwdch trzecich ludnosci §wiata. Na podstawie analizy kampanii prowadzonych
przez organizacje gléwnego nurtu, takie jak Vegan Outreach, Harper zauwaza,
ze zwigzani z nimi aktywidci - z reguly biali ludzie z klasy $redniej — nawotujac
do przejscia na weganizm i kupowania produktéw wolnych od okrucienstwa
zazwyczaj (cho¢ nie zawsze) definiujg okrucienstwo w odniesieniu do praktyk
wobec zwierzat. A tymczasem wiele surowcow wchodzacych w sktad produktow
weganskich pozyskiwanych jest ,,nieetycznie”, czasem wrecz w okrutny sposob.
Dla przykladu, bawelna, bedaca ,.etyczng” alternatywa dla welny, pochodzi w duzej
mierze z Uzbekistanu. Na bezkresnych polach tego ,,bawelnianego imperium”,
ktorego zakladanie sprowadzito na kraj katastrofe ekologiczng, pracuja nowoczesni
niewolnicy. Innym przykladem moze by¢ kakao, wchodzace w skiad czekolad
i innych stodyczy weganskich. Tysigce ludzi z Globalnego Potudnia pracuja w nie-
wolniczych warunkach na plantacjach kakao; duzy odsetek posréd nich stanowia
dzieci. Szacuje si¢, ze ,,znikajace” nagminnie malijskie dzieci przetrzymywane sa
i zmuszane do nadludzkiej pracy na olbrzymich plantacjach kakao na Wybrzezu
Kosci Stoniowej'®. Podobnie rzecz ma si¢ z cukrem. Tymczasem w Przewodniku
Vegan Outreach’s Guide to Cruelty-Free Eating Harper na prézno szuka produktow
spelniajacych kryteria ,wolnosci od okrucienstwa wobec ludzi” (human cruel-
ty-free). Jak podsumowuje autorka, w praktykach weganskich uwidaczniaja si¢

18. Amy Breeze Harper, Race as a Feeble Matter in Veganism: Interrogating Whiteness, Geo-
political Privilege, and Consumption Philosophy of ,,Cruelty-Free”, ,,Journal for Critical Animal
Studies: Women of Color in Critical Animal Studies”, 8, nr 3, 5. 5-27.

19. Harper, Race as a Feeble Matter in Veganism..., s. 14.
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etnocentryczne epistemologie ignorancji*. Konsumenci i wytworcy zywnosci
iinnych dobr konsumpcyjnych sa naznaczeni rasowo i geograficznie usytuowani
w globalnym systemie ekonomicznym epoki péznego kapitalizmu. Stad pojecie
»etycznej konsumpcji” nie jest ani uniwersalne, ani postrasowe, a czesto wrecz
roztacza parasol ochronny nad praktykami motywowanymi checig zysku i po-
gonig za moda, wlasciwymi cywilizacji zachodniej.

Z tym faktem zwigzane jest interesujace zjawisko, ktore mozemy obserwowac
w krajach Europy Wschodniej, ktére — podobnie jak Polska - usituja ,,dogoni¢”
Zachdd. Jak zauwaza antropolog James C. Carrier, weganski styl zycia i etyczna
konsumpcja postrzegane sa w nich jako kwintesencja nowoczesnosci, a konkret-
nie tego rodzaju nowoczesnosci, ktérego symbolem jest Unia Europejska®. Tak
pojmowana nowoczesnos$¢ — w liczbie pojedynczej i w znaczeniu uniwersalnym

- badacz dekolonialny Walter Mignolo nazywa druga strong kolonialno$ci*.
Caly $wiat nowoczesny zachodniego kregu kulturowego partycypuje w logice
kolonialnej, czy tego chcemy czy nie.

Z aparatu pojeciowego wypracowanego przez teorie dekolonialne coraz
czesciej korzystaja teoretycy i aktywisci z kolorowych spolecznosci weganskich,
jak cho¢by wyzej wzmiankowane Amy Breeze Harper czy Aph Ko i jej siostra,
filozofka Syl, autorki niezwykle waznej ksigzki Aphro-ism* - zbioru refleksji
na temat kultury popularnej, feminizmu i czarnego weganizmu. Tej ksigzce warto
poswigci¢ obszerniejszy komentarz, poniewaz znakomicie naswietla kluczowe
aspekty weganizmoéw osob kolorowych, nie tylko czarnoskdérych?.

Donioste znaczenie tej publikacji wynika mi¢dzy innymi z faktu, ze zadaje
niewygodne - z punktu widzenia jednotematycznych kampanii weganskich
gléwnego nurtu - pytania o zwiazki miedzy rasa a zwierzecoscia. Krytyka siostr
Ko dotyczy nieobecnosci w ,,bialym” weganizmie namystu nad kolonialnym
wymiarem zniewolenia zwierzat i skupienia uwagi prawie wylacznie na mate-
rialnej kondycji ich egzystencji. Zakotwiczone w aparacie konceptualnym, ktdry
nieustannie wytwarza hierarchizacje i tym sposobem podtrzymuje kolonialnos¢

20. Harper, Race as a Feeble Matter in Veganism..., s. 10, 13.

21. Harper, Race as a Feeble Matter in Veganism..., s. 16.

22. Walter Mignolo, The Darker Side of Western Modernity: Global Futures, Decolonial Options,
Duke University Press, Durham & London 2011.

23. Zob. przypis 7.

24. W podobnym tonie wypowiada si¢ cho¢by wzmiankowana wyzej Julia Feliz Brueck
oraz autorki esejow zebranych przez nig w ksiazce Veganism in an Oppressive World: A Vegans-

-of-Color Community Project, Sanctuary Publishers 2017.
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bytéw (Annibal Quijano nazwa to zjawisko kolonialnoscig wtadzy*), dzialania
na rzecz praw i wyzwolenia zwierzat skazane s3 na porazke.

/WIerzecose a rasa,

Protesty czarnoskorych Amerykandw (a rozwazania te mozna z powodzeniem
rozciggnac na inne spolecznosci kolorowe) wobec etycznego weganizmu, pole-
gajacego na powstrzymaniu si¢ od konsumpgji i wykorzystywania produktow
odzwierzecych ze wzgleddw moralnych a nie zdrowotnych, czesto wynikaja
z obawy przed ponownym naznaczeniem stygmatem zwierzecosci, czyli niepel-
nego czlowieczenstwa®. Glosne protesty wobec poréwnywania niewolnictwa
czarnych i zniewolenia zwierzat wynikaja z leku przed zaprzepaszczeniem cigzko
wywalczonego przez Afroamerykandw awansu z kategorii ,zwierzgcia” do ka-
tegorii ,,czlowieka””. Ale dlaczego, przytomnie pytaja siostry Ko, mielibysmy
aspirowac do przynaleznosci do ekskluzywnej kategorii normatywnej stworzonej
przez jedng grupe spoleczng, ktorg Sylvia Wynter nazywa czlowiekiem etno-
klasowym (ethnoclass Man)**? W dyskursach neoliberalnych pojecie ,,czlowiek”
jest pojeciem oznaczajacym biatego, hetero, fizycznie i psychicznie sprawnego,
migsozernego mezczyzne. To wlasnie klasyczny humanizm, wychodzacy od ta-
kiego wilasnie rozumienia czlowieczenstwa, zostaje poddany radykalnej rewizji
w wypowiedziach kolorowych wegan i weganek, czego blyskotliwym przykladem
jest ksigzka Aphro-ism.

Jako ,,0soba kolorowa o dekolonialnej wrazliwosci”?, Syl Ko odczytuje pojecia

»zwierze”, ,zwierzeco$¢” i ,rasa” przez wspdlny im pryzmat ontologii spolecznej,
wykazujac tym samym, ze gatunkizm i wyplywajacy zen wyzysk zwierzecia ro-
zumianego jako byt posledni (,,mniej niz” czlowiek) jest sam w sobie rasistowski.
Wyrazenie ,,to tylko zwierze” jest wyrazeniem rasistowskim - twierdzi filozofka

— usprawiedliwiajacym redukcje bytow pozaludzkich lub nie-w-petni ludzkich
do statusu przedmiotéw, wobec ktérych nie mamy zadnych obowiazkéw. Tylko
»ludzi” traktuje si¢ powaznie - zauwaza cynicznie Syl - podczas gdy perspektywy,
madros¢ i wiedza ,,pod-ludzi” uznawane sg na ,,gorsze”, co powoduje ich margina-
lizacje. Przywolujac autorytet afrokaraibskiego dziatacza ruchu Négritude Aimé

25. Anibal Quijano i Michael Ennis, Coloniality of Power, Eurocentrism, and Latin America,
»Nepantla: Views from South”, 2000, 1, nr 3, s. 533-580 <https://muse.jhu.edu/> (13.09.2018).
26. Zob.: przypadek Saartjie Baartman, zwanej Hotentocka Wenus.
27. Delicia Dunham, On Being Black and Vegan, w: Sistah Vegan: Black Female Vegans Speak
on Food, Identity, Health, And Society, red. Amy Breeze Harper, Lantern Books, New York 2010, s. 45.
28. Sylvia Wynter, Unsettling the Coloniality of Being/Power/ Truth/Freedom: Towards the Human,
After Man, Its Overrepresentation—An Argument, ,,The New Centennial Review”, 2003, 3, nr 3, s. 261.
29. Syl Ko, Authors’ Notes, w: Aph and Syl Ko, Aphro-ism..., s. xviii.
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Césaire, ktory w swoim Dyskursie o kolonializmie (1950) twierdzil, ze ,Murzyn”
jest wynalazkiem Europy, Syl Ko dowodzi, ze kategoria ,zwierze” jest wynalaz-
kiem kolonializmu, konstruktem spofecznym narzuconym biologicznym ludziom
i zwierzetom zanim jeszcze dyskurs kolonialny stworzyl pojecie rasy spolecznej.
Zwierze jest wiec kategorig uprzednig i nadrzedng wobec wszelkich damnés -
tanonowskich bytéw wykletych, konkluduje autorka.

Podobnie rozumuje specjalistka w dziedzinie prawa z University of Victoria,
Maneesha Deckah. W artykule The Subhuman as a Cultural Agent of Violence®'
[Podcztowiek jako kulturowy instrument przemocy] Deckah pisze, ze w przeci-
wienstwie do pojecia ,,czlowiek”, ktdre sytuuje sie w domenie prawa, ,zwierze”
jest domeng braku, niedostatku bytu, domeng bezprawia i jako takie wymaga
zdyscyplinowania przez ,czlowieka”. Bez koncepcji ,zwierzgcodci” rasizm
nie mialby sensu, stwierdza autorka. W tym samym duchu wypowiada sie wielu
innych kolorowych wegan, ktérzy podnosza kwestie koniecznosci powiazania
dzialalnosci antyrasistowskiej z dziatalnoscia na rzecz zwierzat.

Gdy ponad ¢wier¢ wieku temu Carol J. Adams (ktdra napisala entuzjastyczne
postowie do Aphro-ismu) stwierdzita w Seksualnej polityce migsa, ze kultura Za-
chodu zbudowana jest na wyzysku zwierzat, definiowata wyzysk w kategoriach
intersekcjonalnosci. Wykluczenie jest struktura, nie odizolowanym zjawiskiem;
walka z wykluczeniem i wyzyskiem wymaga zmiany systemu (konceptualnego,
politycznego, ekonomicznego itd.) przez wyzwolenie wszelkich zniewolonych
grup. Kolorowi weganie wpisuja jej spostrzezenia w najszerszy z mozliwych
kontekstow przez postawienie znaku réwnosci miedzy rasg i zwierzecoscia ro-
zumiang jako nie(pelne)-czlowieczenstwo. Dos¢ czgste przypadki krytykowania
etycznego weganizmu przez osoby kolorowe ujawniaja dziatanie mechanizmu
obronnego, $wiadczacego o uwewnetrznieniu kolonizacji i utajonych lekach
cztowieka ,nienormatywnego”, podlegajacego przez wieki procesowi animalizacji.
Proces odwrotny, czyli humanizacja Innego, jest jednak réwnie niebezpieczny,
jak stusznie zauwazajg siostry Ko.

Perspektywa dekolonizacyjna przyjeta w Aphro-ismie pozwala na wykazanie
mielizn ideologicznych najbardziej nawet radykalnego weganizmu srodka pro-
pagujacego inkluzywnos¢, czyli de facto pozostajacego w ramach logiki binarnej,
sprzyjajacej wykluczeniom. Jak zauwazyl Maldonado-Torres, na ktérego powo-
tuje si¢ Syl, przeciwienstwem wykluczenia jest nie inkluzyjno$¢ a dekolonizacja,

30. Syl Ko, Authors’ Notes, w: Aph and Syl Ko, Aphro-ism..., s. xviii.
31. Maneesha Deckah, The Subhuman as a Cultural Agent of Violence, ,,Journal for Critical
Animal Studies: Women of Color in Critical Animal Studies”, 2010, 8, nr 3, s. 28-51.
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a ta zaklada zmiane regul gry*>. Podstawowg zasadg jest niepostuszenstwo episte-
mologiczne i ontologiczne dzigki obaleniu mitu o ,,zerowym punkcie przywileju
epistemologicznego™. Sprawiedliwos¢ epistemologiczna wymaga decentralizacji
normatywnej bieli i zastapienie jej ucielesniona wiedza produkowang z zepchnietych
na margines miejsc enuncjacji. Po tym jak odzyskalismy ,,czern”, dalsza walka
z rasizmem wymaga teraz odzyskania wewnetrznego zwierzecia — dowodzi Syl.
W liminalnej przestrzeni bycia nie-catkiem-ludzkim, w ktérej egzystuja osoby
kolorowe, konieczne jest przemyslenie i odrzucenie standardowych definicji
umacniajacych swiatopoglad gatunkistyczny i dobrowolne sprzymierzenie si¢
z bytami, ktore rowniez ,,nie nalezg”.

Konkluzja

»-Czarny weganizm jest narzedziem metodologicznym, stuzacym reaktywacji
naszej wyobrazni™*, pisze Syl Ko. Aph dodaje, ze jest to praktyka afrofutury-
styczna, pozwalajaca czarnoskérym wyzwoli¢ sie¢ spod narracji narzuconych im
przez ras¢ dominujaca i od nowa napisa¢ opowies¢ o sobie i pozostatych bytach
zmarginalizowanych, opowies¢, ktora bedzie wolna od logiki binarnej. Wyobraznia
jest najbardziej skutecznym narzedziem oporu, twierdzg siostry Ko. Podstawowe
¢wiczenie z wyobrazni, jakie proponujg swoim czytelnikom, prowadzi do nowego
przewrotu kopernikanskiego. Cwiczenie to ma na celu demontaz geocentrycznego
modelu spoteczenistwa zbudowanego na supremaciji bialej rasy (czyli modelowego

~czlowieka”) dzigki obnazeniu jego ktamstwa zalozycielskiego. Hegemonia bialego

czlowieka powstala i przetrwatla dzigki zepchnigciu do kategorii ,,zwierzecosci”
istnien uznawanych za ,,poslednie” i nie-w-petni ludzkie. Ale to wlaénie te ist-
nienia, przekonujg autorki Aphro-ismu, stanowig centrum wspélnego wszystkim
spolecznego ukladu stonecznego™.

Z zachowaniem nalezytych proporcji mozna stwierdzi¢, ze rozwazania sidstr
Ko daja sie z powodzeniem odnies¢ do réznych kolorowych spotecznosci wal-
czacych ze stygmatem ,,zwierzeco$ci”. Mozna zaryzykowac uogélnienie, ze we-
ganizmy grup spolecznych naznaczonych stygmatem rasy sa progresywnymi
ruchami spofeczno-politycznymi zmierzajacymi do reartykulacji ucisku oséb
kolorowych poprzez pryzmat zwierzecosci. Nastepujacy apel wystosowany przez

32. Syl Ko, Revaluing the Human as a Way to Revalue the Animal, w: Aph and Syl Ko, Aphro-
-ism...,s. 108.
33. Santiago Castro-Gomez, The Missing Chapter of Empire: Postmodern Re-Organization
of Coloniality and Post-Fordist Capitalism, ,,Cultural Studies”, 2007, 21, nr 2-3, s. 428-448.
34. Syl Ko, Black Veganism Revisited, w: Aph and Syl Ko, Aphro-ism...,s. 126.
35. Aph Ko, Creating New Conceptual Architecture, w: Aph and Syl Ko, Aphro-ism...,s. 134.
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Syl Ko na kartach ksiazki Aphro-ism znakomicie oddaje cel przy$wiecajacy walce
najrozniejszych grup zmarginalizowanych, ktore z radykalnym weganizmem 13-
czg nadzieje na polozenie kresu wszelkim formom opresji. Wykorzystajmy nasze
wykluczenie na naszg korzys¢ — nawotuje Syl Ko — wypiszmy sie z zachodnich
koncepcji ,,czlowieczenstwa™¢, by stworzy¢ nowy swiat, oparty na zasadzie milosci,
akceptacji roznicy i niejednoznacznos$ci®.

36. Nalezy podkresli¢, ze kolorowi weganie nie sa posthumanistami. Nawotuja do dekoloni-
zacja pojecia ,,cztowiek”, nie do jego zniesienia.
37. Syl Ko, Notes from the Border of the Human-Animal Divide, w: Aph and Syl Ko, Aphro-
-ism..., s. 74-75.
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