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JAKUB KOScIOtEK?!

CZARNY QUEER TO NIE BIALY QUEER,
CZYLI O POLUDNIOWOAFRYKANSKIM
ZMAGANIU SIE Z TOZSAMOSCIAMI
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WPROWADZENIE

Analizujgc potudniowoafrykanskie teksty kultury queeru, nie mozna pomi-
ngé w tej analizie rasy. Wynika to ze specyficznej historii tego kraju, w kté-
rym rasa w okresie apartheidu stanowita gtéwng o$ wykluczenia i margina-
lizacji. Wedtug lana Barnarda:

Seksualno$¢ zawsze jest naznaczona rasowo. [...] Nie postrzegam seksualnosci
i rasy jako odmiennych sktadnikéw subiektywnosci czy dwdch réznych pozyc;ji
na osi wtadzy, ale raczej seksualnosci jako zawsze rasowe;j i vice versa. Tak wiec
rasa i seksualnosé¢ nie s3 dwoma oddzielnymi osiami tozsamosci, ktore krzyzu-
jg sie w konkretnej jednostce, ale sg raczej sposobami okreslenia systemu zna-
czen i rozumienia, ktore sie wzajemnie ksztattujg i definiujg. Rasa nie istnieje
niezaleznie od seksualnosci (i vice versa) (Barnard 1999, 200).

Rasa moze by¢ zatem postrzegana jako jeden z elementéw definiuja-
cych queer i tozsamos¢ queerowa, podobnie jak orientacja seksualna czy ja-
kikolwiek inny sktadnik tozsamosci — nie mozna w potudniowoafrykariskim
kontekscie kulturowym zrezygnowac z kategorii rasy, co uzasadnione jest
historig i rozwojem kultur mniejszosciowych w opresyjnym spoteczen-
stwie, koncentrujgcym sie na gloryfikacji ,biatych”. Queerowe orientacje
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i sposoby bycia sg zwigzane nie tylko z trwatoscig norm heteronormatyw-
nych w spofeczenstwie potudniowoafrykanskim, ale tez nieodtgcznie z ra-
sizmem i jego kontestacjg, podobnie jak inne obszary spoteczno-polityczne
czy przestrzenie kultury.

W artykule analiza literackich reprezentacji queerowych opowiadan
zawartych w antologii Queer Africa: New and Collected Fiction w kontek-
Scie poftudniowoafrykanskim, rzuci swiatto na trwajacg walke o redefinicje
réznorodnych tozsamosci i doswiadczen osob czarnych. Zgtebiona zostanie
specyfika afrykaniskich doswiadczen queerowych, niejednokrotnie zestawio-
nych w opozycji do zachodnich queer studies. Niniejsza analiza poréwnawcza
ma na celu dekonstrukcje dominujgcych wyobrazen o queerowosci — splecie
ze sobg krytyczne refleksje przede wszystkim nad kwestiami rasy, ale takze
nierownosci ekonomicznych, ubdstwa oraz konserwatywnego tradycjona-
lizmu zakorzenionego w potudniowoafrykanskich strukturach spotecznych.

NIEHETERONORMATYWNOSC W AFRYCE

W okresie kolonialnym pojawiaty sie nieliczne informacje dotyczace rela-
cji czy zwigzkow zawieranych przez czarne osoby tej samej pici w Afryce.
Moze sie wrecz wydawacé, ze homoseksualizm albo tez réznorodne nienor-
matywne typy zachowan seksualnych w zadnym razie nie dotyczyty Afry-
kanow — a jezeli juz takie zaobserwowano, to kojarzono je bardziej z wzor-
cami, ktére miaty wyptywacé ze swiata arabskiego (Murray i Roscoe 1998a).
Jak podkresla Rahul Rao w dyskursie kolonialnym: , Afryka byta po prostu
zbyt prymitywna, a jej ludnos¢ zbyt bliska naturze, by mogta przejawiac
nienaturalne seksualnosci, ktére uwazano za wynik wyzszych poziomow
rozwoju materialnego i kulturowego” (Rao 2015, 9). Poglad o nieafry-
kanskosci homoseksualizmu jest obecny takze wspdtczesnie w dyskursie
medialnym i w sferze publicznej wielu krajéw afrykanskich, pojawia sie
w tekstach kultury opisujgcych osoby nieheteronormatywne, gdzie ich za-
chowania ukazywane s3 jako odbiegajace od ,afrykanskich” norm kulturo-
wych czy tradycji i sg stygmatyzowane (Dunton 2009).

Uznawanie nieheteronormatywnych zachowan za nieafrykanskie czesto
wigze sie z pogladem, ze to kolonizatorzy odpowiadajg za rozprzestrzenia-
nie sie takich wzorcow na kontynencie afrykanskim. Taki poglad znajdziemy
chocéby w pracach Frantza Fanona, ktory twierdzit, ze pierwotnie homosek-
sualizm nie istniat w Afryce, i uwazat biatych rasistow za homoseksualistow,
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ktorzy represjonowali Afrykanéw (Desai 2009). Stephen O. Murray zwraca
jednak uwage, ze ,[k]olonizatorzy nie przyniesli do Afryki homoseksuali-
zmu, a raczej nietolerancje w stosunku do niego i stworzyli system kontroli
i nadzoru w celu jego likwidacji” (Murray i Roscoe 1998b: XVI). Kolonializm
niewatpliwie miat wptyw na podejscie do pici i seksualnosci w kulturach
afrykanskich; ,,[p]rzedkolonialne relacje, identyfikacje czy praktyki, ktére
nie przystawaty do wizji kolonizatoréw, byty czesto wykorzeniane w okresie
kolonialnym, a takze po jego zakonczeniu” (Munro 2009, 753).

W Interpretatorach Wole Soyinki pojawia sie bohater homoseksualny,
jednak nie jest on Afrykaninem, ale Afroamerykaninem. Warto przytoczy¢
tu fragment dialogu, w ktérym bohater powiesci, Joe Golder, ujawnia sie
przed nigeryjskim dziennikarzem:

Golder znéw na niego naskoczyt. — Tego niech mi pan nie wmawia. W stosun-
kowo zdrowym spoteczenstwie, co za bzdura! Czy sadzi pan, ze nie wiem o wa-
szych emirach i ich chtopaczkach? Pan zapomina, ze jestem historykiem. A te
ekskluzywne koterie w Lagos?

Sagoe zrobit gest peten rezygnacji: — Jak wida¢, jest pan lepiej poinformowa-
ny ode mnie. Ale pozwoli pan, ze pozostane przy swoich ztudzeniach (Soyinka
1989, 212).

Soyinka w tym fragmencie wskazuje na dominujacg w literaturze tam-
tego okresu narracje na temat alternatywnych afrykanskich seksualnosci,
ktére byty tematem tabu: o nich sie nie méwito. Ta narracja zacznie sie
zmieniaé dopiero wraz z rozwojem literatury queer, ktérej zalgzkdw mozna
szuka¢ w Afryce na poczatku XXI wieku, z zastrzezeniem, ze nie dotyczy to
wszystkich panstw kontynentu. Nalezy bowiem pamietaé, ze w kilku z nich
nieheteronormatywne relacje seksualne nadal sg kryminalizowane, a co za
tym idzie rowniez pozytywne pisanie o nich nie jest dobrze widziane.

Sokari Ekine pisze o dwdch narracjach, ktére zdominowaty dyskusje na
temat queeru w Afryce. Pierwsza udowadnia, ze seksualnosci queerowe sg
czyms zgota nieafrykanskim. Druga z kolei skupia sie na ukazaniu Afryki jako
kontynentu homofobicznego. Narracja o afrykaniskiej homofobii, tak wi-
doczna w zachodnich mediach, zakorzeniona jest w kolonialnych wyobraze-
niach afrykanskiej seksualnosci jako dewiacyjnej oraz w globalnej agendzie
srodowisk LGBT+, prdébujgcej uniwersalizowaé biate euroamerykarnskie nor-
my i ekspresje seksualne (Ekine 2013). Prowadzi¢ to moze niejednokrotnie
do spolaryzowanej propagandy, wedle ktérej zachodnie organizacje LGBT+
wrecz obsesyjnie poszukujg homofobii na Globalnym Potudniu i pod hastami
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wspolnego doswiadczenia ukazujg ,afrykariskg homofobie, jako unikalny,
nieodtgczny wrecz geograficzny fenomen” (Ekine 2013, 85). Retoryka doty-
czaca nieafrykanskosci homoseksualizmu opiera sie na micie ,autentycznej
afrykanskosci”, udowadniajgcym, ze afrykanskie kultury i tradycje sg czyms
wyjgtkowym, czystym, pierwotnym (Ekine 2013). To tej retoryki uzywajg
obronicy , prawdziwych wartosci afrykanskich” w wielu pafdstwach konty-
nentu, zwracajac sie przeciwko pochodzgcym z zachodu ,, dewiacjom”, ktére
majg zagrazac rodzinie, wartosciom i afrykanskim tradycjom.

KONTEKST POtUDNIOWOAFRYKANSKI

Sodomia, gdyz tak okreslano w jezyku prawnym homoseksualne kontakty
cielesne miedzy mezczyznami, byta w okresie apartheidu w RPA oficjalnie
prawnie zakazana, choc¢ seks lesbijski nie byt kryminalizowany. Nalezy tak-
ze pamietaé, ze Immorality Act, przemianowany pozniej na Sexual Offen-
ces Act, zabraniat relacji seksualnych pomiedzy biatymi i niebiatymi az do
1985 roku, co nadawato represjom wzgledem nienormatywnych zacho-
wan seksualnych dodatkowy kontekst rasowy. Rewolucja seksualna z 1968
roku, ktéra rozpoczeta sie w zachodnim sSwiecie, wywotata panike seksu-
alng w potudniowej Afryce, co z kolei doprowadzito do zaostrzenia przepi-
sow w kwestiach obyczajowych. Spowodowato réwniez solidaryzacje spo-
tecznosci gejowskiej i powstanie ruchu reformy prawa, ktéry miat na celu
ochrone spotecznosci gejowskiej przed karg za ztamanie obowigzujgcych
przepisdéw w zakresie relacji seksualnych (Batra 2022). Odwilz nastgpita do-
piero w latach 80. XX wieku, kiedy to relacje partnerskie osdb tej samej ptci
zaczety by¢ widoczne w przestrzeni publicznej. Stephen O. Murray szacuje,
ze w tym okresie w samym tylko Soweto istniato co najmniej 15 baréw
przeznaczonych wytacznie dla gejow (Murray 1998). W 1990 roku w pierw-
szym marszu dumy (Gay Pride Parade) w Johannesburgu wzig¢ udziat miato
800 uczestnikdow, z czego 30% z nich stanowié mieli czarni (Murray 1998).
Konstytucja RPA z 1996 roku byta pierwszg ustawg zasadniczg na Swie-
cie, ktéra zakazata dyskryminacji ze wzgledu na orientacje seksualng. Debata
na temat praw osob nieheteronormatywnych w okresie prac nad tym doku-
mentem przyciggata uwage opinii publicznej, a miliony obywateli i obywa-
telek wyrazito swojg opinie podczas Zgromadzenia Konstytucyjnego. Byto to
podwaling mitu zatozycielskiego nowego, ,teczowego” spoteczenstwa, ktére
miato afirmowac jednos¢ w réznorodnosci w miejsce podziatéw opartych na
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etnicznych, rasowych, kulturowych czy innych cechach i w szerokim zakre-
sie wtgczac osoby LGBTQ+ jako réwnorzednych obywateli demokratycznej
Republiki Potudniowej Afryki (Munro 2009). Warto juz w tym miejscu zadac
sobie pytanie, czy prace nad Konstytucjg i wtgczenie praw osdb niehetero-
normatywnych do ustawy zasadniczej nastgpito tez z myslg o czarnych oso-
bach queer, czy moze ograniczato sie jedynie do perspektywy biatych oséb
queer. Przez wiekszo$¢ obywateli tego kraju queer jest postrzegany rasowo
tylko w kontekscie biatych oséb nieheteronormatywnych, bycie czarnym
w sposéb jednoznaczny utozsamiane jest zas z orientacjg heteroseksualna.
Jak podkresla Andrew Tucker (2010), apartheidowski zakaz stosunkéw i rela-
cji homoseksualnych wymierzony byt zasadniczo tylko w biatych obywateli;
w wielu przypadkach ignorowat zwigzki lub relacje nieheteronormatywne
wsrdd czarnej spotecznosci lub ich w ogdle nie zauwazat.

Seksualno$¢ oraz jej spoteczne egzemplifikacje czesto funkcjonuja
w zwigzku z szerszymi przemianami spotecznymi, przyjmujgc réznorodne
postacie i wpisujac sie w réznorodne problemy wynikajace z ogdlnej kon-
dycji spoteczerstwa. Republika Potudniowej Afryki jest drugg najszybciej
rozwijajacy sie gospodarka swiata i jako jedyne panstwo afrykanskie nalezy
do grupy G20. Nie oznacza to, ze nie zmaga sie wcigz z licznymi problemami
gospodarczymi i spotecznymi — jednym z najwiekszych jest wysoki poziom
bezrobocia, szczegblnie wsréd mtodych ludzi. Warto takze zauwazyé, ze
wsréd oséb bezrobotnych dominujg niebiali, a bezrobocie wsérdd nich pod-
czas pandemii COVID-19 wyniosto az 66,5% (Mbasalaki 2022). Ma to istotne
przetozenie na liczbe osdb niebiatych podejmujgcych sie chociazby pracy
seksualnej. Czesto wynika to z braku innych mozliwosci zarobkowania, co
jest tematem opowiadania pt. Chapter Thirteen, ktdre zostanie przywotane
w dalszej czesci artykutu. Nalezy podkresli¢, ze pomimo bardzo progresyw-
nej Konstytucji, takze w sferze obyczajowej i seksualnej, praca seksualna
jest nadal w RPA kryminalizowana. Powaznym problemem jest tez wysoki
poziom homofobii, przestepstw z nienawisci, ktorych ofiarami sg przede
wszystkim czarne lesbijki z klasy pracujacej oraz osoby transptciowe (Ekine
2013). Czarne lesbijki padajg ofiarg tzw. gwattéw korekcyjnych?, ktére maja
w przeswiadczeniu sprawcow ,wyleczy¢” je z homoseksualizmu.

2Termin ten wzbudza kontrowersje. Aktywistki z organizacji bronigcych praw
LGBTQ+ zauwazajg, ze takie okreslenie moze wskazywaé, ze ofiara zastuzyta sobie na to,
co jg spotkato. Gwatt ma miec¢ rzekomo funkcje terapeutyczng, korekcyjng (za: Matebeni
2013, 346).
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Wyzej wskazane problemy jednoznacznie pokazujg, ze nadanie osobom
nieheteronormatywnym praw nie jest wystarczajgce, aby osoby te zaistnia-
ty w sferze publicznej oraz miaty mozliwos¢ skorzystania z przyznanych im
wolnosci: prawo nakreslone na papierze nie powoduje automatycznej i szyb-
kiej zmiany tradycyjnych wzorcow obyczajowych. Skutkuje to wykluczeniem
0s6b niepasujgcych do pewnej normy, ktdéra zostata uksztattowana przez
dziesigtki lat ucisku i kolonialnych represji, charakterystycznych dla biato-
centrycznej, apatheidowskiej kultury, ktéra w samej swojej istocie dazyta
do wykluczenia, stawiania na marginesie wszystkich ,kolorowych” (wedle
owczesnie obowigzujgcego nazewnictwa) wraz z ich zapleczem kulturowym.
Wolnos¢ czarnych osob queer w tym kontekscie nie bedzie oznaczata zbio-
ru praw obyczajowych, politycznych czy gospodarczych, ale raczej konstrukt
spoteczno-kulturowy, stuzgcy osobom queer do kontestowania zastanego
porzadku, w ktédrym dochodzi do ekspresji witasnych zachowan i populary-
zacji tworzonych form kultury w celu zaistnienia w przestrzeni publicznej,
kulturowej czy w konicu popkulturowej. Jak podkresla Xavier Livermon:

Czarne osoby queer realizujg swojg wolnos¢ poprzez cos, co nazywam wysit-
kiem kulturowym [w oryg. cultural labor]. Z wysitkiem kulturowym mamy do
czynienia wowczas, gdy czarni geje wprowadzajg do sfery publicznej dysydenc-
kie seksualnosci i kontestacje pfci. Wigze sie to nie tylko z aktem uwidocznia-
nia sie i bycia widocznym, ale takze z procesem, w ktorym jednostki ujawniajg
sie w spotecznosciach jako jednostki queerowe (Livermon 2012, 300).

Warto podkresli¢, ze pomimo zmian prawnych — a w ostatnich latach
takze zmian w sferze akceptacji spotecznej dla zjawisk queer i ich obecnosci
w przestrzeni publicznej — nadal zauwaza sie deficyt w kapitale kulturowym,
wytwarzanym przez czarnych utozsamiajacych sie z queer (Livermon 2012).

TEORIA QUEER W INNYM KONTEKSCIE KULTUROWYM

Teoria queer to zestaw krytycznych pogladdéw, ktdre analizujg kwestie
zwigzane z normatywnym utozsamianiem pfci, kulturowym rozumieniem
rodzaju (ang. gender) oraz seksualnoscig. Innymi stowy jest to podejscie
krytyczne wobec wszelkich ustalonych norm dotyczacych tego, jak powin-
na wygladac i funkcjonowaé ptciowosé, rodzaj (pteé kulturowa — gender)
czy seksualnos¢. Teoria queer krytykuje takze wszelkie formy tozsamosci
i polityki, ktére sg postrzegane jako wynikajgce ,,naturalnie” z tych ustalen.
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Queer reprezentuje sprzeciw wobec wszystkiego, co spotecznie uznane
za normalne, i w tym sensie moze wyklucza¢ nawet pewne zachowania
homoseksualne, ktére znajdujg sie w sferze uznanych norm (Jagose 1996).
To, w jakim stopniu teoria queer, ktdra ,ma swoje korzenie w zachodnim
historycznym i rozpowszechnionym wyobrazeniu tego, jak to jest byé Afry-
kaninem czy afrohomoseksualistg” (Clarke 2013, 173), bedzie przydatna
w analizie rzeczywistosci afrykaniskiej czy potudniowoafrykanskiej, pozo-
staje pytaniem, na ktére bardzo trudno odpowiedzieé.

Afrykanska seksualno$¢ byta przedmiotem zainteresowania zachodniej
antropologii bardzo czesto w kontekscie badania zachowan kultur ,,prymi-
tywnych”. Jednak w obszarze zainteresowan badawczych znalezZli sie takze
hiperseksualni czarni mezczyzni. zaczeto réwniez bada¢ wymazywanie, tj.
odmowe przyznania seksualnosci osobom bedgcym czescig afrykanskich kul-
tur, w ktdérych wystepujg zwigzki jednoptciowe. Douglas Clarke (2023) stwier-
dza wprost, ze zachodni akademicy sg kolonizatorami, ktdrzy narzucajg ko-
lonizowanym rdzennym Afrykanom swojg wizje $wiata, ustanawiajac przez
to relacje wtadzy. Podobnie dzieje sie w obszarze ochrony praw cztowieka,
co Joseph Massad okresla terminem ,,gejowska miedzynarodéwka” (ang. the
gay international), ktdra jest ,w przewazajgcej mierze biatym, gejowskim,
meskim, zachodnim projektem misyjnym, opartym na zachodniej definicji
i historycznym rozumieniu wolnosci seksualnej, majagcym na celu «ratowa-
nie» nienormatywnych seksualnie Innych z Globalnego Potudnia w imie tejze
wolnosci” (Wahab 2016, 690). Jedynym wyjsciem z tej sytuacji ma by¢ deko-
lonizacja mysli, zrezygnowanie z zachodniego sposobu myslenia i stworzenie
takiej teorii queer, ktdra oparta bedzie na afrykanskich doswiadczeniach.

Teoria queer analizowana przez potudniowoafrykanski pryzmat kul-
turowy wzbudza liczne kontrowersje. Jak podkresla lan Barnard, ,[p]od
modnym, nowym nazewnictwem i jezykiem poststrukturalistycznym teo-
ria queer jedynie reprodukuje rasizm organizacji lesbijek i gejow, struktur,
walk, kampanii, badan i programoéw nauczania, ktére upowszechniaty biatg
tozsamos¢ kulturowg, nie uznajgc rasowego charakteru tozsamosci lesbi-
jek i gejéw oraz ich wtasnych rasowych samookreslen” (Barnard 1999, 203,
ttum. wtasne). Badacz ten nie sugeruje, aby catkowicie zrezygnowac z teorii
queer w badaniach w Afryce, ale raczej poszerzy¢ jg o niezbedny w tym
przypadku kontekst rasowy. Mozna powiedzie¢, ze jest to argument za ura-
sowieniem badan queer, co wydaje sie bardzo wazne wifasnie w kontekscie
potudniowoafrykanskim, gdzie przez dziesieciolecia segregacji rasowej po-
jecie ,,queer” odnosito sie jedynie do biatych obywateli i obywatelek RPA.



CZARNY QUEER TO NIE BIALY QUEER... 69

Tomasso M. Milani zwraca tez uwage na koniecznos¢ wtaczenia do ka-
tegorii ,queer” oséb nieidentyfikujacych sie jednoznacznie jako geje czy
lesbijki, ale angazujacych sie w jednopiciowe relacje seksualne, przez co
czesto stajg sie ofiarami dyskryminacji i przemocy. Istotng funkcjg teorii
queer w kontekscie potudniowoafrykanskim byto zerwanie z normalizacja
dyskursu na temat osdb czy relacji nieheteronormatywnych, ktéra miata
miejsce w RPA, a ktéra monopolizowata narracje poprzez skupienie sie
wytgcznie na ,,szanowanych” gejach i lesbijkach, cztonkach i cztonkiniach
nowo powstajgcego teczowego spoteczenstwa. Mieli je tworzy¢ biali mez-
czyzni i biate kobiety z klasy sredniej, ktérych ujawnienie sie (ang. coming
out) odbywato sie w monogamicznych zwigzkach, a korzystanie z praw
mniejszosciowych ograniczato sie do corocznego uczestnictwa w marszu
dumy (Pride Parade). Normalizacja ,szanowanych” gejéw i lesbijek szta
w parze z kreowaniem ,Innego” — osoby seksualnie rozwigztej, niechcacej
wyjsé z szafy. W przypadku RPA kategoria ,Innego” obejmuje tez politycz-
nie radykalne, zazwyczaj czarne kobiety, ktdre sprzeciwiajg sie uleganiu
prawicowemu, rasistowskiemu dyskursowi dotyczgcemu cielesnosci i sek-
sualnosci (Milani 2014).

Walka czarnych spotecznosci queer o uznanie i szacunek w mniejszym
stopniu dotyczy z kolei wyzwania rzuconego panstwu — chociaz jest to
wazne, zwtaszcza gdy panstwo wykorzystuje kulture, aby wyklucza¢ czarne
spotecznosci queer; dotyczy raczej wyobrazen co do sposobu konstruowa-
nia heteroseksualnej czarnej tozsamosci i jej codziennej realizacji w sferze
publicznej. Czarni przedstawiciele queer aktywnie kwestionujg zatem spo-
sob, w jaki ich ciata sg uznawane za elementy konstytutywne, pozostajace
poza identyfikacjg rasowg (byciem czarnymi) — wcigz trwa walka czarnych
queer przeciwko takiej definicji bycia czarnym, ktéra jest wykluczajaca
i heteronormatywna (Livermon 2012).

Moéwi sie tez o uprzywilejowaniu heteroseksualnosci i cisgendery-
zmu w potudniowoafrykanskiej przestrzeni spotecznej i kulturowej, ktére
prowadzi do alienacji afrykanskosci w doswiadczeniach nieheteronorma-
tywnych i transgenderowych. Jak zauwaza Phoebe Kisubi Mbasalaki, ,[w]
kontekscie potudniowoafrykanskim po 400 latach kolonizacji i 50 latach
apartheidu, charakter spoteczeistwa zostat znacznie zmieniony przez bru-
talne i hierarchiczne procesy, obejmujgce polityke i kulture, a takze sposdb
wyrazania ptci” (Mbasalaki 2022, 62). Mozna tu wrecz mowié o urasowie-
niu ciata queer jako biatego i seksualizacji czarnego ciata jako hetero. Bia-
te ciato queer staje sie symbolem progresywnosci w podejsciu do norm
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obyczajowych, ktéra ma promowac RPA jako miejsce atrakcyjne i bezpiecz-
ne dla rozwoju turystyki gejowskiej, a raczej dla biatej turystyki gejowskiej,
podczas gdy czarne ciato queer pozostaje nadal zagrozeniem dla afrykan-
skiej kultury i tradycji (Livermon 2012).

Warto tez wspomniec o problemie z samym nazewnictwem czy przy-
stawalnoscig termindw takich jak ,queer” czy ,homoseksualizm” do lokal-
nego kontekstu. Na osiedlach (ang. townships) zamieszkiwanych przede
wszystkim przez ludnos¢ niebiatg termin gay nie byt nigdy uzywany, przez
co nie jest zrozumiaty. Jak podkreslat chociazby stynny gejowski aktywista
Simon Nkoli, w Soweto uzytkownicy jezyka sesotho okreélali osoby nie-
heteronormatywne mianem sitabane, co miato oznaczaé osobe z dwoma
organami pfciowymi (Murray 1998). Podobnie byto z terminem ,queer”,
najrzadziej uzywanym terminem na samoidentyfikacje wsrdd niehetero-
normatywnych kobiet w Soweto (Milani 2014). Kanika Batra (2022) zauwa-
zajac, ze queer w kontekscie afrykanskim nie odnosi sie jedynie do praktyk
homoseksualnych, transgenderowych czy biseksualnych, postuluje uzywa-
nie terminu, ktéry opierac sie bedzie na historycznym, narodowym i akty-
wistycznym kontekscie. Takim terminem moze by¢ pochodzacy z zulu isi-
tabane, ktory odnosi sie do 0séb i zachowan niezgodnych z tradycyjnymi
rolami ptciowymi, a takze do os6b homoseksualnych i ich zachowan. Ter-
min isitabane moze stanowic lepsze narzedzie do prowadzenia radykalnej
kulturowej i politycznej zmiany we wspdtczesnej Potudniowe] Afryce, po-
dobnie jak termin ,,queer” w USA w latach 90. XX wieku. Zaréwno ,,queer”,
jak i wyraz isitabane niosg ze sobg semantyczng niejednoznacznos$é; ten
drugi uzywany jest takze jako obrazliwa inwektywa. Jednak w bardziej
wspoéiczesnym kontekscie isitabane ponownie wyraza dume z witasnej
tozsamosci. W odréznieniu od ,,queer”, isitabane odnosi sie nie tylko do
nienormatywnej seksualnosci, ale wprost takze do oséb interseksualnych,
semantycznie zacierajgc dychotomie pomiedzy meskoscig i kobiecoscig —
niejako tgczac je w jednosc (Milani 2014).

ANTOLOGIA QUEER AFRICA... ORAZ RELACJE RASY
| SEKSUALNOSCI

Literatura okazata sie jedng z najwiekszych ofiar opresyjnych, apartheidow-
skich rzgdéw w RPA, marginalizujgcych kultury mniejszosciowe i pozanor-
matywne. Oparta na patriarchalnej meskosci heteroseksualnej, wykluczata
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w duzej mierze kobiety jako bohaterki oraz — w dalszej kolejnosci — oso-
by nieheteronormatywne, ktére praktycznie nie funkcjonowaty w prze-
strzeni literackiej, poza nielicznymi postaciami biatych gejéw. Literatura
byta tez jedng z gtdwnych ofiar uciszania gtoséw nieheteronormatywnych,
a w zwigzku z wbudowang w struktury apartheidu homofobig literatura
gueer mocno ucierpiata. Na podstawie okreslonego rodzaju patriarchalnej
meskosci i $cistych rél ptciowych, ktdre wspieraty polityczny projekt segre-
gacji, celowo wykluczano queerowe gtosy i dgzono do ttumienia watkéw
queer w literaturze. W rezultacie wzajemnie ukierunkowane pragnienia
0sOb tej samej ptci i queerowa rzeczywistos¢ praktycznie nigdy nie byty
reprezentowane w literaturze czaséw apartheidu (Andrews 2019). Choc¢ te
gltosy znalazty w koncu wyraz w postapartheidowskiej Potudniowej Afryce,
wcigz istniejg w jej literaturze wyrazne podziaty rasowe, a stosunkowo nie-
wiele czarnych postaci i autoréw queer przebito sie do przestrzeni literac-
kiej tej czesci kontynentu.

Opowiadanie jako gatunek historycznie marginalizowany w literatu-
rach afrykanskich, co wiecej przez dtuzszy czas mocno heterocentryczny,
obecnie bardzo mocno sie rozwija w kontekscie innosci postrzeganej ra-
sowo, a takze odzegnuje sie od orientacji heterocentycznej (Murray 1998).
Jak sie podkresla: ,[...] dekonstrukcje tozsamosci normatywnych w literatu-
rze czy w dyskursach metaliterackich, a takze badanie sladéw «ptynnych»
czy «niestabilnych» tozsamosci w utworach literackich to byé moze jedna
z najbardziej interesujgcych perspektyw, jakie rysujg sie obecnie przed kry-
tykg queerowg” (Burzynska 2007, 464).

Brenna Munro (2017) pokazuje, ze opowiadanie doskonale nadaje sie
do testowania pomystéw, stwarza cenng okazje dla afrykanskich pisarzy
i pisarek queer do poruszania kontrowersyjnych, otoczonych tabu tematow
w intensywnie skompresowanej i potencjalnie dostepnej szerszemu gronu
czytelnikdw przestrzeni reprezentacji. Gatunek ten znajduje sie juz na mar-
ginesie gtdwnego nurtu literatury, jest marginalizowany wobec powiesci,
moze stuzy¢ podejmowaniu tematédw znajdujgcych sie rdwniez na pery-
feriach, pozostajgcych poza obowigzujgcymi normami kulturowymi i oby-
czajowymi; ,[o]powiadanie w RPA zdecydowanie oferuje duze mozliwosci,
jako gatunek elastyczny i bardzo pojemny, odpowiedni do reprezentowania
nieheteronormatywnych seksualnosci” (Murray 2020, 80).

Zbiér Queer Africa: New and Collected Fiction jest ,najbardziej zna-
ng i najlepiej zrecenzowang antologia opowiadan queer w Pofudniowej
Afryce” (Murray 2020). Powstanie tej antologii byto niezmiernie istotne,
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zwtaszcza ze ,[...] istniato powszechne tabu i milczenie wokdt nienorma-
tywnej seksualnosci w postkolonialnym dyskursie literackim w Afryce”
(Phiri 2015, 156). W tomie zebrano queerowe opowiadania, co ma sprawic,
ze queer stanie sie bardziej widoczny w masowej kulturze, ze wszystkimi jej
zréznicowanymi orientacjami i seksualnosciami, ale takze ma tworzy¢ facz-
nik pomiedzy queerowa krotka proza z RPA a twdrczoscig pisarzy i pisarek
z pozostatej czesci kontynentu. Taka koncepcja jest wazna zaréwno w kon-
tekscie utrzymujgcej sie homofobii na kontynencie, jak i wcigz niespetnio-
nego postulatu Potudniowej Afryki, zgodnie z ktérym prawa osdb queer,
zapisane w progresywnej Konstytucji tego kraju, powinny by¢ szanowane
i na co dzien wcielane w spoteczng praktyke. Antologia miata poméc stwo-
rzy¢ wyimaginowang wspodlnote afrykanskich postaci queer, a gdyby te
ambicje byty zbyt ambitne — doprowadzi¢ do tego, ze jej reprezentanci zo-
stang dostrzezeni przez szerszg publicznos¢. Same redaktorki tomu stwier-
dzity, ze odzew na zaproszenie do sktadania prac do antologii byt bardzo
maty. Mozna zada¢ sobie pytanie, czy tworcy i twdrczynie nie obawiali sie
marginalizacji jako pisarze i pisarki queer. Stad redaktorki nie zamykaty
drogi do publikacji autorom i autorkom hetero, ktdérzy podjeliby sie tema-
tyki queer, ale wymogiem byto, aby twdrcy byli Afrykanami i Afrykankami
(Murray 2020). Jak podkreslaty pomystodawczynie tomu: , Naszg intencjg
przy tworzeniu tej antologii byto stworzenie twdrczego fermentu poprzez
literature, wokdt potencjalnych dyskurséw dotyczgcych tego, co to oznacza
by¢ Afrykaninem, by¢ osobg queer i jednoczes$nie by¢ afrykanskim twodrcg
literackim” (Martin i Xaba 2013b, VII). W tomie zawarto prace nowe oraz
takie, ktére juz byty publikowane, opowiadania uznanych twoércéw, ale tez
debiutujacych pisarzy i pisarek.

Antologia sktada sie z 18 opowiadan, z czego dziesie¢ jest napisana
przez twoércow i twodrczynie, ktorzy reprezentujg RPA swoim pochodze-
niem lub zamieszkaniem. Te dziesie¢ opowiadan poddano wstepnej anali-
zie w celu poszukiwania w nich zwigzku pomiedzy rasg a queer, znaczenia
zwigzkdw miedzyrasowych oraz ukazywania koloru skory jako kluczowego
elementu, istotnego z punktu widzenia dojrzewania jednostki i konstruowa-
nia jej tozsamosci. Trzy opowiadania nie zostaty poddane dalszej analizie
i dotyczyty trudow dojrzewania, przemocy miedzyrowiesniczej w stosunku
do oséb queer czy pierwszej mitosci pomiedzy dwoma mtodymi Afrykane-
rami (The Big Stick Richarda de Nooy; A Boy is a Boy is a... Barbary Adair;
Pinch Martina Hatchuela). Pozostate siedem opowiadan spetniato wskaza-
ne wczesniej zatozenia analityczne i zostang tu pokrétce przytoczone.
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RASOWA | QUEEROWA ANALIZA OPOWIADAN

W opowiadaniu Chapter Thirteen K. Dello Duiker podejmuje problematyke
pracy seksualnej — czyni to w kontekscie jej kryminalizacji w RPA. Chapter
Thirteen to ztozony portret intymnej relacji osadzonej w kontekscie spo-
tecznych i strukturalnych nieréwnosci w postapartheidowej Republice Po-
tudniowej Afryki. Bohaterem opowiadania jest mtody czarny mezczyzna
zajmujgcy sie pracy seksualng. Ktéregos dnia zostaje on zaproszony przez
biatego, zamoznego bankiera do jego mieszkania. Cho¢ pozornie sytuacja
ta moze by¢ interpretowana wytgcznie jako transakcja ekonomiczna (seks
za pienigdze), Duiker nadaje temu spotkaniu gtebszy, ambiwalentny charak-
ter, ukazujgc wielopoziomowe napiecia rasowe, klasowe, seksualne i emo-
cjonalne. Relacja miedzy dwoma mezczyznami uosabia wcigz obecne po-
dziaty spoteczne, wynikajgce z kolonialnej i apartheidowe] przesztosci RPA.
Biaty mezczyzna reprezentuje uprzywilejowang klase — jest wyksztatcony,
zamozny, pewny siebie, mieszka w eleganckim mieszkaniu; czarny boha-
ter za$ to cztowiek z marginesu spotecznego, wykonujacy prace seksualng
nie dla przyjemnosci, lecz z koniecznosci ekonomicznej. Jego samoocena
zostata uksztattowana przez system, ktdry dehumanizuje czarne ciato. Bo-
hater czuje sie w mieszkaniu klienta jak ,,zapchlony pies”, co mozna inter-
pretowacé jako wewnetrzne przyswojenie rasistowskiego dyskursu. Mimo
formalnego zniesienia apartheidu relacje wtadzy pozostajg nienaruszone,
gdyz biaty klient nadal kupuje sobie dostep do czarnego ciata, a ten dostep
mozliwy jest w przestrzeni prywatnej, zamknietej, symbolizujgcej wiadze
i kontrole. Opowiadanie podwaza tez jednoznaczne definicje orientacji sek-
sualnej. Mtody bohater nie identyfikuje sie jako homoseksualista, ale an-
gazuje sie w relacje seksualne z mezczyznami w zamian za pienigdze. Jego
seksualnos¢ jest nienormatywna nie dlatego, ze odbiega od heteroseksual-
nosci, ale dlatego, ze nie daje sie jednoznacznie zaklasyfikowa¢ w katego-
riach binarnych. Duiker wprowadza postac, ktérg mozna opisac za X. Liver-
monem (2012) terminem ,ekonomiczny biseksualista”, czyli jest to ktos, kto
wchodzi w relacje homoerotyczne z powoddw ekonomicznych, nie tozsa-
mosciowych. Relacja miedzy bohaterami nie jest jednoznacznie opresyjna,
mimo istniejacej asymetrii wiadzy. Czarny mezczyzna zdaje sobie sprawe,
ze posiada cos, czego jego klient potrzebuje, a mianowicie swoje mtode
ciato i zdolno$¢ dostarczenia przyjemnosci. W tej transakcyjnej dynamice
pojawia sie paradoksalna forma wfadzy: ten, kto sprzedaje siebie, w pew-
nym sensie kontroluje sytuacje. Duiker unika uproszczen — nie przedstawia
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mtodego bohatera jako ofiary ani biatego jako oprawcy. Oferuje natomiast
portret ztozonej relacji, naznaczonej przez historie oraz przemoc struktu-
ralng. Chapter Thirteen to opowiadanie, ktére w subtelny sposdb ukazuje,
jak kwestie rasy, klasy i seksualnosci sg splecione w postkolonialnym spote-
czenstwie potudniowoafrykanskim; jak kolonialne hierarchie wcigz dziatajg
pod powierzchnig nowej, teczowej RPA, a ciato czarnego mezczyzny nadal
jest towarem, eksploatowanym zaréwno fizycznie, jak i symbolicznie. Jed-
noczesnie tekst wpisuje sie w queerowe odczytania seksualnosci jako ptyn-
nej, niejednoznacznej i uwarunkowanej kontekstem spotecznym.

Dwa opowiadania sposréd tekstéw wybranych do analizy w centrum
opowiesci stawiajg kobiety. W pierwszym z nich pt. Lower Main autor-
stwa TO Molefego przedstawia historie nieheteronormatywnej czarnej
kobiety, ktora odpowiada na ogtoszenie o prace jako modelka do zajeé
z rysunku, prowadzonych dla znudzonych, biatych kobiet z klasy srednie;j.
Juz sam punkt wyjscia ustanawia przestrzen opartg na wtadzy. Ciato boha-
terki zostaje wpisane w kolonialny rezim, bo to nie ona patrzy, ale to ona
jest obserwowana, analizowana, uprzedmiotowiona. Jej czarne, naturalne,
owfosione ciato, pozbawione estetyzacji czy dostosowania do biatych norm
piekna, zostaje sprowadzone do egzotycznego obiektu. Opowiadanie ob-
naza mechanizmy kolonialnego spojrzenia, ktére traktuje czarne ciato jak
cos$ ,innego”, dzikiego, ciekawego, ale zarazem podlegajgcego kontroli. Bo-
haterka nie ma wptywu na to, jak jest postrzegana, gdyz wpisana zostaje
w estetyke zblizong do tej, w ktorej czarnych fotografowano niczym zwie-
rzeta w ZOO. Jej cielesnosc staje sie przestrzenig projekcji biatych fantazji,
ktére podszyte sg zaréwno erotyzacjy, jak i wtadzg. Takie przedstawienie
czarnego ciata to nie tylko fetyszyzacja, ale takze kontynuacja kolonialnej
praktyki uprzedmiotowienia i kontroli nad cielesnoscig ,innych”. Co istot-
ne, bohaterka $wiadomie zaczyna sie odcina¢ od witasnego ciata. Przestaje
sie my¢, ttumaczac to checig osiggniecia ,,wewnetrznej czystosci”. Ten akt
mozna interpretowac jako queerowg forme oporu wobec narzucanych jej
znaczen, probe uwolnienia sie od ciata, ktdre jest miejscem wtadzy, seksu-
alizacji czy rasowej stygmatyzacji. W duchu teorii queer ciato przestaje by¢
przestrzenig pozadania i seksualnosci, a staje sie polem walki z dominuja-
cym dyskursem.

Opowiadanie Natashy Distiller Asking for it ukazuje z kolei relacje
dwéch kobiet — Cath i Julie. Centralnym elementem tekstu jest ciato Julie,
bedgce obiektem pozadania, podziwu, erotycznej eksploracji. Jednak zna-
czace jest to, ze w opowiadaniu nie zostaje wyraznie wskazany kolor skéry
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Julie. Pojawia sie jedynie informacja, ze Cath uwielbia ,czarny atrament na
jej skorze” (Martin i Xaba 2013, 126). Poniewaz czarny atrament jest naj-
lepiej widoczny na jasnej skorze, a wybor wzordw (wrdzki, syreny, delfiny)
odsyta do estetyki eurocentrycznej i biatej, mozna wnioskowa¢, ze Julie
jest biata. Ten brak jednoznacznego odniesienia do rasy nie jest przypad-
kowy i jak podkresla Jane Bennett: ,Ignorowanie kwestii koloru skéry czy
rasy w opowiadaniu wynika z przekonania, ze biali Potudniowoafrykanie
mogga unikng¢ pytan o rase i rasizm, skupiajgc sie na queerowe] tozsamo-
Sci i ze w jaki$ sposdb — reprezentacja takiej tozsamosci moze przekraczac
materialnos¢ rzeczywistego zycia i ich doswiadczen”” (Bennett 2018, 109).
Rasa w przypadku biatych queer ma zdecydowanie drugorzedne znaczenie,
jest niejako czyms$ oczywistym, mieszczagcym sie w normie, niebedgcym
czescig poczucia queer. Tymczasem czarne postaci w opowiadaniu Molefe
nie mogga uciec od rasy, bo ich cielesnos¢ zawsze jest ,,znaczgca”, obcigzo-
na historig i strukturami wtadzy. Asking for it odstania paradoks biatej qu-
eerowosci, ktéra — cho¢ pozornie marginalna — wcigz znajduje sie na uprzy-
wilejowanej pozycji. Rasa staje sie w niej niewidzialna nie dlatego, ze nie
istnieje, lecz dlatego, ze dominuje biate zatozenie o wtasnej ,neutralnosci”.
Czarne ciato natomiast zawsze znaczy za duzo, bo jest zbyt seksualne, zbyt
fizyczne, zbyt polityczne.

Oba opowiadania traktujgce o kobiecych bohaterkach udowadniajg, ze
queerowe doswiadczenie nie jest oderwane od rasy — wrecz przeciwnie:
to wtasnie przez nig zostaje uwarunkowane. Lower Main pokazuje, ze ciato
czarnej kobiety wcigz funkcjonuje jako pole kolonialnego spojrzenia i przy-
musu, podczas gdy Asking for it odstania mechanizmy wymazywania rasy
z biatej queerowej narracji. Analiza tych tekstow pozwala dostrzeé, ze cie-
lesnos$¢, pozadanie i tozsamos$é sg zawsze osadzone w strukturach wtadzy,
a takze umozliwia zrozumienie, jak te struktury wptywajg na mozliwosci re-
prezentacji, do$wiadczenia i oporu.

Dobrze sytuowana biata rodzina Drummonddw staje sie bohaterem
zbiorowym kolejnego opowiadania — The Filth of Freedom autorstwa Ra-
hiema Whisgary. Stateczne matzenstwo ma 18-letniego syna Jamesa, kto-
ry nie robi nic, by sta¢ sie chlubg rodziny; izoluje sie, jest dziwakiem za-
mknietym w czterech Scianach swojego pokoju. Inaczej sytuacja wyglada
z o0 rok mtodszym synem sprzataczki — Thabo, ktéry zamieszkuje w domu
Drummondow i staje sie dla matzenstwa synem, ktérego zawsze pragneli,
wspierajgcym ich w rdoznych obowigzkach, osiggajagcym sukcesy szkolne
i sportowe. Relacja miedzy Thabo a rodzing Drummondow jest reprodukcjg
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kolonialnego mitu o dobrym czarnym — ulegtym, wdziecznym, pracowitym.
Thabo zostaje przez biatych niejako przysposobiony, jest idealnym uzupet-
nieniem ich rodziny; uznawany jest za syna, jakiego zawsze chcieli mieé.
Jednak akceptacja Thabo przez Drummonddw opiera sie wytgcznie na jego
podporzadkowaniu i lojalnosci. W momencie, gdy przekracza granice i wy-
powiada stowo ,pedat” wobec Jamesa, prawdziwego syna i prawowitego
dziedzica, zostaje odrzucony. Warto przyjrzec¢ sie tez temu, w jaki sposéb
skrywana seksualno$é Jamesa funkcjonuje w rodzinie. Rodzice zapew-
ne sie domyslaja, ale bezposrednio nie odnosza sie do jego seksualnosci.
Nie dlatego, ze akceptujg orientacje syna, lecz dlatego, ze nie muszg sie
z nig konfrontowac¢. Queerowos¢ w przypadku Jamesa moze funkcjonowacd
w ukryciu, poniewaz jego tozsamos¢ biatego i uprzywilejowanego dziec-
ka zapewnia mu ochrone. Chwila, w ktorej Thabo wypowiada oskarzenie,
dziata jak akt transgresji. Wydarzenie to nie tylko zrywa zastone milczenia,
ale tez odwraca relacje podporzagdkowania. To nie biali kontrolujg narracje,
lecz czarny chtopak nazywajacy rzeczy po imieniu. Obrazenie biatego geja
przez czarnego chfopaka nie jest tylko obelga, ale tez zakwestionowaniem
istniejgcego porzadku spotecznego, w ktérym czarni sg akceptowani tyl-
ko wtedy, gdy milczg i stuza. To, ze queerowa tozsamos¢ Jamesa pozosta-
je niewyrazona, a nawet ,nienazwana” az do momentu konfrontacji, jest
symptomatyczne dla biatej tozsamosci queerowej w RPA, o czym wspomi-
nata przywotywana wczesniej Jane Bennett. Biali queer moga funkcjono-
wac poza kategoriami rasy, w obrebie prywatnos$ci i klasy sredniej, bez ko-
niecznosci rozliczania sie z historig kolonializmu i przywileju.

The Filth of Freedom to opowiadanie, ktére precyzyjnie pokazuje kru-
chos¢ pozornej integracji i fatszywej akceptacji w spoteczenistwie postko-
lonialnym. Thabo zostaje wyrzucony nie dlatego, ze byt niegrzeczny, ale
dlatego, ze jego stowa zakwestionowaty rasowy i seksualny porzadek. Opo-
wiadanie demaskuje réwniez pozorng neutralno$¢ biatej queerowosci, kto-
ra moze funkcjonowac tylko dzieki ciszy, ukryciu i klasowej ochronie i ktora
w momencie zagrozenia wybiera przywilej rasy ponad solidarnosé zwigza-
ng z innymi tozsamosciami.

W pozostatych trzech opowiadaniach rasa jest widoczna, ale nieko-
niecznie niesie ze sobg jakies znaczenie. W opowiadaniu Impepho Rogera
Diamonda poznajemy miedzyrasowg pare mezczyzn, ktdrzy wyruszajg na
wspinaczke gorska. Ich kolor skory nie jest utrzymywany w tajemnicy, ale
nie jest tez dla opowiesci czyms istotnym. Czytelnik poznaje dwdch zako-
chanych w sobie mtodych mezczyzn, ktérzy lubig spedzac¢ ze sobg czas,
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cieszyc sie swojg cielesnoscig i bliskoscig. Pochodzenie rasowe w tej historii
nie odgrywa zadnej roli, nie jest ani barierg, ani czyms, co w szczegdlny
sposdb zbliza bohaterdw do siebie. Podobnie sytuacja wyglada w przypad-
ku opowiadania In the Way She Glides Mercy Minah: trenerka ptywania,
ktora wrdcita z odwyku i zaczyna nowe zycie bez swojej partnerki i cérek,
przezywa fascynacje mfoda, czarng ptywaczka. Z kolei w opowiadaniu Rock
Lindiwe Nkutha rasa (czarna) wigze sie z biedg i wykluczeniem — bohatero-
wie zyjg w slumsach Soweto, a o trudnej sytuacji $wiadczy historia tytuto-
wej Rock, ktorej wygtodzony pies sgsiadow odgryzt nogi, gdy miata siedem
lat, i ktérej matka zajmuje sie organizacjg nielegalnych gier hazardowych.
Opowiadanie dotyka tematu wykluczonych czarnych spotecznosci, nieréw-
nosci spotecznych, ale tez sytuacji oséb queer w tych wspdlnotach. Przyby-
ta do miasta byfa kochanka matki dziewczynki nie jest akceptowana przez
wtasng rodzine i nie moze wrdci¢ do domu, chyba ze z mezem. Ten ostatni
watek wskazuje na wcigz silng dominacje patriarchalnego heteronorma-
tywnego wzorca afrykanskiej rodziny.

ZAKONCZENIE

Queerowa tozsamosc literacka, portretujgca codzienng tozsamos¢ oséb
nieheteronormatywnych, ma charakter wielowarstwowy, wieloproblemo-
wy i wykracza poza przestrzenie czysto polityczne, spoteczne lub kulturo-
we. Opisujgc zaobserwowany Swiat relacji spotecznych dziejgcych sie we
wspoiczesnej Potudniowej Afryce, staje sie nie tylko kronikarzem przemian
spotecznych w spoteczenistwie naznaczonym pietnem kolonializmu i rasi-
zmu wyniktego z potwiecza apartheidu, ale realizuje réwniez cele politycz-
ne, uwalniajgce spotecznosci nieheteronormatywne z réznorodnych klatek,
w ktdrych sg zamykane zardwno przez dominujgcg kulture afrykanskiego
maczyzmu, jak i zachodni dyskurs queer, narzucajacy posteuropejskg wizje
ptciowosci i tozsamosci seksualnej. W doswiadczeniach czarnych Afryka-
now bycie osobg nieheteronormatywng wymaga redefinicji z uwzglednie-
niem kontekstu lokalnego, a w szczegdlnosci kontekstu rasowego, gdzie by-
cie czarnym utrudnia budowanie tak réznorodnych i ptynnych tozsamosci,
jakie wydajg sie naturalne w przypadku biatych reprezentantéw tej specy-
ficznej kultury. Omawiane w artykule krétkie formy literackie sg wcigz rzad-
kie w zwigzku z istniejgcym w RPA rozdzwiekiem miedzy permisywng dla
odmiennosci seksualnej rzeczywistoscig prawng a praktykg spotfeczng
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petng dyskryminacji tgczacej sie z innymi problemami tego kraju, takimi jak
rasizm, zapas$¢ ekonomiczna, nierdwnosci spoteczne czy dominujgca kon-
serwatywna obyczajowos¢ — zwfaszcza w regionach pozawielkomiejskich.
Przywotana literatura meandruje w gaszczu tych problemdéw, zazwyczaj
nieobecnych w zachodnim dyskursie queer, starajac sie odnalez¢ te watki,
ktére pozwalajg czarnym budowac¢ dume opartg zaréwno na komponen-
cie rasy, jak i nieheteronormatywnej tozsamosci. Nalezy zaakcentowaé uni-
katowy charakter tego doswiadczenia i uzna¢ go za czynnik wzbogacajacy
wspoiczesne studia queer, afirmujgcy ich wielorakos¢ i otwartos¢ na roz-
norodne, niekonieczne radykalne kontestacje heteronormatywnych wzor-
cow kulturowych.
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BLACK QUEER IS NOT WHITE QUEER: NAVIGATING
IDENTITY IN SOUTH AFRICA

Abstract: The article explores the literary representations of queer short fiction
in the Queer Africa: New and collected fiction anthology within the South African
context, shedding light on the ongoing struggle to redefine diverse identities
and experiences among the Black. It delves into the distinctive nature of African
queer experiences, deliberately positioned in contrast to Western gay studies.
This comparative analysis aims to deconstruct prevailing notions of queerness,
interweaving critical examinations of race, economic disparities, poverty, and
the conservative traditionalism inherent in African familial structures. By criti-
cally engaging with these multifaceted issues, the article endeavors to transcend
conventional paradigms of queer studies, emphasizing the unique complexities
inherent in the African narrative. Notably, the article highlights the emergence
of the blackness of Africans as a pivotal and dominant factor in the redefinition
of queerness within this specific local context.

Keywords: queer, Africa, South Africa, literature, short stories, race
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