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Dekolonijalna reaproprijacija feminizma: Feminizam u borbi
protiv rasnog kapitalizma, imperijalizma i eurocentrizma

Francoise Verges, Dekolonijalni feminizam (TPO Fondacija, Sarajevo, 2019, str. 114)

Knjiga Dekolonijalni feminizam autorice Francoise Verges, aktivistkinje i politicke
znanstvenice, prvi put je objavljena 2019. godine na francuskom jeziku, 2021.
godine je prevedenanaengleski,a2022. godine nabosanskijezik. U strukturalnom
pogledu, podijeljenaje nadvadijela - prvidio naslovljen je kao Zauzimanje strana:
Dekolonijalni feminizam, a drugi kao Evolucija prema civilizacijskom feminizmu
21. stoljeca. U prvom dijelu knjige autorica objasnjava principe i vrijednosti
dekolonijalnog feminizma, kao i savremenu situaciju s feminizmom u svijetu koja
se jednostavno moZe opisati tvrdnjom da se radi o obratu u kojem je ono protiv
Cega su se reakcionarne i desnicarske ideologije ranije borile prisvojeno kao
njihovo novo oruzje i uporiste. Dekolonijalni feminizam Francoise Verges temelji
se na kritici onoga Sto naziva civilizacijskim feminizmom ili feminizmom koji je “u
ime ideologije Zenskih prava, preuzeo misiju nametanja jedinstvene perspektive
koja doprinosi odrzavanju dominacije zasnovane na klasi, rodu i rasi” (str. 25). Radi
se o feminizmu koji je kooptiran od strane neoliberalnog kapitalizma, nasuprot
dekolonijalnom koji mu se - kao i rasizmu i imperijalizmu - direktno suprotstavlja.

Autorica tvrdi da je zbog dominacije i sveprisutnosti civilizacijskog feminizma
znacenje rijeci “feminizam” postalo “iskvareno” i liSeno svog ranijeg radikalnog
karaktera. Upravo zbog toga ona je dugo vremena sebe radije nazivala
antikolonijalnom i antirasistickom aktivistkinjom, a jedan od razloga njenog
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ponovnog prihvatanja oznake “feministkinja” bio je budenje dekolonijalnog
feminizmakao “feminizma zasnovanognasirokoj, transnacionalnoj, pluralistickoj,
dekolonijalnojpolitici”(str.27). KadajerijeCoodredenjudekolonijalnogfeminizma,
Vergés tvrdi da on predstavlja odbranu feminizma dekolonijalnom politikom,
kao i odanost i postovanje prema historiji borbe Zena globalnog Juga, njihovim
Zrtvama, Zivotima i naslijedu. Pri tome naglasava odsustvo homogenizirajuih
i univerzaliziraju¢ih tendencija pa tvrdi da dekolonijalni feminizmi “pocivaju
na dugoj historiji borbi svojih starijih generacija: starosjedilackih Zena tokom
kolonizacije, porobljenih Zena, crnkinja, Zena ukljucenih u borbe za nacionalno
oslobodenje i feministickog subalternog internacionalizma 50-ih i 70-ih godina
dvadesetog stoljeca te rasijaliziranih Zena koje se i dan-danas svakodnevno bore.”
(str. 31) Oni su, drugim rijeCima, oblici doprinosa “borbi koju dio ¢ovjecanstva
vodi vec stoljecima u nastojanju da potvrdi svoje pravo na postojanje” (str. 30).

Dekolonijalni feminizam direktno je suprotstavljen civilizacijskom, bijelom i
burzoaskom feminizmu koji je prava Zena reducirana na znacenje individualne
slobode pretvorio u instrument neoliberalizma i imperijalizma, a nebijele
feministice oznacio kao neprijatelje (str. 32). Taj feminizam je kao svoj jedini
cilj postavio ravnopravnost spolova i stoga je nedostatan i ogranicen, i tako
istovremeno saucesnik u nasilju nad rasijaliziranim Zenama koje u svojim
eurocentricnim nastojanjima i zagovaranjima previda. On zaboravlja na druge
podjele osim one izmedu Zena i muskaraca, te propusta razmatrati ropstvo,
kolonijalizam i rasni kapitalizam, Sto ga, prema rijeCima autorice, Cini rasistickim
(str. 37). Nasuprot tome, dekolonijalni feminizam polazi od neporecive sveze
rasizma, seksizma i klasne eksploatacije, nuzno je antikapitalisticki i prepoznaje
da je kapital u stanju svaki koncept mobilizirati i preobraziti u svog saveznika, od
koje opasnosti ni pojam dekolonijalnosti nije poSteden.

Jedna od klju¢nih dimenzija problema odnosa civilizacijskog i dekolonijalnog
feminizma je epistemicka. RijeC je o tome da zapadni poredak znanja, za koji
su spoznaje, umjetnost i samo postojanje velikog dijela Covjecanstva nevidljivi,
odlikuju hegemonisticke pretenzije i paternalisticko nametanje sebe kao
autenticnog modusa znanja i isklju¢ivog mjesta inovacije i razumnosti. U tom
kontekstu, dekolonijalni feminizam dovodi u pitanje i osporava eurocentri¢nu
sliku svijeta i okvirinterpretacije kao jedini, optuZujuci ga za epistemicid i vradajuci
se znanjima, stvaralastvu i otkri¢cima Juga, kao i teorijama i praksama antirasizma,
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antikapitalizma, antiimperijalizma i antikolonijalizma, u njima pronalazeci
inspiraciju i sredstva za svoju borbu. Na taj nacin, dekolonijalni feminizam nastoji
uciniti vidljivim rasijalizirane Zene globalnog Juga, ali i Sjevera, kao i iskustva i
rizike s kojima Zive.

Verges takoder piSe o “kritickoj pedagogiji” dekolonijalnog feminizma, Cije su
znacajke odsustvo uvjerenosti u ekskluzivnu ispravnost pristupa koji nudi i
inherentni pluralizam glasova. Ona obasnjava da je pedagogija dekolonijalnog
feminizma intersekcionalna i, prema tome, viSedimenzionalna jer dekolonijalni
feminizam ne promatra kategorije kao Sto su rasa, seksualnost, rod i klasa kao
odvojene, nego razmatra totalitet drustvenih odnosa. Tu nije rije¢ naprosto
o njihovom povezivanju kao odvojenih segmenata, nego o otkrivanju i
razumijevanju njihovih medusobnih veza - ili mreza ugnjetavanja i diskriminacije
- $to omogucava da se borbe na razli¢itim frontovima ne hijerarhiziraju prema
vaznosti, nego vide kao jedinstevna borba. Jednostavno receno, metodoloski
pristup dekolonijalnog feminizma je “drzanje vise niti odjednom?” (str. 40).

Drugi dio knjige zapoclinje analizom francuskog sekularnog civilizirajuceg
feminizma koji patrijarhat ne interpretira kao transkulturalni oblik subordinacije,
nego primarno kao znacajku islama i neevropskog primitivnog tradicionalizma.
Sustinu i ujedinjujucu snagu civilizacijskog feminizma predstavlja njegova
samozadata civilizirajuéa i braniteljska misija: “Evropske Zene se bore
protiv seksisticke diskriminacije i simbola potcinjenosti koji opstaju izvan
zapadnoevropskih drustava. One se predstavljaju kao vojska koja stiti svoj
kontinent od invazije ideja, praksi i muskaraca i Zena koji prijete njihovim
uspjesima.” (str. 65). Zapadne feministkinje tako preuzimaju uloge “starijih
sestara” koje ¢e pomoci mladim neevropskim sestrama da ostvare svoju slobodu
- shvacdenu prvenstveno kao slobodu odijevanja - ne budu saucesnice u opresiji
koju nad njima vrsi kulturna ili religijska zajednica kojoj pripadaju i odupru se
njenoj internalizaciji.

Uslov za ulazak u krugove civilizacijskog feminizma za neevropske Zene
je prijemcivost i prihvatanje “zapadnjacke interpretacije Zenskih prava”
(str. 68), zbog Cega se, prema Verges, takvi feminizmi mogu oznaditi i kao
femonacionalizam i femoimperijalizam, pa ¢ak i kao femofasizam. Pored toga,
u takvim feminizmima postoji jednostrano i reduktivno razumijevanje problema
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emancipacije kao naprosto centralnog pitanja jednakosti muskaraca i Zena, Cije
se rjeSenje vidi u aktivnostima podizanja svijesti u drustvu i obrazovanju, dok
se strukturalna dimenzija problema u potpunosti izostavlja iz vida. Verges stoga
piSe da “moramo osuditi uporno odbijanje da se radi o strukturama, da se bez
rasizma rasni kapitalizam urusava, a s njim i cijeli svijet izgraden na nevidljivosti,
eksploataciji i prisvajanju posjeda. Ideja da svijet mijenjamo mijenjajuci svoje
misljenje, ucedi da prihvatamo razli¢itosti temelji se na idealistickoj koncepciji
drustvenih odnosa. Ali ova ideja je zavodljiva jer nas oslobada obaveze djelovanja
na te strukture.” (str. 70). Prema tome, civilizacijski feminizam karakterizira
kontinuirana pacifikacija i deradikalizacija feministickog aktivizma, pri cemu se
strukturalno ukorijenjeni fenomeni poput rasizma i seksizma tumace kao “bolesti
nekolicine” ili borbe pojedinaca, a kolektivna i militantna dimenzija otpora
potpuno iSCezava. U pokuSaju da tome stane u kraj, dekolonijalni feminizam se
vrada narativima koji obznanjuju viestoljetnu historiju i postojanje antirasistickog
feminizma i naglasava da se, pored patrijarhata koji za metu ima prava Zena i
rodnih i seksualnih manjina, potrebno suocitii s drugim oblikom patrijarhata, koji
se moZe oznaciti neoliberalnim i neofasistickim.

Na kraju, autorica analizira “strukturalni i nejednaki karakter feminizirane
i rasijalizirane djelatnosti CiS¢enja, kao i njezinu povezanost s robovskom i
kolonijalnom prosloscu” (str. 92). Drugim rije¢ima, ona se osvrée na temeljno
pitanje dekolonijalnog feminizma, za koje kaZe da se nalazi u njegovom sredistu:
“ko Cisti svijet?” Verges objasnjava da su u kontekstu kapitalisticke ekonomije
hiperpotrosnje rasijalizirana tijela ona koja se u najvecoj mjeri iscrpljuju, bivajuci
shvacena kao predodredena za izrabljivanje, troSenje, prekarnost i djelatnost
brige i “CiS¢enja svijeta” te, za razliku od drugih tijela, liSena prava na odmor,
uzivanjeizdravlje. Iducidalje, onatvrdida kapitalisticku ekonomiju, koju odreduje
proizvodnja otpada i polarizacija svijeta na Cistii prljavi, karakterizira i proizvodnja
odredenih kategorija ljudi kao bica “za jednokratnu upotrebu”. Pri tome, klju¢nim
se pokazuje pojam nevidljivosti, tj. proces invizibilizacije, koji pogada sam otpad,
alii aktivnost ¢iscenja, koja se najcesce odvija u kasnim noc¢nim ili ranim jutarnjim
satima, u loSim radnim uvjetima i nerijetko uz izloZenost rodnom i sekusalno
zasnovanom nasilju (str. 95).

Pored njenograda, nevidljivom ostaje i osoba koja Cisti, kao i nasilje i eksploatacija
s kojom se suocava na poslu, posebice za bogate bijele Zene koje, zahvaljujudi
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njima, Zive u Cistom svijetu. Stoga, jasno je da je rad ciSéenja kao tradicionalno
“Zenski posao” neophodan za funkcionisanje drustva, rasnog kapitalizma i
odrzanje patrijarhata, a kada se u obzir uzme udio rada cis¢enja i brige koje
obavljajurasijalizirane Zene u okviru danasnjeg rasnog kapitalizmai civilizacijskog
feminizma, analiza tih aktivnosti predstavlja primarnu zadacu dekolonijalnih
feministkinja, uz arheoloski rad na ponovnom otkrivanju proslosti i afirmiranju
historije rasijaliziranih Zena njihovim izvodenjem iz sfere nevidljivostiiizopéenosti
(str. 96-97).

Vergés zavrSava knjigu pozivom na primjenu utopijskog imaginarija ili
razmisljanja “koje je zamisljeno kao energija i snaga koja uzdizZe, kao prisutnost
i poziv na emancipacijske snove, i kao znak prekida: da se usudimo razmisljati
izvan onoga Sto se predstavlja kao ‘prirodno’, ‘pragmaticno’ ili ‘razumno’” (str. 97).
Dekolonijalni feminizam posjeduje izraZenu utopijsku dimenziju jer predstavlja
radikalno obecanje - on je “prostor iz kojeg se napada tvrdnja kapitalizma da
njegovoj ekonomiji i ideologiji nema alternative, da je on prirodan kao dan i
no¢, kao i njegova obedanja da ce tehnoloska i nau¢na rjeSenja njegove rusevine
pretvoriti u prostore srece” (str. 41). To ga ne Cini naivnim, jer ga prati svijest o
tome daje put “dugi prepun zamki”, bududi da razumije da rjeSenje problema nije
naprosto poboljsati postojece stanje i zakone ili “osnaZiti” Zene kroz integraciju
neoliberalnog poretka, nego iskorijeniti sve oblike eksploatacije, diskriminacije i
ugnjetavanja.

Knjiga Dekolonijalni feminizam uistinu predstavlja moc¢no feministicko orude
i neophodno je Stivo za svakoga ko Zeli govoriti o feminizmu u kontekstu
savremenosti i razumjeti nacin na koji je feministicka borba danas jedino
moguca, buduci da jasno obznanjuje da su kapitalizam, patrijarhat, mizoginija,
kolonijalizam, rasizam, seksizam, homofobija, transfobija i imperijalizam
saputnici i saveznici. Pored neposredne vaznosti koju ima za rasijalizirane Zene i
feministkinje globalnog Juga i Sjevera, posebno je vazna za zapadne feministice i
moze biti korisna u pokusajima da se osvijesti vlastita pristranost i privilegija. Ako
feminizam kao zajednicka teorija i praksa ima ikakvu buduénost, onda je njegova
buduénost dekolonijalna, inace je osuden da ostane saveznik opresora kojima se
nominalno suprotstavlja.
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