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Biowladza i nekropolityka. Refleksje na
temat etyki trwaloSci.
(zarys nowych badan)

Kontekst

Wspotczesne debaty w obrebie krytyki spotecznej i krytyki kultury koncentruja si¢ na
polityce Zycia. Szczegodlne zainteresowanie budzi przesuwanie granic mig¢dzy zyciem a
$miercig. Biowladza, jak argumentuje Foucault [1], odnosi si¢ nie tylko do zarzadzania
zyjacymi, ale takze do wielosci praktyk umierania. “Polityka Zzycia samego w sobie”
uwidacznia, w jakim zakresie biowladza stala si¢ organizujaca zasada dla rosnacej liczby
dyskurséw czynigcych zaposredniczone technologicznie ,,zycie” obszarem politycznych
kontestacji[2]. Materialno$¢ zycia staje si¢ podmiotem, a nie przedmiotem badan, a ten zwrot
w strong biocentrycznej perspektywy wplywa na stosunki spoteczne, ich interakcje i strukture.

Ilustracja tego historycznego kontekstu jest miedzy innymi to, co nazywamy genetycznym
imaginarium spotecznym|[3]. W gospodarce rynkowej panuje tendencja do positkowania si¢
w handlowych 1 politycznych dyskursach terminologia zapozyczong z genetyki 1 teorii
ewolucji. Przykladem jest ‘nowa generacja’ gadzetow, samochodow, elektroniki.
Wspolczesne media i kultura poprzez wizualizacj¢ genow w praktykach medycznych, w
popularnej kulturze, w kinie i w reklamach upowszechniajg pewien rodzaj genetycznego
obywatelstwa. Innym aspektem tego zjawiska jest postugiwanie si¢ pojgciem genu w
debatach o rasie, etnicznosci i emigracji, jak i w szerokim przekroju publicznych debat, od
aborcji, badan nad komoérkami macierzystymi, po debaty o nowych formach rodziny i
pokrewienstwa. W obiegu znajduja si¢ takze dyskursy o witalizmie[4] 1 polityce witalnej.

Kluczowe miejsce w moim projekcie zajmuje wladza i relacje wladzy. Pojecie ,,zycia
samego w sobie” - jako obiekt finansowych inwestycji i potencjalnych zyskow - jest
podstawa biogenetycznego kapitalizmu[5]. Technologiczne interwencje ani nie zawieszaja,
ani nie naprawiaja spolecznych stosunkéw wykluczenia i integracji, ktére historycznie byty
determinowane przez spoleczno-ekonomiczne i klasowe uwarunkowania, jak i1 przez ptciowe
i rasowe linie demarkacji ,,Innego”. Krytykowana za ‘biopiractwo’[6], obecna rewolucja
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technologiczna intensyfikuje tradycyjne formy dyskryminacji i wyzysku. Wszyscy i
wszystkie staty§my si¢ podmiotami/poddanymi biowtadzy, ale zasadniczo ré6znimy si¢ co do
zakresu jej oddziatywania i postaci, w jakiej ten rodzaj wladzy si¢ urzeczywistnia.

Eksplozja dyskursywnego zainteresowania polityka zycia samego w sobie wptywa takze na
kwesti¢ $mierci i nowych form umierania. Biowtadza i nekropolityka sg dwiema stronami tej
samej monety[7].

“Zycie” moze byé grozng sita, jak wskazuja nowe epidemie i ekologiczne katastrofy
zacierajgce granice miedzy naturg a kulturg. Innym ewidentnym przyktadem polityki $mierci
sa nowe industrialne formy wojny, prywatyzacja armii i globalny zasigg konfliktow, jak na
przyktad samobdjcze zamachy w wojnie z terrorem. Réwnie istotne zmiany zaszty w
polityce oporu. Jak ukazuja przyktady od Matek z Plaza de Mayo po pomoc humanitarng
swiadectwo 1 zatoba po zmartych stajg si¢ forma aktywizmu. Z kolei z perspektywa
posthumanistyczna uwidacznia proliferacje wirusoéw, od komputeréw do ludzi, zwierzat i z
powrotem.

Praktyki kulturowe, ktore odzwierciedlajg przemiang w statusie $mierci mozna przesledzi¢
poprzez sukces kryminalow we wspodtczesnej kulturze popularnej. Zwloki sa powszechnie
obecne w globalnych mediach i dziennikarskich newsach, a takze w programach
rozrywkowych. Wizerunki kobiet, ktore zabijaja, od renesansu klasycznych postaci jak Medea
czy Hekuba po Lar¢ Croft odzwierciedlaja przemieszczenie 1ol piciowych w odniesieniu do
$mierci i zabijania.

W naszym technologicznie zaposredniczonym $wiecie wylania si¢ skomplikowana relacja
do $mierci: symbiotyczny zwigzek miedzy cialem a maszyng wytwarza relacje wzajemnej
zalezno$ci. Wywoluje to znaczace paradoksy. Wzmocnieniu sit ciala towarzyszy negacja
ludzkiego ciata i fantazja ucieczki. Balsamo[8] podkresla paradoksalne wspotistnienie
efektow nowych post-humanistycznych ciat, ktore generuja strach przed
ubezwlasnowolnieniem jak i fantazj¢ o niesmiertelnosci i o totalnej kontroli: ,,A jednak,
namacalny strach przed $miercig 1 unicestwieniem przez niekontrolowane i spektakularne
zagrozenia ciata, takie jak odporne na antybiotyki wirusy, skazenia, bakterie, ktore pozeraja
ciato, uzupelia przeswiadczenia o technologicznej przysziosci zZycia’[9]. Innymi stowy,
nowe praktyki zycia mobilizuja nie tylko nowe sity generatywne, ale takze nowe i
wyrafinowane formy zagtady.

Ten niepokoj jest udziatem zaréwno neoliberalnych [10] jak i neokantowskich
myslicieli[11], ktorzy zastanawiajg si¢, czy przysztos¢ zycia jest do pomyslenia. W
przeciwienstwie do nich chcialabym broni¢ polityki ‘Zycia samego w sobie’ i przyjac
nienormatywne podejscie do tych zjawisk. W erze polityki ‘Zzycia samego w sobie’ s3 one
spotecznymi manifestacjami przemian w relacji mi¢dzy zyciem a umieraniem.

W opozycji do nostalgii, ktéra dominuje we wspotczesnej polityce, a takze w opozycji do
tendencji do melancholii, jaka panuje wsrod postepowej Lewicy[12], chce argumentowac, iz
nacisk na zycie samo w sobie moze wygenerowac polityke afirmatywna. Po pierwsze,
skoncentrowanie si¢ z wicksza doktadno$cig na kompleksowosci wspotczesnych
technologicznie zaposredniczonych ciat i na spolecznych praktykach ludzkiego ucieles$nienia
pozwoli na precyzyjniejsza kartografie rzeczywistych warunkow naszego zycia. Ponadto, ten
rodzaj witalno$ci niezainteresowanej jednoznacznymi rozgraniczeniami miedzy zyciem a
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$miercig ujmuje pojecie zoe jako nie-ludzka, ale afirmatywna sit¢ zycia. Witalny materializm
inspirowany filozofig Deleuze’a nie ma nic wspolnego z postmodernistycznym naciskiem na
to, co nieorganiczne, estetyke podrobek (fake), pastiszu i symulacj¢ kampu. Takie podejscie
wychodzi takze poza ‘wysokie’ studia cyborgiczne [13] i przeobraza si¢ w postcyborgiczny
materializm [14]. Wigcej na ten temat we wnioskach.

Teoretyczne debaty

Podejmuje ten projekt w czasie, kiedy ogtoszono oficjalny koniec postmodernistycznych
dekonstrukcji. Teoretycznym kontekstem dla moich badan jest Foucaulta niedokonczony
projekt badan nad nowoczesng rzadomysInoscia. Oprocz niedokonczenia, projekt Foucaulta
jest dodatkowo skomplikowany przez dwa elementy zwigzane z recepcja jego dzieta.
Pierwszy problem to rozdzial migdzy tzw. p6znym Foucaultem, ktoéry w historii seksualnosci
zdefiniowanej jako technologie stylizacji siebie proponuje nowa etyczng relacje do siebie - a
wcezesniejszym Foucaultem, ktory koncentrowat si¢ na analizach formacji wiadzy i form
wykluczenia.

To rozdwojenie w recepcji Foucaulta instytucjonalizuje podzial pracy miedzy analizami
wladzy a etyka. Pozwala to na pojawienie si¢, niejako na plecach Foucaulta, pewnego
rodzaju §ladowego kantyzmu. Pilnym zadaniem jest wiec przeglad stanu teoretycznych debat
o biopolityce po Foucaulcie, zwlaszcza z uwagi na ich prawne, polityczne i etyczne
uwarunkowania. Niektorzy mysliciele podkreslaja role moralnej odpowiedzialno$ci jako
forme biopolitycznego obywatelstwa. Tym samym wnosza do etyki poj¢cie biowtadzy jako
jedna z form rzadomys$lnosci, ktéra zarazem uwlasnowalnia i ogranicza[15]. Dla tej szkoly
myslenia politycznos$¢ polega na relacyjnej 1 auto-regulacyjnej odpowiedzialnos$ci
biopolitycznego podmiotu, ktora/ktory sam odpowiada za swojg genetyczng egzystencje.
Zaletg tego stanowiska jest zdecydowane porzucenie naturalistycznego paradygmatu, co
wynika z uznania wlasnej bioorganicznej egzystencji. Z kolei negatywna konsekwencja tego
stanowiska jest neoliberalna perwersja poj¢cia odpowiedzialno$ci w konteks$cie demontazu
panstwa opiekunczego i postepujacej prywatyzacji. Bioetyczne obywatelstwo indeksuje
dostep 1 koszt podstawowych ustug spotecznych, jak na przyktad uzaleznienie dostepu do
opieki zdrowotnej od zaswiadczonej odpowiedzialnosci jednostki za redukcje ryzyka i
niepoprawne wyskoki w stylu zycia. Innymi stowy, bioetyczna sprawczos$¢ oznacza tu
wzigcie w rachube odpowiedzialno$ci za wlasny genetyczny kapitat. Wspotczesne kampanie
przeciw paleniu papierosow, naduzywaniu alkoholu i nadwadze konstytuuja neoliberalny
normatywny trend, ktory wspiera hiperindywidualizm. Inny przyktad neoliberalnego bio-
obywatelstwa to nacisk spoteczny na wieczng mlodos¢, powiazany z zawieszeniem uptywu
czasu w globalnie zaposredniczonych spoteczenstwach [16], ktorego kontrapunktem jest
eutanazja i praktyki pomocy w umieraniu.

Drugim problematycznym elementem w recepcji Foucaulta koncepcji biowladzy jest
wyzwanie jakie wspotczesnym naukom humanistycznym i spotecznym stawia szybki postep i
tempo zmian w biotechnologiach. Tutaj Foucault jest krytykowany, szczegdlnie przez
Donne¢ Haraway [17] za przestarzala koncepcj¢ technologii. Foucaulta biowtadza odnosi si¢
do kartografii §wiata, ktory nie istnieje. Haraway sugeruje natomiast, iz weszliSmy w ere
informatyki dominacji. Nader wazna domena wiedzy naukowej, teoria feministyczna, ktorej
obecnos$ci brak mi w badaniach nad biopolityka, globalizacja i w studiach nad technologiami,
ten akurat argument bierze nader powaznie[18]. Teorie feministyczne, ekologiczne, jak i
teorie rasizmu podkreslajg zmienny status réznicy w zaawansowanym kapitalizmie,
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uwzgledniajac przy tym skomplikowanie stosunkéw spotecznych, artykutujac krytyki
liberalizmu, a jednocze$nie podkreslajac specyficznos¢ piei i rasy[19].

Zasadnicza rozbiezno$¢ miedzy Foucaulta koncepcja biowtadzy a strukturag wspoétczesnych
teorii naukowych dotyczy kwestii antropocentryzmu. Wspotczesne technologie nie
koncentrujg si¢ na ludzkiej jednostce, ale przemiescily si¢ w stron¢ wspolzaleznosci migdzy
materialnymi, biokulturowymi i symbolicznymi sitami wytwarzajacymi praktyki spoteczne 1
polityczne. Nacisk na zycie moze wytworzy¢ nowy rodzaj biocentrycznego egalitaryzmu
[20], wymuszajac tym samym rewizj¢ koncepcji podmiotowosci z perspektywy ‘sity zycia’ .
Taki punkt wyj$cia przemieszcza i redefiniuje relacje miedzy Ja a Innym poprzez
reorganizacj¢ tradycyjnych osi réznicy — uptciowienia, urasowienia i naturalizacji
skonstruowanych jako binarne opozycje - na rzecz bardziej skomplikowanych i mnie;j
antagonistycznych form relacji.

W tym sensie biopolityka umozliwia ekofilozoficzny wymiar refleksji[21] i inauguruje
alternatywne ekologie przynaleznosci zardbwno w systemach pokrewienstwa, jak i w
spotecznym 1 politycznym uczestnictwie. Chciatabym zasugerowac, iz te ‘hybrydowe’
tozsamosci spoteczne i wytwarzane przez nie nowe formy wielorakiej przynalezno$ci moga
stanowi¢ punkt wyjscia dla wzajemnej opartej na szacunku wspotodpowiedzialnos$ci i
utorowac droge do przebudowy etycznych fundamentéw spotecznego uczestnictwa i
budowania wspodlnot.

Biowladza inaczej

Rewizja pojecia biowladzy ma konsekwencje dla spotecznej i politycznej krytyki. Mysliciele
idacy tropem Heideggera, wsrdd ktorych najwybitniejszy jest Agamben [22], definiujg bios
jako efekt interwencji suwerennosci [jako formy wladzy — przyp. thum], zdolnej zredukowac
podmiot do ‘nagiego zycia’, to jest zoe. Podmiotu bycie w stanie zycia (zoe) utozsamiane
jest z jej/jego kruchoscia, sktonnoscia 1 podatnosciag na $mier¢ 1 zagladg. W tym przypadku
biowtadza oznacza tanatopolityke, co skutkuje miedzy innymi aktem oskarzenia
nowoczesnosci.

W moim rozumieniu ‘zycie’ jako bios-zoe etyki transformacji na rzecz trwatos$ci (ethic of
sustainable transformations) zasadniczo rézni si¢ od Giorgio Agambena pojg¢cia ‘nagiego
zycia’ lub inaczej ‘calej reszty’ jako pozostaje po zdjeciu bio-logicznego opakowania [23].
Nagie zycie jest tym, co wtadza suwerenno$ci moze zabic: jest to ciato jako odpad
[disposable matter] w rekach despotycznej wiadzy (potestas). Wiaczone przez wykluczenie
nagie zycie wpisuje plynng witalnos¢ w panstwowe mechanizmy pochwycenia. Agamben
podkresla, iz owa witalno$¢ lub ‘Zywotno$¢’ staje si¢ tym samym jeszcze bardziej $miertelna.
Laczy si¢ to z Heideggera teorig ‘Bycia’, ktore czerpie swa moc z anihilacji zycia
Zwierzecego.

U Agambena zoe zajmuje analogiczng pozycj¢ do roli i miejsca jezyka w psychoanalizie:
jest to miejsce konstytucji lub ‘pochwycenia’ podmiotu. ‘Pochwycenie’ wynika z zalozenia,
jako konstrukcji a posteriori, pewnego wymiaru podmiotowosci przedjezykowej, ktora
pojmowana jest jako ‘zawsze juz’ utracona i niedostepna. Zoe - jak predyskursywnos¢
Lacana, chora Kristevej i macierzynska kobiecos$¢ Irigaray staje si¢ dla Agambena wiecznie
oddalajacym si¢ horyzontem innosci (alterity), ktéra musi by¢ wlaczona przez wykluczenie,
przede wszystkim po to, aby podtrzyma¢ ramy podmiotu. Wprowadza to skonczono$¢ jako
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konstytutywny element podmiotowosci, co z kolei daje podstawy do ustanowienia ekonomii
politycznej afektu na utracie i melancholii w sercu podmiotowosci [24].

W swojej waznej pracy na temat totalitarnego zrebu rezimow biowtadzy Agamben utrwala
obyczaj filozofow, dla ktorych §miertelno$¢ lub skonczonos¢ jest ponadhistorycznym
horyzontem dla dyskusji ‘zycia’. Ta fiksacja na Tanatosie, ktorg Nietsche skrytykowal ponad
100 lat temu — jest nadal obecna we wspodtczesnych debatach. Produkuje ona pesymistyczne i
ponure wizje, nie tylko wladzy, ale takze technologicznego rozwoju, ktory daje naped
rezimom biowladzy. Zastrzegam sobie odmienne spojrzenie od zwyczajowego ujmowania
bios-zoe w horyzoncie $mierci lub liminalnego stanu nie-zycia. Uwazam, iz nadmierny nacisk
na horyzont $§miertelno$ci 1 zaniku jest nieadekwatny dla polityki witalnej naszych czasow.
Totez zwracam si¢ w strong¢ spolecznosci myslicieli, ktorzy pracuja w spinozjanskich
ramach, takich jak Deleuze i Guattari, Glissant, Balibar oraz Hardt i Negri [25]. Tu nacisk
jest na polityke zycia samego w sobie jako nieustannie generatywng sitg. Wymaga to analizy
zmieniajacych si¢ relacji migdzy ludzkimi i nie-ludzkimi sitami. Te ostatnie definiuje
zaréwno jako nieludzkie, jak i postludzkie.

Mowiac z pozycji ucielesnionego 1 usytuowanego kobiecego podmiotu uwazam, iz
metafizyka skonczonosci jest krotkowzroczng metoda szukania odpowiedzi na pytanie o
granice ‘zycia’. Nie chodzi tu o to, ze Tanatos ma wysoki konceptualny status dlatego iz
zawsze w koncu wygrywa. Smierci nadaje sie przesadng warto$¢. W ostatecznych rachunkach
jest to tylko inna faza w generatywnych procesach. Szkoda tylko, iz nieustajaca generatywna
wladza $§mierci wymaga represji tego, co dla mnie najblizsze i najdrozsze, mojego wlasnego
witalnego bycia. Konfrontacja z mozliwosciag pomyslenia o ‘Zyciu’ w innych kategoriach niz
z perspektywy centralnej pozycji ‘Siebie’ czy ¢ Czlowieka’ jest w gruncie rzeczy
otrzezwiajaca i daje duzo do myslenia.

Celem mojego nowego projektu jest wypracowanie zestawu
kryteriow dla nowej spotecznej i politycznej teorii, ktora
Bobierze kurs miedzy humanistyczng nostalgia i neoliberalng
euforig wobec biokapitalizmu. Spoteczne i polityczne
praktyki, dla ktoérych punktem odniesienia jest zycie, nie

L muszg opiera¢ si¢ na odtwarzaniu uniwersalnych norm czy
fina uswiecaniu metanarracji o globalnych zyskach, ale raczej
RERRS na spotecznej integralnos$ci, szacunku dla réznorodnosci i

W trwalego rozwoju.
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