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WSTĘP


Encyklopedia gender. Płeć w kulturze to efekt pracy
Interdyscyplinarnego Zespołu Badań Literatura i Gender przy Instytucie
Badań Literackich Polskiej Akademii Nauk. Przedstawiamy czytelniczkom i czytelnikom – w encyklopedycznym skrócie – wiele podstawowych pojęć, a także obecny stan wiedzy na temat teorii gender, jej rozwoju i zastosowania w humanistycznych dziedzinach akademickich.


Anglosaski termin gender – wcześniej oznaczający najczęściej rodzaj
gramatyczny – wywodzi się z amerykańskiej seksuologii. W 1955 roku
John Money użył tego słowa, aby
zdefiniować społeczne odgrywanie ról seksualnych i odróżnić płeć
kulturową od płci biologicznej. W języku polskim gender tłumaczymy
najczęściej jako płeć kulturową, choć funkcjonują również inne terminy,
takie jak płeć społeczna czy płeć społeczno-kulturowa. Zasadnicze
znaczenie dla ukształtowania się pojęcia gender miał jednak
opublikowany w 1975 roku artykuł antropolożki Gayle Rubin, zatytułowany The Traffic in
Women. Notes on the „Political Economy” of Sex [Wymiana kobiet. Uwagi
o „politycznej ekonomii” płci]. Autorka wprowadziła w nim pojęcie
„systemu seks/gender” i zdefiniowała je jako zasady, według których
seksualność, rozumiana jako przynależna do biologii (sex), staje się
rzeczywistością społeczną (gender).


Chociaż sam termin pojawił się dość późno, to już w latach 20. XX wieku
antropolożki i antropologowie zaczęli odkrywać kulturowe determinanty
płci. Margaret Mead
(1901–1978) w swych pracach zwracała uwagę na to, że „kobiece” i „męskie” wzorce w różnych kulturach wyglądają inaczej. Doszła do
wniosku, że nie mogą być „naturalne”, lecz są częścią „kultury”, a w związku z tym mogą być modyfikowane. Postulowała także krytyczne
przemyślenie i pewną zmianę wzorców płci obowiązujących w kulturze
zachodniej.


Nie można także pominąć roli Simone de
Beauvoir.
Filozofka ta stwierdziła: „Nie rodzimy się kobietami, stajemy się nimi”.
Zdanie to zapoczątkowało refleksję nad tożsamością płciową kobiet jako
efektem socjalizacji i otworzyło drogę do późniejszych badań
genderowych. Zapowiadało więc już w latach 50. XX wieku drugą falę
feminizmu – ruchu postulującego i wprowadzającego radykalne zmiany w naszej kulturze. Amerykańska historyczka Joan
Wallach Scott otworzyła zaś nową perspektywę
badawczą, stosując termin gender do analizy władzy politycznej.
Zauważyła, że władza odnosi się do opozycji męskie/kobiece, ale też
ustanawia jej znaczenie. Za sprawą drugiej fali feminizmu kategorię
gender (por. gender [płeć]) wprowadzono do nauk społecznych i humanistycznych; na uniwersytetach zakładano odrębne zespoły zajmujące
się płcią kulturową w ramach women’s i gender studies (por. gender
studies). Jednymi z pierwszych ekonomistów zajmujących się kwestiami
związanymi z płcią byli Gary Becker, Jacob Mincer i Solomon Polachek. W ramach stworzonej
przez nich „nowej ekonomii gospodarstwa domowego” zajmowali się takimi
kwestiami, jak małżeństwo, rozwód, dzietność i podział pracy. Do
socjologii koncepcję gender wprowadziła Ann
Oakley. W pracy Sex, Gender and Society (1972)
starała się udowodnić, że tożsamości płciowej nie determinuje wyłącznie
anatomia, lecz jest ona społecznie i kulturowo kształtowana. Wśród
socjologów jako pierwsza zwróciła uwagę, że określenia „męski” i „kobiecy” służą do nazywania struktur kulturowych istniejących w rzeczywistości społecznej.


Płeć kulturowa jest przedmiotem analiz gender studies. Siłą rzeczy
odczytywanie wzorców płci i seksualności w kulturze wymaga spojrzenia
interdyscyplinarnego, łączącego dorobek antropologii, psychologii,
socjologii, literaturoznawstwa, teorii sztuki, lingwistyki i historiografii. Badania mają charakter krytyczny, kierują uwagę ku temu,
co dotąd pozostawało przemilczane, niedoczytane i marginalizowane. Celem
prac nad kulturową tożsamością płci jest nazywanie i opisywanie zjawisk,
śledzenie funkcjonowania ludzkich wspólnot, a także wskazywanie na
obecność stereotypów, dyskryminacji i nierówności. Chociaż nie wynikają
one z faktów samej biologii – ostatecznie w różnych kulturach rozmaicie
definiowano role społeczne kobiet i mężczyzn – stereotypy genderowe
stają się dla dużej części ludzkości tragicznym brzemieniem. Najlżejszym
jego przejawem są niższe zarobki kobiet, a najcięższym sankcjonowana
przez tradycję przemoc. Niniejszej publikacji patronuje przekonanie, że
szerzenie wiedzy może przyczynić się do pozytywnej zmiany tego stanu
rzeczy.


Encyklopedia prezentuje nie tylko dorobek światowych studiów
genderowych. Przedstawiamy również osiągnięcia polskich badaczek i badaczy, co – podkreślamy z dumą – stanowi nowość na naszym rynku
wydawniczym. Hasła powstawały w ścisłej współpracy autorek i autorów z gronem redakcyjnym. Dzięki temu możliwe było wyjście poza specjalizację
reprezentowaną przez danego badacza i wzbogacenie definicji o rozmaite
konteksty wskazywane przez profesjonalistów wywodzących się z różnych
dyscyplin akademickich.


Zależało nam także na uporządkowaniu i sproblematyzowaniu osiągnięć
polskiego feminizmu, na ukazaniu pokrewnych ścieżek i metodologii
należących do gender studies. Omawiamy dorobek z zakresu women’s
studies, queer studies i men’s studies. Niejednokrotnie są to
prace literaturoznawcze, najbliższe zainteresowaniom zespołu
redakcyjnego, ale badania nad pozostałymi dziedzinami sztuki (teatr,
film, sztuki wizualne) i humanistyki (antropologia, psychologia,
medioznawstwo etc.) nie zostały potraktowane po macoszemu. Każde hasło
jest obszernym autorskim szkicem, historycznym i krytycznym przeglądem
stanowisk dotyczących omawianego zjawiska, każde zawiera odniesienie
danej kategorii badawczej do studiów nad polską literaturą i kulturą.


Encyklopedia gender jest dziełem nowatorskim. Jak dotąd w Polsce nie
została opracowana żadna encyklopedia, słownik czy leksykon, który w wyczerpujący i krytyczny sposób prezentowałby terminologię oraz
metodologię wypracowaną w ramach gender studies w literaturze lub
innym obszarze wiedzy. Jedyną dostępną publikacją tego typu jest
Słownik teorii feminizmu Maggie Humm, książka
przetłumaczona z języka angielskiego, która nie odnosi się do kultury
polskiej. Istnieje kilka polskich publikacji podsumowujących rozwój tej
dziedziny badań na Zachodzie, takich jak Teoria literatury XX wieku
Michała Pawła Markowskiego i Anny Burzyńskiej,
Feminizm, postmodernizm, psychoanaliza Joanny Bator czy Feministyczna krytyka literacka Krystyny Kłosińskiej. Tymczasem w ostatnich latach
prowadzono w Polsce wiele szczegółowych badań, w których wykorzystywano
narzędzia gender studies do omawiania ważnych zjawisk społecznych i kulturowych dotąd niedostrzeganych lub marginalizowanych. Prace te
zostały uwzględnione w naszej encyklopedii.


Studia genderowe od dawna mają na Zachodzie status pełnoprawnej
dyscypliny naukowej. W Polsce badania te zostały podjęte z dużym
opóźnieniem, praktycznie dopiero po 1989 roku, lecz w ostatnich latach
badaczki i badacze w pełni nadrobili zaległości i bez trudu mogą
komunikować się ze specjalistami z obszarów humanistyki światowej.
Zakładamy, że za sprawą publikacji encyklopedii i wyników naszych badań
wzrośnie zainteresowanie problematyką gender nie tylko w środowisku
uniwersyteckim. Studentki i studenci literaturoznawstwa oraz innych
kierunków humanistycznych i społecznych znajdą w encyklopedii
usystematyzowaną wiedzę wraz z cennymi wskazówkami bibliograficznymi.
Jej zasób jest spory, ale dołożyłyśmy starań, aby łatwo było się w niej
poruszać. Każde hasło składa się z części informacyjnej (m.in. definicja
i historia danego pojęcia czy zjawiska, stosunek do innych teorii),
interpretacji i krytycznej analizy (kwestie możliwości i ograniczeń
przystosowywania danych narzędzi badawczych do polskiej literatury i kultury), wybranej bibliografii podmiotowej i przedmiotowej (polskiej i zagranicznej). Kładłyśmy nacisk na wymienianie przez autorki/autorów
własnych artykułów i książek w bibliografii dołączonej do hasła. Bardzo
często twórcy i twórczynie definicji byli pionier(k)ami w danym obszarze
badawczym w Polsce. W konstrukcji hasła istotny był dla nas aspekt
teoretyczny, historyczny, kulturoznawczy oraz kontekst polski –
niezwykle cenny dla całego przedsięwzięcia. Zasadniczo jednak przyjęta
została zasada mediacji między opisem kultury polskiej a zagranicznym
kontekstem genderowym, queerowym i feministycznym. Każde hasło opatrzone
jest odsyłaczami do pozostałych haseł, co z pewnością ułatwi
czytelniczkom/czytelnikom studiowanie wybranych zagadnień, a także
podkreśla spójność tomu i uzasadnia jego kompozycję. Encyklopedia
zawiera także indeks osobowy.


Mamy nadzieję, że nasza publikacja okaże się pożytecznym narzędziem
pracy nie tylko dla studentek/studentów zainteresowanych osiągnięciami
współczesnej humanistyki, ale też posłuży badaczkom/badaczom
akademickim, działaczkom/działaczom społecznym,
nauczycielom/nauczycielkom, twórcom/twórczyniom kultury oraz wszystkim,
którzy pragną poszerzyć swoją wiedzę o społecznych i kulturowych
aspektach płciowości. Informacje zawarte w encyklopedii powinny
wzbogacić i uzdrowić zarówno prywatną, jak i publiczną sferę życia w Polsce. Być może w jakimś stopniu oczyszczą nasz język oraz myślenie z uprzedzeń, lęku bądź niechęci nagromadzonych w symbolice i kliszach
poznawczych, którymi nieświadomie wciąż posługujemy się na co dzień.


Kilkuletnią pracą redakcji i całego zespołu kierowała Monika
Rudaś-Grodzka.
W gronie redaktorek encyklopedii znalazły się badaczki z IBL PAN:
Anna Nasiłowska-Rek, Katarzyna Nadana-Sokołowska, Agnieszka
Mrozik, Katarzyna Czeczot, Kazimiera Szczuka, Barbara Smoleń, a także uczone z innych ośrodków: Karolina Krasuska, Iwona
Kurz, Katarzyna Sierakowska, Agnieszka
Janiak-Jasińska, Sylwia Kuźma-Markowska. Twórczo i wytrwale pracowały z nami młodsze członkinie zespołu: Agnieszka Wróbel, Ewa Serafin, Grażyna Latos, Anita Pieńkowska, Karolina Wróbel i Sandra Frydrysiak. Do współpracy nad
encyklopedią zaprosiłyśmy około stu autorek i autorów reprezentujących
główne środowiska naukowe w Polsce, takie jak IBL PAN, Uniwersytet
Warszawski, Uniwersytet im. Adama Mickiewicza,
Uniwersytet Wrocławski, Uniwersytet Łódzki, Szkoła Wyższa Psychologii
Społecznej w Warszawie, Uniwersytet Jagielloński, Uniwersytet Śląski.
Dołączyły przedstawicielki zagranicznych ośrodków slawistycznych:
University of Tampere, University College London, Södertörns Högskola w Sztokholmie. Hasła zostały napisane przez specjalistki i specjalistów
znanych ze swoich naukowych dokonań w dziedzinie gender, ale są wśród
nas osoby, które zaczynają pracę naukową. Praktyka polegająca na
zdobywaniu i szerzeniu wiedzy ma charakter wspólnotowy, dlatego jest
wyjątkową wartością w zrealizowanym przez nas projekcie.


Monika Rudaś-Grodzka,

Katarzyna Nadana-Sokołowska,

Kazimiera Szczuka
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Abiekt (fr. l’abject, wstrętne,
odrzucone, pokalane, pomiot, wymiot) – pojęcie z teorii Julii Kristevej, która definiuje abiekt
jako stan pośredni między podmiotem a przedmiotem (por. podmiot). Abiekt
jest tym, co opuszcza granice ciała, wywołuje wstręt (wymioty, mocz,
odchody, krew menstruacyjna; por. menstruacja), rozkłada się i gnije,
lecz jednocześnie w trudny do wytłumaczenia sposób fascynuje. Odrzucenie
(ang. abjection) jest konieczne, aby zdefiniować własną podmiotowość –
abiekt jest jej najważniejszym elementem, ujawnia bowiem rzeczy
prymarne, przypominając zarazem o związku z ciałem matki. Francuska
badaczka analizuje m.in. obrzeża ciała i cielesne płyny oraz przejściowe
fazy życia, takie jak narodziny czy śmierć. Według Kristevej cielesne obrzeża tworzą newralgiczne punkty
formowania się własnego „ja”. Granica między wnętrzem a powierzchnią
ciała jest istotna w konstytuowaniu się podmiotowości, tzn. w procesie
odczuwania własnego ciała jako całości i odrzucania wszystkiego, co
uznaje się w kulturze za brudne albo plugawe. „Pokalane” nie znika
całkowicie, gdyż w odrzuceniu kryje się tęsknota za pierwotną jednością.
Abiekt, wskazując na przedwerbalny poziom świadomości, przypomina o somatycznym etapie zjednoczenia z ciałem matki w życiu płodowym, kiedy
„ja” nie było oddzielone od zewnętrzności (Kristeva nazywa ten stan chorą). W chwili opuszczenia
matczynego ciała zaczyna się proces oddzielania się i odepchnięcia tego,
co zaprzecza istnieniu barier między wnętrzem a zewnętrzem. To, co jest
odrzucone, nie jest ani podmiotem, ani przedmiotem, ale sytuuje się
pomiędzy nimi. Jego natura jest nieokreślona, niejasna, kalająca i nieuporządkowana. Abiekt uświadamia, że świat jest prowizoryczny, a śmierć została wpisana w życie. Odrzucenie jest świadectwem niepewności
podmiotu, niejasności podziałów, lęku przed rozpadem i własną innością.
Zdaniem Kristevej ważne jest rozpoznanie tego, co
jest abiektem, czyli pogodzenie się z obrazem siebie jako podmiotu
podatnego na zranienie i rozpad. W tym kontekście autorka rozważa
narcyzm jako prototyp wszelkiej miłości oraz fazę pogodzenia się ze
swoją odmiennością, a także etap otwarcia się na innych. Narcyzm jest
pochwałą własnej podmiotowości – dynamizuje, destabilizuje i uwzniośla.


Julia Kristeva stworzyła termin „abiekt” na
podstawie interpretacji tekstów literackich i filozoficznych (m.in.
powieści Louisa-Ferdinanda Céline’a), inspirując się pracą antropolożki Mary
Douglas Czystość i zmaza.
Analiza pojęć nieczystości i tabu ([1966] 2007), która uznała, że
system zakazów religijnych odzwierciedla społeczne podziały oraz
rozgranicza to, co czyste, od tego, co skalane. Douglas zwróciła uwagę, że wyznaczanie granic rozpoczyna się
od ludzkiego ciała (por. ciało). Metoda pozbywania się tego, co
nieczyste, wpływa na konstruowanie rozróżnień, w odniesieniu zaś do nich
budowany jest system języka. Douglas postawiła
tezę, że wszystkie stany pośrednie w kulturze są traktowane jako
niebezpieczne, gdyż nie poddają się próbom jednoznacznej klasyfikacji i kategoryzacji. Kristeva używa pojęcia abiektu w naukach społecznych, analizując strach przed odmiennością wykraczającą
poza ramy restrykcyjnych podziałów społecznych. Jej zdaniem silny lęk
społeczny wywołują ci, którzy nie mieszczą się w definicji tożsamości
przyjętej przez daną społeczność (por. tożsamość społeczna), ale też nie
znajdują się poza nią. Inni destabilizują zorganizowaną, stabilną
rzeczywistość, wskazując na jej kruche podstawy. Problem abiektu
określonego przez Kristevę – tego, co przekracza
podziały, jest jednocześnie „swoim” i „obcym”, wzbudza wstręt i pociąga
– dotyczy więc sfery cielesnej i społecznej. W jej teorii Inni nie
stanowią zagrożenia, ponieważ niebezpieczeństwo generowane jest przez
porządek społeczny (a zwłaszcza przez systemy zbudowane na
ograniczających normach tożsamości i ideologii siły). W Innych upatruje
się przyczyny destabilizacji, tymczasem abiekt tkwi wewnątrz podmiotu.
Poszukiwanie kozła ofiarnego, nienawiść, z jaką spotykają się Inni (np.
Żydzi, homoseksualiści), świadczy o nieumiejętności poradzenia sobie z lękami, a także o niepewnej konstrukcji podmiotu. Poczucie zagrożenia
jest przenoszone na zewnątrz: to nie ja jestem słaby, lecz Inny może
spowodować coś złego. Abiekt konfrontuje podmiot z nicością, a także z tym, co nieubłagane, tzn. z upływem czasu – siłą ukrytą w cielesności,
która jest zarówno witalnością, jak i destrukcją.


Niezależnie od Kristevej w polskiej filozofii podobną teorię opracowała Jolanta Brach-Czaina w Szczelinach
istnienia (1998). W polu oddziaływania koncepcji Kristevej powstało również pojęcie abject art (sztuka
abiektu). Jest to nurt pojawiający się w sztuce od początku lat 90. XX
w., który wyrasta z body art (lata 70. XX w.). Zalicza się do niego
m.in. takich artystów, jak: Orlan, Andres Serrano, Paul McCarthy, Kiki Smith, Franko B., a także twórców
określanych jako Young British Artists (np. Damien Hirst i Marc
Quinn). Głównym medium ich twórczości jest ciało narażone na zranienie,
a niekiedy maltretowane. Artyści ci koncentrują swoją uwagę na
cielesnych obrzeżach. Płyny fizjologiczne (krew, sperma, mocz) stają się
środkami wyrazu, a nawet składnikami poszczególnych prac (np. Marca Quinna). Terminu abject art użył Hal Foster w książce Powrót Realnego.
Awangarda u schyłku XX wieku ([1996] 2010), natomiast w języku
polskim Monika Bakke (2000) zaproponowała
określenia „sztuka wstrętu” i „sztuka odrzuconego”. Abiekt zaczął być
używany w analizach dzieł polskich artystów (m.in. Grzegorza Klamana, Konrada
Kuzyszyna, Alicji Żebrowskiej, Katarzyny Kozyry), choć w tym obszarze funkcjonuje
bardziej pojemny termin, jakim jest „sztuka krytyczna” (Kowalczyk 2002). Hal Foster wywodzi abject art od
dadaistów, jego rozwinięcie dostrzega w pracach artystów współczesnych,
dla których wstręt i to, co odrzucone, jest głównym tematem eksploracji.
Foster podkreśla, że abiekt, który jest kłopotliwy
dla podmiotowości, staje się interesujący dla sztuki awangardowej
(historycznej i współczesnej). Abiekt wywołuje lęk przed chorobą,
śmiercią i nieznaną stroną podmiotowości. Artyści i artystki przywołują
doświadczenia graniczne, ukazując martwe ciało albo jego szczątki. Takie
obrazowanie wymusza, zaznacza Carolyn
Korsmeyer ([2004] 2008), identyfikację z przedstawionym ciałem. Sztuka
krytyczna wprowadza w obręb dyskursu artystycznego zagadnienie inności.
Wskazuje na kwestie związane z fizjologią kobiecą i męską, rozważa
doświadczenie choroby, śmierć, poród (por. poród), dlatego też w niektórych teoriach abiekt bywa łączony z estetycznym pojęciem
wzniosłości (zgodnie z teoriami Edmunda Burke’a i Immanuela Kanta). Natomiast
w kontekście problematyki i roważań gender (por. gender [płeć])
pojawiły się tematy uznawane za zagrożenie dla porządku symbolicznego,
tzn. kwestie utożsamiane tradycyjnie z kobiecością, materią oraz
cielesnością.


Wskazanie na niepewne granice podmiotu w koncepcji Kristevej (oraz w sztuce abiektu) pozwala na odrzucenie
restrykcyjnych kategorii kulturowych oraz włączenie do obszaru kultury
tego, co było z niej wykluczone. W ukazaniu płynnej, niemożliwej do
zdefiniowania podmiotowości tkwi szansa przekroczenia logo-, euro- i fallogocentrycznego (por. fallogocentryzm) dyskursu zakładającego
wyższość człowieka Zachodu i kultury europejskiej – umożliwia otwarcie
się na dyskryminowane obszary inności wewnętrznej i społecznej. Za
kontynuację tego sposobu myślenia można uznać posthumanizm (por.
posthumanizm) czy antygatunkowizm, które sprzeciwiają się gatunkowemu
szowinizmowi, krytykują antropocentryzm i odnoszą się do relacji między
zwierzętami ludzkimi i nie-ludzkimi. Znajduje to również swoje
odzwierciedlenie w sztuce, także u artystów związanych z abject art
(np. Kiki Smith).


Izabela Kowalczyk
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Aborcja (łac. abortio, poronienie) –
zabieg przerwania ciąży, usunięcia ciąży (por. ciąża). Termin medyczny i potoczny, który stosuje się w przypadku zamierzonego, przedwczesnego
zakończenia ciąży w wyniku interwencji zewnętrznej, np. działań
medycznych. Aborcję, zwaną sztucznym poronieniem, należy odróżnić od
naturalnego poronienia, które dość często występuje we wczesnym okresie
ciąży, w obu przypadkach powodując wydalenie zarodka i utratę ciąży.


Potrzeba kontroli płodności towarzyszyła społeczeństwom od czasów
starożytnych. Kobiety stosowały rozmaite środki do usunięcia
niepożądanej ciąży. Cesarz chiński Shennong 5 tysięcy lat temu opisał zastosowanie rtęci w celu wywołania poronienia. W przedchrześcijańskim świecie zachodnim
Grecy i Rzymianie uważali aborcję za dopuszczalną we wczesnych fazach
ciąży. W naszej erze w różnych kulturach kobiety stosowały rozmaite
metody, aby doprowadzić do poronienia. W Europie znachorki przerywały
ciąże, a ludową wiedzę na ten temat przekazywały sobie z pokolenia na
pokolenie bez żadnych restrykcji prawnych. W wielu częściach świata do
dziś stosuje się tradycyjne metody spędzania płodu.


Światowa Organizacja Zdrowia wymienia ponad 100 tradycyjnych metod,
które można podzielić na cztery kategorie: środki doustne i wszczepienne, zabiegi wewnątrz pochwy, wprowadzanie ciała obcego do
macicy, urazy brzuszne. Stosowane współcześnie metody zależą m.in. od
stopnia zaawansowania ciąży i można podzielić je na farmakologiczne
(środki wywołujące efekt poronienia) lub chirurgiczne (starsze i bardziej inwazyjne łyżeczkowanie, tzw. skrobanka, lub próżniowe
odessanie zawartości macicy). Wykonywanie aborcji jest regulowane
prawnie. Aborcja legalna, czyli wykonana w zgodzie z obowiązującymi w danym państwie ustawami i przez dyplomowanego lekarza, nosi nazwę
abortus provocatus lege artis. Aborcja nielegalna, wykonana przez
osobę nieuprawnioną lub niezgodnie z regulacjami prawnymi, nosi nazwę
abortus provocatus criminalis. Aborcja farmakologiczna jest wczesną,
nieinwazyjną metodą przerwania ciąży i stanowi alternatywę dla metod
chirurgicznych. Najczęściej podaje się doustnie mifepriston –
antyprogestagen, który powoduje odklejanie się zapłodnionego jaja od
wyściółki jamy macicy, a po 36–48 godzinach stosuje się doustnie lub
dopochwowo dawki prostaglandyny (mizoprostol lub gemeprost), która
wywołuje skurcze macicy i pomaga wydalić zapłodnione jajo. Metoda ta,
którą można zastosować zaraz po stwierdzeniu ciąży, jest skuteczna mniej
więcej w 95% przypadków aborcji przeprowadzonych do 49. dnia ciąży. W niektórych krajach dopuszcza się jej stosowanie do 63. dnia ciąży.
Mifepriston, po raz pierwszy zarejestrowany we Francji (1988) i skuteczny przy wskazaniu: „medyczne zakończenie rozwijającej się ciąży
wewnątrzmacicznej”, jest powszechnie znany pod nazwą firmową RU486.


Światowa Organizacja Zdrowia ocenia, że pomimo rozpowszechnionego
stosowania środków antykoncepcyjnych (por. antykoncepcja) corocznie
przeprowadza się na całym świecie 40–50 milionów aborcji, w tym połowę
zabiegów w warunkach zagrażających życiu i zdrowiu kobiety. Szacuje się,
że 13% zgonów kobiet z powodów komplikacji położniczych jest
spowodowanych przez aborcję wykonywaną nielegalnie lub/i w warunkach
niezgodnych ze standardami medycznymi. Stan prawny, czyli istnienie
prawnych ograniczeń lub ich brak, ma niewielki wpływ na liczbę
dokonywanych aborcji, jednak regulacje antyaborcyjne są poważnym
zagrożeniem dla życia, zdrowia i autonomii kobiet.


W wielu państwach nie zakazywano aborcji do XIX w. Pierwsze prawo
antyaborcyjne zostało wprowadzone w Anglii w 1803 roku, a ustawa
obejmująca Zjednoczone Królestwo Wielkiej Brytanii i Irlandii Północnej
obowiązywała od 1861 roku. W USA do 1880 aborcja była zakazana w większości stanów. W 1869 roku papież Pius IV
rozpoczął trwającą do dziś akcję Kościoła katolickiego przeciwko
aborcji, ogłaszając, że kobieta, która przerwie ciążę, zostanie
ekskomunikowana. W 1920 ZSRR jako pierwszy wprowadził prawo zezwalające
na aborcję, które jednak szesnaście lat później zostało zmienione przez
Józefa Stalina. Zakaz aborcji był stosowany przez
reżimy faszystowskie (Włochy, Niemcy, Hiszpania), a także totalitarne
(ZSRR za rządów Stalina, Rumunia Nicolae Ceaușescu). Po wojnie rozwój regulacji prawnych
dotyczących przerywania ciąży był dwukierunkowy. W krajach dawnego bloku
wschodniego zalegalizowano aborcję pod koniec lat 50. XX w. (z wyjątkiem
Rumunii i Albanii). W Europie Zachodniej i USA ruchy feministyczne
wywalczyły prawo do aborcji w latach 70. XX w. Od lat 90. XX w. ponad 20
krajów zliberalizowało ustawodawstwo dotyczące aborcji, trzy kraje zaś
zaostrzyły to prawo (Salwador, Polska i Nikaragua). Obecnie we
wszystkich krajach europejskich (oprócz Irlandii Północnej, Polski,
Malty) aborcja jest dopuszczalna z różnych względów, obejmujących
zdrowie fizyczne i psychiczne kobiety, stwierdzone choroby oraz
uszkodzenia płodu. Oprócz przyczyn medycznych istnieją tzw. względy
społeczne: chodzi m.in. o to, jak kobieta ocenia własną sytuację
psychiczną, osobistą, ekonomiczną i rodzinną. W tych przypadkach
najczęściej kobieta samodzielnie definiuje, co oznacza dla niej zdrowie
psychiczne lub zadowalająca sytuacja ekonomiczna, i na podstawie własnej
opinii podejmuje decyzję (a czasami po konsultacji). Kolejne powody
pozwalające na przerwanie ciąży dotyczą zasad prawa – jeśli ciąża jest
wynikiem aktu karalnego prawnie, może zostać przerwana. W Irlandii
Północnej, Polsce i na Malcie prawo do przerywania ciąży jest
restrykcyjne.


W Polsce Ustawa o planowaniu rodziny, ochronie płodu ludzkiego i dopuszczalności przerywania ciąży z 3 stycznia 1993 roku, potocznie
zwana ustawą antyaborcyjną, stanowi, że można przerwać ciążę, gdy
zagraża ona fizycznemu zdrowiu kobiety, jeśli stwierdzono poważne
uszkodzenia płodu lub ciąża jest wynikiem przestępstwa (por. zgwałcenie)
bądź kazirodztwa (por. kazirodztwo). Jednak w wielu przypadkach nie
wykonuje się aborcji nawet w drastycznych sytuacjach, w których
usunięcie ciąży jest dopuszczalne w świetle obowiązującego prawa.
Powodem jest postawa lekarzy, którzy powołują się na tzw. klauzulę
sumienia, zwalniającą ich z wykonania zabiegu, jeśli nie pozwalają im na
to przekonania religijne lub zasady wiary. Przypuszczalnie przyczyną
jest obawa przed napiętnowaniem ze strony Kościoła katolickiego i propaganda prowadzona przez Kościół od lat 80. XX w. na rzecz
przeciwdziałania przerywaniu ciąży.


Sprawa aborcji była przedmiotem refleksji teologów i filozofów.
Arystoteles uważał, że płód powstaje z niewydalonej
krwi menstruacyjnej kobiety (por. menstruacja), która dostarcza budulca
materii, i z męskiego nasienia, będącego nośnikiem ludzkiej formy.
Ponieważ dla Greków ruch, dusza i życie były synonimami, Stagiryta
uznał, że życie płodu liczy się dla chłopca od 40. dnia po zapłodnieniu,
a dla dziewczynki od 90. Zasadę tę przyjął św.
Augustyn i potwierdził ją Sobór Nicejski w 787 roku, uznając, że w przypadku zarodka męskiego dusza powstaje 40 dni po zapłodnieniu,
natomiast w przypadku żeńskiego po 80. W średniowieczu św. Tomasz z Akwinu wyznawał podobny pogląd na aborcję – nie
była ona grzechem, dopóki płód nie został obdarzony duszą. W 1869 roku
papież Pius IX zakazał aborcji od początku
powstania zapłodnionej komórki. Współcześnie w Kościele katolickim
dokonanie lub pomaganie w aborcji powoduje grzech ciężki i jest karane
ekskomuniką. Za odpowiednik aborcji Kościół uznaje także niszczenie
embrionów ludzkich poza organizmem matki, np. przy stosowaniu metody in
vitro (por. in vitro). Sobór Watykański w 1965 ponownie napiętnował
aborcję. Zakazane są również praktyki antykoncepcyjne i badawcze, które
mogą powodować zniszczenie zapłodnionej komórki jajowej
(niezagnieżdżonego zarodka), takie jak: wkładka domaciczna, pigułki
antykoncepcyjne, badania lub terapia wykorzystująca komórki embrionalne
przy zapłodnieniu in vitro. Jan Paweł II
uważał aborcję za zabójstwo, a współczesną praktykę kontrolowania
płodności za pomocą metod antykoncepcji nazwał „cywilizacją śmierci”.
Podsumowaniem jego nauczania w tym zakresie jest encyklika Evangelium
vitae z 1995 roku, mówiąca o aborcji jako o „odrażającej zbrodni”.
Papież Benedykt XVI również potępił
aborcję. Obecnie Kościół katolicki podkreśla, że „pierwszym prawem osoby
ludzkiej jest jej życie” od momentu poczęcia. Nawet w sytuacji gdy życie
matki jest zagrożone, nie można uznać, że jej życie ma pierwszeństwo
wobec życia „nienarodzonego dziecka”. Kościół nie sprzeciwia się
leczeniu matki, które może doprowadzić do śmierci dziecka („aborcja
pośrednia”). Inne religie i inne Kościoły chrześcijańskie przyjmują w tych kwestiach różne postawy. Amerykański Kościół episkopalny
(anglikański) uznaje prawo kobiety do wyboru. Południowy Kościół
Baptystów jest bezwzględnie przeciwny aborcji. W islamie zakłada się, że
płód zostaje obdarzony duszą po 120 dniach od zapłodnienia i od tego
uzależnia decyzję dotyczącą przerwania ciąży, niemniej życie kobiety
jest wartością nadrzędną. W judaizmie poglądy na aborcję są
zróżnicowane. Uznaje się jednak zasadę pierwszeństwa życia i zdrowia
kobiety, w tym zdrowia psychicznego. Hinduizm bez wyjątku zakazuje
przerywania ciąży. Buddyzm jest przeciwko aborcji, niemniej w Japonii
stosunek do tej kwestii jest dość liberalny.


Uzasadnienie prawa zakazującego aborcji możliwe jest tylko na gruncie
religijnym. Po obu stronach sporu znajdują się ludzie, których sądy
zależą od świeckiego bądź religijnego punktu widzenia. Ci, którzy
wyznają poglądy świeckie, częstokroć bywają ludźmi wierzącymi, jednak
nie zgadzają się z dogmatycznymi ustaleniami Kościoła dotyczącymi
antykoncepcji i aborcji lub nie przystają na to, by religijne
przekonania stawały się nakazem prawa. Grupa pro life nie może być
uznana za stronę opowiadającą się za życiem w ogóle, lecz jedynie za
życiem płodu. W sytuacji konfliktu między fizycznym, psychicznym,
społecznym życiem kobiety a biologicznym życiem płodu reprezentant pro
life wybierze płód. W takim rozumieniu nie jest brane pod uwagę przyszłe
życie dziecka (w ostatnich latach w Polsce okrutne przypadki
dzieciobójstwa są być może społeczną odpowiedzią na zakaz aborcji).
Ponadto między zwolennikami zakazu aborcji a stronnikami prawa do wyboru
(pro choice) ujawnia się głęboka sprzeczność dotycząca określenia
kobiety jako podmiotu ludzkiego/moralnego (por. podmiot), ponieważ zakaz
aborcji wyklucza kobietę z zakresu definicji człowieka. Podmiot moralny
konstytuuje się wtedy, gdy człowiek ma prawo wyboru. Niemożność
decydowania o przebiegu swojego życia, kształcie rodziny, materialnym
poziomie egzystencji jest wydarciem kobietom praw wchodzących w skład
praw przysługujących jednostce ludzkiej, łącznie z prawem do decydowania
o własnym zdrowiu. Problem aborcji łączy się również ze sprawą równości
i praw człowieka (por. prawa kobiet / prawa człowieka). Jeśli mężczyźni
nie są bezpośrednio stawiani w sytuacji przymusowej wobec rodzicielstwa,
zachodzi pytanie o podstawowe rozumienie równości płci (Gloria Steinem stwierdziła: „Gdyby mężczyźni zachodzili w ciążę,
aborcja byłaby sakramentem”). Dodatkowym utrudnieniem w tym niemożliwym
do rozstrzygnięcia sporze jest stosowanie haseł, które mają zjednać
zwolenników całkowitego zakazu aborcji, a w Polsce pojawia się również
kwestia nieograniczonej swobody Kościoła w dostępie do kształtowania
psychiki i wrażliwości dzieci oraz młodzieży. „Dziecko poczęte” jest
hipostazą, nie ma realnego desygnatu; jego odpowiednikiem jest medycznie
lub biologicznie brzmiące słowo „płód”. Metoda propagandowa polega na
stosowaniu nazwy „dziecko” wobec płodu i uruchamianiu określonych uczuć.
Sformułowanie „dziecko poczęte” odzwierciedla zatem emocjonalny stosunek
do idei płodności i płodu, ale nie fakty na ten temat. Podobnie jest z opisywanym szeroko „syndromem poaborcyjnym” – uważa się, że kobieta,
która dopuści się aborcji, powinna zapłacić za to poczuciem winy i popaść w depresję (Kinga Dunin pisała o „syndromie
postantyaborcyjnym”). Kolejnym zagadnieniem jest pojęcie „osoba ludzka”
lub „człowiek”. Zgodnie z założeniem Kościoła katolickiego człowiekowi
przysługuje prawo do życia od momentu poczęcia. Trzeba w takim razie
postawić pytania: Jakie znaczenia dla rozwoju człowieka mają procesy
rozwojowe, którym podlega? Czy człowiek podlega działaniu czasu? Jeśli
tak, to należy przyjąć, że umowny, ale mający podstawę w biologii
podział rozwoju życia ludzkiego na etapy jest sensowny. Podkreślanie
płynności rozwoju, bez zwracania uwagi na poszczególne fazy życia, jest
tak samo demagogiczne jak absolutyzowanie znaczenia życia.


Polskie prawo dotyczące aborcji nazywa się wynikiem kompromisu. Nie ma w nim jednak woli porozumienia. Wiele środowisk katolickich domaga się
wprowadzenia do Konstytucji Rzeczypospolitej Polskiej paragrafu o ochronie życia od samego początku, co skutkowałoby bezwzględnym zakazem
aborcji; z drugiej strony środowiska kobiece zwracają uwagę na trudności
z wykonywaniem obecnie obowiązującego prawa i postulują jego
liberalizację. W obowiązującej ustawie uwidaczniają się różnice
ekonomiczne między kobietami – dostęp do aborcji jest zależny od
posiadanych pieniędzy i kobiety uboższe są najbardziej poszkodowane.
Prawo jest zapisem respektującym postawy instytucji i osób
opowiadających się przeciwko wyborowi. W praktyce wiele kobiet nie może
w sposób legalny przerwać ciąży.


Walka z zakazem aborcji ma w Polsce długą tradycję. Przed II wojną
światową odpowiednikiem dzisiejszego prawa do wyboru było „świadome
macierzyństwo”. Jego zwolennikami i propagatorami byli m.in. Tadeusz Boy-Żeleński i Irena
Krzywicka. Liberalne prawo aborcyjne obowiązywało w Polsce blisko 40 lat
(1956–1993). W wyniku transformacji polityczno-ekonomicznej, która
zwiększyła wpływy polityczne Kościoła katolickiego, w szczególności na
stanowienie prawa, wbrew woli społeczeństwa wprowadzono ustawę, która
doprowadziła do niemalże całkowitego zakazu przerywania ciąży. W Polsce
wykonuje się legalnie kilkaset zabiegów rocznie, a większość kobiet,
które z różnych powodów nie chcą kontynuować ciąży, zmuszona jest szukać
pomocy w „podziemiu aborcyjnym”. Duża część kobiet decyduje się na
wyjazd do zagranicznych klinik, a zjawisko to określa się mianem
„turystyki aborcyjnej”. Wyjście awaryjne, jakim jest poddanie się
nielegalnemu zabiegowi, niesie nie tylko poważne koszty finansowe, ale
również psychiczne, ponieważ kobiety i lekarze nielegalnie przerywający
ciążę są uznawani za przestępców. Aborcja w podziemiu niesie również
ryzyko dla zdrowia, a nawet życia kobiet. Znane są przypadki śmierci w wyniku nielegalnego zabiegu usunięcia ciąży. Wśród wielu kobiet, którym
nie udało się wyegzekwować przysługującego im prawa do legalnej aborcji,
tylko nieliczne zdecydowały się na dalsze roszczenia. Jak dotąd
najgłośniejsza była sprawa zagrożonej utratą wzroku Alicji Tysiąc, która wygrała proces z rządem polskim przed
Trybunałem Praw Człowieka w Strasburgu. Trybunał uznał, że Polska nie
dopełniła obowiązku zapewnienia jej świadczeń, do których miała prawo.


Bożena Umińska-Keff, Wanda Nowicka
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Ageizm (ang. age, wiek) – dyskryminacja i uprzedzenia ze względu na starszy wiek; funkcjonuje także spolszczony
termin „wiekizm”. Amerykański psychiatra i gerontolog Robert N. Butler jako pierwszy opisał uprzedzenia wobec osób
starszych (1968). Jego zdaniem na nierówne traktowanie (por.
dyskryminacja) wynikające z podeszłego wieku szczególnie narażone są
kobiety. W zachodniej kulturze zjawisko gerontofobii jest powszechne w wymiarze społecznym i indywidualnym. W 1979 roku zjawiskiem ageizmu
zajęła się 26-letnia Pat (Patricia) Moore, która przez trzy lata żyła w przebraniu
85-letniej staruszki. Doświadczenia związane ze sposobem, w jaki
społeczeństwo odnosi się do osób starszych, przedstawiła w filmie Old
Like Me (1985). Moore w przebraniu
staruszki spotykała się przede wszystkim ze złym traktowaniem (biciem,
popychaniem) i negatywnym nastawieniem (infantylizowaniem,
protekcjonalnością). W swoim filmie pokazała, jak trudno jest
funkcjonować starszym ludziom we współczesnym świecie.


Teza, że osoby starsze należą do grupy mniejszościowej, pozostaje
kontrowersyjna, niemniej uznaje się, że podzielają one pewne cechy
charakterystyczne dla statusu społeczności mniejszościowych: (1)
charakteryzują się wspólnymi – chociaż nabywanymi w ciągu życia, a nie
stałymi – cechami, które odróżniają ich od „normalnej” większości (np.
siwe włosy, zmarszczki); (2) odczuwają konsekwencje wszechobecności
wykluczających stereotypów starości (por. stereotyp); (3) doświadczają
dyskryminacji, zarówno negatywnej (np. na rynku pracy), jak i – rzadziej
– pozytywnej (np. korzystają ze zniżek za przejazdy środkami transportu
publicznego). Jako grupa mniejszościowa narażone są na tzw. oskarżanie
ofiary, czyli poszukiwanie przyczyn problemu w osobowości człowieka,
który cierpi z powodu prześladowania. Przejawem tego zjawiska mogą być
trudności ze znalezieniem pracy przez starsze osoby. Starsi ludzie są
zwalniani z pracy lub odmawia się im zatrudnienia. W uzasadnieniu podaje
się, że nie nadążają za zmianami, myślą schematycznie, nie są
elastyczni, odczuwają lęk przed nowoczesną technologią itp. Pracodawcy
nie dostrzegają, że powody te są przejawem uprzedzeń i dyskryminującego
podejścia do starości.


Do kulturowych źródeł ageizmu zalicza się najczęściej media (w tym
reklamę), literaturę (np. bajki dla dzieci), język, dowcipy i przysłowia. W polskich mediach starsze osoby rzadko pojawiają się w reklamach komercyjnych, a jeśli już, to promują środki czystości,
kulinaria, środki higieniczne adresowane do ich grupy wiekowej (np. klej
mocujący protezy zębowe, pampersy na nietrzymanie moczu), leki
(wzmacniające, przeciwbólowe, nasercowe, wspomagające pamięć). Starsi
ludzie występują również w reklamach adresowanych do młodszych
odbiorców, ale w rolach niedołężnych lub śmiesznych „zgredów”, których
bezradność i zagubienie stanowią tło dla skuteczności i pomysłowości
nastolatków (do wyjątków należą pozytywne wizerunki starszych kobiet,
które przyciągają życzliwą uwagę odbiorców, jak w przypadku nagradzanej
reklamy stacji Statoil czy kosmetyków firmy Dove).


Obraz starych ludzi jest negatywny w większości bajek i baśni, w których
starość utożsamiana jest z brzydotą, złem i śmiercią. Stare kobiety
przedstawiane są jako czarownice, a bohaterowie muszą je pokonać, aby
rozwiązać swój problem, co można uznać za przejaw mizoginii (por.
mizoginia). W przysłowiach wiek podeszły często ukazywany jest
niekorzystnie, np. „Do śmierci człowiek rozumu się uczy, a na starość
głupim umiera”; „Młodości doświadczenia, a starości sił brakuje”; „Nie
starość mądrym człeka, ale rozum czyni”; „Starość nie radość, młodość
nie wieczność”. W języku polskim funkcjonuje wiele złośliwych żartów
odnoszących się do starszych ludzi, np. „stary osioł”, „stara wiedźma”,
czy zwrotów, które nie są neutralne, jeśli zostaną skierowane do
nieznajomych (np. „babciu” albo „dziadku”). Słowom „starość”,
„stara”/„stary” przypisywane są pejoratywne konotacje, dlatego używa się
wyrażeń eufemistycznych, mówiąc o ludziach powyżej 65. roku życia:
„osoby starsze”, „w wieku senioralnym”, „w późnej młodości” itp. (por.
językoznawstwo; obraz kobiety w słownictwie, frazeologii i przysłowiach). Starsze kobiety są w trudnej sytuacji ze względu na
podwójne standardy obowiązujące w społeczeństwie. Dotyka je podwójna
dyskryminacja (por. intersekcjonalność; seksizm) przejawiająca się m.in.
w teoriach medycznych zakładających, że kobiety starzeją się wcześniej
niż mężczyźni (albo że kobiety dłużej żyją, ale częściej zgłaszają się
do lekarzy z mniej poważnymi chorobami, obciążając budżet państwa).
Natomiast w wymiarze życia społecznego zakłada się, że kobiety szybciej
stają się nieatrakcyjne, mężczyźni zaś z wiekiem wydają się zyskiwać
szacunek i poważanie. Odmienne znaczenie przypisywane kobiecym i męskim
procesom starzenia się można powiązać z potocznym przekonaniem, że
głównym kapitałem kobiety jest jej wygląd, a mężczyzny jego kompetencje
i osiągnięcia zawodowe. Uprzedzenia te zawierają się w różnych
sloganach, pojawiających się np. w internecie: „Kobieta jest jak ciasto,
niewyrobiona oklapnie i na starość jest jak zakalec”, lub w zwyczajowych
porównaniach kobiet do kwiatów, które przekwitają i więdną. Wartość
reprodukcyjna kobiety gwałtownie spada w okresie klimakterium, dlatego
zachęca się je do stosowania hormonalnej terapii zastępczej (por.
menopauza); w praktyce medycznej do niedawna namawiano kobiety w wieku
menopauzalnym do usuwania macicy, traktując to jako remedium na rozmaite
dolegliwości. Negatywną konsekwencją zastosowania terapii hormonalnej
jest „patologizowanie” kobiecego ciała pomenopauzalnego. Starość często
utożsamiana jest z przewlekłą chorobą, łącząc się ze zjawiskiem
medykalizacji.


Współcześnie najbardziej rozpowszechnioną reakcją starzejących się ludzi
na ageizm jest nieprzyznawanie się do metrykalnego wieku, ukrywanie go
poprzez styl życia, sposób ubierania się, używanie kosmetyków
korygujących oznaki starzenia się i poddawanie się operacjom
plastycznym. Przekraczanie niepisanych norm wiekowych, narzucających
standardowe sposoby zachowania osobom w określonym wieku, jest zwykle
wyśmiewane i piętnowane. Opinia, że ktoś jest za stary na podjęcie
określonych aktywności, znacznie ogranicza indywidualne potrzeby
jednostki. Osobom starym odmawia się prawa do umawiania się na randki,
wchodzenia w związki małżeńskie, odwiedzania pubów, ekspresji swojej
seksualności (w tym podejmowania współżycia) czy też niezależności.
Kościół i rodzina są miejscami, które w powszechnej świadomości stanowią
naturalne przestrzenie dla starszych ludzi, gdzie oczekuje się od
kobiet, że będą opiekować się wnukami. Jednak coraz popularniejsze stają
się funkcjonujące w Polsce od kilkudziesięciu lat Uniwersytety Trzeciego
Wieku, w których osoby powyżej 65. roku życia mogą brać udział w zajęciach ogólnokształcących. W stowarzyszeniach pacjenckich natomiast
(np. w klubach kobiet z rakiem piersi) starsze, schorowane kobiety
otrzymują wsparcie.


Przeciwdziałanie ageizmowi może być realizowane w sposób indywidualny
(np. przez przezwyciężanie własnych uprzedzeń, nieużywanie ageistowskich
wyrażeń, pisanie listów protestacyjnych do mediów, które promują
ageistowskie przekazy w reklamach, oddawanie głosu wyborczego na
kandydatów, którzy obiecują zająć się sprawami osób starszych,
nawiązywanie osobistego kontaktu ze starszymi ludźmi) i grupowy (np.
przez prowadzenie kampanii informacyjnych na temat istnienia uprzedzeń i dyskryminacji ze względu na wiek, przygotowywanie projektów społecznych
przełamujących uprzedzenia, monitorowanie mediów i ochronę ekonomiczną
seniorów). Wydaje się, że nasilenie zjawiska ageizmu można ograniczyć
dzięki upowszechnieniu wiedzy o jego przejawach, badaniom dotyczącym
rzeczywistej sytuacji osób starszych, wzrostowi poziomu ich
wykształcenia, a przez to również rosnącemu oddziaływaniu na politykę
społeczną państwa. Nie bez znaczenia jest poprawa zdrowia somatycznego i psychicznego osób powyżej 65. roku życia. Przykładem takich działań jest
wydanie przez Akademię Filantropii kalendarza na rok 2007 promującego
współpracę międzypokoleniową, organizacja wystawy zdjęć dolnośląskich
stulatków na wrocławskim rynku w 2009, lokalne obchody Międzynarodowego
Dnia Osób Starszych (1 października), powoływanie pełnomocników
prezydentów miast ds. osób starszych i Rad ds. Seniorów (Rady istnieją
m.in. we Wrocławiu, Poznaniu i Częstochowie), podniesienie (i zrównanie)
wieku emerytalnego kobiet i mężczyzn, które ma przeciwdziałać popadaniu
starszych kobiet w ubóstwo (por. feminizacja biedy [ubóstwa]). Warto
wspomnieć o inicjatywach medialnych i artystycznych, m.in. akcji „Gazety
Wyborczej” – To nie jest kraj dla starych ludzi, filmach fabularnych,
m.in. Pora umierać (2007) w reż. Doroty
Kędzierzawskiej z Danutą Szaflarską w roli
głównej, i paradokumentalnych, np. Istnienia (2007) w reż. Marcina Koszałki z udziałem Jerzego
Nowaka, czy musicalu Klimakterium… i już (2007) w reż. Cezarego Domagały. Duży oddźwięk społeczny wywołują akcje
ageistowskie – jednym z głośniejszych oddolnych działań była akcja
SMS-owa Uratuj Polskę – schowaj babci dowód (2007), w której zachęcano,
żeby młodzi ludzie przeszkadzali starszym krewnym w skorzystaniu z prawa
wyborczego. Sens tej społecznej mobilizacji wiązał się z przekonaniem,
że starsze kobiety (tzw. moherowe berety) identyfikują się z instytucją
Kościoła katolickiego, a zwłaszcza z ojcem Taduszem Rydzykiem, i dlatego będą głosowały na Prawo i Sprawiedliwość.


Wydaje się jednak, że kobiety lepiej radzą sobie ze starością. Kulturowe
wzory męskości utrudniają mężczyznom podejmowanie ról społecznych
typowych dla okresu starzenia się. W centrum konstrukcji męskiej
tożsamości znajduje się praca i produktywność. Dlatego koniec aktywności
zawodowej i przejście na emeryturę stawia mężczyzn przed zadaniem, do
którego wypełnienia nie zostali przygotowani. Ich poczucie własnej
wartości, budowane na sukcesach zawodowych, gwałtownie się obniża, a dostępne propozycje, np. instytucjonalne, nie zaspokajają ich ambicji.
Kobiety natomiast łatwiej podejmują zastępcze role społeczne (gospodyń,
babć), nawiązują nowe i pogłębiają stare przyjaźnie, rozwijają własne
pasje i stanowią ponad 90% słuchaczy Uniwersytetów Trzeciego Wieku.
Kobiety mają więc większe szanse na zbudowanie innego niż dotychczas
wizerunku starości.


Edyta Zierkiewicz
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AIDS (ang. Acquired Immunodeficiency
Syndrome) – zespół nabytego niedoboru odporności. AIDS jest końcowym
etapem ciągłego, postępującego, patologicznego procesu upośledzenia
odporności rozpoczętego infekcją wirusem HIV (ludzki wirus niedoboru
immunologicznego). Po zakażeniu HIV następuje trwająca dwa tygodnie
inkubacja wirusa, a potem przypominająca objawami grypę faza ostra,
która po kilku tygodniach przekształca się w przewlekłą, zwykle
bezobjawową. Następnie stopniowo pojawiają się symptomy będące wynikiem
postępującego niedoboru odporności, w tym infekcje oportunistyczne (np.
gruźlica, grzybice głębokie) i choroby nowotworowe (np. rak szyjki
macicy). Przed pojawieniem się leków antyretrowirusowych czas od
wystąpienia pierwszych objawów AIDS do śmierci wynosił od 2 do 4 lat.
Obecnie zakażenie HIV traktowane jest jak choroba przewlekła,
nieuleczalna, ale leki pozwalają na znaczące wydłużenie życia. Mówi się
wręcz o opanowaniu epidemii zachorowań na AIDS i coraz większy nacisk
kładzie się na podejmowanie działań mających na celu zatrzymanie
eskalacji zakażeń.


Zakażenie HIV stwierdza się na podstawie obecności przeciwciał HIV i materiału genetycznego wirusa w organizmie chorego. Wirus HIV może
dostać się do krwiobiegu drogą seksualną, drogą wertykalną (kiedy
dochodzi do zakażenia płodu przez ciężarną w trakcie ciąży, tzw.
zakażenia odmatczyne) i poprzez współużytkowanie igieł i strzykawek
przez osoby zakażone.


Sposób, w jaki określa się osoby zakażone, odzwierciedla zmieniające się
podejście do HIV/AIDS. Na początku epidemii, kiedy AIDS określało się
dżumą XX wieku, mówiło się o „kryptonimie cztery H” określającym, kogo
dotyczy nowa jednostka chorobowa: homoseksualistów, hemofilików,
Haitańczyków i heroinistów. Nazywano ich wówczas „nosicielami wirusa
HIV” lub „grupą wysokiego ryzyka”. Obecnie używa się często określenia
„osoby żyjące z HIV”, które obejmuje zarówno osoby seropozytywne, jak i członków ich rodzin. Określenie „grupy wysokiego ryzyka” zostało
zastąpione przez mniej stygmatyzujące „grupy narażone na zakażenie” oraz
„ryzykowne zachowania”, które dotyczą często osób z marginalizowanych
grup społecznych. Mówimy zatem o „mężczyznach uprawiających seks z mężczyznami”, a nie o homoseksualistach, bo to pewne homoseksualne
zachowania, a nie homoseksualna orientacja przyczyniają się do
zakażenia.


Ryzyko zakażenia się HIV/AIDS wiąże się ze statusem materialnym i bardzo
często dotyczy osób zagrożonych wykluczeniem społecznym. Zakażenie HIV
łączy się z dyskryminacją (por. dyskryminacja), która utrudnia swobodny
dostęp do informacji, profilaktyki, usług zdrowotnych, prewencji,
leczenia oraz opieki nad osobami żyjącymi z HIV/AIDS.


Osoby zakażone wirusem HIV są dyskryminowane ze względu na swój
seropozytywny status, ale często przynależność do narażonej na
dyskryminację grupy społecznej (mniejszości rasowe i etniczne, migranci,
osoby przyjmujące narkotyki dożylnie, osoby świadczące usługi seksualne,
przedstawiciele mniejszości seksualnych) jest czynnikiem zwiększającym
ryzyko zakażenia.


Podział społeczeństwa na grupy mniej lub bardziej „narażone na
zakażenie” znajduje odzwierciedlenie w działalności organizacji
zapobiegających rozprzestrzenianiu się HIV, które w swoich działaniach
wprowadzają klasowe, rasowe i genderowe profilowanie.


Instytucjonalne działania mające na celu walkę z epidemią oraz
głównonurtowy dyskurs na temat HIV/AIDS odzwierciedlają
charakterystyczne dla naszej kultury napięcia pomiędzy normatywną i nienormatywną seksualnością. Uprzywilejowanie rodziny nuklearnej,
heteroseksualności oraz postaw wstrzemięźliwości i wierności ułatwia
stygmatyzowanie wszelkich odmieńców, na przykład poliamorystów, osoby
nieheteroseksualne, osoby świadczące usługi seksualne i osoby zażywające
narkotyki dożylne.


Możliwość zakażenia się wirusem drogą płciową sprawia, że gender i orientacja seksualna odgrywają istotną rolę w kształtowaniu społecznego
odbioru HIV/AIDS oraz doświadczania choroby przez zakażonych w zależności od ich płci i orientacji seksualnej.


Wiele spośród głównonurtowych ujęć HIV/AIDS odzwierciedla stereotypy na
temat typowych zachowań seksualnych przypisywanych kobietom i mężczyznom. Proaktywne zachowania seksualne mężczyzn i posiadanie wielu
partnerek seksualnych jest w tych interpretacjach skontrastowane z ukazaniem kobiet jako pozbawionych wpływu na zakażenie, z uwagi na
wynikającą z podporządkowania społecznego ograniczoną zdolność
negocjowania przez nie zachowań seksualnych: liczby i częstotliwości
stosunków oraz stosowania zabezpieczeń. Ten sposób interpretowania
zakażenia drogą heteroseksualnego kontaktu jest częściowo uzasadniony
przez czynniki biologiczne i społeczne.


Delikatna tkanka dróg rodnych łatwo ulega uszkodzeniom mechanicznym,
zwiększając ryzyko przeniesienia wirusa do organizmu kobiety. Poza tym
tkanka waginy (por. wagina) łatwo absorbuje płyn, w tym spermę, w której
koncentracja wirusa jest wyższa niż w wydzielinie pochwy. Ograniczony
dostęp kobiet do zasobów ekonomicznych, ich podporządkowanie społeczne i tradycyjny model rodziny przyczyniają się do zwiększenia ryzyka
zakażenia HIV wśród kobiet, ponieważ są one, częściej niż mężczyźni,
narażone na wymuszone stosunki seksualne oraz gwałt (por. zgwałcenie).
Globalnie mniej więcej połowa osób żyjących z HIV to kobiety, a liczba
zakażeń i zachorowań wśród nich wzrasta, przede wszystkim w krajach
rozwijających się.


Zarówno u mężczyzn, jak i u kobiet wrażliwa tkanka odbytu zwiększa
ryzyko przeniesienia wirusa w trakcie seksu analnego. Mimo że seks
analny uprawiają zarówno kobiety, jak i mężczyźni, w głównonurtowych
przekazach na temat HIV/AIDS tę drogę transmisji ukazuje się jako typową
dla tzw. mężczyzn uprawiających seks z mężczyznami.


Kolejnym czynnikiem zwiększającym ryzyko zakażenia jest obecność chorób
przenoszonych drogą płciową.


Stygmatyzacja lesbijek i biseksualistek ze względu na ich orientację
seksualną utrudnia systematyczne badania wzorów homoseksualnych i biseksualnych zachowań wśród kobiet oraz wskaźników przenoszenia i występowania HIV/AIDS wśród tych grup. Pierwszy przypadek zakażenia HIV
w wyniku homoseksualnej transmisji u kobiety opisano dopiero w 2003
roku. Lesbijki i biseksualistki narażają się na zakażenie podczas
zachowań, w trakcie których mogą mieć kontakt z krwią, wydzieliną pochwy
lub spermą osoby zakażonej HIV.


Do wyodrębnienia jednostki chorobowej AIDS doszło w trakcie badań nad
rzadkim nowotworem, tzw. mięsakiem Kaposiego,
prowadzonych przez Alvina Friedmana-Kiena.
Chorobę nazwano GRID (gay-related immunodeficiency), ponieważ wśród
pacjentów badanych w pierwszym okresie przeważali młodzi mężczyźni o homoseksualnej orientacji. Nazwę AIDS wprowadzono w 1982 roku dla
oznaczenia choroby przenoszonej drogą płciową. Kategoria homoseksualnej
orientacji pozostaje jednak stereotypową charakterystyką definiującą
ludzi z AIDS (por. stereotyp).


Pierwsza dekada epidemii (lata 80. XX w.) charakteryzowała się
największą stygmatyzacją homoseksualistów i tzw. „grup ryzyka”.
Położenie nacisku na rozpoznanie źródła zagrożenia HIV/AIDS, a nie na
profilaktykę i opiekę, było wówczas symboliczną formą wyparcia własnej
podatności na zakażenie. Seksualność stała się decydującym kryterium
politycznym i wizualnym w ideologizacji epidemii (por. ideologia). Za
czasów administracji Ronalda Reagana, który w czasie swej prezydentury konsekwentnie
ignorował kwestię AIDS, choroba była przedstawiana w amerykańskich
mediach jako kara za grzechy zesłana na dewiantów, a Senat ograniczył
fundusze na profilaktykę i kampanie informacyjne dotyczące sposobów
zakażenia HIV/AIDS.


Na początku epidemii AIDS sądzono, że problem nie dotyczy kobiet,
badania epidemiologiczne i działania profilaktyczne były ukierunkowane
na mężczyzn. Kobiecą chorobę wskaźnikową, jaką jest rak szyjki macicy
(por. rak szyjki macicy), wpisano na listę chorób wskazujących na AIDS
dopiero w styczniu 1993 roku. Kobiety, szczególnie te świadczące usługi
seksualne za pieniądze, stały się wówczas, obok homoseksualistów, grupą
obwinianą za rozprzestrzenianie się wirusa. Prekursorką badań nad
kulturowymi reprezentacjami kobiecego doświadczenie HIV/AIDS jest Paula
A. Treichler.
Antropolożka Martha Ward
prowadzi badania nad biedą i HIV/AIDS. Przedmiotem badań Brooke
Grundfest Schoepf jest HIV/AIDS w kulturze popularnej oraz działanie
międzynarodowych organizacji pomocowych w Afryce.


Gwałtowny rozwój pandemii w Afryce sprawił, że od lat 90. XX w. o AIDS
mówiło się głównie w kontekście pomocy udzielanej krajom rozwijającym
się. W 2000 ograniczenie rozprzestrzeniania się HIV/AIDS zostało
włączone do listy Milenijnych Celów Rozwoju ONZ. Pod koniec pierwszej
dekady XXI w. regionami z najszybciej rozwijającą się pandemią były
Europa Wschodnia i Azja Środkowa. UNAIDS (Joint United Nations Programme
on HIV/AIDS), agencja ds. AIDS przy ONZ, szacuje, że na świecie żyje
35,3 miliona ludzi zakażonych HIV.


Strategie stygmatyzacji tzw. grup ryzyka oraz kojarzenie pandemii z krajami rozwijającymi się wpisują się w społeczną ekonomię władzy.
Międzynarodowe organizacje promują biomedyczne ujęcie epidemii, w którym
ludzie oceniani są z perspektywy ich zdolności do włączania się w procesy reprodukcji i produkcji. Międzynarodowe programy odpowiedzialne
za „globalne zarządzanie pandemią” są krytykowane przez aktywistów za
nieuwzględnianie w swoich działaniach genderowych stosunków władzy i doświadczeń osób żyjących z HIV. Przykładem takiego podejścia są
posługujące się retoryką praw reprodukcyjnych programy adresowane do
kobiet, które nie biorą pod uwagę rzeczywistości kobiet niebędących
matkami (nacisk położony jest na zapobieganie wertykalnemu przeniesieniu
wirusa) i praw seksualnych kobiet (prawo do autonomii i satysfakcji
seksualnej).


AIDS jest kojarzone z chorobami przenoszonymi drogą płciową, kontynuując
ich kulturową funkcję. Susan Sontag w Chorobie
jako metaforze ([1978] 1999) analizuje wyjątkowy status epidemii AIDS
i dochodzi do wniosku, że choroba ta zajmuje szczególną pozycję w zbiorowej świadomości z tego powodu, że w ostatnim stadium dochodzi
między innymi do deformacji twarzy. Autorka przypomina też, że AIDS jest
uważane za nieuleczalne schorzenie przenoszone drogą płciową (wbrew
temu, że jest to tylko jeden ze sposobów zakażenia się). Pandemia AIDS
bywa konceptualizowana jako kara i wykorzystywana przez dominujące
dyskursy do dyscyplinowania społeczeństw, a przede wszystkim innych
(seksualnie, rasowo etc.) ludzi. Klasyfikacja AIDS jako choroby
przenoszonej drogą płciową, przechwycona przez ideologiczne dyskursy,
umożliwia wpisanie AIDS w kulturową tradycję takich chorób, w której
AIDS zajmuje dawną pozycję syfilisu, łącząc się z mechanizmami
wykluczenia. Douglas Crimp
(1988) twierdzi, że AIDS istnieje poprzez społeczne konstrukcje i metafory, także wizualne, których celem jest oznakowanie i regulacja.


System przedstawienia narzuca modele tożsamości ludzi żyjących z HIV/AIDS, a tworzenie oficjalnych obrazów AIDS jest częścią nieustannego
wysiłku izolowania, wyodrębniania i kontroli epidemii (por.
reprezentacja). Na ukształtowanie się obrazowych przedstawień tej
„plagi” miała wpływ tradycja ikonograficzna związana z transgresją
seksualną i chorobami przenoszonymi drogą płciową oraz mitologia trądu
jako metafory zniszczenia ciała i groźby skażenia otoczenia. AIDS było
pierwszą zarazą współczesnej, masowej kultury wizualnej. Obrazy AIDS
stały się narzędziem do propagowania konserwatywnych poglądów na ludzką
seksualność i styl życia. Prawicowe rządy posługiwały się
przedstawieniami choroby w celu uprawomocnienia antyliberalnej polityki
skierowanej przeciwko wolności seksualnej i emancypacyjnemu ruchowi
gejowskiemu.


W latach 80. XX w. w sferze wizualnej dominowały przedstawienia, w których AIDS było oceniane pod względem moralnym. Simon Watney (1996) zwrócił uwagę na powszechne
występowanie tzw. dyptyku AIDS, czyli zestawienia kolorowej fotografii
mikroskopowej ukazującej stan biomedycznej technologii i wiedzy z czarno-białą fotografią „ofiary AIDS”, wyniszczonej w ostatnim stadium
choroby. Główna debata na temat wizualności AIDS toczyła się wokół
oficjalnych, medialnych przedstawień chorych i choroby, a nie
alternatywnych prezentacji tworzonych przez artystów, aktywistów i osoby
bliskie zakażonym. W pierwszej fazie społeczne poparcie i aktywizm na
rzecz AIDS były marginalizowane. Od 1987 roku działa w Nowym Jorku
kolektyw SILENCE = DEATH. Jego członkowie byli autorami słynnego plakatu
przedstawiającego różowy trójkąt na czarnym tle z napisem „CISZA =
ŚMIERĆ”. Członkowie kolektywu w swoim manifeście porównywali
nazistowskie represje wobec homoseksualistów z kryzysem AIDS, twierdząc,
że w obu przypadkach milczenie opinii publicznej przyczyniło się do
niewinnej śmierci wielu homosekualistów. Gran Fury, artystyczny kolektyw
działający w ramach utworzonej w 1987 przez Larry’ego Kramera grupy ACT UP (AIDS Coalition to Unleash Power),
krytykował milczenie i brak wysiłków mających na celu podjęcie walki z epidemią przez administrację prezydenta Reagana,
burmistrza Nowego Jorku Eda Kocha oraz amerykańskiego
biskupa katolickiego Johna Josepha O’Connora.


W 1988 roku w ramach retrospektywy Nicholasa
Nixona w nowojorskim Muzuem Sztuki Nowoczesnej (MoMA) zaprezentowano
cykl Ludzie z AIDS (People with AIDS), ukazujący Toma Morana umierającego na AIDS. Członkowie ACT UP skrytykowali
Nixona za jednowymiarowe ukazanie modela i ignorowanie złożoności
sytuacji, w jakiej się znalazł. Podjęte przez grupę ACT UP protesty w trakcie trwania wystawy Nixona zapoczątkowały kompensacyjny proces
symbolizacji związany z alternatywnymi i artystycznymi działaniami:
protestujący dążyli do ukazania złożoności życia z AIDS, sprzeciwiając
się oficjalnemu sposobowi pokazywania pandemii. Doprowadziło to
stopniowo do przewartościowania obrazu AIDS w latach 90. XX w. Związani
z aktywizmem na rzecz AIDS artyści (David
Wojnarowicz, Ross Bleckner, Kiki Smith, Nan Goldin,
Félix González-Torres) często inspirują
się kulturą popularną i sięgają po jej środki wyrazu.


Plakaty, ulotki, ziny, komiksy (Frederik
Peeters, Niebieskie pigułki, 2001), sztuki teatralne (Tony Kushner, Anioły w Ameryce, 1993) oraz produkcje
fimowe (Philadelphia, reż. Jonathan Demme,
1993; And the Band Played On, reż. Roger
Spottiswoode, 1993; Rent, reż. Chris Columbus,
2004) dotyczące HIV/AIDS przedstawiają epidemię, uwrażliwiając na
dyskryminujące i stygmatyzujące konstrukty, z którymi konfrontują się
osoby żyjące z HIV.


W Polsce duży wpływ na kulturowy i społeczny odbiór AIDS wywarł Kościół
katolicki oraz specyfika epidemii, obejmującej w pierwszym okresie dużą
liczbę osób stosujących narkotyki dożylne. Kościół katolicki jest
krytykowany za konsekwentny sprzeciw wobec stosowania prezerwatyw jako
skutecznej metody zabezpieczenia się przed zarażeniem. W dykursie
religijnym zdarzają się interpretacje AIDS jako kary za grzechy,
dotykającej często osoby, których styl życia nie jest aprobowany przez
Kościół, np. homoseksualistów. Interpretacjom propagowanym przez
konserwatywny odłam Kościoła przeciwstawił się na początku lat 90. XX w.
ksiądz Arkadiusz Nowak, kamilianin, jeden z pierwszych aktywistów działających na rzecz chorych na AIDS w Polsce.
Ks. Nowak zainicjował powstanie pierwszych ośrodków dla ludzi zakażonych
HIV w Konstancinie i Piastowie. Podjęte przez niego próby spotkały się z szerokim protestem lokalnej ludności i wprowadziły temat HIV/AIDS do
debaty publicznej.


W 1995 roku Grzegorz Kowalski, Katarzyna Kozyra i Artur
Żmijewski zorganizowali w warszawskim kinie Stolica wystawę Ja i AIDS.
Była to pierwsza polska ekspozycja poświęcona tej chorobie; została po
dwóch dniach zamknięta jako zbyt kontrowersyjna, a temat AIDS uznano za
niestosowny dla młodzieży. Wystawa, zgodnie z tytułem, prezentowała
indywidualny stosunek artystów do choroby, skupiając się głównie na lęku
wobec seksualności w epoce AIDS. W wystawionych pracach przeważały wątki
seksualne i cielesne oraz dominowała atmosfera zagrożenia.


W 2007 roku szeroki odzew opinii publicznej wywołał w Polsce proces
kameruńskiego pisarza Simona Mola (właśc. Simon Moleke Njie), uchodźcy
politycznego, oskarżonego o umyślne zakażanie w Polsce wielu partnerek
seksualnych wirusem HIV. Oskarżony zmarł w trakcie procesu, a relacje
dziennikarzy piszących o „sprawie Simona Mola” świadczyły o stereotypowym postrzeganiu
Afrykańczyków, AIDS oraz męsko-damskich stosunków seksualnych,
przyczyniając się do tworzenia różnych ujęć, w tym także rasistowskich.
Niektórzy tłumaczyli jego działanie wyparciem informacji o zakażeniu i afrykańskim przesądem, zgodnie z którym choroby można się pozbyć,
przekazując ją dalej, a nawet interpretowali to postępowanie jako próbę
niszczenia cywilizacji Zachodu przez fanatycznego wyznawcę islamu.


Katarzyna Pabijanek
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Akt – przedstawienie nagiego ciała w sztukach wizualnych, z reguły odpowiadające aktualnym normom
estetycznym. Najczęściej akt ukazuje ciało wyidealizowane, wskazuje też,
jak była konstruowana różnica płciowa w danym czasie. Akt jest jednym z ważniejszych tematów w sztuce zachodnioeuropejskiej, w której za
artystyczny ideał długo uchodził akt klasyczny, tworzony według reguł
ustalonych w starożytnej Grecji (V w. p.n.e.). Wtedy ideałem był męski
akt, gdyż ciało męskie uważano w antyku za doskonałe. Przedstawienia
bogów, herosów, bohaterów zaświadczały o ich sile fizycznej i duchowej.
W rzeźbie pojawiała się schematyzacja męskiego torsu, będąca pochodną
użycia „pancerza estetycznego”, który stanowił rodzaj architektonicznej
muskulatury – ukształtowania formalnego i uproszczonego układu mięśni.
Pancerz symbolizował męskie ciało: heroiczne, potężne, ujarzmiające i ujarzmiane. Kobiece ciało zdefiniowano jako miękkie, płynne i niezróżnicowane, a męskie było zwarte oraz niedostępne. Miało ono
zarówno chronić przed światem zewnętrznym, jak i nie pozwalać na
ujawnienie się jakichkolwiek cech uważanych za kobiece (emocji i wrażliwości). W tym ideale przejawiał się wstręt przed kobiecym ciałem i kobiecością. Natomiast Lynda Nead
w Akcie kobiecym. Sztuce, obscenie i seksualności ([1992] 1998)
zwróciła uwagę na to, że wyidealizowane formy kobiecego i męskiego ciała
są do siebie podobne, w obu bowiem przypadkach cielesność stanowiła
zagrożenie, które wymagało zdyscyplinowania. W sztuce europejskiej
kobiety występują w akcie najczęściej pod postacią bogiń lub kurtyzan
bądź pojawiają się w różnych przedstawieniach alegorycznych (por.
alegoria). Zakłada się, że odbiorcą tych aktów jest męski widz, więc
prezentowanie kobiecego ciała służy jego przyjemności. Schemat oglądu
kobiecego ciała można porównać do obrazów ukazujących biblijną scenę,
kiedy Zuzanna jest podpatrywana przez starców (np. na obrazach Tycjana czy Tintoretta). Kobieta tylko
pozornie jest nieświadoma obecności mężczyzn. Zarówno w historii
Zuzanny, jak i w pozostałych przedstawieniach bezbronne ciało kobiety
stawało się spektaklem dla widzów pozostających w ukryciu, a jej
wstydliwie odwrócony wzrok oddawał jej ciało do dyspozycji oglądających.
Osadzenie odbiorcy w strukturze podglądania dawało możliwość odczuwania
voyeurystycznej przyjemności. Nieokreślone, bierne ciało, pozbawione
wyraźnie zarysowanego charakteru i osobowości kobiety, pozwalało męskim
odbiorcom snuć erotyczne marzenia (por. władca spojrzenia). Nead postawiła tezę, że akt bardziej niż inny temat
konotuje pojęcie sztuki. Obraz przedstawiający kobiece ciało, oprawiony
w ramy i wiszący w galerii, jest ikoną zachodnioeuropejskiej kultury.
Badaczka zakwestionowała stwierdzenia pojawiające się we wcześniejszych
pracach, m.in. Kennetha Clarka, autora tradycyjnej monografii aktu
([1956] 1998), oraz Johna Bergera, autora
książki Sposoby widzenia ([1972] 1997). Obaj badacze wprowadzili
rozróżnienie na nagość i akt. Clark wyżej
wartościował akt jako przedstawienie ciała doskonałego, natomiast Berger
wyższość przypisywał nagości, którą wiązał ze szczerością i prawdą,
natomiast akt – z maską i fałszem. W kontekście tych teorii akt był
rodzajem kulturowego przebrania. Nead podważyła
dualizm ciało/akt, wskazując, że nie ma innej nagości poza jej kulturową
reprezentacją (por. reprezentacja). Dotyczy to nie tylko przedstawień,
ale także tego, jak odbiorcy, zgodnie z kulturowymi wymogami, kształtują
swoje ciała.


Kobiecemu ciału zostały narzucone restrykcyjne wymogi. Akt musiał być
formą zamkniętą i czystą, dlatego ciało było poddane dyscyplinie, gdyż
to, co wymyka się klasyfikacji i kategoryzacji, stanowi zagrożenie dla
przyjętego porządku. Kobiece ciało, tak jak natura, z którą było
utożsamiane, zostało podporządkowane, opanowane i wpisane w ramy.
Granice ciała pozostawały szczelnie zamknięte. Wynikało to z zagrożeń
związanych z kobiecym ciałem, które nigdy nie jest formą w pełni
zamkniętą i z którego wydostają się substancje uważane w kulturze za
obrzydliwe (por. abiekt). Sztuka odwołująca się do norm klasycznych
przedstawiała obrazy ciała zamkniętego, w ten sposób neutralizując
niebezpieczeństwo. Akty miały sprawiać przyjemność patrzącemu, ale ważne
było, aby uczucia erotyczne nie zdominowały oglądu, gdyż dane dzieło nie
miało nic wspólnego z pornografią, która w tym kontekście jawi się jako
Inny sztuki. Niekiedy jednak przedstawienie artystyczne, pozornie
niewinne, zawiera większą dawkę przemocy symbolicznej niż pornografia
(por. pornografia). Akty kształtowane były w odniesieniu do kulturowych
konstrukcji kobiecości i męskości, odpowiadały też aktualnym ideologiom,
co najdobitniej ujawnia sztuka III Rzeszy, w której akty męskie tworzone
były w odniesieniu do antycznych ideałów, podkreślających fizyczną siłę
(i w przypadku nazimu czystość rasową), natomiast akty kobiece stanowiły
zachętę do seksualnego obcowania, a zarazem świadczyły o podległości
kobiet wobec mężczyzn.


Z aktem wiąże się też problematyka wykluczenia. Dawne artystki z reguły
nie miały możliwości tworzenia aktów. Wykluczone z edukacji
artystycznej, nie miały dostępu do studiowania nagiego modela. Narzucony
im kulturowo wstyd wiązał się z obroną dominującej pozycji mężczyzn w sztuce. Tylko nieliczne artystki przełamywały nałożony kulturowo „zakaz
spojrzenia” na nagie ciało (np. Artemisia Gentileschi). Temat ten
podjęły dopiero artystki feministyczne (od lat 70. XX w.), tworząc
zarówno akty kobiece (odnoszące się do problemu własnej identyfikacji, a także homoseksualnego pragnienia), jak i akty męskie (wprowadzając
istotne zmiany do polityki przedstawiania męskiego ciała). Jednak wciąż
w głównym nurcie kultury, przede wszystkim w kulturze popularnej,
reprezentowane mogą być tylko te ciała, które spełniają określone wymogi
estetyczne, natomiast ciała, które nie przystają do aktualnych ideałów,
są niewidzialne (ciała stare, brzydkie, chore, niepełnosprawne). Nead nazywa ten stan rzeczy „cielesnym faszyzmem”. Męskie
ciało również poddawane jest stereotypizacji w kulturze konsumpcyjnej i podobnie jak kobiece, staje się obiektem do oglądania, powinno więc
sprawiać przyjemność patrzącemu lub patrzącej (por. piękno). Kultura
popularna oferuje coraz więcej aktów męskich przeznaczonych z jednej
strony dla spojrzenia kobiecego, a z drugiej dla homoseksualnego, przy
czym akty te zdecydowanie różnią się od siebie (w przypadku przedstawień
przeznaczonych dla kobiet raczej niewidoczne są męskie genitalia,
odwrotnie niż w aktach gejowskich). Pojawia się również kwestia
tworzenia kobiecych aktów przez kobiety (np. Tamara Łempicka); obrazy kobiet
wzbudzających pożądanie mogą świadczyć o przyjemności doświadczanej
przez przedstawione kobiety. Zadowolenie to wynika z pozowania, bycia
oglądaną, panowania nad spojrzeniem tych, którzy patrzą.


Akt nadal jest jednym z najważniejszych tematów w sztuce, choć
współcześni artyści raczej nie odwołują się do norm klasycznych, ale
odwrotnie – ukazują ciała niedoskonałe, nienormatywne, niekiedy też
maltretowane, zranione, otwarte. Zarówno w body art, jak i abject art
(por. abiekt) ciało staje się podstawowym medium wypowiedzi, a także
jednym z najistotniejszych obszarów definiowania własnej podmiotowości.
Według Amelii Jones (1998) sztuka ciała rozsadza
tradycyjne struktury interpretacji w historii sztuki i krytyce
artystycznej, wskazując na różne formy podmiotowości, określane m.in.
przez rasę, płeć, orientację seksualną itp. Przedstawienia ujawniają tym
samym ukrytą logikę wykluczenia, obecną w tradycyjnej historii sztuki.
Sztuka, w której artyści pokazują własne ciała, wraz z ich
indywidualnymi cechami i pragnieniami, przełamuje tradycyjne relacje
między widzem a obiektem sztuki, artystą a jego dziełem. Przedstawienia
te wyrażają niepewną sytuację współczesnego podmiotu, jego kruchość i niestabilność (por. podmiot). Twórcy proponują również alternatywne
spojrzenie na konstrukcje kobiecości i męskości, rozsadzając tym samym
schematycznie pojętą binarność płci.


Izabela Kowalczyk
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Alegoria (gr. allēgoría, allēgorein,
mówić co innego, w sensie przenośnym) – w tradycji ikonologicznej
figura, której celem jest obrazowe (malarskie, graficzne, literackie)
przedstawienie abstrakcyjnej idei lub uogólnienia, najczęściej
przybierające formę personifikacji. Alegoria operuje dwoma warstwami
znaczenia, dosłownym i przenośnym, a stosunek między nimi ma charakter
jednoznaczny, konwencjonalny i jest osadzony w kulturze. Odróżnia to
alegorię od symbolu, który opiera się na podobnej konstrukcji, ale z definicji ma przedstawiać niewyrażalne, dopuszcza zatem wieloznaczność i ma charakter indywidualny, więc jego sens w większym stopniu zależy
najpierw od intencji nadawcy/autora, a następnie od interpretacji
odbiorcy.


Odczytanie alegorii wymaga erudycji i rozpoznania motywu utrwalonego w tekstach kultury. Stąd alegoria zaczęła tracić na znaczeniu, najpierw w romantyzmie, który akcentował perspektywę indywidualną i wiarę w niewyrażalne, a następnie w kulturze nowoczesnej i ponowoczesnej. Dla
dekonstrukcjonistów figura ta dowodzi nieusuwalnej niezgodności między
tekstem a znaczeniem; pozostaje jedynie znakiem retorycznym. W krytyce
feministycznej podkreśla się, że arbitralny związek dwu warstw
znaczeniowych wyraża i jednocześnie utrwala porządek symboliczny i ideologiczny kultury. Tak rozumiana alegoria jest częścią szerszego pola
reprezentacji symbolicznej (por. stereotyp), w której dokonuje się
mediacja znaczeń, także tych, które przypisuje się płci, i jest
narzędziem dominującej ideologii (por. ideologia).


Najstarszym przykładem feministycznej krytyki alegorii avant la lettre
jest twórczość Christine de Pizan (1365–1430?). Francuska autorka podjęła polemikę z mizoginistycznym przesłaniem alegorycznej Powieści o róży (Roman de
la Rose) Jeana de Meuna. Wykorzystała alegorię w swoich dwóch najbardziej znanych księgach La Cité des dames oraz Le
Trésor de la Cité des dames, gdzie opisała miasto zamieszkiwane przez
wybitne kobiety z przeszłości. Jego mury miały chronić przed
mizoginizmem i nierównościami płci (de Pizan
1986; 2006).


Analiza popularnych żeńskich figur wykorzystywanych w alegorii prowadzi
do wniosku, że kobieta jest znakiem negatywnym, wtedy gdy określona
postać (Ewa, Pandora) staje się personifikacją uogólnionej kobiecości,
lub jest obrazem uwznioślonym i niedostępnym, jeśli uosabia wartości
abstrakcyjne. Po raz pierwszy tę zależność kobiecych reprezentacji
zauważyła Simone de Beauvoir w Drugiej płci ([1949] 2014; por. Druga płeć),
pisząc o „mitach” kobiecości. Zainteresowanie badaczek budzi również
wyraźna nadreprezentacja alegorii kobiecych w kulturze zachodniej.
Warner (1985) i Janion (1996)
wykazują, że w kulturowym kręgu euroamerykańskim większość ważnych pojęć
przybiera postać kobiecą, zwykle mają one również żeńską formę językową,
np. wolność (Wolność prowadząca lud na barykady Eugène’a Delacroix), sprawiedliwość i mądrość. Ciąg
alegorii rozpoczyna Atena jako prototyp niepokonanej dziewicy, a w konsekwencji niepokonanych, wielkich nacji, jak Germania, Brytania i –
wzbogacona o Maryjny pierwiastek macierzyński – niezwyciężona Polonia,
m.in. w cyklu grafik Artura Grottgera powstałych
po upadku powstania styczniowego. Jednocześnie pojawia się wyraźne
napięcie między dużą liczbą i znaczną rangą kobiecych alegorii a historyczną rolą kobiet. Marina Warner podkreśla w Monuments and Maidens (1985), że alegoria jest przede wszystkim
postulatywną ekspresją pożądanych wartości i cnót. Wolność nie przybiera
postaci kobiecej dlatego, że kobiety są w jakiś szczególny sposób wolne;
alegoria opiera się na różnicy między tym co symboliczne a rzeczywiste.
Wskazuje na pewien ideał czy też abstrakcyjne uogólnienie, którego
uniwersalna siła w dużej mierze wynika z oderwania wizerunku od
indywidualnych losów; w kobiecych alegoriach nie ma miejsca dla
rzeczywistych kobiet. W ujęciu Warner aktualność
tej figury potwierdza się w różnych dziedzinach sztuki i jej nowoczesnym
zastosowaniu (np. Statua Wolności w Nowym Jorku). Maria Janion (1980) – na przykładzie kobiecego przedstawienia
rewolucji (por. rewolucja) – umieszcza dogmatyczną, martwą alegorię w imaginarium „życia fantazmatycznego”, w którym pozostaje ona w stanie
ciągłego napięcia związanego z tym, co symboliczne (wieloznaczne,
zindywidualizowane), i tym, co rzeczywiste (historyczne, konkretne). W tym przypadku chodzi zatem o niekończącą się wymianę sensów – rozumienie
kultury u Janion ma postulatywny wymiar „odnawiania
znaczeń”. Negatywne figury zbiorowej wyobraźni personifikowane
najczęściej przez Ewę lub Pandorę oraz ich silne zakorzenienie w dyskursie sprawiają, że definiując kobiecość – uogólnioną lub odniesioną
do indywidualnej egzystencji – należy proponować nowe interpretacje
alegorii i figur kobiecości, które wymagają krytycznej analizy (Warner 1985), przepracowania (Janion
1980) bądź redefiniowania, co proponuje Lynda Nead,
pisząc o przesuwaniu granic w sztukach wizualnych (Nead [1992] 1998).


Iwona Kurz
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Androginia (gr. anér, andros,
mężczyzna, człowiek + gynē, gynaikos, kobieta) – połączenie w jednym
bycie cech lub atrybutów obu płci. Adroginia rozumiana jako złączenie
przeciwieństw stanowi znany od starożytności symbol doskonałości. Motyw
androginii można odnaleźć w koncepcjach biologicznych, psychologicznych,
socjologicznych, filozoficznych, estetycznych, religioznawczych,
kulturoznawczych, w sztuce i literaturze oraz w gender studies (por.
gender studies). Termin „androginia” jest wieloznaczny i zależy od
kontekstu oraz uwarunkowań historycznych. Rozumienie androginii na
Zachodzie zostało zdeterminowane przez platoński mit o Androginie,
opowieść Owidiusza o Hermafrodycie oraz gnostyckie teorie dotyczące pierwszego człowieka. W mowie Arystofanesa z Uczty Platona
pojawia się kulisty Androgin – byt pierwotny łączący cechy obu płci –
który jako istota zbyt wolnomyślna i obdarzona niezwykłą mocą został
ukarany przez bogów i przecięty na pół. Odtąd celem człowieka było
dążenie do ponownego złączenia się ze swoją drugą połową, a siłą, która
kierowała tym pragnieniem, stało się pożądanie miłosne. W Metamorfozach Owidiusza
dwupłciowość była owocem zespolenia Hermafrodyta i zakochanej w nim
nimfy Salmacis. W efekcie powstało ciało podwójne i „nijakie”, tzn. ani
męskie, ani żeńskie (por. ciało), stanowiące wieczne przekleństwo. Wedle
teorii gnostyckich pierwszy człowiek stworzony na podobieństwo Boga miał
naturę androginiczną. Realizował ideał coincidentia oppositorum
(połączenia przeciwieństw – późniejsze określenie Mikołaja z Kuzy), ponieważ był odbiciem
boskiej całości. Rozdział płci nastąpił na skutek upadku Adama. Ta
odmienność wyjściowych, antycznych koncepcji, postrzegających
dwupłciowość jako pełnię lub źródło cierpienia, przekłada się na
współczesną debatę na temat różnic płci.


W biologii i medycynie hermafrodytyzmem określa się występowanie u jednostki zarówno męskich, jak i żeńskich cech płciowych. Natomiast
pojęcie androginii należy do porządku symbolicznego i psychospołecznego.
Androginia symboliczna czy obrzędowa, rozumiana jako reaktualizacja
pierwotnej pełni albo przezwyciężenie kondycji ludzkiej, była obecna w wielu kulturach archaicznych, w mitach kosmogonicznych i rytuałach
inicjacyjnych (zob. Eliade [1962] 1999;
Bettelheim [1962] 1989). Androginiczność
rozpatrywana w perspektywie psychospołecznej zmusza do postawienia
pytania, czy pełnia dotyczy płaszczyzny interpersonalnej (unia dwóch
istot), czy intrapersonalnej (złączenie dwóch płci w jednym bycie).
Wiele wątków mitu (por. mit) androginicznego można odnaleźć w dziełach
literackich pochodzących z różnych epok, m.in. w renesansowych dramatach
Williama Shakespeare’a i Bena Jonsona (XVII w.), Lucinde Friedricha von Schlegla (1799), Seraficie Honoré de Balzaca (1834), Orlandzie Virginii Woolf (1928), a w literaturze polskiej np. w Androgyne Stanisława Przybyszewskiego (1900). W twórczości
Shakespeare’a androginiczność oznacza płynną tożsamość i ma wymiar
pozytywny. U Jonsona zyskuje wymiar satyryczny – w negatywny sposób
narusza stabilność jednostki. W romantycznym utworze von Schlegla
androginiczność jest fascynującym chaosem (von Schlegel odrzuca
neoklasycystyczną koncepcję androginii jako harmonii, której
zwolennikiem był Johann Winckelmann). Choć
unia płci dokonuje się w heteroseksualnym związku, bohaterowie Lucinde
von Schlegla, wymieniając się rolami płciowymi w erotycznej grze,
próbują je zintegrować we własnej tożsamości. U Balzaca tytułowa postać
to istota, która jawi się jako kobieta albo mężczyzna, ale zawsze jest
ideałem piękna (por. piękno). Chociaż płcie łączą się tu w jednym ciele,
nikt nie uważa, że Serafita jest istotą ambiwalentną – w danym momencie
jest mężczyzną lub kobietą. Balzac podkreśla, że unia płci realizuje się
w związku kobiety i mężczyzny. W Androgyne Przybyszewskiego zmysłowe
połączenie kobiety i mężczyzny stanowi powrót do boskiej wszechjedni.
Orlando, bohaterka/bohater powieści Woolf, to
istota nieśmiertelna, zrodzona jako mężczyzna i w cudowny sposób
przemieniona w kobietę. Choć Orlando fizycznie nigdy nie jest
jednocześnie kobietą i mężczyzną, na płaszczyźnie psychologicznej
pozostaje istotą niezmienną, łącząc w sobie cechy uznawane za typowo
żeńskie i tradycyjnie męskie.


Przykłady te zapowiadają problemy związane z androginią traktowaną jako
ideał psychospołeczny, który pojawia się w psychologii analitycznej
Carla Gustava Junga. Według szwajcarskiego
badacza każda jednostka podlega procesowi indywiduacji polegającemu na
integracji archetypów obecnych w jaźni. Wśród tych pierwotnych wzorców
znajduje się animus (dla kobiety) i anima (dla mężczyzny), a ich
scalenie jest także formą realizowania androginii. Idea połączenia we
własnej tożsamości treści identyfikowanych z drugą płcią przekłada się
na teorie androginii psychospołecznej (teoria Junga została poddana gruntownej krytyce przez feminizm,
podobnie jak XIX-wieczne koncepcje utrzymujące, że androginiczność
sprowadza się do wchłonięcia przez mężczyznę cech kobiecych, co
oznaczałoby jedynie udoskonalenie męskości). Zdaniem zwolenników
androginizacji społeczeństwa równowaga cech „kobiecych” i „męskich”
sprzyja rozwojowi jednostek oraz społeczeństw, ponieważ otwiera je na
pełnię doświadczeń. Jednak androginizacja może być realizowana tylko w przypadku zmiany modelu socjalizacji, która nie prowadzi do polaryzacji
płci (por. socjalizacja). Podział na zwolenników i przeciwników
androginizacji w dużym stopniu pokrywa się z podziałem na wyznawców
esencjalizmu bądź konstruktywizmu (por. esencjalizm; konstruktywizm
społeczny). Konstruktywiści odrzucają koncepcję predyskursywnej esencji
płci determinującej zachowanie jednostki. Twierdzą, że kategorie takie
są arbitralne, zależne od warunków historycznych i społecznych, a ich
dychotomia zawsze jest zhierarchizowana. Uznają też, że różnice między
płciami to wynik odmiennej socjalizacji, a wszelkie badania
potwierdzające ich naturalność są od niej zależne. Zarzuty wobec
androginizacji dotyczą problemu uniformizacji i zburzenia struktury
pożądania porządkującej rzeczywistość społeczną, ale też
niebezpieczeństwa uwikłania w nowy schemat dwupłciowości. Istnieje także
obawa (wysuwana przez środowiska feministyczne), że androginizacja
zniweczy polityczne postulaty kobiet. Ponadto koncepcjom androginizacji
zarzuca się, że nadal wykorzystują dychotomię płci jako założenie
wyjściowe (binarność pojawia się w testach psychologicznych badających
stopień androginiczności jednostek, np. w Sex Role Inventory
stworzonym przez Sandrę Bem).


Współcześnie tęsknota za pełnią wiąże się z marzeniem o wyjściu poza
dwupłciowość w stronę ponadpłciowości. Kluczowa może się okazać
antyesencjalistyczna koncepcja performatywnego charakteru tożsamości
płci (por. performatywność) Judith Butler. Amerykańska badaczka ([1990] 2008)
kwestionuje podział na płeć biologiczną (predyskursywną) i kulturową
(konstruowaną; por. gender [płeć]). Płeć biologiczna również stanowi
konstrukt, ponieważ biologię zawsze postrzega się przez pryzmat kultury
– nie jest więc ona uprzednia wobec kultury, lecz jest jej pochodną.
Wrażenie „naturalności” płci biologicznej jest produkowane, a zatem
płeć, zawsze już kulturowa, staje się nieustannie powielaną kopią
nieistniejącego poza nią samą ideału. Przeprowadzona przez Butler
krytyka metafizyki esencjalistycznej jest istotnym głosem w kwestii
pojmowania płci i można ją także powiązać ze współczesną refleksją nad
androginią. Formy transpłciowości (por. transgender) funkcjonujące w przestrzeni społecznej nie zawsze realizują postulat androginii. Podczas
gdy takie praktyki jak drag (por. drag king / drag queen), często
uważane za subwersywne wobec dychotomii płci, celowo zamazują granice,
to inne formy takiej transpłciowości (np. transseksualizm,
crossdressing) nieraz respektują polaryzację płciową. Powyższe teorie
negują nierozerwalność płci kulturowej i biologicznej. Rozmaite formy
przełamywania dychotomii płci najsilniej uwidaczniają się w kulturze
popularnej. Wizerunki Marlene Dietrich, Davida
Bowie, Grace
Jones, Annie Lennox, Boya George’a, Antony’ego, filmy takie jak Maroko (reż. Josef von Sternberg, 1930), Pół żartem, pół serio
(reż. Billy Wilder, 1959), Rocky Horror Picture
Show (reż. Jim Sharman, 1975), Tootsie (reż.
Sydney Pollack, 1982), Orlando (reż. Sally Potter, 1992), Śniadanie na Plutonie (reż. Neil Jordan, 2005), fenomeny subkulturowe (modsi, glam,
punk, emo), występy drag queens i drag kings – to przykłady gry z polaryzacją płci.


Karolina Kosińska
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Animal studies – nurt we współczesnych naukach humanistycznych i społecznych zajmujący się etyką traktowania zwierząt i ich
reprezentacjami. W kontekście badań genderowych jest to wywodząca się z ekofeminizmu (por. ekofeminizm; gender [płeć]) perspektywa badawcza,
pokazująca, jak społeczno-kulturowa konstrukcja płci oraz funkcjonowanie
męskości i kobiecości może bezpośrednio wpływać na zachowania ludzi
wobec zwierząt. Feminizm, a w szczególności ekofeminizm, zajął się
relacjami pomiędzy gender a odnoszeniem się ludzi do przyrody, biorąc
pod uwagę narastające problemy związane z ochroną środowiska i podporządkowaniem natury w świecie zdominowanym przez mężczyzn.
Przedmiotem rozważań w animal studies jest również męskość będąca
modelem dominacji ludzi nad zwierzętami i nieetycznych nadużyć.


Na problematykę animal studies można patrzeć z perspektywy kryzysu
wartości androcentrycznych. Założenie to jest podstawą rozwijającej się
obecnie humanistyki nieantropocentrycznej, posthumanizmu, socjobiologii
czy nowego darwinizmu, dla których centralną kwestią jest przesuwająca
się i coraz mniej oczywista granica między gatunkiem ludzkim a zwierzęcym. Podział ten ma długą tradycję na Zachodzie w związku z uprzywilejowaniem pozycji mężczyzn. Dziewiąte i dziesiąte przykazanie:
„Nie będziesz pożądał żony swojego bliźniego. Nie będziesz pragnął domu
swojego bliźniego ani jego pola, ani jego niewolnika, ani jego
niewolnicy, ani jego wołu, ani jego osła, ani żadnej rzeczy, która
należy do twojego bliźniego” (Biblia Tysiąclecia) odmawia podmiotowości
(por. podmiot) kobietom i zwierzętom. Europejska filozofia również
wyznaczała im najniższe miejsca w hierarchii bytów: zwierzęta są
nierozumne (św. Augustyn), nie mają duszy i nie
mogą być zbawione (św. Tomasz z Akwinu), ich
ciało (por. ciało) to maszyna (Kartezjusz), brak
im samoświadomości i są instrumentami w rękach człowieka (Kant). Próby przełamywania tego paradygmatu były
czynione wcześniej (Pitagoras, Jan Chryzostom, św. Franciszek z Asyżu, Michel de Montaigne, Jeremy Bentham) bez większego wpływu na sytuację zwierząt.
Dopiero w XX w. utylitarystyczne podejście Petera Singera ([1975]
2004) przygotowało grunt pod pojęcie i rozwój praw zwierząt. Marc
Bekoff (2000; 2002) także
przełamuje kartezjański paradygmat zwierzęcia jako przedmiotu i dowodzi,
że zwierzęta mają emocje i są zdolne do empatii oraz współczucia. Donna
Haraway na przykładzie psów
tworzy metaforę „gatunków towarzyszących”, pokazując, jak zbliżyliśmy
się do zwierząt, a także jak bardzo są one związane z ludzką kulturą.
Zmianie ulega również definicja człowieka, który bywa nazywany kontinuum
zwierzęcia (Grosz 2011); powstają nowe
metodologie badań relacji ludzi i zwierząt, odkrywające doświadczenia
międzygatunkowe i inne zachowania społeczne bez względu na przynależność
gatunkową.


W historii myśli feministycznej nie ma jednoznaczności w kwestii relacji
między człowiekiem a zwierzętami. Feministki liberalne (np. Mary
Wollstonecraft,
Simone de Beauvoir) podkreślały, że kobiety, podobnie jak mężczyźni, a inaczej niż zwierzęta, posługują się rozumem i dlatego powinny cieszyć
się pełnią praw politycznych i społecznych. Niektóre współczesne
feministki ignorują lub wykluczają problematykę praw zwierząt z zakresu
teorii feministycznej, twierdząc, że odwraca to uwagę od tak ważnych
problemów, jak przemoc domowa czy nierówności społeczne. Z kolei inne
podkreślają, że przedmiotem zainteresowań feminizmu są wszelkie grupy
podlegające opresji, włączając w to zwierzęta – kobiety powinny więc
walczyć o prawa wszystkich, którzy są krzywdzeni. Feminizm powinien
przeciwdziałać różnym formom dyskryminacji i dostrzegać związki między
szowinizmem gatunkowym a seksizmem, rasizmem i homofobią (Kemmerer 2011; por. seksizm; homofobia). W teorii
feministycznej argumenty o bliskich związkach kobiet i zwierząt mają
różne oblicza. Reakcją na androcentryczną kulturę jest etyka troski
rozwijana przez Karen Warren i Val Plumwood, oparta na przekonaniu, że bez indywidualnego
zaangażowania się w relacje z innymi nie-ludzkimi gatunkami
oświeceniowy, zmaskulinizowany racjonalizm doprowadzi do dewastacji
przyrody i zwiększy cierpienia zwierząt. Karen Warren (1990) wskazuje na podobieństwo między opresją kobiet a opresją zwierząt, używając koncepcji „logiki dominacji”. Preferowanie
męskich cech i wartości oraz przekonanie, że silniejszy naturalnie
dominuje nad słabszym, prowadzi do dominacji mężczyzn nad kobietami oraz
ludzi nad zwierzętami. Według Val Plumwood opresji
nie można sprowadzać tylko do kwestii patriarchatu (por. patriarchat),
ale należy uwzględnić skomplikowaną strukturę tożsamości uwikłanej w relacje władzy i panowania (master identity; Plumwood 1993). Elizabeth V. Spelman (1982) argumentuje, że
kontrola kobiet, zwierząt i natury oparta jest na tej samej ideologii
(por. ideologia) uznającej dualistyczny podział na umysł i ciało, który
skutkuje zerwaniem związków z naturą. Badaczka nazywa odrzucenie
cielesności w kulturze Zachodu somatofobią i doszukuje się w niej źródła
innych problemów. Aviva Cantor
(1983) dostrzega podobieństwo między udomowieniem zwierząt i kobietami
zajmującymi się prowadzeniem domu, pozbawionymi niezależności.
Przywoływana jest również analogia patriarchalnej opresji kobiet i zwierząt: język pornograficzny opisuje kobiety jako „mięso”, funkcjonują
negatywne odzwierzęce epitety (suka, krowa, świnia). Zwraca się także
uwagę na to, że w przeszłości kobietom odmawiano statusu społecznego i moralnego (argumenty o braku duszy), porównując je do zwierząt.
Magdalena Dąbrowska (2011), analizując
wystawy psów rasowych, pisze o dyktaturze piękna i tresurze obejmującej
sposób poruszania się, której poddawane są zarówno zwierzęta, jak i kobiety (por. piękno). Donna Haraway (1989)
wskazuje na analogię między stereotypami (por. stereotyp) płciowymi a metaforami używanymi w biologii do opisu przyrody czy życia zwierząt.
Ludzkie stereotypy przenoszone są na świat natury.


W historii możemy znaleźć wiele reprezentacji więzi pomiędzy kobietami i mężczyznami a ich ulubionymi zwierzętami (zazwyczaj psami, kotami,
ptakami, końmi). Wśród kobiet z wyższych sfer posiadanie zwierzęcego
ulubieńca należało do dobrego tonu. Natomiast kobiety z niższych klas,
które lubiły zwierzęta, bywały oskarżane o czary. Przekonanie, że
kobiety są bliżej związane ze zwierzętami i bardziej się o nie troszczą,
znalazło uzasadnienie w badaniach empirycznych (Herzog Jr. i in. 1991; Peek 1997). Wiele kulturowych
narracji opisuje męską fascynację naturą i równie silną chęć jej
ujarzmienia (Henry D. Thoreau, Ernest
Hemingway). Według
Briana Luke’a wzory męskości,
które upowszechniły się w kulturze zachodniej, polegają na
zdystansowaniu się wobec współczucia i litości dla zwierząt, a także na
zbrutalizowaniu relacji ze zwierzętami. Walki psów (Forsyth, Evans 1998), kogutów,
korrida, wyścigi chartów to rozrywki popularne szczególnie wśród
mężczyzn. Towarzyszy im wypracowany przez patriarchat etos walki,
prowadzący często do cierpienia i śmierci zwierzęcia. Mimo że wszyscy
ludzie mają predyspozycje do dominowania nad zwierzętami, to myślistwo,
wiwisekcja czy ubój przynależą do praktyk kulturowego kształtowania się
mężczyzny (Luke 2007). Carol
Adams analizowała zjawiska utożsamienia męskości z praktykami stosowanymi w rzeźni, zastanawiając się nad tym, dlaczego
jedzenie mięsa jest problemem z perspektywy gender (Adams 1990). Męskie struktury dominacji zostały
zinstytucjonalizowane w zyskowne przedsiębiorstwa przemysłu mięsnego
(Luke 2007). Przedmiotem krytyki feministycznej są
takie pojęcia jak Man the Hunter i tzw. argumenty „z natury” (por.
socjobiologia). W badaniach empirycznych bada się związki pomiędzy
przemocą domową a złym traktowaniem zwierząt.


W rozważaniach dotyczących relacji człowieka ze zwierzętami uwzględniany
jest postkolonializm (por. postkolonializm) oraz krytyczne teorie
przestrzeni. Opisują one zjawiska, które rozwinęły się w XIX w. w oparciu o hegemoniczny, zmaskulinizowany model Europy podporządkowującej
sobie inne kultury, ludzi i zwierzęta. Z jednej strony powstają
paradygmatyczne zinstytucjonalizowane przestrzenie, takie jak zoo czy
cyrk, gdzie nadużywa się przemocy wobec zwierząt, z drugiej –
rozpowszechniają się pokazy ludzi mających rozmaite wynaturzenia (tzw.
freak shows). W obu przypadkach zarówno zwierzęta, jak i ludzie w wyniku kolonizatorskich praktyk Europejczyków zostają potraktowani
instrumentalnie. Wciąż niewiele jest analiz niehegemonicznych związków
między mężczyznami a zwierzętami, chociaż ukazała się antologia tekstów
pod redakcją Marka Allistera, w której
studia nad męskością łączą się z ekokrytyką (por. men’s studies /
masculinity studies). Analizując kulturowe związki męskości i natury,
badacz zastanawia się nad możliwościami konstruowania męskości opartej
na ideach ekologii (Allister 2004).
Oleg Kulik, artysta zainspirowany ideami głębokiej
ekologii oraz równości zwierzęcia i człowieka, stara się podważyć w swoich pracach męską dominację nad światem przyrody. Donna Haraway zwraca uwagę na zaangażowanie kobiet w agility,
dziedzinę sportu, w której człowiek pokonuje wraz z psem tor przeszkód.
Zdaniem Haraway wspólna praca i treningi uczą
lepszej komunikacji oraz tworzą nowy rodzaj niehierarchicznych relacji.
Haraway analizuje także zaangażowanie hodowczyń
psów rasowych w badania nad psim genomem, których celem jest
zapobieganie chorobom genetycznym. Badaczka posługuje się określeniem
gatunków towarzyszących (companion species), które mogłoby zastąpić
metaforę cyborga stworzoną w odmiennym kontekście historycznym i społecznym (zimna wojna, wyścig zbrojeń; por. posthumanizm;
cyborgizacja). Gatunki towarzyszące (w szczególności psy) sytuują się na
przecięciu natury, kultury i technologii. Nowoczesne technologie (w tym
technologie reprodukcyjne) odgrywają coraz większą rolę w ich
rozmnażaniu się.


W sztuce i literaturze znaleźć można coraz więcej przykładów zmiany
antropocentrycznej perspektywy w relacjach ludzi ze zwierzętami oraz
liczne przeformułowania zasad etycznych. W tym duchu został zrealizowany
projekt Interspecies (Londyn, 2009), polegający na partnerskiej
współpracy różnych artystek i artystów ze zwierzętami. Kira O’Reilly udokumentowała doświadczenie przebywania i spania ze świnią (Sleeping with a Pig). Zbliżenia międzygatunkowe
bazujące na podobieństwie płci pokazują m.in. takie artystki, jak Kathy High (Embracing Animal) i Pilar Albarracín (She-wolf). Opis
międzygatunkowego fenomenu porodu znajduje się także w Szczelinach
istnienia Jolanty Brach-Czainy (por. szczeliny istnienia).


Anna Barcz, Magdalena
Dąbrowska
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Anoreksja i bulimia – zaburzenia
charakteryzujące się brakiem łaknienia lub chorobliwym uczuciem głodu.
Anoreksja i bulimia są odrębnymi jednostkami klinicznymi, u których
podłoża leżą odmienne mechanizmy psychologiczne, jednak mają wspólny
kontekst społeczno-kulturowy powiązany z kategorią gender. Termin
„anoreksja” powstał przez połączenie greckich słów an- (pozbawienie,
brak) oraz orexis (pożądanie, apetyt) i jest ogólnym określeniem
awersji do pokarmu. Polskim odpowiednikiem tego terminu jest
„jadłowstręt”. Najstarsze wzmianki o świadomym ograniczaniu spożywanego
pokarmu pochodzą ze średniowiecznych opisów żywotów świętych (post był
jednym ze sposobów praktykowania ascezy). Ówczesną formą jadłowstrętu
była anorexia mirabilis (cudowna utrata apetytu), wpisana w system
wierzeń i przekonań religijnych. Wśród kobiet wykazujących objawy
anorexia mirabilis była m.in. św.
Katarzyna ze Sieny. Między XVI a XVIII w. rozwinął się fenomen
„poszczących dziewcząt”, które pokazywano na dworach, jarmarkach i odpustach. Wierzono, że dziewczęta te, jedząc mało lub w ogóle nie
przyjmując pokarmów, pozostawały w doskonałej kondycji i były wolne od
śmierci. Aż do XIX w. „poszczące dziewczęta” zyskiwały lokalną lub
szerszą sławę. Niektóre z nich otoczone były kultem. Pielgrzymi
odwiedzali miejsca, w których mieszkały, i przynosili im dary. Wraz z procesem sekularyzacji zmniejszała się wiara w ponadnaturalny charakter
głodzenia się.


Po raz pierwszy objawy charakterystyczne dla jadłowstrętu psychicznego
zdiagnozował angielski lekarz Richard Morton w 1689. W dziele Phthisiologia, seu
exercitationes de phthisi libris comprehensae (ang. przekład ukazał się
w 1694) przedstawił przypadek 26-letniej kobiety, którą leczył w 1686
roku. Morton opisał
przebieg trzymiesięcznej terapii, zakończonej z powodu śmierci
pacjentki. Lekarze w XIX w. łączyli objawy jadłowstrętu z histerią (por.
histeria) nazywaną też „genitalną nerwicą kobiet”. Dokładne określenie
kryteriów anoreksji zamieścił w swoich pracach Ernest-Charles Lasègue w 1873 oraz William Withey Gull w 1874. Jadłowstręt
psychiczny, określany mianem apepsia hysterica lub anorexia
hysterica, potraktowany został jako choroba psychiczna powiązana z sytuacją rodzinną pacjenta lub pacjentki. Pogląd ten znalazł kontynuację
w pracach Zygmunta Freuda,
Carla Gustava Junga i Jeana-Martina Charcota. Freud zinterpretował
anoreksję jako objaw zaburzenia w obrębie pierwotnego popędu seksualnego
związanego z lękiem przed „oralnym zapłodnieniem” i awersją do życia
seksualnego.


Obecnie anoreksja psychiczna jest traktowana jako zespół kliniczny
uwarunkowany biologicznie, psychologicznie, rodzinnie i społecznie.
Anoreksja najczęściej rozpoczyna się w okresie adolescencji, choć nie
jest to bezwzględna reguła. Według danych epidemiologicznych 95% osób
chorujących na anoreksję to kobiety. Powszechność tego zaburzenia
wzrasta. Obecnie cierpi na nie średnio jedna na 100 kobiet. Anoreksja
często współwystępuje z depresją (por. depresja). Początkowo chorowały
głównie kobiety białe, wywodzące się z wyższej lub średniej klasy
społecznej, później anoreksja rozprzestrzeniła się także w innych
środowiskach etnicznych (nastolatki z Azji) i niższych warstwach
społecznych.


Główne objawy fizyczne anoreksji obejmują znaczne wyniszczenie
organizmu: indeks masy ciała (BMI) równy lub mniejszy niż 17,5, utratę
tkanki mięśniowej i tłuszczowej, zwolnienie akcji serca, trudności w utrzymaniu prawidłowej temperatury ciała, liczne zaburzenia biochemiczne
i hormonalne skutkujące wtórnym brakiem miesiączki, zmiany w układzie
kostnym, zmiany dermatologiczne i neuropsychiatryczne. Nieprawidłowości
funkcjonowania społecznego oraz psychicznego osób chorujących na
anoreksję sprowadzają się m.in. do izolowania się od otoczenia (w tym
spożywania posiłków w samotności). Inne charakterystyczne objawy to
drażliwość oraz obsesja na punkcie diety i odchudzania. Na początku
choroby dominującym uczuciem jest duma i euforia, potem wraz z postępującym spadkiem sił pojawia się obniżony nastrój, a później
depresja. W przypadku skrajnego wycieńczenia organizmu anoreksja może
skończyć się śmiercią. Wśród czynników ryzyka zachorowania na anoreksję
wymienia się społeczne kanony piękna (por. piękno) oraz specyficzne
wzorce relacji rodzinnych. Naomi Wolf (1990 [2014])
wprowadziła termin „tyrania szczupłego ciała” dla określenia mechanizmów
kulturowej presji, której ulegają kobiety nadmiernie kontrolujące swoje
ciała. Starając się realizować wzorce wyznaczane przez przesadnie
wychudzone modelki, których fotografie są często dodatkowo poddane
obróbce komputerowej, kobiety dążą do przekształcania ciała naturalnego
w ciało kulturowe (por. ciało; natura/kultura). Joan Brumberg (1998) stawia tezę, że wiele młodych kobiet
w nowoczesnych społeczeństwach przemysłowych postrzega swoje ciało jako
najważniejszy element tożsamości. Badaczka odkryła mechanizmy łączące
„fetysz ciała” (por. fetyszyzm) z rozwojem zaburzeń odżywiania w kulturach zachodnich. Wzory „fetyszyzacji ciała” zaczęły
rozprzestrzeniać się w innych społeczeństwach i w związku z tym
obserwuje się coraz więcej przypadków anoreksji na całym świecie,
zwłaszcza w społeczeństwach azjatyckich.


Wśród czynników rodzinnych mających wpływ na występowanie anoreksji
wymienia się także okazywanie uczuć przez jedzenie i karmienie oraz
relacje utrudniające osiągnięcie autonomii w okresie dorastania,
przejawiające się w nadmiernie kontrolującej postawie rodziców czy
włączaniu dzieci w konflikty między rodzicami. W wielu społeczeństwach
córki są w większym stopniu niż synowie poddawane rodzicielskiemu
nadzorowi i/lub uwikłane w skomplikowane relacje emocjonalne. W tym
kontekście ilość spożywanego pokarmu, wygląd i waga ciała stanowią jeden
z niewielu obszarów życia, nad którym anorektyczka może panować. Analiza
związków między rodzinnymi a kulturowymi determinantami anoreksji
prowadzi do wniosku, że choć zdecydowana większość współczesnych kobiet
ma kontakt z wizerunkami szczupłego bądź przesadnie szczupłego ciała, na
anoreksję chorują tylko te, u których przekaz kulturowy nałożył się na
specyficzne doświadczenia rodzinne.


Anoreksja interpretowana z perspektywy neopsychoanalitycznej teorii
relacji z obiektem Melanie Klein jest formą
radzenia sobie z fantazją na temat pożerania i unicestwienia matki.
Relacja z matką jest ambiwalentna, ponieważ z jednej strony rodzicielka
zaspokaja potrzeby dziecka, a z drugiej jest przyczyną jego frustracji.
Na wczesnym etapie dziecko nie potrafi zintegrować swoich doświadczeń z „dobrym” obiektem (zaspokajającym potrzeby i chroniącym) i „złym”
obiektem (wywołującym frustracje). „Pożeranie” stanowi w tym przypadku
metaforę agresji skierowanej przeciwko matce, której rola na wczesnym
etapie rozwoju dziecka polega na karmieniu (w tym karmieniu piersią).
Anorektyczka tłumi zatem wywodzącą się już z wczesnego dzieciństwa
agresję wobec matki i poprzez zakaz jedzenia kieruje tę agresję
przeciwko sobie, przechodząc tym samym na pozycję depresyjną. W ten
sposób tłumaczyć można również współwystępowanie anoreksji z depresją
(por. matkobójstwo).


Słowo „bulimia” w dosłownym tłumaczeniu oznacza „byczy/krowi głód” (gr.
bou-limia). Jako pierwszy użył tego określenia Galen w II w. n.e. dla określenia choroby zwanej
„wilczym głodem”. Wieloletnie klasyfikowanie objawów bulimii w kontekście przebiegu anoreksji przyczyniło się do późnego wyodrębnienia
jej jako jednostki chorobowej. W 1979
londyński psychiatra
Gerald Russell opisał i nazwał bulimię,
polegającą na okresowych napadach żarłoczności, połączonych z utratą
kontroli nad ilością spożywanych pokarmów, po których następuje
prowokowanie wymiotów i/lub stosowanie środków przeczyszczających.
Istnieje dużo poważnych komplikacji medycznych bulimii, w związku z czym
choroba ta, podobnie jak anoreksja, może być traktowana jako przejaw
zachowań autodestrukcyjnych i masochistycznych (por. masochizm). Nie
przeprowadzono jednak wielu badań na szerszej populacji; większość z nich ograniczała się do łatwo dostępnych grup pacjentów/pacjentek
szpitali, licealistów/licealistek lub studentów/studentek. W zależności
od badań wskaźniki zachorowalności wahają się od 0,1% do 1,4% wśród
mężczyzn i od 0,3% do 9,4% wśród kobiet.


Pośród mechanizmów psychologicznych bulimii wymienia się dążenie do
wypełnienia pustki emocjonalnej oraz zaburzenia w zakresie samoregulacji
i kontroli emocji. W przeciwieństwie do anoreksji, której objawy stają
się szybko widoczne dla otoczenia, bulimia rozwija się w ukryciu.
Podczas gdy osoby chorujące na anoreksję w początkowej fazie choroby
doświadczają dumy czy wręcz euforii związanej ze złudzeniem przejęcia
kontroli nad własnym życiem i ciałem, dominującym uczuciem w przebiegu
bulimii jest lęk i wstyd. Zarówno anorektyczki/anorektycy, jak i bulimiczki/bulimicy wykazują z reguły objawy depresji w zaawansowanej
fazie choroby. W świetle analiz społeczno-kulturowych zaburzenia
anorektyczno-bulimiczne są zjawiskiem paradoksalnym. Istota tej
sprzeczności polega na tym, że ideał szczupłej sylwetki jako źródła
atrakcyjności, powodzenia i sukcesu występuje w społeczeństwach, w których istnieje nadprodukcja żywności. Przemysł reklamowy, stanowiący
istotny element społeczeństwa kapitalistycznego, z jednej strony zachęca
do konsumpcji żywności, a z drugiej – do stosowania tzw. cudownych diet
oraz zabiegów mających na celu modelowanie sylwetki akceptowanej w kulturze. Jadłowstręt bywa interpretowany jako przeciwdyskurs
kapitalistyczny, gdyż osoba chorująca na anoreksję ogranicza konsumpcję
żywności. Jednak anorektyczka nieustannie konsumuje produkty służące
dyscyplinowaniu ciała (np. środki odchudzające, kosmetyki
wyszczuplające). Bulimia z kolei odzwierciedla imperatyw nieposkromionej
konsumpcji nadmiaru dóbr. Obydwa rodzaje zaburzeń odzwierciedlają
kulturowe sprzeczności kapitalizmu, które w ujęciu Daniela Bella ([1976] 1998) sprowadzają się do konfliktu
między dwoma modelami normatywnymi: ponowoczesnej nieskrępowanej
konsumpcji oraz wywodzącej się z klasycznej nowoczesności dyscypliny, a także zasady odroczonej gratyfikacji.


Anoreksja pojawiła się w krajach wysoko rozwiniętych, w wyższych i średnich klasach społecznych, które stanowią wzorotwórcze centrum
systemu światowego oraz dominują w nadawaniu prawomocności dyskursowi
kulturowemu. W tym kontekście zmianie ulega znaczenie głodu, który dla
przedstawicielek uprzywilejowanych klas społecznych nie stanowi
konieczności wynikającej z niedostatku, lecz staje się wyrazem swoistego
triumfu woli nad naturą. W czasach, w których obfitość kształtów
przestała być oznaką dobrobytu, funkcję tę zaczęło pełnić kontrolowanie
i korygowanie ciała poprzez różnego rodzaju zabiegi i praktyki. Analizy
przekazów medialnych wykazują, że modelki i aktorki są szczuplejsze niż
większość kobiet. Wizualne standardy wyznaczane przez kulturę popularną
odbiegają od rzeczywistości, tworząc jednocześnie jej iluzję. Reguła
konstruowana kulturowo odbiega w tym przypadku od normy rozumianej jako
stan rzeczy charakterystyczny dla większości populacji. Analizując
konsekwencje propagowania wizerunków kobiecego ciała odbiegających od
realiów, Susan Bordo (1993) zwróciła uwagę na fakt,
że tyrania szczupłości wywołuje u kobiet poczucie nieprzystawalności ich
ciał do kulturowych standardów. Jean Kilbourne (1979; 1987; 2000), badając wzorce kobiecego ciała
w reklamie (od lat 60. XX w. do czasów współczesnych), stawia tezę, że
im więcej władzy zdobywają kobiety w sferze publicznej, tym silniejsze
jest kulturowe oczekiwanie, aby ich ciała zajmowały coraz mniej
przestrzeni i były obdarzone mniejszą siłą. Ważnym aspektem anoreksji
jest drobiazgowa samokontrola, która przejawia się także w innych
obszarach niż nadzór nad wagą i ilością spożywanego pokarmu.
Najistotniejsze kwestie dotyczą emocji i seksualności, tradycyjnie
konotowanych jako sfery kobiece. Według Bordo brak kontroli nad emocjami
i impulsami seksualnymi stwarza zagrożenie dla porządku panującego w przestrzeni publicznej (por. prywatne/publiczne), do której dostęp
zyskały kobiety aktywne zawodowo i nastawione na karierę. Ponadto we
współczesnym ideale urody kobiecej mieści się negatywna ocena
tradycyjnych cech przypisywanych kobietom (por. macierzyństwo). W tym
kontekście wzorce samodyscypliny i samokontroli są ściśle powiązane z faktem wkroczenia kobiet do świata zarezerwowanego wcześniej dla
mężczyzn, a wizerunki przesadnie szczupłego ciała – z odchodzeniem od
tradycyjnych ról kobiecych w społeczeństwie.


Monika Frąckowiak-Sochańska
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Antropologia kulturowa – dziedzina nauki
powstała w połowie XIX w., mająca na celu poznanie społeczeństw
pierwotnych na innych kontynentach, a także niższych warstw społecznych
w Europie. Twórczynie i twórcy tej dyscypliny uważali, że okaże się ona
pomocna w zrozumieniu przeszłości cywilizacji europejskiej, która
zgodnie z ewolucjonistycznym schematem rozwoju znajduje się według nich
na najwyższym etapie. Po pewnym czasie cechą wyróżniającą antropologię
stały się badania terenowe, czyli długotrwałe studia na miejscu,
zakładające nauczenie się języka oraz szczegółowe studiowanie wszystkich
aspektów i instytucji danej kultury. Współcześnie metodologia
antropologii polega na stosowaniu obserwacji uczestniczącej (wymagającej
fizycznego i psychicznego zaangażowania etnografki/etnografa w badaną
rzeczywistość i dużego stopnia integracji społecznej z badaną grupą),
przeprowadzaniu wywiadów pogłębionych, uzupełnianych analizą źródeł
pisanych, skupieniu się na poziomie mikro, czyli na zjawiskach pozornie
mało znaczących, a także na refleksji nad różnicami kulturowymi, które
pozwalają na ukazanie kulturowego charakteru praktyk i zjawisk uważanych
potocznie za naturalne. Dzięki tej metodologii tematy ważne dla
feminizmu pojawiły się szybko w centrum rozważań antropologicznych.
Dziedzina ta od początku była otwarta na problematykę płci i seksualności. Antropolożki/antropologowie interesowali się organizacją
systemów pokrewieństwa, rodziny i małżeństwa (por. małżeństwo;
rodzina/pokrewieństwo) oraz gospodarstwa domowego w kulturach tzw.
tubylczych (por. matriarchat). Ponadto ich uwagę przyciągały osoby
nienormatywne pod względem płci i seksualności (por. transgender;
seksualność). W tym wczesnym okresie uważano, że płeć biologiczna
determinuje role społeczne. Przyjmowano pojęcia „kobieta” i „mężczyzna”
jako niewymagające namysłu (Visweswaran 1997).


Od początku istnienia antropologii jako samodzielnej dyscypliny wiele
kobiet zajmowało się badaniami naukowymi. Ich obecność była uzasadniana
koniecznością zbierania informacji o świecie kobiet, który w społeczeństwach pierwotnych był często oddzielony od świata mężczyzn.
Często rolę obserwatorek pełniły żony antropologów, które towarzyszyły
im w terenie. Praca wśród tubylczych kobiet, które często cieszyły się
szacunkiem i sporą niezależnością w społecznościach, miała dla
pierwszych antropolożek pewne znaczenie emancypacyjne. Wyniki ich badań
wskazywały, że „najbardziej cywilizowane” społeczeństwa zachodnie
odmawiają kobietom tego, co mają zagwarantowane „dzikie” siostry.
Pierwszą wybitną kobietą w dziedzinie antropologii była Elsie Clews Parsons (1875–1941), badaczka Indian Pueblo.


W latach 20. XX w. antropolożki i antropologowie zaczęli zauważać
kulturowe determinanty płci. W tym czasie działalność naukową rozpoczyna
Margaret Mead (1901–1978), która w swych pracach
zwracała uwagę na to, że wzorce „kobiece” i „męskie” w różnych kulturach
wyglądają inaczej, np. cechy, które na Zachodzie są uważane za kobiece,
gdzie indziej charakteryzują mężczyzn. Mead doszła do wniosku, że wzorce
te nie mogą wynikać z „natury”, lecz są częścią „kultury”, a w związku z tym mogą być modyfikowane. Mead postulowała zrelatywizowanie wzorców
kulturowych w zachodnim społeczeństwie, żeby nie marnować bogactwa
jednostkowych uzdolnień niemieszczących się w sztywnych ramach norm
tradycyjnych. Ważny wkład w rozwój antropologii miała również Ruth Benedict (1887–1948), teoretyczka relatywizmu
kulturowego, współpracowniczka Mead, z którą łączył ją wieloletni
związek intymny. Inną ważną postacią była Zora Neale Hurston (1891–1960),
etnografka i pisarka afroamerykańska, prekursorka nurtu refleksyjnego w antropologii. Również w antropologii brytyjskiej działało sporo kobiet,
m.in. Maria Czaplicka (1884–1921), badaczka
Syberii i pisarka, pierwsza kobieta, która wykładała antropologię na
Uniwersytecie Oksfordzkim. Później antropologią zajmowało się pokolenie
studentek Bronisława Malinowskiego:
Audrey Richards, Lucy Mair,
Hilda Beemer, a następnie Mary Douglas, Marilyn Strathern, Shirley Ardener.


W kontekście anglosaskim wyraźne związki antropologii z feminizmem
pojawiają się w latach 70. XX w. Jednym z wątków inspirowanych
feminizmem drugiej fali (por. druga fala) była krytyka androcentryzmu.
Edwin Ardener (1975) zaproponował teorię „grup
niemych”, ukazującą mechanizmy uniemożliwiające zaistnienie „kobiecych
modeli rzeczywistości” na poziomie dyskursu publicznego. Kobiety
postrzega się przez pryzmat dominujących w antropologii i w obrębie
badanych społeczności modeli męskich i nie mają one możliwości
skutecznego wyrażania swojego punktu widzenia. Rayna Reiter (1975) wskazywała na konieczność stworzenia nowej
antropologii kobiet, która koncentrowałaby się na pomijanej do tej pory
części ludzkości i przyczyniła do reorientacji dyscypliny. Niektóre
badaczki zakładają, że antropolożki mają wgląd w doświadczenia kobiet w innych kulturach, ponieważ żyjąc w seksistowskim (por. seksizm)
społeczeństwie, zdają sobie sprawę z mechanizmów opresji.


Mimo że w antropologii opierano się na założeniach systemu płci/płci
kulturowej (sex/gender system; Rubin 1975; por.
gender [płeć]), w ówczesnych studiach nie było zgody, jak należy
definiować kategorie płci i seksualności (Moore [1999] 2004). Marksistki, m.in. Eleanor Leacock, Karen Sacks,
odwoływały się do podziału pracy, traktując płeć jako rolę społeczną, a strukturalistki skupiały się na konotacjach symbolicznych. Ponadto
debaty antropologiczne sugerowały, że jednoznaczna odpowiedź na ważne
dla feminizmu drugiej fali pytanie o powszechność opresji kobiet nie
jest możliwa. Michelle Z. Rosaldo uważała tę
opresję za uniwersalną, łącząc ją z organizacją życia społecznego
opartego na opozycji między domową orientacją kobiet a publiczną
orientacją mężczyzn, co wynikało z podziału ról w procesie prokreacji.
Sherry Ortner
([1974] 1982) szukała wyjaśnień na poziomie logiki kulturowej,
twierdząc, że niższy status kobiet jest efektem postrzegania ich jako
bliższych „naturze”, podczas gdy mężczyźni są związani z „kulturą”.
Zgodnie z tą logiką kultura opanowuje naturę, więc mężczyzna zdominował
kobietę. Przeciwniczki tezy o powszechnym charakterze kobiecej opresji
krytykowały powyższe teorie za europocentryzm i ahistoryzm (Moore [1988] 2003). Ich zdaniem opozycja
natura/kultura (por. natura/kultura) opisana przez Ortner jest charakterystyczna jedynie dla Zachodu – w pozostałych kulturach pojęcia te były rozumiane inaczej – mężczyźni są
połączeni z naturą i tym, co dzikie. W II połowie lat 70. XX w.
zakwestionowano uniwersalność kategorii „kobiety”. Zauważono, że „bycie
kobietą” (albo mężczyzną) nie zawsze oznacza to samo w perspektywie
międzykulturowej czy też w ramach jednego społeczeństwa w zależności od
sytuacji bądź pozycji społecznej. Wyciągnięto stąd wniosek, że życie
kobiety nie będzie zrozumiane, jeśli nie zostanie odniesione do
kontekstu, który współtworzy z mężczyzną, i stwierdzono, że
separatystyczny projekt antropologii kobiet nie prowadzi do reorientacji
antropologii, tylko do utworzenia kolejnej subdyscypliny. Oznaczało to
przejście do studiów płci, w których kwestia statusu kobiet ustąpiła
miejsca problematyce zróżnicowanych społecznie i kulturowo relacji
między płciami. Płeć i seksualność traktowano od tej pory jako symbole
powiązane z innymi symbolami i znaczeniami oraz formami życia
społecznego i doświadczeniami społecznymi. Mimo nachylenia
ginocentrycznego tych badań z czasem także pojęcia „mężczyźni” i „męskość” (por. men’s studies / masculinity
studies) stały się przedmiotem zainteresowań naukowych (Baer 2004a; 2008). Powyższe nurty, wraz z ważną w świetle
przejścia do studiów płci tezą Rosaldo (1980), że problemem antropologii
nie jest brak danych dotyczących kobiet, ale odpowiednich teorii
pozwalających na włączenie istniejących danych do ogólnych teorii
społeczeństwa i kultury, doprowadziły do rozwoju dwóch wątków
antropologicznych badań feministycznych w następnych dekadach. Część
antropolożek, opowiadając się po stronie badań terenowych, pozostawiła w centrum badań „kobietę”, traktując ją jednak jako partykularną kategorię
analityczną, osadzoną w kontekście konkretnego spotkania
etnograficznego. Inne zwróciły się ku studiom relacji między płciami.
Nawiązując do pojęcia struktur prestiżu Maxa Webera,
Sherry Ortner i Harriet Whitehead zaproponowały model
analityczny zakładający, że na kulturowe wyobrażenia płci i seksualności
w największym stopniu oddziałuje społeczna organizacja prestiżu
określana przez dominujących aktorów płci męskiej. Natomiast Jane Collier i Michelle Z. Rosaldo, odwołując się do modelu wymian
małżeńskich Claude’a Lévi-Straussa, uznały, że największe znaczenie w tym
względzie mają powiązania między małżeństwem a relacjami
polityczno-ekonomicznymi (Baer 2004a; por. rynek
kobiet).


Kolejne impulsy przyniosły debaty związane z feminizmem trzeciej fali
(por. trzecia fala) i teoriami wielorakiej świadomości i usytuowania
oraz antropologia krytyczna inspirowana myślą (neo)marksowską i postkolonialną (por. postkolonializm; marksizm), a także antropologia
refleksyjna związana ze zwrotem literackim. Pod ich wpływem antropolożki
feministyczne musiały przyznać, że w swoich przedstawieniach kobiet tzw.
Trzeciego Świata (określanego dziś jako Globalne Południe) wykreowały
kulturową Inną. Zaczęły podkreślać, że różnica płci jest ściśle
powiązana z różnicą klasy, historii czy orientacji seksualnej. Tylko
nieliczne uznały, że kategoria „bycia kobietą” powinna zniknąć z centrum
badań feministycznych lub że należy ją zastąpić badaniami nad tym, jak
rasa, przynależność klasowa i seksualność determinują usytuowanie
podmiotu (Baer 2004a; por. intersekcjonalność).


Począwszy od II połowy lat 80. XX w., analizy bazujące na krytyce
systemu sex/gender oraz dyskursach (post)foucaultowskich i teorii
performatywności (por. queer studies; performatywność) pozwoliły na
rozszerzenie studiów antropologicznych i wyjście poza paradygmat
heteronormatywny (Moore [1999] 2004). Mimo
że szkoła konstruktywizmu społecznego miała długą historię w naukach
społecznych, dopiero oddziaływanie powyższych dyskursów doprowadziło do
rozwoju antropologii płci i seksualności (od lat 90. XX w.), która
koncentruje się na związkach i dysonansach między wykluczającymi
kategoriami normatywnymi a rzeczywistą dwuznacznością, złożonością i wewnętrznymi punktami oporu systemów płci i seksualności (por.
konstruktywizm społeczny). Współczesne prace antropologiczne koncentrują
się m.in. na sposobach, za pomocą których porządki kulturowe konstruują
płeć i seksualność, a tym samym kreują podmioty. Badaczki zwracają
również uwagę na politykę przekraczania ideału binarnych ciał, praktyki
erotyczne i praktyki pożądania, wpisując się często w logikę paradygmatu
wielorakich płci czy też w międzykulturowe analizy transgenderyzmu (por.
transgender). W świetle tych analiz wydaje się, że nie zawsze
uzasadnione jest przenoszenie postrzegania płci i seksualności jako
płynnych kategorii na konteksty inne niż angloamerykańskie. W wielu
społecznościach jednostka nie jest bytem indywidualnym, ale częścią
społecznej całości, a rytuał nie służy transformacji tożsamości, lecz
jej realizacji. W związku z tym kategorie te trzeba zawsze traktować
jako fragmenty złożonych i zmiennych systemów (Baer
2004a; 2004b; Moore [1999] 2004).


W Polsce już w XIX w. rozpoczęły się badania ludoznawcze, które
zajmowały się m.in. takimi kwestiami, jak rodzina i podział pracy według
płci. W kraju działały: Cezaria
Baudouin de Courtenay (założycielka katedry na UW), Anna Kutrzebianka, Kazimiera Zawistowicz-Adamska, a także Zofia Sokolewicz i Anna
Zadrożyńska. W USA pracowała antropolożka i pisarka Alicja Iwańska. Uczone te, choć nie odwoływały się
bezpośrednio do myśli feministycznej, często wybierały tematy ważne z punktu widzenia badań płci i seksualności, takie jak: kulturowe
przedstawienia postaci kobiet i symboliki kobiecej czy obrzędowość
rodzinna. Silna pozycja kobiet w obrębie tej dyscypliny bez wątpienia
przyczyniła się do jej otwartości na inspirowane feminizmem badania
dotyczące płci i seksualności, które pojawiły się w Polsce w latach 90.
XX w.


Obecnie problematyką płci i seksualności zajmują się m.in.: Monika Baer, Renata E. Hryciuk, Agnieszka Kościańska,
Grażyna Kubica, Inga Kuźma i Joanna Tokarska-Bakir. Badaczki te
odwołują się do dokonań teoretycznych antropologii płci i seksualności
wypracowanych na świecie oraz do dokonań polskiej etnologii i socjologii
(np. prace z zakresu wpływu religii na płeć czerpią z badań nad
różnorodnością religijności ludowej), a także dokonują krytycznej
analizy wcześniejszych (np. Joanna
Tokarska-Bakir w Ganz Andere? Żyd jako czarownica i czarownica jako Żyd
w polskich i obcych źródłach etnograficznych, czyli jak czytać protokoły
przesłuchań) i współczesnych prac polskich (Monika Baer). Problematyka płci i seksualności obecna jest też w programach nauczania etnologii i antropologii społecznej w ramach
socjologii w Polsce, a genderowa literatura antropologiczna dostępna
jest w języku polskim – zarówno przekłady (Gender. Perspektywa
antropologiczna, red. Renata E. Hryciuk i Agnieszka
Kościańska), jak i oryginalne prace polskie (np. Monika Baer, Women’s Spaces. Class, Spaces and the Club;
Agnieszka Kościańska, Potęga ciszy;
Grażyna Kubica, Siostry Malinowskiego; Inga Kuźma, Współczesna religijność kobiet; seria
artykułów Renaty E. Hryciuk o macierzyństwie w mieście Meksyk).


Monika Baer, Agnieszka
Kościańska, Grażyna Kubica
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Antykoncepcja – działania, metody i środki,
które mają na celu zapobieganie ciąży. Rozróżnienie na antykoncepcję i aborcję (por. aborcja) pojawiło się w kulturze zachodniej pod koniec XIX
w.; wcześniej nie rozróżniano środków antykoncepcyjnych i poronnych. Do
czasów nowożytnych sposobami zmniejszania przyrostu naturalnego było
opóźnianie zawierania małżeństw, zakaz seksu przedmałżeńskiego i dzieciobójstwo. Wierzono także w antykoncepcyjne działanie karmienia
piersią oraz niektórych środków roślinnych (mięty polnej, ruty, szałwii,
rozmarynu).


Do końca XIX w., który stanowił przełom w dziedzinie antykoncepcji,
najpopularniejszą metodą zapobiegającą ciąży był coitus interruptus
(stosunek przerywany). Wynalazki techniczne (zwłaszcza odkrycie metody
galwanizacji gumy) umożliwiły od połowy XIX w. produkcję nowych środków
antykoncepcyjnych – gumowych prezerwatyw oraz pessariów (kapturków
nakładanych na szyjkę macicy). Jednak według wielu badaczy, np. Angusa McLarena (1978; 1984; 1990) i Janet Brodie (1990), znaczne zmniejszenie przyrostu
naturalnego w XIX w. miało miejsce przede wszystkim za sprawą stosunku
przerywanego, domowych metod, takich jak irygacje czy gąbki nasączone
octem, oraz aborcji, bez większego wpływu nowych technologii. Spornym
punktem wśród badaczy jest pytanie, czy do momentu wynalezienia pigułki
hormonalnej antykoncepcja była domeną kobiet. Działający w I połowie XX
w. ruch kontroli urodzeń propagował pessarium w połączeniu ze środkiem
plemnikobójczym jako skuteczną i pewną metodę zapobiegającą ciąży,
pozostawiając decyzje dotyczące reprodukcji kobietom. Wielu badaczy
zwraca uwagę na rolę coitus interruptus, który w wielu krajach (np. w Finlandii i Polsce) był najbardziej rozpowszechnioną metodą
antykoncepcyjną. W XIX-wiecznym ideale mężczyzny kładziono nacisk na
samokontrolę – także w sprawach seksualności – niezbędną do stosowania
stosunku przerywanego. Badacze nie są zgodni w ocenie, jak coitus
interruptus wpływa na stosunki władzy między kobietami a mężczyznami.
Według Diany Gittins (1982) w brytyjskich
rodzinach na początku XX w. stosunek przerywany był metodą inicjowaną
przez mężczyzn z klasy średniej. W klasach niższych za sferę reprodukcji
miały odpowiadać kobiety, co przyczyniło się do ich emancypacji i większej niezależności. Zdaniem Kate Fisher (2006),
popularność coitus interruptus w brytyjskich rodzinach z klasy
pracującej na początku XX w. jest dowodem, że to mężczyźni podejmowali
decyzje o reprodukcji. Fisher stwierdza, że w kulturze od kobiety
wymagano pasywności i ignorancji w dziedzinie seksualności, źle widziana
była kobieca inicjatywa, także przy wyborze metody antykoncepcyjnej. W opinii McLarena mężczyźni stosowali stosunek
przerywany, gdy kobiety zdołały ich do tego przekonać. Dopiero w przypadku niepowodzeń miały one sięgać po pessaria, irygacje i inne
metody reklamowane jako środki higieny dla pań.


Na przełomie XIX i XX w. w wielu krajach wprowadzono regulacje prawne
dotyczące antykoncepcji. W Niemczech (1871), USA (1873), Francji (1920)
zabroniono rozpowszechniania informacji na temat kontroli urodzeń oraz
dystrybucji środków zapobiegających ciąży. Antykoncepcja była zakazana
także w państwach totalitarnych (w III Rzeszy i faszystowskich
Włoszech), a w Związku Radzieckim zależała od polityki populacyjnej
państwa. Prawne zakazy antykoncepcji zostały zniesione w większości
krajów po II wojnie światowej (w USA w 1964, we Francji w 1971, w Niemczech bezpośrednio po II wojnie). W latach 30. XX w. zliberalizował
się stosunek większości Kościołów protestanckich oraz nieortodoksyjnego
judaizmu do kontroli urodzeń. Zakaz używania środków zapobiegających
ciąży (poza stosowaniem metody objawowo-termicznej), opublikowany m.in.
w encyklikach Casti conubii (1930) i Humanae vitae (1968),
podtrzymywany jest nadal przez Kościół katolicki.


Status środków antykoncepcyjnych nie był prawnie uregulowany w II RP,
stąd nie istniały przeszkody w ich dystrybucji i stosowaniu. Polski ruch
świadomego macierzyństwa został zainicjowany przez socjalistów,
Justynę Budzińską-Tylicką (1867–1936)
i Henryka Kłuszyńskiego (1870–1933),
skupionych wokół czasopisma „Głos Kobiet” oraz Sekcji Kontroli Urodzeń
Robotniczego Towarzystwa Służby Społecznej (SKU RTSS). W listopadzie
1931 roku SKU RTSS otworzyła w Warszawie pierwszą polską Poradnię
Świadomego Macierzyństwa. Do końca lat 30. XX w. w Polsce działało
kilkanaście poradni, założonych m.in. przez stowarzyszenia kobiece,
socjalistyczne, eugeniczne, żydowskie. Rozgłos akcji świadomego
macierzyństwa nadał liberalny tygodnik kulturalny „Wiadomości
Literackie”. W latach 1932–1933, w dodatku „Życie Świadome”, Tadeusz Boy-Żeleński (1874–1941), Irena Krzywicka (1899–1994) i Wanda
Melcer (1896–1972) publikowali artykuły na temat szeroko rozumianej
reformy obyczajów, w tym antykoncepcji. W 1932 pisarz i publicysta
Ludwik Szczepański (1872–1954) założył w Krakowie Towarzystwo Krzewienia Świadomego Macierzyństwa i Reformy
Obyczajów. Głównym organem prasowym Towarzystwa był wydawany w latach
1936–1938 kwartalnik „Życie Świadome” poświęcony „zagadnieniom reformy
seksualnej i obyczajowej”. Pomimo wysiłków działaczy ruchu świadomego
macierzyństwa, którzy w poradniach propagowali pessarium i nowoczesne
metody zapobiegawcze, głównym sposobem kontroli urodzeń w międzywojennej
Polsce był stosunek przerywany i aborcja, także stosowana pokątnie przez
kobiety bez przygotowania medycznego (tzw. babki), co powodowało sporą
śmiertelność wśród młodych kobiet i skutki w postaci bezpłodności.


W PRL na fali odwilży wraz ze zmianą prawa antyaborcyjnego reaktywowano
w 1957 roku Towarzystwo Świadomego Macierzyństwa (od 1970 Towarzystwo
Planowania Rodziny, od 1979 Towarzystwo Rozwoju Rodziny). Jego celem
było m.in. propagowanie antykoncepcji jako alternatywy dla przerywania
ciąży. Działające przy TŚM przedsiębiorstwo Securitas produkowało m.in.
globulki Zet, błony Proven, prezerwatywy, kilka rodzajów pessariów.
Dwukrotnie, w 1968 i 1972, rozpoczynano w PRL produkcję pigułki
antykoncepcyjnej; sprowadzano ją również z NRD i Węgier. Do 1989 pigułka
nie stała się jednak popularnym środkiem zapobiegawczym z uwagi na jej
małą dostępność oraz skutki uboczne (wysoki poziom hormonów w pastylkach
produkowanych w krajach bloku wschodniego). Niedobory na rynku
antykoncepcyjnym – dotkliwe szczególnie od drugiej połowy lat 70. XX w.
– sprawiły, że do roku 1989 głównymi metodami ograniczania liczby
potomstwa w Polsce, zwłaszcza wśród niższych warstw społecznych, były
„kalendarzyki małżeńskie”, stosunek przerywany oraz aborcja. W latach
50. XX w. zaczęła powstawać sieć katolickich poradni małżeńskich
propagujących metodę objawowo-termiczną. Poradnie były zakładane przez
działaczkę katolicką Teresę Strzembosz
(1930–1970).


W krajach Europy Zachodniej i Ameryki Północnej przełomem w zapobieganiu
ciąży było wynalezienie w 1960 pigułki antykoncepcyjnej. Badania nad
nowym środkiem hormonalnym, dającym kobietom możliwość podejmowania
decyzji o swoim ciele i reprodukcji, co powszechnie jest uważane za
jedną z przyczyn rewolucji seksualnej w latach 60. XX w., zostały
zapoczątkowane z inicjatywy Margaret Sanger
(1879–1966), liderki amerykańskiego ruchu planowania rodziny, oraz
filantropki Katharine McCormick (1875–1967).
Według Hery Cook (2004) dostęp do skutecznej
antykoncepcji nie tylko zwiększył autonomię żeńskiej części
społeczeństwa, ale też upodobnił zachowania kobiet i mężczyzn, niwelując
podwójne standardy seksualne. Zdaniem Elizabeth Watkins (1998) pigułka doprowadziła do
bezprecedensowej medykalizacji antykoncepcji oraz przejęcia przez
lekarzy kontroli nad kobiecą seksualnością. Watkins zakwestionowała tezę
o wpływie pigułki na rewolucję seksualną lat 60. XX w. Wykazała, że
prowadzone w tym czasie badania demografów nad praktykami
antykoncepcyjnymi mężatek i studia socjologów nad zachowaniami
seksualnymi niezamężnych kobiet zostały błędnie skorelowane przez
dziennikarzy, którzy stworzyli mit o wpływie pigułki na wyzwolenie
kobiet. W krajach zachodnich nowy środek zapobiegawczy był reklamowany w konserwatywnym tonie jako metoda dla białych mężatek z klasy średniej.
Pigułki antykoncepcyjne ze względów kulturowych nie przyjęły się w Azji
i Afryce; do 1999 roku były zakazane w Japonii. W latach 70. i 80. XX w.
obawa przed skutkami ubocznymi (zwłaszcza komplikacjami ze strony układu
krwionośnego i rakiem piersi) spowodowała znaczny spadek zażywania
pigułek przez kobiety (za alternatywę lekarze uważają często wkładki
domaciczne, tzw. spirale).


Medykalizacja i zastosowanie zaawansowanej technologii w dziedzinie
reprodukcji spotkały się w latach 80. XX w. z krytyką pewnych grup
zachodnich feministek propagujących bardziej „naturalne” środki
antykoncepcyjne, przede wszystkim diafragmę (kapturek naszyjkowy).
Wątpliwości moralne budzą praktyki związane z zastrzykami
antykoncepcyjnymi Depo-Provera – stosowanymi u kobiet w Azji i w Afryce
przed ich zaaprobowaniem w krajach zachodnich – oraz z implantem
antykoncepcyjnym Norplant, przepisywanym zwłaszcza kobietom w krajach
rozwijających się, zwanych dziś Globalnym Południem, i klientkom opieki
społecznej na Zachodzie. W Polsce odwołania do „naturalności” i ekologii
wykorzystywane są przez związanych z Kościołem katolickim przeciwników
środków antykoncepcyjnych propagujących metodę objawowo-termiczną. Coraz
popularniejszą metodą antykoncepcyjną, zwłaszcza w państwach
skandynawskich, USA, Niemczech i Brazylii, staje się dobrowolna
sterylizacja. Decydują się na nią głównie zamężne kobiety po 35. roku
życia. W Polsce sterylizacja jest prawnie zakazana, a refundowanych jest
tylko kilka rodzajów środków antykoncepcyjnych. Zmiana tego stanu rzeczy
pozostaje jednym z postulatów ruchu kobiecego.


Sylwia Kuźma-Markowska
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Antysemityzm – uczucie uprzedzenia i nienawiści oraz wynikające z nich wrogie działania wobec Żydów jako
grupy religijnej i etnicznej; ze szczególną siłą wpisane w średniowieczną kulturę krajów chrześcijańskiej Europy (antysemityzm
religijny), a potem ewoluujące w stronę antysemityzmu rasistowskiego,
który był kontynuacją antysemityzmu religijnego, ale sformułowany został
w quasi-naukowym dyskursie rasistowskim II połowy XIX w. W wielu
krajach, zwłaszcza w Europie Wschodniej, rasistowski antysemityzm
nakładał się na jego wcześniejszą, religijną formę. Średniowieczny
antysemityzm religijny przypisywał Żydom odrzucenie i zabicie Chrystusa,
traktując ich jako sojuszników piekła i antychrysta. Zakładano też, że
istnieją pewne osobliwości w budowie ciała Żydów. Najczęściej miałyby to
być rogi, ogon i kopyta jak u kojarzonego z lubieżnością kozła
symbolizującego szatana. Mocą logiki płci (kozioł jest samcem) cecha ta
dotyczyła mężczyzn, którzy byli utożsamiani ze sferą
zwierzęco-demoniczną. Obie płcie charakteryzował jednak fetor judaicus
(żydowski smród); zapach ten miał znikać po przyjęciu chrztu. Uważano,
że Żydzi cierpią na wiele chorób związanych z upływem krwi, takich jak
krwotoki, hemoroidy, bladość i wątłość, co było karą za przelanie krwi
Chrystusa. Zarówno kobiety, jak i mężczyźni mieli mieć obfite miesiączki
(por. menstruacja). Wszystko to służyło wyjaśnieniu, dlaczego Żydzi
potrzebują krwi chrześcijańskiej. Chrześcijanie uważali swoją krew za
substancję leczącą żydowskie dolegliwości i oskarżali Żydów o mordy
rytualne. Żydzi byli w ośmieszający sposób feminizowani, przypisywano im
bowiem cechy kobiecej fizjologii.


Po ukazaniu się Kupca weneckiego Williama
Shakespeare’a w literaturze europejskiej pojawiły się dwa typy bohaterów
– bogaty ojciec i piękna córka, para naśladująca Shylocka i Jessikę.
Córka zazwyczaj chce dokonać lub dokonuje konwersji na chrześcijaństwo,
zwłaszcza jeśli jej ukochany jest chrześcijaninem. Innym toposem jest
tzw. piękna Żydówka, przywołana w eseju Sartre’a – postać, która jest fantazmatycznym
wcieleniem sadomasochistycznej (por. masochizm) relacji między mężczyzną
i kobietą, a także obrazem stosunku chrześcijan do Żydów, którzy bywali
obiektami nienawiści, pogardy i przemocy. Na postać Żydówki rzutowano
przemoc podwójną, z tytułu płci i rasy, więc literackie romanse i zbliżenia przebiegały w podniecającej aurze zniewolenia i poniżenia.


W nowszej, rasistowskiej odsłonie antysemityzmu tradycyjna męskość i kobiecość mają znaczenie biologiczne, a więc rasowe. W rasistowskiej
wizji „prawdziwa” męskość i kobiecość powinny być skrajnie
spolaryzowane, współpracując z sobą na zasadzie cech pierwszego
(męskich) i drugiego (kobiecych) planu. Aryjscy mężczyźni mieliby być
męscy (silni psychicznie i fizycznie, opanowani, odważni, twórczy,
uczciwi), a idealne aryjskie kobiety – kobiece (cnotliwe, opiekuńcze,
skromne, rodzinne, macierzyńskie). W hitlerowskiej wersji rasizmu Żydzi
stali się nie tyle rasą niższą, ile antyrasą, opozycyjną wobec dobrej
rasy aryjskiej – zostali uznani za rasę złą czy wręcz rasowego
antychrysta, którego można pokonać, separując i niszcząc Żydów. W obiegowej opinii końca XIX i początku XX w., łączącej wątki
rasistowskie, antysemickie, mizoginiczne i tradycyjnie patriarchalne
(por. mizoginia), Żydzi i kobiety mieli wykazywać wiele cech wspólnych
wynikających ze skrzyżowanych ułomności płci (kobiety) i rasy (Żydzi).
Na tej widmowej mapie podobieństw między kobietami a Żydami wypunktowuje
się głównie słabość cielesną (jej efektem jest zmysłowość, która
uniemożliwia kontrolę nad sobą, a także skłonność do wielu chorób),
psychiczną (brak panowania nad emocjami, histeria jako choroba kobiet i Żydów, głównie wschodnich) i umysłową (kobiety i Żydzi są uznawani za
ograniczonych umysłowo w porównaniu z aryjskimi mężczyznami; nie mają
zdolności twórczych, nie są oryginalni). Z drugiej strony zarówno
kobiety, jak i Żydzi mają być obcy temu, co jest najbliższe Aryjczykom –
sprawom kraju, sferze ducha i intelektu. Czasami nawet w języku kobieca
fizjologia i podejrzana przyjemność seksualna symbolicznie łączyła się z tym, co żydowskie. W Wiedniu końca XIX w. kobiecą masturbację nazywano
„zabawą z Żydem”, jako że clitoris (por. clitoris) nazywana była
Żydkiem.


Twórcą najbardziej skrajnej postaci teorii wiążącej płeć, rasę i charakter był Otto Weininger, autor Płci i charakteru, książki wydanej w 1903
i przełożonej na wiele języków. W ujęciu Weiningera ani kobiet, ani Żydów nie można uznać za takie
same ludzkie istoty, jakimi są aryjscy mężczyźni. Aryjczyk był dla
Weiningera wzorcem doskonałości, począwszy od
tego, że traktuje innych podmiotowo, a nie instrumentalnie, czego nie
potrafią kobiety i Żydzi, którzy przypisują sobie tyle wartości, ile
przyznają im inni (kobietom – mężczyźni, Żydom – nie-Żydzi; por.
podmiot). W tych ramach „filozoficznych” (które są powierzchowną kalką
etyki Kanta) Weininger
rozpatruje kobiety jako istoty bez wnętrza, skupione tylko na stosunku
płciowym albo dziecku, i w związku z tym podzielił je na dwa typy –
prostytutki lub matki. Kobiety i Żydów cechuje brak bezinteresownej
ciekawości; są zanurzeni w tym, co dosłowne, materialne, seksualne i stadne (wartość, jaką Żydzi i kobiety mieliby przypisywać rodzinie,
przestaje być u Weiningera zaletą, gdyż ceni on
wyłącznie męski indywidualizm). Jedyną przewagą kobiet nad Żydami jest
to, że kobiety mogą wierzyć w mężczyznę, który ich pożąda, i w ten
sposób, pośrednio, mieć kontakt z wyższymi ideami. Żydówki są u Weiningera stuprocentowymi kobietami, gdyż
żydostwo według autora Płci i charakteru wzmacnia kobiecość, a kobiecość utwierdza żydostwo, lecz ani jedno, ani drugie nie może
pozostawać w pozytywnej relacji z zasadą męską. Opinie Weiningera są skrajne, głównie ze względu na złączenie
mizoginii i antysemityzmu, ale bynajmniej nie nowe. Weininger odwołuje się do treści głęboko zakorzenionych w europejskim antysemityzmie i mizoginii, ale ujmuje je w sposób
charakterystyczny dla swojej epoki, wyrażając lęk przed emancypacją
kobiet i postępującą asymilacją Żydów. Jego książka dawała niewyrobionym
czytelnikom satysfakcję obcowania z przemyśleniami uznawanymi za
naukowe. Konkluzją Weiningera było wezwanie
mężczyzn do nierozmnażania się. Uważał, że lepiej położyć kres gatunkowi
ludzkiemu, niż utrzymywać kontakty z kobietami. Przypadek Weiningera jest uważany za przykład odbitej i uwewnętrznionej antysemickiej nienawiści do Żydów, tzw. samonienawiści,
a także odbitej i uwewnętrznionej homofobii (por. homofobia). Pochodził
on z żydowskiej rodziny i prawdopodobnie miał skłonności homoseksualne
(por. homoseksualność). Popełnił samobójstwo niedługo po sukcesie
książki; miał zaledwie 24 lata.


Sprzeciw wobec feminizowania wizerunku Żydów, przypisywania im słabości,
tchórzostwa, nieumiejętności podjęcia „męskich” wyzwań, wysiłku
związanego z pracą fizyczną przyszedł ze strony syjonizmu, który
rozwijał się podobnie jak inne ruchy nacjonalistyczne (por.
nacjonalizm). Syjoniści chcieli stworzyć ideał silnego, aktywnego Żyda,
odbudowującego związek z naturą, zajmującego się ciężką pracą, a także
sportem. W syjonizmie odwoływano się do postaci herosów biblijnych, a maskulinizacja modelu nowej żydowskości była tak totalna, że w pierwszej
fazie zapomniano w ogóle o kobietach, by potem przywołać je jako
towarzyszki pracy i pionierskiego osadnictwa w Palestynie.


Bożena Umińska-Keff
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Asymetrie rodzajowo-płciowe –
niesymetryczny obraz kobiet i mężczyzn zakodowany i utrwalony w języku
(słownictwie, frazeologii, systemie składniowo-morfologicznym) oraz
różnego rodzaju tekstach. We wszystkich dotychczas przebadanych językach
świata asymetrie tworzą zdecydowanie gorszy wizerunek kobiet niż
mężczyzn, stąd często są one określane mianem „seksizmu językowego”
(por. seksizm) lub „androcentryzmu”. Najważniejszymi asymetriami
rodzajowo-płciowymi w polszczyźnie, wykazującymi dominację i uprzywilejowany charakter form rodzaju męskiego, są: imiona, nazwiska,
formy adresatywne, słowotwórstwo rzeczowników zbiorowych, słowotwórstwo
rzeczowników pospolitych, luki leksykalne, gatunkowość rzeczowników
męskoosobowych, pejoratywizacja rzeczowników żeńskoosobowych,
niesymetryczność w systemie rodzajowym.


Wiele imion żeńskich tworzonych jest od męskich (np. Jan > Janina;
Ryszard > Ryszarda). Odwrotne przypadki są rzadkie. Imiona męskie –
nigdy kobiece – stanowią podstawę słowotwórczą rzeczowników zbiorowych
(Markowie, Krzysiowie). W przypadku nazwisk w języku polskim istnieje
możliwość wyrażenia stanu cywilnego kobiety poprzez odojcowską
(Szewczykówna, Kotulanka) lub odmężowską (Szewczykowa, Kotulina) formę
wielu nazwisk. Nazwiska mężczyzn mają tylko jeden kształt.


W formach adresatywnych określenia kobiet mogą być tworzone od nazw
zawodów i funkcji ich mężów lub ojców (pani prezydentowa;
prezydentówna). W środowiskach wiejskich popularne są także nazwy kobiet
tworzone od imion ich mężów (Kaziowa, Michałowa). Derywacja słowotwórcza
w przeciwnym kierunku nie jest możliwa.


W polszczyźnie grupy różnopłciowe określane są za pomocą wyrazów
tworzonych wyłącznie od form męskich (słowotwórstwo rzeczowników
zbiorowych). Dotyczy to m.in. nazw krewnych (dziadek + babcia =
dziadkowie; wujek + ciotka = wujostwo) czy par małżeńskich (profesor z żoną = profesorostwo; doktor z żoną = doktorostwo).


W słowotwórstwie rzeczowników pospolitych zazwyczaj rzeczowniki męskie
są pierwotne i motywują rzeczowniki rodzaju żeńskiego (nauczyciel >
nauczycielka; mistrz > mistrzyni; uczeń > uczennica). Te same
przyrostki używane są również do tworzenia nazw przedmiotów (pilot >
pilotka), pomieszczeń (szofer > szoferka) czy innych pojęć (dziekan
> dziekanka). Wielokrotnie formy żeńskie mają inne, mniej prestiżowe
znaczenie niż rzeczowniki męskie (sekretarz – sekretarka, profesor –
profesorka, dyrektor – dyrektorka).


Pomimo znacznej produktywności słowotwórczej w tworzeniu rzeczowników
żeńskich od męskich wiele nazw zawodów i funkcji, tradycyjnie
wykonywanych i pełnionych przez mężczyzn lub będących zapożyczeniami,
nie ma form żeńskich (inżynier, hutnik, mechanik, premier, kanclerz,
prezydent). Wśród wielu czynników mających wpływ na tę blokadę, nazywaną
luką leksykalną, najważniejszą rolę odgrywa ich niższy prestiż
społeczny, co wpływa na unikanie nazw żeńskich.


Podobnie jak w innych językach, również w polskim rzeczowniki
męskoosobowe mają podwójne znaczenie: są one nazwami mężczyzn oraz
ogólnymi określeniami „gatunkowymi” obejmującymi zarówno kobiety, jak i osobników płci męskiej. To ogólne znaczenie widoczne jest w takich
wyrażeniach, jak: „Polak potrafi”, „klient ma zawsze rację”, „adresat
nieznany”, „prawa pacjenta”, i dotyczy gatunkowości rzeczowników
męskoosobowych. Rzeczowniki żeńskie nie mają takiej właściwości i odnoszą się wyłącznie do kobiet.


Pejoratywizacja rzeczowników żeńskoosobowych polega na zmianie wielu
neutralnych lub pozytywnych nazw kobiet, które stają się z czasem
obelżywymi określeniami kobiet rozwiązłych i prostytutek (dziwka –
pierwotnie: dziewczyna wiejska, obecnie: prostytutka; kurtyzana –
pierwotnie: dama dworu, obecnie: prostytutka; lafirynda – pierwotnie:
elegantka, obecnie: kobieta niemoralna). Nie odnotowano podobnego
zjawiska w przypadku nazw mężczyzn.


Asymetrie w systemie rodzajowym występują również w polskim systemie
rodzajowym, który uprzywilejowuje gramatyczny rodzaj męski. Przejawia
się to m.in. w fakcie istnienia dwóch rodzajów w liczbie mnogiej:
męskoosobowego, odnoszącego się do mężczyzn lub grup mieszanych
(dobrzy/solidni mężczyźni, chłopcy, ludzie), oraz niemęskoosobowego,
stosowanego wobec kobiet, zwierząt, przedmiotów i pojęć nieożywionych
(dobre/solidne kobiety, dziewczynki, konie, długopisy), a także w używaniu orzeczenia w formie męskoosobowej w odniesieniu do zbiorów
mężczyzn i kobiet (Jaś i Małgosia poszli do lasu) czy pejoratywizacji
nazw męskich poprzez zmianę ich rodzaju z męskoosobowego na
niemęskoosobowy (ci Francuzi > te Francuzy; ci profesorzy > te
profesory). Liczne asymetrie pojawiają się również w warstwie
leksykalno-frazeologicznej polszczyzny (por. obraz kobiety w słownictwie, frazeologii i przysłowiach).


Małgorzata Karwatowska, Jolanta Szpyra-Kozłowska
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Autobiografia – gatunek piśmiennictwa /
gatunek literacki związany ze sferą dokumentu osobistego i prozy
niefikcjonalnej. W odbiorze dzieł należących do autobiografii, podobnie
jak w przypadku innych dokumentów osobistych, ważne jest – jak zwraca
uwagę ich badacz Philippe Lejeune – utożsamienie pierwszoosobowego
narratora/narratorki w dziele z jego autorem i związane z tym
zobowiązanie do mówienia prawdy o swoim życiu. Dla określenia tego
charakterystycznego układu pomiędzy autorem/autorką a czytelniczką/czytelnikiem Lejeune stworzył
określenie „pakt autobiograficzny”. Najistotniejsze cechy wyróżniające
autobiografię spośród innych gatunków intymistyki to dystans między
czasem pisania historii własnego życia a czasem narracji (autobiografię
pisze się zwykle w starości lub wieku dojrzałym, zakładającym zdobycie
życiowego doświadczenia, a najczęściej także pewne życiowe osiągnięcia i uznanie społeczne) oraz obecność autorefleksji, czyli ujęcia historii
życia jako procesu prowadzącego do osiągnięcia poczucia
tożsamości/samowiedzy, którego logikę i poszczególne etapy piszący stara
się zwykle odtworzyć. W przeciwnym wypadku autobiografia płynnie
przechodzi w gatunki najbardziej do niej zbliżone, tj. pamiętnik i wspomnienia. Za najważniejsze realizacje tego gatunku uchodzą (do XX
w.): Wyznania św. Augustyna, Wyznania
Jeana Jacques’a Rousseau, Rozmowy z Goethem Johanna Petera
Eckermmana (rozmowa autobiograficzna, przypominająca dzisiejsze
autobiografie w formie wywiadów) czy Żywot własny Benjamina Franklina.


Dla autobiografii ważny jest kontekst społeczny – do tworzenia dzieł
tego typu czuli się w przeszłości upoważnieni ludzie o wysokim statusie:
artyści, filozofowie, mężowie stanu i politycy (ci ostatni zwłaszcza w kręgu anglosaskim). Autobiografia popularna w XVI–XVIII w. w kręgach
protestanckich, tzw. historia nawrócenia, jako gatunek świecki
upowszechnia się w XIX w. dzięki aurze sprzyjającej kultowi geniuszu,
wybitnej indywidualności (inspiracje romantyczne) czy silnej,
autonomicznej męskiej podmiotowości wytworzonej na gruncie protestanckim
(krąg anglosaski); w XX w. można jednak mówić o coraz silniejszej
demokratyzacji tego gatunku – autobiografie piszą także ludzie nikomu
nieznani, kierowani potrzebą namysłu nad procesem tworzenia własnej
tożsamości czy też dochodzenia do samoświadomości. Popularność gatunku
można więc wiązać z wytworzeniem tzw. tożsamości refleksyjnej, zdaniem
Anthony’ego Giddensa ([1991] 2010)
charakterystycznej dla współczesności. Autobiografie współcześnie piszą
coraz częściej rozmaitego rodzaju celebryci, upatrujący w napisaniu
opowieści o swoim życiu sposobności uzyskania większego rozgłosu i popularności.


Autobiografia jako gatunek może pełnić różne funkcje: autoreprezentacji
społecznej, rekonstrukcji/poszukiwania własnej tożsamości
(autoterapeutyczną), a także jako że jest tworzona za pomocą języka –
estetyczną, autokreacyjną. Proces pisania autobiografii może być bowiem
rozumiany jako sposób jej wytwarzania w języku/narracji/dziele, na co
zwracają uwagę badaczki i badacze z kręgu psychoanalizy lacanowskiej i konstruktywizmu czy performatywizmu. Takie podejście do rozumienia
funkcji autobiografizmu silnie zaznacza się u badaczek z kręgu gender
(Shari Benstock, Felicity A. Nussbaum, Sheila Benhabib). Ze względu na rozważania nad uwarunkowaniami
własnej egzystencji i tożsamością autobiografia jest gatunkiem wyjątkowo
„filozoficznym”, podatnym na analizę zawartej w nim filozofii
podmiotowości (por. podmiot). Autorzy II połowy XX w. są świadomi
filozoficznych możliwości gatunku i wykorzystują je zarówno do
przedstawiania wizji swojego „ja”, jak i w celu dekonstruowania
zachodniego modelu podmiotowości (jedną z pierwszych prób, będącą
swoistą parodią autobiografii jako gatunku, a zarazem badaniem
możliwości wyrażenia innego, relacyjnego sposobu istnienia
podmiotowości, jest napisana przez Gertrudę Stein
Autobiografia Alicji B. Toklas). Z takich
możliwości korzystają również chętnie kobiety piszące współcześnie
autobiografie – myślicielki i działaczki feministyczne. Z racji
historycznej elitarności gatunku autobiografie kobiet były do lat 70. XX
w. zjawiskiem dość rzadkim. Jednak w XIX w. historię swojego życia
spisała np. George Sand. Na przełomie lat 50. i 60. XX w. swoją
autobiografię opublikowała Simone de
Beauvoir (Dziennik statecznej panienki;
Siłą rzeczy). Autobiografie te mogą być przykładami realizacji silnej
podmiotowości w kobiecej autobiografistyce – świadomej swojej
indywidualności, talentu i siły, pewnej swoich przekonań i zmierzającej
do realizacji ważnych celów osobistych oraz społecznych, ale zdającej
sobie sprawę ze specyficznych trudności, jakie napotykają kobiety na tej
drodze.


Badaczki i badacze autobiografii kobiecych zwracają uwagę, że próby
realizacji tego gatunku przez kobiety charakteryzują się pewną
odrębnością na tle autobiografii męskich do tego stopnia, że często
trudno jest rozstrzygnąć, czy mamy tu do czynienia z pisaniem
autobiografii, czy z pisaniem wspomnień, pamiętników lub kroniki / sagi
rodzinnej. Kobiety spisujące dzieje swojego życia zwykle przywiązują
większą wagę do obecności innych osób (rodziny) w swoim życiu i nie
poświęcają tak dużo miejsca (jak mężczyźni) samym sobie jako podmiotom
świadomym swoich odrębnych celów, osiągnięć czy niezwykłej historii
dochodzenia do własnej dojrzałej tożsamości. Brak tu więc na ogół
afirmacji charakterystycznej dla autobiografii silnej podmiotowości,
poczucia autonomii i indywidualności (typowym przykładem takiego braku w literaturze polskiej są np. Wyznania gorszycielki Ireny Krzywickiej, która nie poświęca własnej osobie wiele
miejsca w swoich wspomnieniach, koncentrując się na innych wybitnych
ludziach, których spotkała, zwłaszcza na Tadeuszu Boyu-Żeleńskim. Kolejnym przykładem jest dzieło pod
najmocniejszym autobiograficznym tytułem w polskiej kobiecej
autobiografistyce: Ja. Próba rekonstrukcji Jadwigi Staniszkis – określone przez Tatianę Czerską jako kobieca autobiografia lustracyjna –
które powstało w wyniku praktyk dyscyplinujących, wytwarzających „ja”
jako podejrzane/oskarżone/winne. Silna podmiotowość kobieca okazuje się
w nim jedynie złudzeniem produkowanym przez utożsamienie ego ze
społecznym superego. Jak zauważa Leigh Gilmore, na
płaszczyźnie kompozycji odrębność autobiografii kobiecych zaznacza się
jako amorficzność, fragmentaryczność, nieregularność i relacyjność, w odróżnieniu od spójności, uporządkowania, konsekwencji czasowej i narracyjnej typowych dla autobiografii pisanych przez mężczyzn. Aby
oddać ten fakt głębszego zanurzenia kobiecej podmiotowości w relacje z innymi, stworzono termin „autobiografia rodzinna”. Przyczyn tego braku
wyodrębnienia kobiecej podmiotowości (czy też, jak uważają inne
badaczki, obecności innej niż tradycyjna, patriarchalna koncepcji
podmiotu) badacze o orientacji gender upatrują w odmienności kobiecego
doświadczenia społecznego, związanego z przynależnością do rodziny i brakiem dostępu do sfery publicznej (standpoint theory), lub w odmienności kobiecej podmiotowości w ogóle (por. podmiot), nastawionej
na tworzenie i podtrzymywanie więzi z innymi, a także w obecności silnej
autocenzury u piszących kobiet, czyli uwewnętrznieniu kulturowego nakazu
skromności i dyskrecji.


Rozpowszechnienie się autobiografii jako gatunku wśród kobiet staje się
zauważalne od lat 70. XX w. i jest na Zachodzie związane nie tylko z rosnącą popularnością tego typu piśmiennictwa, ale także z feminizmem
drugiej fali (por. druga fala) – autobiografizm jest tu jedną z podstawowych technik uzyskiwania (samo)świadomości kobiet: świadomości
uwikłania w opresyjne struktury społeczne, a także wspólnoty pewnych
doświadczeń, aspiracji itp. Do rekonstruowania i rewaloryzacji kobiecego
doświadczenia służy często język psychoanalizy, do którego zresztą
autorki autobiografii szybko zyskują krytyczny dystans. Autobiografie
lub powieści autobiograficzne oparte na motywach psychoanalitycznych,
takie jak Strach przed lataniem Eriki Jong
([1973] 1998) czy To trzeba wyrazić Marie
Cardinal ([1975] 1995), wprowadzają w latach 70. XX w. temat kobiecej
seksualności, jej opresjonowania, a zarazem możliwości odzyskania.
Żywioł autobiograficzny wdziera się również w język akademicki,
prowadząc do eseizacji charakterystycznej dla drugiej fali. Od lat 70.
XX w. powstaje coraz więcej autobiografii kobiet kolorowych, opisujących
swoje doświadczenie opresji zarówno jako kobiet, jak i nie-białych.
Także tu autobiografizm staje się sposobem rozliczenia z kolonialnym
dziedzictwem, szukania własnej tożsamości oraz zaangażowania społecznego
i politycznego (bell hooks, [Gloria Jean Watkins] Talking Back. Thinking
Feminist, Thinking Black, 1989).


Po autobiografię jako gatunek przeznaczony do poszukiwania/konstruowania
tożsamości jednostkowej i zbiorowej, zwłaszcza świadomej kategorii
gender (por. gender [płeć]), kobiety w Polsce raczej nie sięgają, choć
Inga Iwasiów uważa, że można mówić o tradycji
autobiografii kobiecej w Polsce jako świadomości otwierania przez
kobiety drzwi, które przedtem były zamknięte – autobiografie piszą
kobiety w jakiś sposób niezwykłe, sięgające po role społeczne jeszcze
niedawno dla nich nieprzeznaczone (artystka, uczona, działaczka),
rezygnujące z tradycyjnych funkcji (żony, matki) lub pełniące je
równolegle z tradycyjnymi. W Polsce po 1945 silnie zaznacza się nurt
pisania wspomnieniowego i autobiograficznego kobiet realizujący mniej
lub bardziej wyraziście typ autobiografii rodzinnej (Maria Czapska, Maria
Iwaszkiewicz, Hanna Malewska, Zofia Kossak-Szczucka), w której autorki rekonstruują
tożsamość/pamięć swoich przodków czy utraconych przestrzeni dzieciństwa.
Ważny nurt w jego obrębie stanowią rodzinne autobiografie będące próbą
rekonstrukcji doświadczenia polskich Żydów i traumy Holokaustu
(Joanna Olczak-Ronikier, Janina Bauman, Anda Rottenberg,
Agata Tuszyńska, Ewa
Kuryluk; por. Holokaust). Z autobiografią duchową, pisaną przez poetki
mamy do czynienia w przypadku Topografii myślenia Joanny Kulmowej czy Pamiętnika mistycznego Małgorzaty Baranowskiej. Żywioł autobiograficzny
silnie zaznacza się w eseistyce Marii
Kuncewiczowej (Natura, Fantomy), a także w prozie pisanej przez
kobiety – np. w Nocach i dniach oraz Przygodach człowieka myślącego
Marii Dąbrowskiej czy współczesnej prozie
Ingi Iwasiów.


W ostatnich latach uwyraźnia się nurt autobiografii dokonujących
swoistego ujawnienia się (por. coming out) czy też naruszających
społeczne tabu (por. tabu). Zaliczyć do nich można książkę Kato-tata
Halszki Opfer, która opisuje historię kobiety
żyjącej w kazirodczym związku z ojcem przy przyzwoleniu ze strony matki
(por. kazirodztwo), oraz autobiografię Danuty
Wałęsy Marzenia i tajemnice, która decyduje się na utrwalenie swoich
negatywnych doświadczeń jako żony sztandarowego polityka „Solidarności”
i pierwszej damy, naruszając w znaczący sposób figurę Matki Polki w polskim dyskursie publicznym.


Katarzyna Nadana-Sokołowska


BIBLIOGRAFIA


Bartosz B., 2002, Doświadczenie macierzyństwa.
Analiza narracji autobiograficznych, Wrocław: Wydawnictwo Uniwersytetu
Wrocławskiego.


Benstock S. (red.), 1988, The Private Self.
Theory and Practice of Women’s Autobiographical Writings, London:
Routledge.


Brodzki B., Schenck C.
(red.), 1988, Life/Lines. Theorizing Women’s Autobiography, Ithaca:
Cornell University Press.


Czerska T., 2011, Między autobiografią a opowieścią rodzinną. Kobiece narracje osobiste w Polsce po 1944 roku w perspektywie historyczno-kulturowej, Szczecin: Wydawnictwo Naukowe
Uniwersytetu Szczecińskiego.


Gagnier R., 1989, The Literary Standard,
Working Class Autobiography, and Gender, „Textual Practice” nr 1(3).


Galant A., 2010,
Prywatne/publiczne/autobiograficzne. O dziennikach i esejach Jana Lechonia, Zofii Nałkowskiej,
Marii Kuncewiczowej i Jerzego Stempowskiego, Warszawa: Wydawnictwo DiG.


Giddens A., [1910] 2010, Nowoczesność i tożsamość. „Ja” i społeczeństwo w epoce późnej nowoczesności, tłum.
A. Szulżycka, Warszawa: Wydawnictwo Naukowe PWN.


Gilmore L., 1994, Autobiographics. A Feminist
Theory of Women’s Self-Representation, Ithaca: Cornell University
Press.


Karwowska B., 2007, Opowiedzieć historię żon i matek – kobiety o sobie w powojennej prozie emigracyjnej, [w:]
Z. Andres, J.
Pasterski, A. Wal (red.), Proza polska na obczyźnie.
Problemy – dyskusje – uzupełnienia, Rzeszów: Wydawnictwo Uniwersytetu
Rzeszowskiego.


Lionnet F., 1989, Autobiographical Voices.
Race, Gender, Self-Portraiture, Ithaca: Cornell University Press.


Smith S., Watson J. (red.), 1992, De/Colonizing
the Subject.The Politics of Gender in Women’s Autobiography,
Minneapolis: University of Minnesota Press.


Smith S., Watson J. (red.), 1998, Women,
Autobiography, Theory. A Reader, Madison: University of Wisconsin
Press.


Zębala A., 2005, Problemy autobiografii
kobiecej w studiach genderowych, „Ruch Literacki” nr 6.



  
B


Backlash (z ang. reakcja antagonistyczna, sprzeciw, kontruderzenie)
– gwałtowna reakcja systemu patriarchalnego na ruch wyzwolenia kobiet,
która rozpoczęła się, zanim kobiety uzyskały pełnię praw. Termin
backlash, znany z socjologii, oznacza reakcję przeciwko jakiemuś
ruchowi; został spopularyzowany dzięki książce Susan Faludi Backlash. The Undeclared War against Women
(1991). W Polsce pozycja ta ukazała się w roku 2013 pod tytułem
Reakcja. Niewypowiedziana wojna przeciw kobietom. Zjawisko reakcji
antagonistycznej niemal od początku towarzyszyło ruchowi
feministycznemu. Edward Clarke w opublikowanej
w 1873 pracy Sex in Education: or, a Fair Chance for the Girls
porównał liczbę dzieci, których matkami były absolwentki szkół wyższych,
z liczbą potomstwa niewykształconych kobiet, aby dowieść, że wyższe
wykształcenie prowadzi w przypadku kobiet do rozrostu ich mózgów i zaniku macic. Jeden z najwcześniejszych negatywnych obrazów feminizmu i feministek stworzył Henry James w Bostończykach
(1886). Główna bohaterka powieści, sawantka i lesbijka Olive Chancellor,
jest ukazana jako postać pozbawiona uroku (antyteza kobiecości), a jej
nienawidzący feministek kuzyn oczekuje od kobiet, aby nie myślały zbyt
dużo. Lynda Nead w książce Akt kobiecy. Sztuka,
obscena i seksualność ([1992] 1998) analizuje reakcje po zniszczeniu
obrazu Velázqueza przez
sufrażystkę Mary Richardson w 1914. Prasa
brytyjska wszczęła wówczas nagonkę na sufrażystki, a akt wandalizmu
został uznany za napaść szalonej feministki na idealne wyobrażenie
kobiecego piękna. Ataki na feminizm nasiliły się w latach 70. XX w.
„Harper’s Magazine” opublikował Requiem dla ruchu kobiecego w 1976
roku, „The Times” z 29 czerwca 1998 pytał retorycznie: „Czy feminizm
umarł?”. W 1983 publicysta anarchistyczny Bob Black opublikował
artykuł Feminizm jako faszyzm, w 1984 pojawiło się spopularyzowane
przez działacza antyaborcyjnego Rusha Limbaugha
sformułowanie „feminazi”. Opublikowany w 1984 przez „National Review”
artykuł Mony Charen Feministyczny błąd (Feminist
Mistake, aluzja do Feminine Mystique Betty
Friedan) jest oparty na tezie, która stała się z czasem najważniejszym hasłem antyfeministycznej retoryki, że feminizm
szkodzi kobietom. Zinstytucjonalizowane formy kontrataku na prawa kobiet
zaczęły przybierać na sile w latach 80. XX w. w USA, gdzie pojawiło się
wiele ruchów i organizacji (np. Promise Keepers, Pro-Family Movement)
głoszących hasła odbudowy autorytetu rodziny oraz przywrócenia dzieciom
wzorca tradycyjnych ról płciowych. Pat Robertson, przemawiając na zjeździe Partii
Republikańskiej w 1992, stwierdził, że feministki zachęcają kobiety do
„porzucania mężów, zabijania dzieci, uprawiania czarów, lesbianizmu i niszczenia kapitalizmu” (Rogers 2002: 109).


Zgodnie z fundamentalnym założeniem backlashu feminizm to największy
wróg kobiet, a zdobycze ruchu wyzwolenia kobiet doprowadziły w rzeczywistości do pogorszenia ich sytuacji. Nieudana kampania
(1972–1982) na rzecz ratyfikowania poprawki o równości praw bez względu
na płeć (ERA) oraz nasilające się, po elekcji Ronalda Reagana, ataki Nowej Prawicy
na feminizm przyczyniły się do osłabienia pierwszej generacji feministek
(Friedan 1981; Steinem 1992). Młode pokolenie kobiet zaczęło wówczas w sposób naturalny korzystać z przywilejów wywalczonych przez pierwszą
generację feministek, ale same aktywistki były coraz bardziej
podzielone. Jednocześnie pojawiały się inicjatywy zmierzające do
ograniczenia dopuszczalności przerywania ciąży, sprzeciwiające się
ratyfikacji ERA, rozwodom bez orzekania winy, prawom dla mniejszości
seksualnych. W książce Backlash Susan Faludi
twierdzi, że kontruderzenie mające na celu odebranie zdobyczy i unieszkodliwienie postulatów drugiej fali (por. druga fala) było
wynikiem rozprzestrzeniania przez patriarchat (por. patriarchat)
negatywnych stereotypów (por. stereotyp) na temat aktywnych zawodowo i seksualnie kobiet. Zburzenie układu, w którym aktywność reprezentowana
przez męskość była przeciwstawiana bierności przypisywanej kobietom,
stworzyło zagrożenie dla męskiej hegemonii, doprowadzając do sprzeciwu i próby stłumienia antypatriarchalnych ruchów.


Teksty kultury masowej schyłku XX w. obfitują w przedstawienia aktywnych
kobiet, które zostają ukarane za przeciwstawianie się patriarchalnemu
porządkowi. Do najważniejszych haseł backlashu należą: „wszystkiemu
winien jest feminizm”, „tykający zegar biologiczny”, „kurczący się rynek
kandydatów na męża”, „kryzys męskości”, „dziecko vs kariera”. Na uwagę
zasługuje język backlashowych publicystek (Katie
Roiphe, Camille Paglia,
Daphne Patai, Noretta
Koertge, Elizabeth Fox-Genovese, Christina Hoff Sommers), które przedstawiając się
jako feministki, piszą o innych działaczkach zawsze w trzeciej osobie i używają wielu krytycznych dyskredytujących terminów: „feministyczny
establishment” (Paglia 1994: 460), „yuppie
feminizm”, „feminizm burżuazyjny”, „anorektyczki, bulimiczki, ofiary
gwałtu i kazirodztwa” (111) oraz „stalinistki” (189). Publicystyka
backlashowa, przejmując kluczowe słowa z języka emancypacyjnego,
jednocześnie go deprecjonuje. Pojawiają się sformułowania:
„dyskryminacja większości”, „więzy indywidualizmu”. Nadużywa się
przymiotników „prawdziwy” i „nowy”, np. „prawdziwa wolność”, „prawdziwa
tolerancja”, „nowy feminizm”. W backlashowej nowomowie „nowy” i „prawdziwy” są synonimiczne z „właściwym”. Wykorzystywane są też
strategie pseudonaukowej krytyki postaw liberalnych, ukazywanych jako
stany chorobowe, np. „syndrom postaborcyjny” (por. aborcja). Elaine
Showalter (1990),
opisując europejską i amerykańską kulturę u schyłku XX w., używa
określenia „kryzys gender” (gender crisis). Porównuje atmosferę końca
milenium do okresu „seksualnej anarchii” panującej pod koniec XIX w.
„Kryzys gender” i „seksualna anarchia” mają związek z zakwestionowaniem
praw rządzących zachowaniem i tożsamością seksualną. Showalter zestawia XIX-wieczne kampanie propagujące
purytański stosunek do sfery seksualności ze współczesnymi atakami na
pornografię i próbami cenzurowania treści związanych z seksualnością.
Omawia także wpływ ruchu wyzwolenia kobiet i gejów na pojawienie się
niepokojów związanych z rolą rodziny oraz ukazuje, jak zmiany w społecznych zachowaniach kobiet przyczyniły się do wzrostu konserwatyzmu
w stosunku do praw reprodukcyjnych, a także jak epidemia HIV/AIDS
wpłynęła na rozpowszechnienie się homofobii (por. AIDS; homofobia).
Showalter analizuje sztandarowy backlashowy
film Fatalne zauroczenie (Fatal Attraction, reż. Adrian Lyne, 1987), przywołując nowelę Roberta Louisa Stevensona Doktor Jekyll i Pan Hyde
(1886). Jej zdaniem w obydwu historiach kobieta upadła zostaje ukarana,
a ulegający cielesnym pokusom mężczyzna otrzymuje przestrogę przed
potencjalnym niebezpieczeństwem. Brian McNair
(2002) znajduje podobną analogię między Bostończykami (1886) Henry’ego Jamesa a filmem Barry’ego
Levinsona W sieci (1994).


W Europie Środkowej i Wschodniej backlash łączył się z antykomunizmem,
a zatem wymierzony był w socjalistyczny model równouprawnienia. Po 1989
roku mnożyły się inicjatywy mające na celu ograniczenie praw kobiet
(wprowadzenie zakazu aborcji) oraz ich roli na rynku pracy
(wykorzystanie karykaturalnego wizerunku traktorzystki jako narzuconego
przez komunizm systemu równouprawnienia). Svetlana Slapšak i Renata Salecl
analizowały backlash w byłej Jugosławii, gdzie w latach 90. XX w.
przybrał on formę nagonki na pięć intelektualistek: Slavenkę Drakulić, Dubravkę
Ugrešić, Radę Iveković, Jelenę Lovrić i Vesnę Kesić,
doprowadzając do ich emigracji i uciszenia ruchu feministycznego o kilkudziesięcioletniej tradycji.


Atak na prawa kobiet pozostaje stałym elementem w polskim patriarchacie.
„Solidarność” przywróciła tradycyjny ład, w którym feminizm był
postrzegany jako luksusowy import z Zachodu i ekstrawagancja. O ile
solidarnościową konspirację można porównać z ruchem związanym z promocją
równościowej poprawki w USA, o tyle poparcie przez II Zjazd
„Solidarności” restrykcyjnej ustawy antyaborcyjnej było cezurą
wyznaczającą początek konfliktu między feministkami a konserwatywnymi
spadkobiercami opozycji antykomunistycznej. Feministki przestały być
bojowniczkami o wolność, a stały się „wrogami narodu” nieszanującymi
ojczystej tradycji. Analiza polskiej wersji backlashu pojawia się w wielu opracowaniach dotyczących historii polskiego ruchu feministycznego
autorstwa m.in. Agnieszki Graff, Ingi Iwasiów i Barbary Limanowskiej.


Katarzyna Pabijanek
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Baśń – gatunek epicki przynależny oralnej
kulturze ludowej, a także gatunek literacki wywodzący się lub wzorowany
na tej tradycji, odwołujący się do szeroko rozumianej fantastyki. W nowożytnej kulturze zachodniej jeden z podstawowych gatunków literatury
dla dzieci i młodzieży, choć najwięksi twórcy literackich wersji baśni,
tacy jak Charles Perrault, bracia Grimm, oraz autorzy
oryginalnych opowieści, jak Andersen,
nie myśleli tylko o dzieciach jako o swoich głównych odbiorcach.
Obserwując zmiany wprowadzone w kolejnych wydaniach baśni braci Grimm, możemy prześledzić
proces stopniowego odchodzenia autorów od ludowych oryginałów poprzez
usuwanie makabrycznych lub obscenicznych fragmentów, co było spowodowane
właśnie uwzględnieniem interesów małoletniego adresata. Proces ten,
zapoczątkowany przez samych autorów, poszedł potem jeszcze dalej w miarę
ewolucji nowożytnych pedagogicznych metod wychowawczych, co ostatecznie
doprowadziło do XX-wiecznej praktyki przepisywania wszystkich
oryginalnych opowieści na język, który uznano za właściwy dla dzieci:
wolny od okrucieństwa, ckliwo-sentymentalny, totalnie uproszczony.
Filmowe adaptacje baśni, zwłaszcza w ich hollywoodzkiej wersji,
utrwaliły tę praktykę, krytykowaną współcześnie za oderwanie od
rzeczywistości, brak głębi, powierzchowność i daleko idącą
stereotypizację postaci i wydarzeń.


Baśnie współtworzą imaginarium społeczne naszej kultury, pełniąc
niezwykle ważną funkcję w procesie socjalizacji dzieci. Bruno Bettelheim ([1976] 1985),
odwołując się do tradycji psychoanalitycznej, zachwalał ich
terapeutyczną i wychowawczą funkcję – dzięki swoim uniwersalnym sensom
miały one na nieświadomym poziomie oswajać dziecko ze zjawiskami,
których jeszcze nie jest ono w stanie pojąć, pomagając poradzić sobie ze
światem, rodziną, własnym ciałem i psychiką. Książka Bettelheima nie spotkała się z uznaniem rozwijającego się w tym czasie (połowa lat 70. XX wieku) feminizmu drugiej fali (por. druga
fala). W swojej uproszczonej, sentymentalnej wersji baśnie utrwalają
bowiem stereotypowe role płciowe, nic więc dziwnego, że ruch
feministyczny, a później studia genderowe i queerowe poddały je
wszechstronnej krytyce. Jej efektem są takie zjawiska, jak
reinterpretacja znanych baśni demaskująca ich patriarchalny charakter
lub wydobywająca z nich starsze, mniej opresywne warstwy znaczeniowe,
np. odwołujące się do silnej kobiecości, a także tworzenie nowych
opowieści, zmieniających dotychczasowe definicje ról płciowych.
Niezwykle popularna obecnie twórczość fantasy, we wszelkich swych
odmianach: literatury, filmu, komiksu, gier itp., jest dziedzictwem
tradycji baśniowej.


Opowiadanie baśni we współczesnej kulturze zachodniej kojarzone jest z kobietami, zwłaszcza starymi. Babcia opowiadająca dzieciom baśnie na
dobranoc to jedna z najpopularniejszych figur literackich. W tym
stereotypowym obrazie można widzieć potwierdzenie patriarchalnej
hierarchii wartości, łączącej to, co kobiece, z tym, co w społeczeństwie
niżej cenione: odtwórczością, emocjonalnością, sferą prywatną, poziomem
umysłowym dziecka, z którym kobiecie rzekomo łatwiej się porozumieć,
gdyż zgodnie z ciągle jeszcze powielanym przekonaniem nie jest tak
intelektualnie dojrzała jak mężczyzna. Można jednak zobaczyć tu również
element emancypacyjny, zwłaszcza że ciągle trwają debaty na temat
„autorstwa” oryginalnych baśni. Charles Perrault swojemu zbiorowi nadał podtytuł Baśnie Babci Gąski.
Badacze spierają się na temat pochodzenia tej postaci, zgadzając się
jedynie, że jest to archetypalna postać „opowiadaczki baśni”
rozpowszechniona w kulturze ludowej, szczególnie w krajach
anglojęzycznych. W przypadku braci Grimm wiadomo, że zdecydowana
większość ich „źródeł” to kobiety ze średniej warstwy społecznej, które
z kolei poznawały przekazywane przez siebie opowieści od kobiet z warstw
najniższych: służących, kucharek, nianiek. Hansa Christiana
Andersena w świat baśni wprowadziła
babcia. Baśnie przynależałyby zatem do niezauważanej i niedocenianej
twórczości kobiecej i ludowej. Jeden z najsłynniejszych zbiorów spoza
zachodniego kręgu kulturowego, Baśnie z tysiąca i jednej nocy,
wprowadza równie słynną kobiecą narratorkę: Szeherezadę. Chociaż fakt,
że opowiadaniem baśni uwodzi ona sułtana, chroniąc własne życie i doprowadzając do tradycyjnego szczęśliwego zakończenia: małżeństwa,
wydaje się potwierdzać stereotypowy podział ról, trudno nie docenić
subwersywnego charakteru ukrytych tu sensów – przebiegłości, odwagi i siły bohaterki – a także otwarcia na zmysłowy, seksualny wymiar życia,
wypierany i ukrywany w tradycji zachodniej. Niedocenienie kobiecej
kontrybucji w tworzeniu narracji baśniowych widoczne jest również w tym,
że mężczyźni autorzy zbiorów baśni są w naszej kulturze znani i rozpoznawalni, podczas gdy ich źródła, a także XVII- i XVIII-wieczne
kobiety autorki,
takie jak
Madame d’Aulnoy, Gabrielle-Suzanne de
Villeneuve, Madame Leprince de Beaumont (dwóm ostatnim zawdzięczamy upowszechnienie
się tak ważnej dla socjalizacji dziewczynek baśni o Pięknej i Bestii),
odeszły w zapomnienie. Ich następczynie zesłano do niszy „autorek
literatury dla dzieci i młodzieży”, tym samym obniżając ich rangę. Warto
również zwrócić uwagę na fakt, że kiedy w XVIII wieku dzięki coraz
większej popularności powieści, gatunku przez klasycystów nieuznawanego,
ale możliwego do uprawiania bez niezbędnego w przypadku innych form
literackich wykształcenia klasycznego, na szerszą skalę pojawiły się
kobiety autorki, które ze szczególnym upodobaniem stosowały fantastyczny
sztafaż powieści gotyckiej. Kobiety chętnie sięgnęły po fantastykę, bo
dzięki temu mogły pośrednio wyrażać te aspekty swojego doświadczenia, na
które w tradycyjnie pisanej literaturze nie ma miejsca. Olbrzymia liczba
współczesnych autorek uprawiających ten typ piśmiennictwa świadczy o tym, że potrzeba taka nadal jest aktualna. Choć w większości skażone
charakterystycznymi dla kultury masowej uproszczeniami, sentymentalnymi
kalkami i powielaniem schematu romansowego, są jednak dużo bardziej niż
analogiczne dzieła mężczyzn autorów otwarte na redefinicję ról
płciowych.


Najbardziej wymarzoną rolą większości dziewczynek jest oczywiście
baśniowa Księżniczka, wpadająca – zwykle z powodu innej kobiety, macochy
czy czarownicy (często zresztą jedna jest zarazem drugą) – w tarapaty i ratowana przez Księcia na Białym Koniu. Mimo że już nawet niektóre
współczesne filmy dla dzieci (np. Shrek) demaskują fałsz tych ról,
olbrzymia część przemysłu rozrywkowego i zabawkarskiego je utrwala
(lalka Barbie). Obok niej najczęściej chyba powielaną – właśnie ze
względu na romansowy potencjał (por. romans) – i jedną z najbardziej
wpływowych figur baśniowych jest Kopciuszek. Cichy, grzeczny, ocalony
dzięki swojej urodzie i pomocy matki chrzestnej utrwala przekonanie o kobiecej bierności i szczęściu jedynie w związku z mężczyzną. Mężczyzna
w roli wybawiciela z opresji i głównego celu kobiecego życia to jedna z najczęściej zarówno przywoływanych, jak i kwestionowanych figur
współczesnej kultury. Przeciwstawiają mu się nowe bohaterki: silne,
wojownicze, własnoręcznie pokonujące pilnujące je smoki lub
zaprzyjaźniające się z nimi, niegodzące się na upodrzędniające je
kompromisy. Redefinicji uległa także inna słynna postać baśniowa –
Czarownica. Przez wieki kojarzona z demonami i złem, źródło dodatkowej
opresji kobiet, zwłaszcza starych, pokazuje dziś zupełnie inną twarz –
oblicze kobiecej mocy i siły (zob. chociażby twórczość Anny
Brzezińskiej czy Andrzeja Sapkowskiego). Królewna Śnieżka i Śpiąca Królewna także przestają być
synonimem przebudzenia do – heteroseksualnej i monogamicznej oczywiście
– seksualności. Czerwony Kapturek coraz mniej boi się złego wilka, w miarę jak kobiety przestają się bać mężczyzn i wstydzić swojego
pożądania i zamiast wołać na pomoc leśniczego same rozprawiają się z niebezpieczeństwem lub idą do lasu w poszukiwaniu erotycznych przygód. W zaproponowanej przez Angelę Carter wersji Sinobrodego matka przybywa, by ocalić córkę z rąk
mordercy. Takich przewartościowań jest dziś bardzo wiele, podobnie jak i nowych opowieści.


Barbara Smoleń
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Biopolityka (gr. bíos, życie +
politike, polityka) – koncepcja filozofii politycznej, zgodnie z którą
podstawą i/lub przedmiotem polityki jest biologiczne (a nie np.
społeczne czy kulturalne) życie obywateli. Podejście biopolityczne
zakłada upolitycznione postrzeganie populacji, tj. ludności lub grup
ludności zamieszkujących dane terytorium. Historycznie mogło to oznaczać
zarówno, że populacja jest przedmiotem polityki (a polityka to
zarządzanie populacją jako biologicznym bytem), jak i jej podmiotem
(tzn. nadrzędnym celem politycznym jest dobrostan konkretnej wspólnoty
obywateli rozumianej biologicznie). Thomas Lemke
nazywa to pierwsze ujęcie politycystycznym, a drugie – naturalistycznym.
Niemiecki socjolog zwraca uwagę, że podejście naturalistyczne czy wręcz
organicystyczne znajdowało wyraz w koncepcjach państwa z przełomu XIX i XX w., było też obecne w dyskursach rasistowskich, np. w niemieckim
narodowym socjalizmie. Z kolei politycystyczne ujęcie kwestii
biopolityki miało charakteryzować ruchy ekologiczne oraz tych
myślicieli, którzy poszukiwali nowego pola polityczności, stanowiącego
bezpośredni rezultat postępu w naukach medycznych i technologii. Choć
termin „biopolityka” powstał w XVIII w., zasadniczo jest kojarzony z przemyśleniami Michela Foucaulta. U francuskiego filozofa pojęcie to odnosi się
zawsze do pewnej większej całości, na którą składa się sieć
funkcjonujących równolegle lokalnych instancji „biowładzy”. To sprawia,
że ujęcie Foucaulta wymyka się rozróżnieniu
wprowadzonemu przez Lemkego – biopolityka ściśle wiąże się bowiem z „rządomyślnością”: immanentnym zarządzaniem populacji samą sobą,
dokonującym się za pośrednictwem uwewnętrznionego przez jej członków i odzwierciedlonego w instytucjach zestawu procedur, analiz, trybów
refleksji, rachunków i taktyk nastawionych na kształtowanie populacji
zgodnie z wiedzą płynącą z ekonomii politycznej i posługującego się w tym celu narzędziami bezpieczeństwa. Zgodnie z ustaleniami francuskiego
filozofa był to istotny rys oświeceniowego aparatu władzy
ukształtowanego w sposób naukowy. W XVIII w. nowoczesne społeczeństwa
zachodnie zaczęły przyswajać biologiczny fakt, że istota ludzka
przynależy do określonego gatunku. Pojęcie biopolityki odnosi się więc w tym przypadku do przekształceń władzy. Według Foucaulta władza przechodzi od dyscyplinarnego modelu
zarządzania jednostkami, nie porzucając go całkowicie, ku zarządzaniu
zespołami istot żywych (populacją), ze szczególnym uwzględnieniem ich
środowiska życia. Suweren sprawuje swoją władzę – podkreślał Foucault, nawiązując do Moheau, oświeceniowego badacza zjawiska populacji –
tam, gdzie natura w sensie zbioru elementów fizycznych krzyżuje się z naturą w znaczeniu ludzkim, czyli w przestrzeni, gdzie przyroda zmienia
się w środowisko. Dlatego jeśli suweren chce mieć wpływ na gatunek
ludzki, musi oddziaływać na środowisko. Wpływ ten dokonuje się poprzez
biowładze, czyli zlokalizowane ośrodki, np. szpital, wojsko itp. Wpływ
na populację czy oddziaływanie na środowisko to przedsięwzięcia
delikatne i wymagające planowania – pożądany stan populacji, inaczej niż
w przypadku amorficznych grup ludzkich lub konkretnego zbioru jednostek,
osiąga się nie przez suwerenne wywieranie wrażenia (czym innym była
bowiem królewska chwała i jej rewers – kaźń) ani przez wydawanie
rozkazów (jak w przypadku dyscyplinowania np. w armii), ale poprzez
oddziaływanie na warunki brzegowe. Stąd niesłychana kariera pojęcia
normy – wielowymiarowego dyspozytywu kształtującego życie od zewnątrz,
ale zarazem popychającego je do przekształcania się od wewnątrz w poszukiwaniu form umożliwiających przeżycie w nowych warunkach. Proces
normalizacji pozwala „unaukowić” życie, definiując je przez to, czym ono
nie jest; analogicznie przedstawia się kwestia norm prawnych – choć
należy pamiętać, że biopolityczne pojęcie normy wykracza daleko poza
wymiar jurydyczny – określa nie tyle zachowania pozytywne, ile postępki
zakazane. Prawo rozgranicza to, co dozwolone, od tego, co zabronione, a biopolityczne myślenie o populacji wprowadza rozróżnienie na to, co
normalne, i na to, co anormalne, przypominając, że medycyna społeczna i higiena są sposobami sprawowania władzy (wcześniej pisał o tym
Georges Canguilhem, filozof biologii i promotor Foucaulta).


Dyspozytyw higieniczny, a zwłaszcza jego skrajna postać – obóz
koncentracyjny – to podstawowe pojęcie, jakim posługuje się Giorgio Agamben, pisząc o biopolityce. W książce Homo sacer przedstawił on figurę „nagiego
życia”. Z początku „nagie życie” prowadził „święty człowiek”, banita
wyjęty spod praw społeczności, a zarazem od nich wolny. Jednak
biopolityczna nowoczesność zakłada, że „świętym człowiekiem” jest każdy,
tzn. że wyjątkowość – podobna do stanu wyjątkowego, w którym zawiesza
się obowiązujące prawa – jest w istocie drugą stroną i podszewką
wszystkich systemów politycznych. Każdy człowiek jest „nagim życiem”
wobec prawa, ale prawidłowość ta może mieć rozmaite rozwinięcia, np.
wskazuje na demokrację mieszczańską z jej kultem prywatności albo na
hitlerowski obóz koncentracyjny. Agamben
podkreśla, że w dzisiejszych systemach politycznych „wszyscy jesteśmy
homines sacri w tym sensie, że możliwości technologiczne i zapędy
kontrolne państwa pozwalają spenetrować właściwie każdy odcinek naszego
życia”. Apokaliptyczna wizja włoskiego filozofa wywoływała różne
reakcje. Jacques Rancière, francuski filozof
związany z nową lewicą, podkreślał w artykule Biopolityka czy
polityka, że bierność podmiotu (por. podmiot) w sytuacji „nagiego
życia” jest nie do zaakceptowania. Według Rancière’a skłonność do negocjowania warunków życia jest
przyrodzoną właściwością każdego żywego ciała, w tym – człowieka. W pewien sposób nie można więc odróżnić biopolityki od polityki; fakt, że
w każdym obozie znajdzie się ktoś gotowy wziąć odpowiedzialność i renegocjować warunki życia, nie jest zjawiskiem kulturowym, ale
właściwością związaną z najgłębszą strukturą życia pojmowaną jako
nieustająca transgresja. Stąd też dla francuskiego filozofa nadużyciem
jest stwierdzenie, że życie może „nie być polityczne”. Podobną
argumentacją posługiwali się tzw. operaiści, zwłaszcza Antonio Negri i Michael Hardt,
przeciwstawiając biopolitykę biowładzy. W łonie imperium egzekwującego
biowładzę na jednostkach powstają „wielości” (multitudes) prowadzące
ekonomiczną, kulturową i polityczną walkę o formy życia.


Na gruncie myśli feministycznej pojęcie biopolityki nie doczekało się
zbyt wielu rozwinięć, być może ze względu na to, że więź życia i polityki – prywatnego i publicznego – pojawiła się w tym nurcie znacznie
wcześniej niż u Foucaulta (por. esencjalizm),
kwestia ucieleśnienia zaś, czyli politycznej źródłowości ciała,
kształtowała się w myśli feministycznej w zasadzie niezależnie od
postfoucaultowskiego paradygmatu biopolitycznego. Warto jednak wymienić
kilka myślicielek, które w twórczy sposób wykorzystywały pojęcie
biopolityki w feminizmie: Rosi Braidotti, Donna Haraway, Lauren Berlant i Judith Butler.
Braidotti wprowadziła kategorię biogenetycznego
kapitalizmu (zradykalizowana i uwspółcześniona wersja Foucaultowskiego
odkrycia, że biopolityka zawsze ogniskuje się na kwestii produktywności)
i uzupełniła ją o refleksję, że współczesne zainteresowanie polityką
życia wpływa także na kwestie związane ze śmiercią i nowymi formami
umierania. Badaczka nazywa upolitycznienie śmierci nekropolityką (por.
posthumanizm). Donna Haraway proponuje korektę
pojęcia biopolityki Foucaulta, zwracając uwagę,
że należy skupić się nie tyle na transformacjach władzy, ile na
„ponownym wynalezieniu natury” (przykładem nowej natury jest np. postać
cyborga – technologicznie zmodyfikowanej istoty cielesnej). Lauren Berlant posługuje się pojęciami biopolityki i populacji, analizując typowo feministyczne tematy, np. postrzeganie
własnego ciała czy otyłość. Z kolei Judith Butler
stawia hipotezy dotyczące „kruchego życia” i politycznego wymiaru
„żałoby po życiu” (jeden z wymiarów nekropolityki Rosi Braidotti). Buduje nową
ontologię społeczną, której fundamentem jest przekonanie o nieusuwalnym
wzajemnym uzależnieniu bytów, przekraczającym granice populacji. Wojna i związane z nią wybiórcze opłakiwanie życia zaprzeczają równości
wszystkich żywych istot wynikającej z faktu, że nie mogą one żyć bez
siebie nawzajem, nawet jeśli owe związki zależności nie są widoczne na
pierwszy rzut oka. W tej perspektywie koncentrowanie się na życiu jest
polityczne lub nawet geopolityczne, a biopolityka – staje się utopią
(por. utopia).


Agata Czarnacka
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Biseksualność – jedna z orientacji
seksualnych człowieka, w której możliwe jest ukierunkowanie pożądania
zarówno na płeć męską, jak i żeńską. Obecnie, głównie za sprawą
amerykańskiej psycholożki Beth Firestein (1996),
określenia tego używa się również w odniesieniu do doświadczeń
erotycznych, emocjonalnych i seksualnych, które są niezależne od płci
czy tożsamości kulturowej obiektu pożądania. Biseksualność zakłada
zainteresowanie kobietami i mężczyznami oraz wszystkimi osobami o zdefiniowanych w inny sposób tożsamościach płciowych czy seksualnych lub
niezdefiniowanych. Po raz pierwszy w dyskursie medycznym opis tej
ekspresji płciowej pojawia się za sprawą pracy Havelocka Ellisa Sexual Inversion (1897). W tym czasie
biseksualność określana była terminem „psychoseksualny hermafrodytyzm”
zapożyczonym od Richarda von
Kraffta–Ebinga, niemieckiego seksuologa i psychiatry. W pracy Ellisa biseksualizm oznacza
współistnienie cech męskich i żeńskich (fizycznych i psychicznych) w ciele człowieka. W 1915 pojawiła się kolejna edycja Sexual Inversion
(Studies in the Psychology of Sex, vol. II), w której Ellis porzuca termin
„psychoseksualny hermafrodytyzm” na rzecz biseksualizmu, stosowanego już
powszechnie w latach 20. XX w. i zgodnego z dzisiejszym rozumieniem tego
terminu. Ujmując biseksualność jako orientację psychoseksualną, wciąż
jednak definiuje ją jako posiadanie cech obu płci. Ellis w swojej pracy
zwraca uwagę na wieloznaczność tego pojęcia, które uniemożliwia
określenie zachowań seksualnych na trzystopniowej skali: homo-, bi- i heteroseksualności.


Jedną z najbardziej popularnych teorii dotyczących biseksualności z początku XX w. jest hipoteza pierwotnej biseksualności Sigmunda Freuda (prawdopodobnie
zapożyczona od Wilhelma Fliessa), przedstawiona w pracy Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie (Trzy rozprawy z teorii
seksualności) wydanej w 1905. Autor uznaje biseksualność za podstawę
późniejszej hetero- lub homoseksualności, które są zawsze efektem
socjalizacji i konstruktem kulturowym. Freud nie
podaje jednak nowej definicji biseksualności czy też „psychoseksualnego
hermafrodytyzmu”. Tezą o pierwotnej biseksualności zainspirował się
m.in. Wilhelm Stekel, który w swojej pracy
Onanie und Homosexualität (1920) zawarł tekst Bi-Sexual Love. Uważa
on, że biseksualność jest słuszną i naturalną orientację
psychoseksualną, a homo- i heteroseksualność odstępstwami od normy.
Stekel stwierdza, że homoseksualność jest nienaturalna i neurotyczna w większym stopniu niż heteroseksualność. Powołując się na psychoanalizę
(por. psychoanaliza), stwierdza kategorycznie, że nie istnieją osoby
homoseksualne, które nie wykazywałyby zainteresowania płcią przeciwną we
wczesnym okresie życia. Po raz pierwszy (odmiennie niż Freud i Ellis) określa biseksualność jako „ekstrakt” z homo- i heteroseksualności, a nie połączenie kobiecości i męskości.


Przełomem w badaniach nad seksualnością (por. seksualność) były
rozpoczęte w 1930 w USA prace Alfreda Kinseya:
Sexual Behavior in the Human Male (1948) i Sexual Behavior in the
Human Female (1953). Amerykański seksuolog postulował stworzenie
sześciostopniowej skali seksualności, na której oprócz
heteroseksualności bądź homoseksualności znajdowałaby się gradacyjna
skala zainteresowania obiema płciami. Z jego badań wynikało, że tylko
54% to osoby hetero- lub homoseksualne, a pozostałe 46% to osoby, które
wykazują równe zainteresowanie obiema płciami, są biseksualne z większymi skłonnościami w stronę którejś płci. Teza ta wyznaczyła
początek dyskusji nad wieloznaczeniowością terminu biseksualności i zachwiała przeświadczeniem o dwubiegunowości ludzkich zachowań
seksualnych. Badania Kinseya stały się inspiracją
dla kolejnej ważnej książki, Bisexual Option Freda (Fritza) Kleina, wydanej w 1978, a na początku lat
90. uzupełnionej o kwestie dotyczące HIV/AIDS (por. AIDS). W latach 70.
XX w., kiedy na łamach prasy codziennej i w bieżących wydawnictwach
naukowych oraz publicystycznych toczyła się dyskusja na temat tego, czy
biseksualność nie jest tylko „mitem” i „modnym stylem życia”, Klein sprzeciwiał się
takim stwierdzeniom. Amerykański psychiatra wyróżnił cztery rodzaje
biseksualności. Pierwszy, „przejściowy”, dotyczył osób, które w wyniku
socjalizacji lub zinternalizowanej homofobii (por. homofobia) na
wczesnym etapie życia wchodziły w związki z osobami przeciwnej płci, a potem zdefiniowały się jako homoseksualne (por. homoseksualność).
Kolejna, „historyczna”, dotyczy osób, które w przeszłości nawiązywały
relacje zarówno z płcią przeciwną, jak i własną, ale od pewnego czasu
definiują się jednoznacznie jako homo- albo heteroseksualne. Trzecia
kategoria, „zgodna”, a właściwie równoznaczna z bigamią i niemożnością
zaspokojenia potrzeb seksualnych przez kontakty z jedną płcią, odnosi
się do związków i praktyk seksualnych z obiema płciami, do których
dochodzi w tym samym czasie. Natomiast mianem „sekwencyjnej” określił
kategorię osób budujących związki z kobietami bądź mężczyznami, ale w różnych okresach. Klein rozwinął również teorię kontinuum seksualnego
Kinseya, stwierdzając, że orientacja seksualna i ekspresja płciowa to kwestie płynne i dynamiczne, na które składają się
zainteresowania seksualne, zachowania seksualne, fantazje, czynniki
emocjonalne, samoidentyfikacja i styl życia (tzw. wyznaczniki orientacji
seksualnej Kleina).


Kolejne prace na temat biseksualności, pojawiające się na Zachodzie od
lat 70. XX w., były już w większości interpretacjami i opracowaniami
powyższych pięciu koncepcji teoretycznych. Najważniejsze z nich to:
Closer to Home. Bisexuality and Feminism Amandy Udis–Kessler, w której znajdziemy kolejne
rozwinięcia i modyfikacje teorii Kinseya, oraz teksty dotyczące
biseksualnych tożsamości i stylów życia: Bisexuality. Some Social
Psychological Issues Phillipa Blumsteina
i Pepper Schwartz, Women and Bisexuality
Sue George oraz Sex, Power and Pleasure
Marianny Valverde. W latach 90. XX w.
powstały również liczne prace epistemologiczne na temat biseksualności,
m.in. Jo Eadie, Marjorie
Garber, Marii Pramaggiore czy Elisabeth Däumer. Wtedy też odbyła się pierwsza
konferencja naukowa na Uniwersytecie York, podczas której temat
biseksualności został włączony do programu nie tylko w sposób
teoretyczny, ale też praktyczny – do udziału i wygłoszenia referatów
zaproszono gości reprezentujących istniejące już wtedy na Zachodzie
organizacje osób biseksualnych.


W latach 90. XX w. temat biseksualności staje się popularny w ramach
rozwijającej się prężnie teorii queer, która w przeciwieństwie do
poprzedzających ją gay/lesbian studies (por. queer studies;
gay/lesbian studies) stawia sobie za cel włączyć marginalizowane
dotąd głosy, m.in. osób biseksualnych,
transseksualnych/transgenderowych, kolorowych etc. (por. transgender).
Podkreślając płynność płci i seksualności, teoria ta odchodzi od
dzielenia osób podług rzekomo naturalnej i niezmiennej orientacji i podważa binarne opozycje, które stanowią podstawę sztywnych
klasyfikacji. W Polsce żadna z powyższych prac nie została dotąd
przetłumaczona. Do dziś nie działa też żadna organizacja reprezentująca
interesy biseksualistek i biseksualistów. Istniejące struktury często
(nad)używają w swojej nazwie litery B, określając się mianem LGBT, a zajmując się w rzeczywistości jedynie problemami osób homoseksualnych
(LG). Nie poruszają też problemu bifobii, choć jak wynika z raportu
badań przeprowadzonych przez zespół Ireneusza Krzemińskiego (2009), niechętny i nieufny
stosunek osób homoseksualnych (częściej gejów niż lesbijek) do
biseksualistek/biseksualistów stanowi potencjalne źródło konfliktów i jest przyczyną ich stygmatyzacji oraz wykluczenia. W polskim dyskursie
akademickim nie pojawiła się dotąd żadna praca dotycząca tożsamości
biseksualnych, a koncepcje teoretyczne na temat biseksualności nie są u nas znane. Problemy biseksualności w przestrzeni publicznej i obszarze
działalności ruchu na rzecz praw osób nieheteroseksualnych w Polsce są
nieobecne. Wyjątkiem jest książka, która traktuje biseksualność
pobocznie, a poświęcona jest miłosnym trójkątom – Miłość we troje od
starożytności po czasy współczesne ([1997] 1999) autorstwa Barbary
Foster, Michaela Fostera i Lethy Hadady. Wśród nielicznych wzmianek na temat
biseksualności w polskich publikacjach naukowych na uwagę zasługuje
krótki podrozdział Biseksualizm jako zagrożenie homoseksualnego
fantazmatu w książce Jacka Kochanowskiego Fantazmat zróżnicowany (2004). Autor
stara się zanalizować przyczyny wyrzeczenia się biseksualności przez
społeczność gejów i lesbijek w kontekście tworzenia tożsamości (por.
tożsamość społeczna). Autor wspomina, że biseksualność, jako tożsamość
niejednoznaczna, jest niebezpieczna zarówno dla osób hetero-, jak i homoseksualnych, ponieważ podważa budowany przez nich fantazmat o dwubiegunowej seksualności. Według Kochanowskiego w świecie homoseksualnym tworzy się mit
(por. mit) o naturalności pewnych zachowań, stylów życia, pożądania, a więc dokonuje się takiego samego zabiegu wyparcia jak w konserwatywnej
społeczności heteroseksualnej. Do podobnych wniosków dochodzi
Joanna Mizielińska
w tekście Problem wykluczenia transseksualistów i biseksualistek z feminizmu i lesbianizmu, który jest podrozdziałem jej książki
(De)konstrukcje kobiecości (2004). Robyn Ochs, w tekście analizującym przejawy i przyczyny
bifobii w społecznościach homoseksualnych, doszukuje się jeszcze innych
powodów. Wskazuje m.in. na wyznawane przez niektóre osoby
przeświadczenie, że biseksualistki/biseksualiści „przenoszą” HIV od osób
heteroseksualnych do środowiska gejów i lesbijek. Ponadto biseksualność,
traktowana jako wyciąg z homo- i heteroseksualności, jest uważana przez
bi- jako przepustka do funkcjonowania w obu światach jednocześnie, a tak
naprawdę jest albo skrywaną homoseksualnością, albo niezdecydowaniem.
Według autorki heteroseksualiści dyskryminują (por. dyskryminacja) osoby
biseksualne z takich samych powodów: obawy, że zaburzony zostanie
podział tradycyjnych ról kobiety i mężczyzny oraz stereotypowy wzorzec
zmaskulinizowanej lesbijki (por. lesbianizm; stereotyp) i zniewieściałego geja (Ochs 1996). Amber Ault, której prace mieszczą się
ramach studiów queer, opisuje cztery strategie radzenia sobie z niechcianym biseksualnym Innym w ramach wspólnoty
feministyczno-lesbijskiej. Są to: represja/stłumienie, włączenie,
marginalizacja i delegitymizacja. Ault stara się
również opisać, w jaki sposób marginalizowana grupa biseksualna radzi
sobie z własną stygmatyzacją i w jaki sposób konstruuje granice swojej
tożsamości. Okazuje się, że często reprodukuje ona binarne kody podczas
zabiegów asymilacyjnych. Nie jest też wolna od stygmatyzującego dyskursu
we własnych szeregach, dzieląc osoby bi- na „prawdziwe” i „nieprawdziwe”. W szerszej perspektywie praca Ault
wykazuje, jak podwójnie wykluczona grupa tworzy własnego dewiacyjnego
Innego, wobec którego się definiuje. Efektem tego procesu jest raczej
podtrzymanie dychotomii kulturowych oraz utrwalenie stereotypów na
własny temat.


Mimo że w dyskursach akademickich i w perspektywie aktywizmu LGBTQ
biseksualność jest słabo obecna, popkultura chętnie ją eksploatuje.
Prawdziwa eksplozja wykorzystywania tematyki biseksualności nastąpiła za
sprawą popularnego reality show emitowanego przez MTV, A Shot in Love
with Tila Tequila, w którym osoba deklarująca się jako biseksualna
gwiazda amerykańskich brukowców wybierała spośród piętnastu kobiet i piętnastu mężczyzn przyszłą partnerkę bądź partnera. W przeciwieństwie
do homoseksualnego ujawniania się (por. coming out), które wciąż jest
rzadkością, znane postaci ze świata show-biznesu często i chętnie
deklarują biseksualność (m.in. Madonna, Angelina Jolie, Lady GaGa, Pink, Miley Cyrus i Anna Paquin).
Pozostałe obszary kultury i życia publicznego, jak np. film, literatura
czy sztuki plastyczne, dość powierzchownie ukazują biseksualność,
przyczyniając się raczej do powielania stereotypów niż rozpowszechniania
rzetelnej wiedzy. Utrudnia to zmianę nastawienia społecznego wobec
biseksualności i ukazanie narracji innej niż te, które tworzą
celebrytki/celebryci.


Joanna Mizielińska, Aleksandra Sowa
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C


Camp (kamp) – kategoria estetyczna
określająca świadomy sposób artystycznej ekspresji lub też strategię
odbioru sztuki/rzeczywistości. Termin ten został spopularyzowany przez
Susan Sontag w eseju Notatki o kampie (1964),
który spotkał się z żywą i często krytyczną reakcją (zwłaszcza polemika
Marka Bootha). Za matkę campu uważa się właśnie
Sontag, zwaną także Miss Camp lub Camp Girl, jednak wcześniej
pojęciem tym posłużył się Christopher
Isherwood w powieści The World in the
Evening (1954). Etymologia słowa jest niejasna. Angielski wyraz camp
(czyli osoba zachowująca się z przesadną emfazą, fałszywie, w sposób
zniewieściały – używany zwłaszcza w odniesieniu do homoseksualnych
mężczyzn) wywodzi się być może od francuskiego se camper (zachowywać
się teatralnie), włoskiego campeggiare (wyróżniać się) bądź też
pochodzi od łacińskiego rzeczownika campus (pole, wieś), co
sugerowałoby związek campu z prowincjonalnością i zakładało jego
opozycję w stosunku do kultury elitarnej.


Camp należy do kategorii trudnych do zdefiniowania, jest bowiem zmienny,
nieprzewidywalny i w dużej mierze zależny od subiektywnego odczucia
odbiorcy. Starając się scharakteryzować camp, używa się często takich
słów, jak ironia, sentymentalizm, groteska, dziwaczność, teatralność,
nadmierna ekspresja i emocjonalność. Wspomina się też o emfazie,
manieryczności, dekoracyjności, umowności, dandyzmie (uznawanym za
poprzednika campu), wykwincie, a przede wszystkim o sztuczności.
Campowość jest cechą płynną, nieokreśloną, subiektywną, a nawet
intuicyjną. Słowem camp można określać fotografie gejowskiego duetu
Pierre
et Gilles, filmy Pedra Almodóvara,
postaci grane przez Elizabeth Taylor i Joan Collins czy sceniczny wizerunek Violetty
Villas. Ale campowe mogą być także barok i secesja, Mozart, El Greco i Dostojewski –
dlatego Isherwood przezornie wprowadził
rozróżnienie pomiędzy campem wysokim a niskim.


Dla Susan Sontag camp to przede wszystkim typ
osobowości, wrażliwości i specyficzna filozofia odbioru. Idąc tropem
teorii recepcji, wyróżnić można dwa rodzaje campu: pierwszy, będący
rodzajem wrażliwości artystycznej lub postawy życiowej wypływającej ze
świadomej decyzji twórcy, drugi zaś zależny wyłącznie od aparatu
interpretacyjnego odbiorcy. Wyznacznikiem campu świadomego jest dystans
twórcy w stosunku do dzieła czy też własnej osoby, „detronizacja
powagi”, żartobliwe mrugnięcie okiem w kierunku widza (autokreacja
Brytyjczyka Quentina Crispa,
homoseksualnej ikony lat 70. XX w., a także m.in. filmy: Narzeczona
Draculi Jeana Rollina, 2002;
Lisztomania Kena Russela, 1975;
Kobiety na skraju załamania nerwowego Pedra
Almodóvara, 1988). Camp nieświadomy zakłada z kolei powagę intencji
twórcy nieuzmysławiającego sobie, że przyjęta przez niego maniera
przekracza estetyczne konwencje do tego stopnia, iż tworzy nową jakość.
A powstaje ona poprzez zintensyfikowanie środków wyrazu: wizualny
nadmiar, emocjonalny, teatralny gest, jaskrawy, cukierkowaty koloryt lub
zbytnie schlebianie popularnym gustom. Dlatego też odbiorca świadomy
może dostrzec elementy campu i ahistorycznie zastosować campowe
strategie recepcji w przypadku kultury dawnej, np. staropolskich wierszy
księdza Józefa Baki lub Samuela
Twardowskiego czy
katolickiej ikonografii dewocyjnej. W związku z tym camp można uznać za
sposób odbioru rzeczywistości istniejący od zawsze, lecz nienazwany tak
– aż do czasu ukazania się eseju Sontag (podobnie jak w przypadku
definicji tragizmu stworzonej przez niemieckich filozofów dopiero pod
koniec XVIII w.).


Rictor Norton (1992) sądzi,
że zachowania i język, które uznalibyśmy dziś za campowe, cechowały np.
zorganizowaną społeczność homoseksualnych mężczyzn w XVII-wiecznym
Londynie. Camp bywa często mylony z kiczem, który jest jednak rodzajem
(złego) gustu, podczas gdy camp odnosi się raczej do sfery wrażliwości,
osobowości i zachowania zarówno nadawcy, jak i odbiorcy. Odrzuca on
wartościowanie typowe dla tradycyjnych sądów estetycznych i proponuje
inny zestaw kryteriów oceny. Kicz nie jest świadomy tego, że wiąże się z pretensjonalnością i wartościowaniem negatywnym per se, camp zaś
celowo odrzuca właściwą kulturze wysokiej normatywną skalę, a z pretensjonalności czyni nową jakość. Kicz sam w sobie nie jest campowy,
może być jednak odczytany w tej konwencji przez osobę obdarzoną campową
wrażliwością i świadomością.


Estetyka campu w latach 70. i 80. XX w. była często wykorzystywana przez
zachodnie społeczności lesbijsko-gejowskie jako narzędzie do
sygnalizowania odmienności oraz podważania i wykpiwania heteronormy,
prowokacyjnego akcentowania tego, co heteroseksualny wzorzec z założenia
odrzuca. Przykładem takiego kontestującego campu może być zjawisko drag
queens – w ironiczny sposób kwestionujących patriarchalne, stereotypowe
wzorce kobiecej płci kulturowej poprzez umieszczanie ich w cudzysłowie,
parodiowanie, teatralizację, maskaradę (por. maskarada) – lub drag
kings (por. drag king/drag queen), celowo uwydatniających
performatywne (por. performatywność) aspekty męskości. Jednocześnie w społecznościach LGBT wykształcił się swoisty kult campowej przeszłości,
której symbolami stały się powieści Ronalda Firbanka czy „gejowskie diwy”: Mae West, Marlene Dietrich i Judy Garland.
Postępująca emancypacja osób homoseksualnych na Zachodzie spowodowała
stopniowe odejście od campowych kodów na rzecz uniformizacji i globalizacji (dyskotekowa kultura umięśnionych gejów klonów, podobnie
wystylizowanych i ubranych). Równocześnie camp zaczął przenikać do
kultury popularnej i stał się jednym z jej głównych znaków
rozpoznawczych (glamour rock lat 80. XX w., konkursy piosenek
Eurowizji, obecnie zaś Madonna i Lady Gaga), odłączając się tym samym od swych
pierwotnych homoseksualnych kontekstów, które dla wielu odbiorców
przestały być czytelne. Kontestatorska rola campu została zniwelowana
wraz z przejęciem go przez ukierunkowaną na konsumpcję popkulturę (por.
muzyka popularna). Subwersyjny charakter campu był też często
kwestionowany. Teoretycy zjawiska zwracali uwagę, że jest on niczym
innym jak odmianą karnawalizacji, która przez swą symboliczną
kontestację rozmywa tylko wolę politycznych, emancypacyjnych działań, a u stosujących campowe strategie budzi pozorne, aczkolwiek błędne
przeświadczenie, że występują oni przeciw opresji (Andrew Ross, Uses of Camp [1989];
Leo Bersani, Is the Rectum a Grave? [1987]).


Na gruncie polskim dyskurs akademicki dotyczący campu pojawił się w latach 90. XX w., po zmianie ustrojowej, a głębiej przeniknął do
świadomości badaczy po opublikowaniu przez Pawła Łopatkę cyklu esejów na łamach
pisma „Didaskalia” (1997; 2001). Pojawiły się też świadome artystyczne
realizacje estetyki campowej (m.in. operowe inscenizacje Mariusza Trelińskiego,
twórczość Michała
Witkowskiego, sztuka fotograficzna Macieja Osiki). W polskiej kulturze, w której
współistnieją elementy przednowoczesne, nowoczesne i ponowoczesne, camp
zajmuje miejsce szczególne. Paradoksalnie, z jednej strony stał się on
już przedmiotem teoretycznych dysput uniwersyteckich (zwłaszcza w dziedzinie queer studies (por. queer studies), z drugiej zaś
artystyczna praktyka campowa dopiero się formuje, nadrabiając tym samym
40 lat opóźnienia w stosunku do Zachodu, mimo że w przypadku wielu
twórców ma ona już charakter postemancypacyjny.


Piotr Oczko
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Ciało – jeden z podstawowych terminów
teorii feministycznej, w imię emancypacji – odrzucany, w poszukiwaniu
esencji kobiecości – odzyskiwany; gloryfikowany jako źródło siły, ale
też „dematerializowany” i uznawany za konstrukt językowy, a ostatnio
decentrowany gatunkowo w przekonaniu, że ciało nigdy nie było wyłącznie
zagadnieniem ludzkim. Od starożytności androcentryczna myśl europejska
marginalizowała ciało, traktując je jako pasywną materię oraz więzienie
rozumnej i nieśmiertelnej duszy, podtrzymując zarazem wyraźny,
hierarchiczny podział, gdzie po jednej stronie znalazło się to, co
bezcielesne, duchowe, rozumne, a po drugiej – cielesne, sensualne i zmienne. Obie sfery pozostawały w tej koncepcji rozdzielone, a dominująca, logocentryczna droga rozwoju duchowego i intelektualnego
polegała na ucieczce od materialności. Platońska opowieść o wyjściu z jaskini ku słońcu (wyłącznie męskim przywileju) oznaczała porzucenie
cielesności i podważenie wartości sensualnego kontaktu ze światem na
rzecz bezcielesnej racjonalności. We współczesnej interpretacji
Luce Irigaray jaskinia stała się symbolicznym odzwierciedleniem
cech tradycyjnie przypisywanych kobietom, takich jak materialność,
procesualność i zmienność. Francuska filozofka rozumie platońską
metaforę jaskini jako symboliczne zerwanie z matczynym łonem.


Według starożytnej medycyny zachodniej w kobiecym ciele znajdowało się
zdolne do niezależnego ruchu zwierzę, czyli macica (gr. hysteris),
którą uznawano za przyczynę histerii (por. histeria). Ze względu na
ciążę i laktację ciało kobiece uważano za bezkształtne (por. ciąża),
tzn. niestałe w formie oraz nienadające się do doskonalenia, a krew
miesiączkową za wstrętną i niebezpieczną (por. menstruacja), w przeciwieństwie do spermy. W ciele upatrywano siedliska instynktów,
nieczystości, zmienności, zepsucia i śmierci, a kobiety uważano za
niezdolne do przezwyciężenia jego ograniczeń. Wymykające się
racjonalnemu umysłowi kobiece ciało postrzegano jako niebezpieczne i poddawano je szczególnej kontroli społecznej, prowadzącej w czasach
współczesnych do jego zawłaszczenia poprzez narzędzia biopolityki (por.
biopolityka) i eugenikę (por. eugenika). Funkcje prokreacyjne, uznawane
za przeszkodę w emancypacji kobiet, były główną przyczyną – żywionego
przez liczne feministki drugiej fali (por. druga fala) – negatywnego
stosunku do ciała. Shulamith Firestone (1970) wyrażała nadzieję, że
technologia umożliwiająca rozwój płodu poza organizmem matki uwolni
kobiety od determinizmu biologicznego, a tym samym od „tyranii rodziny
biologicznej”. Wraz z rozwojem biotechnologii możliwość ciąży poza
organizmem kobiety staje się coraz bardziej realna, jednakże jest ona
coraz częściej postrzegana negatywnie – jako próba pozbawienia kobiet
władzy nad życiem. Germaine Greer ([1970] 2001) twierdziła wręcz, że
jeśli kobiety zrezygnują z możliwości rodzenia, to przekreślą swoją
przyszłość. Ciało uwolnione od przymusu prokreacji dzięki pigułce
antykoncepcyjnej (por. antykoncepcja) mogło wreszcie stać się źródłem
przyjemności i satysfakcji erotycznej kobiety. Jednak w opinii
radykalnych feministek drugiej fali to heteroseksualizm był głównym
wrogiem przyjemności kobiet, a seks „czymś, co mężczyźni robią
kobietom”. Według Stevi
Jackson przesadą byłoby twierdzenie, że wszystkie kobiety, dla których
seks z mężczyznami jest źródłem przyjemności, w sposób masochistyczny
erotyzują swoją podległość (por. masochizm). Tak więc proprzyjemnościowe
feministki nie sądzą, że praktyka heteroseksualna musi być dla kobiet
upokarzająca. Nie odmawiają one kobietom prawa do wyrażania i realizowania własnych potrzeb seksualnych bez skrępowania, nawet jeśli
łączą się one z akceptacją sadomasochizmu czy pornografii (por.
pornografia), jednakże – jak postuluje Elizabeth Carola (1988) – społeczne konsekwencje
praktyk sadomasochistycznych powinny być poddane wnikliwej analizie.


Innym ważnym wątkiem dyskusji o przyjemności cielesnej jest jej
waginalne i/lub clitoralne źródło (por. wagina; clitoris). W rozumieniu Irigaray ([1981] 2000) przyjemność
kobieca nie ma wyłącznie clitoralnego czy też tylko waginalnego
charakteru, ale jest również czymś więcej. Charakteryzuje ją mnogość,
płynność, niejasność, a wszystko to powoduje, że nie mieści się w fallocentrycznym porządku (por. fallogocentryzm). Nie ma więc
pojedynczego organu ani orgazmu, tak jak nie istnieje jedna kobieca
tożsamość. Elizabeth Grosz (1994) zwraca uwagę na to, że choć kobiety w sposób nieskrępowany przeżywają przyjemności, to jednak brakuje
reprezentacji (por. reprezentacja), które mogłyby konstruować pozytywne
wzorce kobiecego doświadczenia ciała i rozkoszy.


Ciało jako wyznacznik płci może być postrzegane na dwa sposoby.
Konstrukcjonizm (por. konstruktywizm społeczny), w przeciwieństwie do
esencjalistycznych koncepcji kobiecości (por. esencjalizm) i męskości,
odrzuca determinizm biologiczny, a zatem uznaje niestabilność dychotomii
kobieta/mężczyzna. Simone de Beauvoir pisała, że „nikt nie rodzi się kobietą, ale się nią
staje”, a Judith Butler (1993) w kontekście
poststrukturalizmu-postmodernizmu rozwinęła tę koncepcję, twierdząc, iż
płeć jest konstruowana językowo i ma charakter performatywny (por.
performatywność). Tym samym Butler pragnie przezwyciężyć dualizm płeć biologiczna/płeć
kulturowa i sugeruje, że ciało jest wyznacznikiem płci w tym sensie, iż
jest ono performatywnym wytworem porządku płci. Najważniejszym
zagadnieniem jest to, jak materializują się ciała, a nie ich
materialność – ciało jest zawsze konstruowane kulturowo. Z kolei
ekologiczne myślenie o ciele odwołuje się do jego materialności. Zostało
ono zapoczątkowane w latach 70. XX w. przez Rosmary Ruether (1975) i Carolyn Merchant (1980), które
wskazywały na związki między kobietą a naturą. Karen Warren zauważała, że tradycja europejska naturalizowała
kobietę i feminizowała naturę, co utorowało drogę seksizmowi, rasizmowi
i szowinizmowi gatunkowemu (por. seksizm), czyli doprowadziło do opresji
i dyskryminacji kobiet (por. dyskryminacja), kolonizacji tych, których
uważano za bliższych naturze (rdzenni mieszkańcy spoza Europy), a także
do przemocy wobec nie-ludzkich istot (zwierzęta, rośliny itd.; por.
animal studies). Val Plumwood (1993) wskazywała
na podobieństwo androcentryzmu i antropocentryzmu, które doprowadziły do
aroganckiej eksploatacji, a nawet dewastacji środowiska naturalnego.
Ziemia (ciało ziemi) jest przez niektóre ekofeministki traktowana w sposób sakralny (metaforycznie albo dosłownie) i przedstawiana jako
Bogini Matka, Matka Natura, Gaja (por. ekofeminizm).


Obecnie kontekstem nowatorskiej refleksji o ciele jest materialistyczny
feminizm respektujący ekologiczne myślenie, daleki jednak od
esencjalizmu towarzyszącego ekofeminizmowi. Sprzyja mu rosnące
zainteresowanie fenomenem życia w ogóle, fizjologią, neurologią,
biochemią, co pozwala niektórym badaczkom mówić nawet o nowych
filozofiach życia, takich jak nowy materializm czy materialistyczny
witalizm inspirowany myślą Deleuze’a. Koncepcje te stanowią też alternatywę w stosunku do wspomnianego konstrukcjonizmu
poststrukturalistyczno-postmodernistycznego. W neomaterialistycznej
perspektywie badawczej ciało nie jest już tylko ciałem ludzkim, gdyż
każde życie jest wcielone, a ludzkie ciała stanowią zaledwie niewielką
grupę wśród ogromnej liczby ciał zwierzęcych, roślinnych i drobnoustrojów zamieszkujących przestrzeń jednej planety i wzajemnie
warunkujących swoje istnienie. Donna Haraway uważa
nawet, że brak akceptacji tego faktu mógłby spowodować, iż nigdy nie
stalibyśmy się ludźmi, gdyż nasze ciała z konieczności nie są całkowicie
i wyłącznie ludzkie. Stanowią one środowisko zamieszkiwane przez
rozliczne drobnoustroje, bez których życie człowieka nie byłoby możliwe
(por. posthumanizm). Takie postrzeganie ciała – nie jedność, ale wielość
ściśle powiązana z otoczeniem – staje się obiektem zainteresowań
badaczek z kręgu nauk humanistycznych, np. Rosi
Braidotti, Elizabeth Wilson, Elizabeth Grosz, które doceniają nauki przyrodnicze. Według
nich ciała nie tyle są, co stają się materialne, gdyż mają charakter
procesualny i funkcjonują zawsze w relacji otwartości i wymiany z innymi
ciałami, spośród których tylko nieliczne są ludzkie.


Monika Bakke
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Ciąża – specyficznie kobiece doświadczenie
cielesno-duchowe, którego istotą jest rozwój w macicy embrionu, płodu i w końcu istoty ludzkiej (jednej lub więcej) przez dziewięć miesięcy
(czyli przez okres od 38 do 42 tygodni). Czas ciąży, charakteryzujący
się szeregiem zmian fizycznych, emocjonalnych i psychicznych, może być
przeżywany przez kobietę jako mniej lub bardziej uświadomiony twórczy
kryzys, zakończony momentem kulminacyjnym w akcie porodowym.
Doświadczenie ciąży (zarówno dla kobiety, jak i dla bliskich jej osób:
ojca dziecka i rodziny) determinują dwie perspektywy przeżywania.
Pierwszą jest „podwójność istnienia” – co najmniej dwie żywe istoty
pozostają w całkowitej współzależności. Druga perspektywa to
„nieuchronność aktu narodzin” będąca granicą cielesnej symbiozy matki i dziecka (por. poród).


W kulturze patriarchalnej (por. patriarchat) figura kobiety w ciąży
została obłożona tabu (por. tabu) i podobnie jak w przypadku miesiączki
(por. menstruacja) czy porodu, wykluczona z przestrzeni kultury. Tabu
reprezentacji (por. reprezentacja) ciężarnej pojawia się zarówno w literaturze, jak i sferach życia społecznego. Ciąża uwidacznia się w ciele kobiety w sposób nieunikniony, przypominając o biologicznej i fizjologicznej stronie życia. Jest również żywym dowodem aktywności
seksualnej kobiety, owocem jej intymnych decyzji lub – w przypadku
przemocy – widocznym dowodem gwałtu czy nadużycia (por. seksualność;
zgwałcenie). Dlatego z tabu reprezentacji łączą się ambiwalentne emocje
społeczne związane z figurą kobiety w ciąży: od dumy i zachwytu (w przypadku religijnych czy formalnie usankcjonowanych związków) po wstręt
i potępienie w innych sytuacjach (np. młodociane ciężarne, ciąża jako
wynik przemocy domowej).


W refleksji naukowej lat 70. XX w. można odnotować powrót tematyki ciąży
i porodu, a w latach 90. XX w. kres tabu reprezentacji w kulturze
masowej i wysokiej. Dla Luce Irigaray obraz dziecka w ciele matki i relacja z matką były
najważniejszymi tematami refleksji filozoficznej. W swoim eseju Ciało w ciało z matką (2000) opisuje figurę ciąży jako niezwykłą dwoistość
bytu, a macicę uznaje za pierwszy dom człowieka. Dokonuje
psychoanalitycznej reinterpretacji relacji matka– córka i matka–syn,
włączającej w obszar kultury dotychczas pomijane i degradowane
doświadczenie kobiecej cielesności (por. ciało; psychoanaliza; wagina).


W związku z interesem reprodukcyjnym każdej społeczności kobieta w ciąży
poddana jest szeregowi rytuałów, które kształtują jej doświadczenia,
przekonania i emocje. Wiedza i przesądy dotyczące tego, co w czasie
oczekiwania na potomka jest zdrowe, dobre, konieczne i bezpieczne, oraz
związane z tym zakazy i nakazy są ukształtowane społecznie. Istnieje
wiele systemów wiedzy dotyczących opieki w ciąży – w patriarchalnych
kulturach pozycję dominującą i rangę wiedzy-władzy (por. wiedza/władza)
zdobyły te systemy, które są oparte na wierzeniach religijnych i/lub
osiągnięciach naukowych. We współczesnej kulturze zachodniej hegemonię
zyskała wiedza biomedyczna z zapleczem technologicznym, zdefiniowana
jako system zaleceń nastawiony na zachowanie zdrowia i bezpieczeństwa
matki i jej dziecka (por. biopolityka). Opieka sprawowana nad kobietą w ciąży przez lekarza (sporadycznie położną) w ramach instytucji służby
zdrowia realizowana jest na podstawie standardowych procedur
postępowania, przy użyciu wydłużającej się listy badań diagnostycznych,
leków, urządzeń medycznych oraz selektywnie przekazywanych informacji.
Kobieta zyskuje wiedzę o swoim stanie zdrowia i dziecku oraz o ewentualnych powikłaniach i możliwości leczenia. Medycyna ma także
wiedzę o rozwoju dziecka w macicy matki, tzn. o tym, kiedy wykształcają
się poszczególne części ciała i narządy, kiedy zaczyna bić serce, jakie
zmysły i jaka percepcja dominuje w pierwotnych wodach matki i czy
dziecko nie jest obciążone wadami genetycznymi. Współczesna opieka
medyczna pozwala też na ratowanie życia matek i dzieci w stopniu do tej
pory niespotykanym. Prowadzi to z jednej strony do większej
przewidywalności sytuacji, ale również do medykalizacji ciąży oraz
degradacji wiedzy samej kobiety o jej ciele i dziecku, „wiedzy płynącej
z ciała” (ang. embodied knowledge), która została uznana za mniej
istotną, a kobieta jako podmiot przeżywania ciąży jest uważana za osobę
niekompetentną (Browner, Press 1997). Lekarz,
jako przedstawiciel i nośnik systemu wiedzy, orientuje się, kiedy
nastąpiło poczęcie, jak długo trwa ciąża, czy dziecko rozwija się
prawidłowo; za pomocą wzorów i sprzętu USG oblicza też termin porodu.
Według biomedycznego paradygmatu ciąża dzieli się na trzy trymestry,
każdy z nich charakteryzuje się zestawem objawów fizycznych i towarzyszących im stanów emocjonalnych. Kobieta w ciąży powinna poddać
się wiedzy-władzy systemu medycznego, jeśli zaś świadomie odrzuca to,
wybiórczo podchodząc do wskazań lekarskich, może być poddana sankcjom,
tzn. ocenie moralnej czy intelektualnej, stawia się jej zarzuty
zaniedbania albo zastrasza, mówiąc, że jej niesubordynacja grozi
niepożądanymi skutkami z „jej winy”, np. poronieniem, przedwczesnym
porodem bądź śmiercią dziecka. Badania antropolożek amerykańskich
wykazały, że kobiety jako pacjentki mają ambiwalentne odczucia wobec
systemu opieki lekarskiej i częściowo stosują się do zaleceń, czasem je
lekceważąc, a niekiedy szukają pomocy w alternatywnych systemach wiedzy,
jednak rzadko sprzeciwiają się lekarzowi, stosując strategię
podporządkowanych podopiecznych (Browner, Press 1997).


Skutkiem ubocznym nowoczesnych metod diagnostycznych (USG, badania
prenatalne) jest wyodrębnienie płodu jako oddzielnego bytu. Dzięki nim
istota ludzka, mieszkająca dotychczas w ciemności macicy, stała się
widzialna, słyszalna i realna, tym samym czyniąc matkę niewidzialną i nieobecną. Interesy płodu i matki zostały rozdzielone i zdefiniowane
jako możliwie sprzeczne (Katz Rothman, Simonds 1992).
Wzmocniło to argumentację konserwatywnych ruchów religijnych (tzw.
obrońców życia poczętego), które gloryfikują płód, wyodrębniając go z ciała kobiety, i domagają się nadania mu praw człowieka urodzonego.
Przedstawiciele opieki medycznej traktują ciążę jako stan chorobowy lub
mogący nagle zmienić się w chorobę. Ciąża przeżywana w takim otoczeniu
społecznym wywołuje niepokój, podejrzliwość, bierność i poczucie
oddzielenia od własnego ciała, osłabiając wiarę w moc kobiecego ciała i zakorzenioną w nim umiejętność rodzenia dzieci oraz w kompetencje
macierzyńskie (por. macierzyństwo).


Niewątpliwym osiągnięciem nauk medycznych są techniki wspomagania
rozrodu, dające szansę na urodzenie dziecka kobietom i parom, które z różnych powodów nie są w stanie naturalnie zajść w ciążę; według
statystyk dotyczy to około 20% par starających się o dziecko w Polsce.
Leczenie niepłodności obejmuje różne metody, m.in. stymulację owulacji i spermatogenezy, zabiegi chirurgiczne, inseminacje domaciczne,
zapłodnienie pozaustrojowe, czyli in vitro (por. in vitro). Metoda
in vitro jest refundowana przez Ministerstwo Zdrowia w ramach programu
Leczenie niepłodności metodą zapłodnienia pozaustrojowego (na lata
2013–2016), a także dostępna w prywatnej służbie zdrowia (w pełni
odpłatna) i budzi kontrowersje etyczne. Kościół katolicki wypowiada się
na ten temat z dużą nieufnością, postulując ochronę embrionów ludzkich i tym samym nadanie im praw człowieka.


Sheila Kitzinger
(2000), brytyjska antropolożka, która bada zagadnienia ciąży i porodu,
przekonuje, że w większości kultur tradycyjnych system wiedzy opierał
się na kobiecej „wiedzy płynącej z ciała lub wiedzy intuicyjnej” (ang.
embodied knowledge, intuitive knowledge) oraz religijnych
wskazówkach etycznych. Kobieta rozpoznaje, że jest w ciąży, kierując się
sygnałami płynącymi z jej ciała (miesiączka opóźniona o trzy, cztery
miesiące, pociemniałe otoczki piersi, nudności, wymioty) oraz
pochodzącymi z jej psychiki (może mieć sny, w których przodkowie
informują ją, że będzie miała dziecko; w jej snach pojawia się symbolika
akwatyczna itp.). W ten sposób kobieta nawiązuje bezpośredni kontakt z dzieckiem w swoim ciele i może zdecydować, czy i kiedy ujawni, że
spodziewa się dziecka. Niepodważalna jest jedność matki i dziecka,
wyrażana również w języku, np. w suahili mamatoto (matkadziecko) jest
określeniem kobiety w ciąży. Kitzinger nazywa
sposób przeżywania ciąży przez kobiety (w kulturach tradycyjnych)
modelem społecznym, w odróżnieniu od modelu technokratycznego. Nie
idealizuje jednak tego stanu, podając przykłady, w których kobiety i dzieci są narażone na utratę zdrowia, czasem życia.


Współczesny nurt dotyczący ciąży, porodu i wczesnego macierzyństwa
zainicjowała książka Jean Liedloff W głębi kontinuum i hasło „rodzicielstwa
bliskości” (1975), które jest postulatem powrotu do tradycyjnych praktyk
w wychowaniu noworodków. Ruch ten zapoczątkował falę sprzeciwu wobec
technokratycznego modelu opieki, przywracając rangę społeczną takim
doświadczeniom, jak naturalna ciąża i poród, karmienie piersią, noszenie
dzieci w chustach i przytulanie, spanie razem z małymi dziećmi, zdrowe
żywienie (również w ciąży). Nowy model opieki, w którym mieszczą się
zwolennicy tzw. świadomego rodzicielstwa czy ekorodzicielstwa, nie
namawia do odrzucenia osiągnięć medycyny, lecz jedynie chce ograniczyć
jej wpływ na osoby zdrowe, przywracając rangę decyzjom matek i ojców
dotyczących odpowiedzialnego wyboru zachowań zdrowotnych.


Beata
Kołodziejczyk
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Clitoris – łacińska nazwa łechtaczki, zewnętrznego żeńskiego organu
płciowego. W polskich słownikach i encyklopediach medycznych słowo to
pojawiało się w XVIII w., obok takich nazw, jak: języczek, klitoryda,
łaskotek, łechtacz, a pierwsze wzmianki o clitoris pochodzą z II w.
n.e. Metaforycznie łechtaczka była określana jako: słodycz Wenus, owoc
mirtu, żądełko Erosa, perełka, strażniczka wewnętrznej alkowy pochwy,
płciowy anioł stróż, puszka Pandory. Widoczna część łechtaczki u kobiet
składa się z napletka i żołędzi, położonych w miejscu złączenia
wewnętrznych warg sromowych. Niewidoczna część clitoris to trzon
sięgający głęboko do miednicy.


Dzięki wysiłkom podjętym przez feministki drugiej fali (por. druga fala)
łechtaczka stała się ważnym znakiem kobiecej emancypacji. W centrum
feministycznej wiedzy o clitoris splatają się dwa istotne wątki.
Pierwszy to krytyczna analiza fallocentrycznego dyskursu medycznego,
który skazał clitoris na zapomnienie (por. fallogocentryzm), a drugi
jest tworzeniem nowej definicji anatomii i seksualności (por.
seksualność), w ramach szerszej koncepcji odzyskiwania kobiecego ciała i kobiecej podmiotowości w kulturze (por. podmiot). Rozpowszechnione są
dwie tradycyjne teorie dotyczące genealogii i roli clitoris, z którymi
polemizowały badaczki feministyczne. Pierwsza z nich głosi, że
łechtaczka jest szczątkowym prąciem, czyli pozostałością po tej części
zarodka, z której mogły się rozwinąć męskie narządy płciowe. W myśl tej
koncepcji, do której zwolenników należy jeden z najbardziej wpływowych
socjobiologów Stephen Jay Gould ([1977]
1991), clitoris nie pełni żadnej funkcji i jest atawizmem. Według
drugiej tezy zewnętrzny organ płciowy kobiet jest szczątkowym narządem,
który zdaniem biolożki ewolucyjnej Sarah Blaffer Hrdy ([1981] 2005) ma rangę
adaptacyjną, ale jego funkcje stają się zbędne i clitoris stopniowo
zanika. Stanowiska te powielają krytykowaną freudowską koncepcję
kobiecej seksualności jako braku. Żeńskie narządy płciowe byłyby wówczas
jedynie negatywem narządów męskich (por. penis). W takim ujęciu
dojrzałość seksualna kobiety wymaga odrzucenia „męskiej”, aktywnej roli
łechtaczki na rzecz „pasywnego” orgazmu pochwowego. Bezpodstawność
teorii clitoris jako szczątkowego prącia udowodniła w 1987 roku
Josephine Lowndes Sevely, korzystając z prac XVII-wiecznego anatoma
Reigniera de Graafa.
Sevely upowszechniła wiedzę o odkrytym
wcześniej, lecz szerzej niekomentowanym fakcie, że łechtaczka nie jest
narządem analogicznym do penisa. Nie może być zatem traktowana jako
organ szczątkowy i niesamodzielny. Tak jednoznacznie zdefiniowana rola
clitoris wydaje się jednak niektórym badaczkom niebezpieczna, ponieważ
zaciera jej kluczowe znaczenie w procesie prokreacji. Catherine
Blackledge
([2003] 2005), zwolenniczka teorii, że łechtaczka jest produktem
adaptacji i jako dostarczycielka rozkoszy wspomaga poczęcie, a tym samym
strzeże interesów genetycznych kobiety, poddaje krytyce porównywanie
prącia i łechtaczki z tego względu, że łechtaczka nie jest
charakterystyczna jedynie dla żeńskich narządów płciowych. Clitoris
posiadają również mężczyźni i są to ciała jamiste prącia. Męska i żeńska
łechtaczka w ujęciu Blackledge są jednakowo
ważne dla obu płci, a rozkosz, której służą, wspomaga zarówno udane i bezpieczne życie seksualne, jak i prokreację.


Krytyczna analiza ustaleń socjobiologii (por. socjobiologia) i psychoanalizy (por. psychoanaliza) pozwoliła feministkom zainteresowanym
kobiecymi reprezentacjami ciała (por. reprezentacja; ciało) odnaleźć
wątki przemilczane przez patriarchalny dyskurs medyczny. Do XVIII w.
anatomowie, akuszerki, kobiety i mężczyźni mieli sporą wiedzę na temat
łechtaczki – jej budowie i funkcji polegającej na dostarczaniu
przyjemności seksualnej. Wszystkie XX-wieczne „odkrycia” łechtaczki (np.
badania Williama Mastersa i Virginii Johnson, prace Mary Jane Sherfey i Josephine Lowndes Sevely) powtarzają wcześniejsze wiadomości,
marginalizowane w XIX w. W latach 70. i 80. XX w. działaczki z organizacji Boston Women’s Health Book Collective i Federation of
Feminist Women’s Health Centers wydały poradniki Women and Their
Bodies (Nasze ciała, nasze życie, 2004) i A New View of a Woman’s
Body. An Illustrated Guide. Publikacje, w których położono nacisk na
osobiste doświadczenia kobiet, zmieniły postrzeganie żeńskich narządów
płciowych. Zgodnie z rozszerzoną definicją Federacji Feministycznych
Centrów Zdrowia clitoris składa się z osiemnastu części wyodrębnionych
na podstawie ich reakcji na bodźce pobudzające seksualną aktywność i przyjemność kobiety. Uznano, że do części clitoris należą również
wewnętrzne wargi sromowe (tradycyjnie nazywane mniejszymi), a także
krocze (łac. perineum), opuszki przedsionka i mięśnie miednicy. Taka
definicja clitoris uświadamia kobietom, że ich zewnętrzny organ
płciowy nie jest wcale mały w porównaniu z męskim prąciem. Zachęca to
kobiety do przejmowania kontroli nad własną seksualnością, ale także
wspomaga walkę z klitoridektomią i rutynowym nacięciem krocza w trakcie
porodu (por. poród). Jednak definicja clitoris jest wciąż dyskutowana.
Feministyczna Federacja Centrów Kobiecego Zdrowia nie zdołała wprowadzić
swojej definicji do szerszego obiegu. Jak twierdzi jedna z jej
przedstawicielek, seksuolożka Rebecca Chalker
(2000), w dyskursie medycznym silnie oddziałuje wpływ badań Williama Mastersa i Virginii
Johnson z lat 60. XX w.


Zainteresowanie clitoris zbiegło się z kampanią zachodnich feministek
drugiej fali przeciwko modyfikacjom żeńskich genitaliów praktykowanym w północnej i subsaharyjskiej Afryce, z których usunięcie łechtaczki
(klitoridektomia) stanowi jedną z form obrzezania określanego również
jako FGM (ang. Female Genital Mutilation). Rytuał usuwania
łechtaczki czy też jej koniuszka wiąże się z inicjacją w dorosłe życie,
z uznaniem prawa do założenia rodziny i posiadania potomstwa (por.
rodzina/pokrewieństwo) oraz łączy się z wierzeniem, że dziecko jest
dwupłciowe, więc żeby mogło stać się w przyszłości dojrzałym członkiem
społeczności, jego płeć musi zostać określona za pomocą usunięcia
pierwiastka płci przeciwnej – napletka u chłopców czy łechtaczki u dziewczyn. Operacje wykonane na chłopcach i dziewczynach nie mogą być
porównywane, ponieważ odcięcie łechtaczki może mieć drastyczne skutki i znacząco wpływa na seksualność kobiety. Poza klitoridektomią
praktykowane są jeszcze ekscyzja i infibulacja, które mogą wywołać
poważne powikłania, a niekiedy śmierć kobiety. Od lat 70. XX w.
organizacje zdrowia i obrony praw kobiet dążą do ograniczania praktyk
modyfikacji żeńskich genitaliów. W wielu krajach (m.in. Kenia, Egipt,
Senegal, Togo) udało się je zdelegalizować. Wśród działaczek wciąż
trwają spory o definicje i opinie dotyczące klitoridektomii. Afrykańskie
aktywistki i antropolożki twierdzą, że głosy białych zachodnich
feministek nie uwzględniają ekonomicznych, społecznych i historycznych
kontekstów danego kraju. Nazywanie rytualnych praktyk torturami jest
krytykowane jako kolonialny punkt widzenia – Afrykanki nie są uznawane
za świadome podmioty społecznych interakcji, tylko traktuje się je jako
niewykształcone, bierne ofiary patriarchatu (por. patriarchat), które
kierują się tradycyjnymi nakazami okaleczenia swoich córek. Poglądy
liberalno-konserwatywne czy libertariańskie, uznające te praktyki za
wyraz różnicy kulturowej, również wpadają w pułapkę kolonialnych
dychotomii. Powielają przekonanie o niereformowalnym zacofaniu,
barbarzyństwie i nieracjonalności tzw. Trzeciego Świata, określanego
dziś jako Globalne Południe. By wyjaśnić zjawisko obrzezania kobiecego,
antropolożki i historyczki, m.in. Rose
Oldfield Hayes (1975), Claire Robertson (1996),
Christine J. Walley (2006), ukazują jego
kontekst historyczny i współczesne zmiany ekonomiczne zachodzące w Afryce.


Znaczenie inicjacji przez obrzezanie stopniowo i samoistnie zanika;
kiedyś rytuał ten kształtował kobiece wspólnoty, dziś jest zastępowany
przez formowanie się klas społecznych czy koalicji wokół wspólnie
wykonywanej pracy. Badaczki postulują także uwzględnienie wiedzy,
doświadczenia i opinii afrykańskich kobiet jako aktywnych partycypantek
i ewentualnych reformatorek obrzędów FGM. Klitoridektomia dokonywana
jest nie tylko w ramach tradycyjnego obrządku. Na Zachodzie w XIX w.
stosowano ją jako operację chirurgiczną, która miała zapewnić pacjentce
zdrowie psychiczne. Przeprowadza się także operacje estetyczne narządów
płciowych, likwidując przerost łechtaczki (klitoromegalia). W szerszym
sensie ingerencje chirurgiczne mają na celu poskromienie kobiecego
pożądania i pozbawianie kobiet libidinalnej mocy.


Myślenie o clitoris jako o źródle kobiecych orgazmów i centrum
kobiecej seksualności jest częścią emancypacyjnej narracji hetero- i homoseksualnej kobiet. Zaprzecza stereotypom (por. stereotyp) o kobiecej
bierności i oziębłości, na których w XIX i XX w. opierało się represyjne
podejście do cielesności i seksu. Obecnie seksuologia feministyczna
uznaje rozpowszechnianie wiedzy o clitoris za warunek zmiany w pojmowaniu kobiecej seksualności w ogóle. Jednak feministki związane z poststrukturalizmem (por. poststrukturalizm) twierdzą, że prace ich
poprzedniczek przyczyniają się do podtrzymywania binarnej opozycji
żeńskie/męskie poprzez koncentrację na anatomii jako kwestii
rozstrzygającej tożsamość (por. gender [płeć]). Opinia, że clitoris
jest źródłem kobiecej seksualności, okazuje się bowiem zbyt ciasna dla
osób transpłciowych (por. transgender). Może być odczuwana jako
krzywdząca, gdy posiadanie żeńskich genitaliów uważane jest za niezbędną
cechę biologiczną, która potwierdza tożsamość płciową (Gatens 1992; Moore, Clarke 1995). Być może gloryfikowanie łechtaczki jako narządu
odpowiedzialnego za wielokrotne orgazmy przyczynia się do popularności
kosztownych operacji zmiany płci i kuracji hormonalnej wśród
transseksualistów.


Adriana Kovacheva
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Coming out – ujawnienie się jako osoba homoseksualna, rzadziej
biseksualna (por. biseksualność), lub ogólniej: nieheteroseksualna,
czasem aseksualna albo transpłciowa (niektóre osoby transpłciowe nie
chcą ujawniać swojej tożsamości, a tylko zmienić płeć; por.
transgender). Angielski termin coming out w całości i dosłownie
oznacza „wyjście z szafy” – coming out of the closet, czyli „wyjście z homoseksualnej szafy”, gdzie „szafa” (ang. closet) oraz „bycie w szafie” oznaczają ukrywanie seksualnej orientacji (por. seksualność).
Przez ujawnienie się jako lesbijka (por. lesbianizm), gej itd. zazwyczaj
rozumiemy akt mowy – informację przekazaną innej osobie albo też
przyznanie się do tego przed samą/samym sobą. Ujawnienie się jest dziś
odbierane jako ważny element psychologicznej i społecznej integracji
jednostki nieheteroseksualnej, natomiast ukrywanie własnej seksualnej
tożsamości uważa się za obciążenie psychiczne i społeczne. Coming out
zakłada pewną nierówność, gdyż osoba heteroseksualna nie musi „ujawniać”
swojej orientacji, ponieważ heteroseksualność jest uważana za normę, co
oznacza, że każdy jest traktowany jako osoba heteroseksualna, dopóki nie
okaże się, że jest inaczej.


Coming out prawdopodobnie wywodzi się z tradycji dawnych balów,
podczas których dobrze urodzone panny były przedstawiane w towarzystwie
i mogły nawiązywać bliższe znajomości i flirty, mające z czasem
doprowadzić do małżeństwa. Pochodzenie tego terminu wydaje się więc być
ironiczno-prześmiewcze, podobnie jak słowa gay, określającego kiedyś
kobiety lekkiego prowadzenia (gay women) albo camp (przypuszczalnie od
camp followers, czyli markietanek; por. camp; prostytucja). Pokrewnym
terminem jest bringing out, oznaczający ujawnienie czyjejś
nieheteroseksualnej orientacji, strategię stosowaną zwłaszcza wobec
homofobicznych osób publicznych, które ukrywają swoją homoseksualność
lub inną nienormatywną orientację. Taki czyn jest wówczas umotywowane
politycznie, ponieważ dyskredytuje nietolerancję i hipokryzję. Coming
out można rozumieć szerzej jako zjawisko społeczne, a nie jedynie
jednostkową decyzję. W tym sensie „wyjście z szafy” jest działaniem,
tzn. budowaniem widocznego wizerunku osób LGBT poprzez ich obecność w mediach, przedstawienia wizualne i językowe, demonstracje, marsze i parady, tworzenie organizacji i klubów LGBT, powstawanie lesbijskich i gejowskich kwartałów miejskich. Te dwa znaczenia terminu coming out są
powiązane, gdyż indywidualne ujawnienie się jest łatwiejsze w kontekście
większej widoczności osób LGBT i odwrotnie – liczne ujawnienia
przyśpieszają ten proces.


Za datę założycielską współczesnego ruchu LGBT uważa się wydarzenia w nowojorskim barze Stonewall w czerwcu 1969, kiedy homoseksualiści
stawili opór nękającym ich policjantom, wszczynając zamieszki.
Wydarzenia te, opisane przez prasę, spowodowały radykalizację ruchu na
rzecz praw osób nieheteroseksualnych, który wówczas zaczął posługiwać
się słowem gay (dotąd określał się jako ruch homofilny) oraz hasłem
dumy gejowskiej (gay pride; por. duma gejowska). W języku angieleskim
słowo gay oznacza także lesbijkę, ale pierwsze organizacje gejowskie
zrzeszały głównie mężczyzn. Na początku parady gejów i lesbijek w Nowym
Jorku upamiętniały „bitwę o Stonewall”. Od tego czasu datuje się także
użycie terminu coming out na deklaratywne ujawnienie swojej
seksualności. Pod koniec lat 60. XX w. określenie coming out miało
inny sens, oznaczając homoseksualne doświadczenie. Nie chodziło o wychodzenie z ukrycia, ale o wejście do homoseksualnego świata, który
zwykle stanowił ukrytą przestrzeń. Rozwinięciem terminu coming out nie
było (tak jak dzisiaj): Coming out of the closet, lecz: Coming out
into the life, gdzie the life (dosł. życie) oznaczało krąg
homoseksualnych znajomych i doświadczeń. Można było np. zapytać: Are
you in the life?, czyli o to, czy ktoś prowadzi aktywne życie
lesbijskie albo gejowskie. Coming out nie był rozumiany jako akt mowy
deklarujący seksualność mówiącego, ale aktywność seksualną,
potwierdzającą zainteresowanie osobami tej samej płci – była to więc
homoseksualna inicjacja, która często wprowadzała nowicjuszkę lub
nowicjusza w homoseksualne środowisko. Ten wcześniejszy, seksualny sens
terminu coming out bywa przywoływany w krytyce głównego nurtu polityki
LGBT, odbieranego jako asymilacyjny. Dążenie do legalizacji małżeństw
osób tej samej płci i inne sposoby upodobnienia się do heteroseksualnej
normy, będące elementem budowania ich publicznej widoczności,
przeciwstawia się postawom queer – mniej integracyjnym, a bardziej
konfrontacyjnym i krytycznym wobec polityki LGBT. Dotyczy to zwłaszcza
wykluczania osób niepasujących do akceptowanego wizerunku LGBT (np. osób
„przegiętych” lub promiskuitywnych).


Coming out we współczesnym rozumieniu jest często powiązany z esencjalnie rozumianą tożsamością (por. esencjalizm). Przez esencjalizm
rozumie się w tym przypadku przekonanie, że tożsamość seksualna jest
czymś wrodzonym i niepodlegającym zmianom, na co jednostka nie ma
wpływu. Przeświadczenie to jest jednocześnie ważnym argumentem w walce o równouprawnienie, ponieważ wrodzona i niezmienna tożsamość uzasadnia
żądania równościowe wysuwane przez osoby LGBT. Na drugim biegunie w stosunku do esencjalistów znajdują się społeczni konstruktywiści (por.
konstruktywizm społeczny), którzy dowodzą, że tożsamość seksualna,
podobnie jak inne tożsamości społeczne, jest ukształtowana historycznie,
np. lesbijki i geje są niejako produktem zmieniającego się modelu
rodziny, który z kolei zależy od warunków ekonomicznych.


Zjawisko wychodzenia z ukrycia jest obecnie powiązane z tzw. coming out
story, czyli opowieścią o odkrywaniu własnej seksualności i wychodzeniu
z szafy. Do klasyki tego popularnego gatunku należy powieść Zuch
Edmunda White’a. Coming out story bywa
porównywana do gatunku narracji nawróceniowej (ang. conversion
narrative), którego korzenie sięgają purytańskiej tradycji publicznego
wyznania wiary, polegającego na opowiedzeniu o doświadczeniu nawrócenia
się. Taka opowieść z jednej strony objawiała intymną prawdę dotyczącą
osobistego objawienia i zbawienia, z drugiej zaś stanowiła podstawę
członkostwa w religijnej wspólnocie. Homoseksualne ujawnienie się
również obejmuje osobiste doświadczenie odmienności, a jednocześnie
staje się podstawą tożsamości grupowej (por. performatywność).
Porównanie z narracją nawróceniową jest przeważnie przywoływane, aby
wskazać na amerykańską proweniencję terminu coming out rozumianego
jako deklaracja. Według niektórych badaczek i badaczy dla amerykańskich
lesbijek i gejów zadeklarowanie swojej tożsamości, np. w rozmowie, jest
ważniejsze niż dla osób homoseksualnych w innych kulturach, m.in.
europejskiej. Można też mówić o swoistej amerykanizacji ruchów LGBT, w miarę jak coming out rozpowszechnia się w wielu krajach.


Tomasz Basiuk
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Córectwo – związek kobiety/córki z rodzicami. W języku polskim brak określenia opisującego tę relację, ale
w tekstach feministycznych pojawiły się dwa tłumaczenia amerykańskiego
słowa daughterhood – córectwo i córkostwo. Córectwo pojawiło się w polskim kontekście jako pierwsze. Termin ten wprowadzili Bożena Umińska i Jarosław Mikos w przekładzie
Słownika teorii feminizmu autorstwa Maggie Humm z 1993. Drugie określenie, córkostwo, wybrała Joanna Mizielińska w tłumaczeniu książki Adrienne Rich Zrodzone z kobiety.
Macierzyństwo jako doświadczenie i instytucja ([1976] 2000).


Bycie córką definiować można jako fakt biologicznego pokrewieństwa,
istnienie emocjonalnych więzi dziecka i rodziców bądź społecznie
konstruowaną rolę. Maggie Humm definiuje córectwo
jako „związek pokrewieństwa kobiet z rodzicami” (Humm 1993: 37), przy czym w obrębie teorii feministycznych
ważny jest przede wszystkim związek z matką (Irigaray [1981] 2000). Nie wydaje się jednak, aby ta
krótka definicja obejmowała całość emocjonalnego, intelektualnego oraz
fizycznego wysiłku, jaki wiąże się z realizowaniem roli córki, jest to
bowiem rola dynamiczna, podlegająca zmianom zarówno o charakterze
kulturowym, jak i historycznym (Rastogi, Wampler 1999). Ponadto bycie córką oznacza coś innego na
poszczególnych etapach życia, dlatego relację tę można przedstawić jako
punkt przecięcia się sfery prywatnej z publiczną, społecznej/kulturowej
z indywidualną.


Relacja między matką a córką po raz pierwszy stała się obiektem odrębnej
analizy w latach 60. i 70. XX w., głównie w kręgach francusko- i anglojęzycznych badaczek feministycznych, oraz tematem podejmowanym
przez pisarki, poetki i artystki. Bycie matką i bycie córką
interpretowano nie jako stan naturalny, ale rolę społeczną i instytucję,
biorąc pod uwagę, że jest to fundamentalna więź w kulturze (Suzanna Danuta
Walters), a kwestie płci kulturowej, pokolenia i formy opowiadania o tych związkach (gender, generation, genre) łączą się z sobą i krzyżują (Walters 1992: 229). Badania stanowiły część
feministycznego projektu, którego istotnym elementem jest inicjowanie i wzmacnianie procesu budowania kobiecego kontinuum (Walters 1992; Irigaray [1981] 2000; Mens-Verhulst Schreurs, Woertman 1993).


Można wyróżnić dwa nurty teoretyczne, które wyznaczają ramy badań
dotyczących więzi między matką a córką (Boyd 1989). Przede wszystkim teorie społecznego uczenia
się (socjalizacji) oraz teorie psychoanalityczne (por. psychoanaliza), w których podkreśla się znaczenie mechanizmu identyfikacji wynikającej z obserwacji i naśladowania: dziewczynka staje się podobna do matki z uwagi na pozytywne wzmocnienie, jakie otrzymuje od niej oraz otoczenia.
Paradygmat ten wykorzystywany jest często w polskich badaniach
socjologicznych nad rodziną, które zwykle dotyczą procesów socjalizacji,
bez skupiania się na relacji matka–córka. Teoria społecznego uczenia się
nie została rozwinięta w obrębie feministycznych analiz, zapewne
dlatego, że nie skupia się na wyjątkowości relacji kobiecych i nie daje
odpowiedzi na zasadnicze pytanie: jak to się dzieje, że modelowanie
okazuje się tak skuteczne w kwestii tożsamości płci (ostatecznie
większość kobiet zostaje matkami), podczas gdy na wielu innych
płaszczyznach kończy się porażką (Boyd 1989).


Znacznie bardziej inspirujące dla badaczek feministycznych okazały się
teorie psychoanalityczne, koncentrujące się na tym, co „różni” związek
matki i córki od innych relacji wzajemnych (Boyd
1989: 292). Jak wskazuje Marianne Hirsch (1981),
w obrębie tradycji psychoanalitycznej można wyróżnić trzy główne
kierunki: (1) koncepcje odwołujące się do teorii francuskiego filozofa
Jacques’a Lacana, w tym
głównie teksty autorstwa Luce Irigaray, Julii Kristevej i Hélène Cixous; (2) założenia
odnoszące się do freudowskiego paradygmatu rozwoju seksualnego i teorii
relacji z obiektem – najbardziej znane przedstawicielki to: Nancy Chodorow, Dorothy Dinnerstein, Jane Flax i Jean Baker Miller; (3) ujęcia oparte na teorii
Junga, np. praca Karla Kerényiego Eleusis – archetypowy
obraz matki i córki. W ramach tych projektów zasadniczym problemem w relacji matka–córka jest równowaga między procesami identyfikacji i separacji. O ile chłopiec powinien zanegować bliskość z matką na rzecz
identyfikacji z ojcem, o tyle w przypadku dziewczynki oznacza to
przeciwstawienie się kobiecej tożsamości. W świetle feministycznych
interpretacji klasycznej psychoanalizy ma ona do wyboru: albo
odrzucenie, „zagubienie” związku z matką na rzecz przejścia w świat
męskich wartości (Irigaray [1981] 2000;
Araszkiewicz 2001), albo pozostanie w stanie
symbiozy z matką, co postrzega się jako przejaw regresji. W przemyśleniach inspirowanych freudowskim modelem rozwoju tożsamości
należy upatrywać przyczyn, dla których relacja matka–córka jest zwykle
konceptualizowana i przedstawiana jako „mieszanka miłości,
odpowiedzialności i bardzo często winy” (Budrowska 2000: 134). Nakaz separacji z matką, w połączeniu z normami kulturowymi, w ramach których kobiety powinny
naśladować swe matki w najważniejszej kobiecej roli, jaką jest
macierzyństwo, może powodować frustrację i gniew. Szczególnie
współcześnie, gdy intensywnie propagowana ideologia macierzyństwa (por.
ideologia) sprawia, że kobietom trudno jest uwolnić się od poczucia winy
wobec dzieci, córki zaś zmagają się z ciężarem odpowiedzialności za los
swoich matek (Budrowska 2000: 136). Melanie Klein i Kim Chernin twierdzą,
że fantazje o „pożeraniu” matek mogą pojawić się w okresie dzieciństwa,
w przypadku części kobiet także w wieku dorosłym. Stają się przyczyną
poczucia winy, prowadząc do zachowań autodestrukcyjnych, takich jak
alkoholizm, bulimia czy anoreksja (Budrowska
2000: 137; por. anoreksja i bulimia).


Feministyczne odpowiedzi na paradoksy freudowskiej psychoanalizy
skupiają się na poziomie relacyjnym i symbolicznym. Z jednej strony
badaczki starają się znaleźć sposoby na wzmocnienie związków między
kobietami w symbolicznej sferze języka i obrazu (Irigaray [1981] 2000), a z drugiej – koncentrują się na
wczesnych fazach rozwoju psychoseksualnego, przede wszystkim na fazie
preedypalnej, starając się dotrzeć do miejsca, w którym męska ekonomia
władzy nie usunęła jeszcze w cień kobiecej ekonomii bliskości (Lykke 1993).


Luce Irigaray usiłuje
zanalizować etap życia płodowego oraz moment narodzin, wskazując na
symboliczne i praktyczne aspekty połączenia matki z płodem za
pośrednictwem łożyska i pępowiny. Irigaray
twierdzi, że z punktu widzenia fizjologii wzrastanie płodu w ciele matki
może być „wzorem współistnienia odmiennych praw i potrzeb opartych na
akceptacji”, tak więc „separacja między matką a dzieckiem istniała,
zanim Ojciec (prawo, język, symbolika) przyszedł przeciąć pępowinę”
(Araszkiewicz 2001: 694). W obu tych nurtach
głównym celem jest zachowanie związku z matką w procesie budowania
własnej tożsamości przez wzajemne macierzyństwo matki i córki –
l’entrematernage (Araszkiewicz 2001: 688).


Dla wielu badaczek ważnym źródłem inspiracji i odniesienia stały się
mityczne postaci matek i córek, ponieważ w przekazach mitycznych został
przedstawiony proces niszczenia genealogii kobiecej w jej
transcendentalnym wymiarze (por. mit). W mitach greckich i rzymskich
pojawia się relacja między matką a synem (Edyp) albo też między córką a ojcem (Elektra). Z trudem można znaleźć tam opowieści o matkach, które
obdarowują córkę miłością, szczęściem i dumą, czy też pozytywny obraz
córki. Najczęściej przywoływane są losy Demeter i Persefony.
Persefona/Kora jest przykładem córki pozostającej w emocjonalnej
bliskości z matką. Zwabiona do podziemi przez Hadesa zostaje tam
podstępnie uwięziona, Demeter zaś z rozpaczy po jej utracie czyni ziemię
jałową, zmuszając Zeusa, żeby interweniował w sprawie uwolnienia Kory. W rezultacie Persefona wraca z Hadesu, by odtąd przez dziewięć miesięcy
przebywać na powierzchni z matką, a przez kolejne trzy z mężem w królestwie umarłych. Prześledzenie rozmaitych interpretacji tego mitu w rozważaniach feministycznych badaczek pozwala na przywołanie
najistotniejszych wątków teorii dotyczących relacji matka–córka. W odczytaniu mitu, które proponuje Irigaray,
historia Demeter i Persefony stanowi symboliczną reprezentację tego, jak
patriarchalna kultura (por. patriarchat) niszczy związki między
kobietami poprzez kontrolowanie ich losów i ograniczanie życiowych
wyborów. Mit unaocznia, że wywodzący się z psychoanalizy współczesny
ideał heteryckiej dojrzałości seksualnej kobiet ufundowany został na
seksualnej przemocy i patriarchalnej hierarchii władzy (Araszkiewicz 2001). Według Irigaray
historia Demeter i Persefony wskazuje na potrzebę podtrzymywania
ciągłości kobiecej genealogii, miłości i bliskości między kobietami. Z kolei Adrienne Rich ([1976] 2000) sądzi, że
podział na matki i córki to fałszywa polaryzacja, wynikająca z kulturowej konstrukcji macierzyństwa i (hetero)seksualności, podczas gdy
w rzeczywistości wszystkie kobiety są „jednocześnie” matkami i córkami,
nawet jeśli nie mają własnych dzieci. W takim ujęciu Demeter i Persefona
reprezentują nie tyle archetypy matki i córki, ile różne aspekty
kobiecej tożsamości, które nabierają znaczenia – „dzieją się” w relacji
z innymi. Utrata córki przez matkę i matki przez córkę, która według
Rich stanowi odzwierciedlenie egzystencjalnej tragedii kobiecej
porównywalnej z sytuacją Leara czy Edypa, obrazuje moment, w którym
kobieta zrywa kontakt z częścią swojej tożsamości. Zamykając się w jednej z ról, traci możliwość budowania więzi zarówno z samą sobą, jak i z innymi kobietami. Zdaniem Phyllis Chesler wizja potężnej, ochraniającej matki może
być równie pociągająca, co zagrażająca (2002: 183), a relacja z nią bywa
ambiwalentna – z jednej strony symbiotyczny związek daje poczucie
bezpieczeństwa, z drugiej bardzo trudno dorównać silnej matce. Badaczka
wskazuje, że niektóre demetriańskie matki nie pozwalają swoim córkom
odejść, okazując im zazdrość, brak akceptacji, gniew i niepewność
(Chesler 2002: 187). Córka natomiast może
spróbować uciec przed zagrożeniem, dokonując symbolicznego, a w skrajnych przypadkach nawet rzeczywistego matkobójstwa (por.
matkobójstwo), wcielając się tym samym w rolę mitycznej Elektry, która
zajmuje miejsce królowej Klitajmestry. Chesler,
przywołując interpretację Karla Kerényiego,
sugeruje, że Demeter i Persefona to jedna bogini, a każda kobieta jest
podobnie „podwójnym” bytem (2002: 181). W jej ujęciu idealne kobiece
kontinuum, źródło mocy i życiowej energii, może przerodzić się w kontinuum opresji, w wyniku czego ofiara staje się katem dla innych
(2002: 191).


Bez względu na to, które elementy relacji matka–córka są podkreślane i odkrywane, niezbędne pozostaje jej ciągłe badanie. Przyjęcie
perspektywy, w ramach której znaczące są przede wszystkim relacje z mężczyznami, skutkuje naciskiem na heteroseksualność, podkreślaniem roli
ojca w kształtowaniu się kobiecej tożsamości, a wreszcie niezachwianą
wiarą w autonomię jako wyznacznik dojrzałości (Mens-Verhulst, Schreurs, Woertman 1993). Tym samym nie docenia się roli matki i znaczenia związku matka–córka oraz pomija się temat lesbianizmu (por.
lesbianizm). Refleksja nad dynamiką kontaktów między matkami i córkami
wzmacnia więzi między kobietami, służy budowaniu pozytywnych relacji
między nimi, a także jest niezbędnym elementem m.in. w edukacji, terapii
czy zarządzaniu.


W Polsce centralne miejsce w kulturowym imaginarium zajmuje więź matki
(Matki Polki, Matki Boskiej) z synami (Ostrowska 2004). Natomiast
relacje między kobietami w rodzinie są unieważniane zarówno w dominującym dyskursie, jak i w obszarze reprezentacji kulturowych (por.
macierzyństwo; matkobójstwo). Takiej marginalizacji przeciwstawiają się
współczesne artystki (np. Anna Baumgart, Zuzanna Janin, Monika Mamzeta), których prace można
interpretować jako próbę (re)konstrukcji matczyno-córczanej ginealogii
(Korolczuk 2008). Reinterpretacji kulturowych
wzorów relacji matka–córka dokonuje się też w obrębie literatury.
Dzienniki Zofii Nałkowskiej ukazują głęboką
miłość pisarki do matki, poezja Anny
Świrszczyńskiej rozważa więź z córką. W Utworze o Matce i Ojczyźnie Bożeny Keff pojawia się
krytyczne spojrzenie na kulturowy ideał tej więzi w kontekście polskiego
dyskursu narodowego. Autorka przywołuje mity, nawiązuje do innych dzieł
literackich oraz kultury popularnej.


Elżbieta Korolczuk
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Cyborgizacja – w kontekście teorii gender
jest to temat obejmujący problematykę zogniskowaną wokół biotechnologii,
nowych technologii rozrodczości, sztucznej inteligencji (czyli obszaru
określanego mianem postcielesności lub cielesności postludzkiej), a także przemian tożsamości płci w świecie technologii sieciowych. Figura
cyborga jest ważną metaforą posthumanistyczną (por. posthumanizm) i kluczowym pojęciem cyberfeminizmu. Manifest cyborgów. Nauka,
technologia i feminizm socjalistyczny lat osiemdziesiątych ([1985]
2003) Donny Haraway, będący odpowiedzią na
odrzucenie technologii jako obszaru męskiej dominacji przez część ruchu
feministycznego, stał się jednym z najżywiej dyskutowanych tekstów lat
90. XX w. w ramach teorii feministycznej, a także w obszarze nauk
humanistycznych i społecznych. Choć na przestrzeni dekady
wykrystalizowała się dziedzina nazywana studiami cyborgicznymi (cyborg
studies) bądź teorią cyborgiczną (cyborg theory) – często w sojuszu z równoległym w naukach społecznych i humanistycznych zainteresowaniem
fenomenem i pojęciem hybrydyzacji (perspektywa cyborga jako bytu
hybrydowego okazała się atrakcyjna dla feministek Chicana) – recepcja
myśli Haraway często była narażona na
uproszczenia. Autorka Manifestu… podkreśla, że cyborg jest specyficzną
metaforą, wywodzącą się z chrześcijańskiego rozumienia procedur
figuracji – nie chodzi zatem o przenośnię w rozumieniu przeniesienia
znaczeniowego, ale o proces polegający na stworzeniu pewnego modelu lub
mapy. Dla Haraway figury cyborgiczne, do których
zalicza m.in. czipy, nasiona zmodyfikowane genetycznie, bazy danych,
płód, bombę atomową, rasę, mózg i ekosystem, są czymś więcej niż
„obiektami”, zostały bowiem wyposażone w wielowarstwowe historie
ujawniające, w jaki sposób nauka staje się wytworem (i jednocześnie
produktem) rzeczywistości społecznej. Haraway
nazywa te figury „bytami materialno-semiotycznymi” (również w najnowszej
książce When Species Meet, 2007), a więc konkretnymi przedmiotami i przedstawieniami jednocześnie, wyposażonymi w polityczny potencjał
rozsadzania granic między tym, co w tradycji zachodniego modernizmu
zostało skonceptualizowane w postaci opozycji: natura/kultura (por.
natura/kultura) czy też człowiek/świat (badaczka proponuje termin
„naturakultura”). Z tego względu przemyślenia Haraway często bywają odczytywane w perspektywie
postmodernistycznej, choć autorka podkreśla znaczenie kategorii ważnych
dla feministek, takich jak sprawczość, podmiotowość i zaangażowanie.


Cyborg jest figurą ucieleśniającą złożoność świata społecznego,
organizowanego współcześnie w dużej mierze przez technonaukę (fuzję
nauki, technologii, ekonomii, przemysłu militarnego i władzy).
Polityczny potencjał tego pojęcia można scharakteryzować następująco:
(1) cyborg nie jest skończoną rzeczą (produktem), ale czymś, co
nieustannie podlega transformacji; (2) cyborg jest historycznie
specyficzny i nie należy mylić tej figury z wywodzącymi się z XVIII-wiecznych przedstawień mechanicznymi istotami (androidami), nawet
jeśli dzieli z nimi pewne cechy (miejscem jego narodzin są badania w obrębie teorii komunikacji, teorii informacji, psychiatrii i badań
behawioralnych, w sytuacji specyficznych, historycznych uwarunkowań
związanych z rozwojem kompleksu militarnego podczas II wojny światowej i po jej zakończeniu); (3) cyborg jest figurą paradoksalnej ontologii,
bytem „nieczystym”, zawierającym w sobie „sprzeczne historie” (militarna
proweniencja cyborga stanowi dziedzictwo, przeciw któremu często
występuje – przykładu dostarcza historia internetu, który narodził się z programów badawczych amerykańskiego Departamentu Obrony, ale jego
współczesna formuła wiele zawdzięcza amerykańskiej kontrkulturze oraz
codziennym działaniom użytkowników); (4) cyborg jest metaforą
złożoności, nie przynależy ani do porządku technofilii (fascynacji
technologią), ani do dyskursu technofobicznego (niechętnego
technologii).


Najczęstsze nieporozumienia wywołuje emancypacyjna lektura figur
cyborgicznych Haraway. W warunkach kultury
patriarchalnej (por. patriarchat) chodzi o rozsadzenie dominującego
porządku i początku płci, gdyż owym „początkiem” jest moment
zapłodnienia. Cyborg jest także figurą, która ucieleśnia
fragmentaryczność, cząstkowość i usytuowanie ponowoczesnych podmiotów,
nie pozbawiając ich jednak sprawczości i możliwości politycznego
działania oraz umożliwiając budowanie szerszych sieci relacji (z maszynami, zwierzętami i roślinami) i wyjście poza wąsko definiowane
polityki tożsamości (por. podmiot). Odmianą podmiotowości cyborgicznej
może być zatem podmiotowość rozproszona i/lub usieciowiona,
charakterystyczna dla współczesnych środowisk komunikacyjnych, ale także
koncepcja podmiotu o płynnych granicach – podmiotu pojętego jako
wspólnota oparta na symbiozie i afiliacjach (np. wizerunek ciała
ludzkiego, które jest jednocześnie środowiskiem życia mikroorganizmów).
Cyborg jest dla Haraway projektem radykalnie
politycznym. Jego szersze konotacje filozoficzne odsyłają do redefinicji
rozumienia materii/przedmiotu badań jako czynnika biernego oraz
rewaloryzacji koncepcji oddzielania języka i świata (autorka przywołuje
przemyślenia Alfreda Northa Whiteheada,
Brunona Latoura, Charlesa
Peirce’a).


Najważniejszymi autorkami podejmującymi tematykę cyborgizacji są:
Anne Balsamo, Mary Ann
Doane, Sadie Plant, N.
Katherine Hayles, Rosi Braidotti i Sarah Kember. Problematyka cyborgizacji jest również
przedmiotem działań artystycznych sytuujących się na przecięciu sztuki,
nauki i technologii – przykładem mogą być najnowsze prace
cyberfeministycznego kolektywu subRosa, sytuujące się w obszarze bio
artu (Epidermic! DIY Cell Lab, 2005; Cell Track – Mapping the
Appropriation of Life Materials, 2004), będące krytyką ekonomicznych i politycznych aspektów technologii genetycznej. Refleksje dotyczące
cyborgizacji często wpisują się w ogólniejsze tematy podejmowane przez
teorię feministyczną, np. dyskusję wokół cielesności i ucieleśnienia
(por. ciało). Z jednej strony istnieje spory obszar badań dotyczących
sposobu, w jaki technologia kształtuje ciała za sprawą nowoczesnych
metod medycznych (tutaj mieści się namysł nad protetycznymi i implantowymi ekstensjami ciała), a z drugiej obszerny nurt literatury na
temat form reprezentacji cielesności, czyli sposobu, w jaki ciała są
kształtowane, mediatyzowane i modelowane za pomocą dyskursów medialnych
(zwłaszcza w mediach cyfrowych, które wirtualizują materialne ciało,
przypominając o kartezjańskiej dychotomii).


Anne Balsamo, analizując wizerunki cyborgów w kulturze amerykańskiej na przełomie lat 80. i 90. XX w., nie tylko
wskazuje na fakt, że technologie cyborgiczne wpisują się w dominujący
dyskurs płci, a nawet służą jego wzmocnieniu (w przypadku chirurgii
kosmetycznej czy seksistowskich reprezentacji cyborgicznych w obszarze
kultury popularnej; por. seksizm), ale podkreśla także biopolityczny
(por. biopolityka) aspekt technocielesności. Nadzór nad ciałami i ich
regulacja możliwe są nie tylko dzięki chirurgii plastycznej czy
nowoczesnym technikom wizualizacji medycznej (MRI, USG), które stanowią
przykład reprezentacji o charakterze hybrydowym, łącząc elementy
fikcjonalne i realistyczne (komputerowo wytwarzane obrazy odnoszące się
do realnych procesów zachodzących wewnątrz ciała), ale także za pomocą
dyskursów dyscyplinujących związanych z dietą czy też stylem życia.
Obecnie procesy cyborgizacji obejmują zagadnienia związane z transgeniką, biologią syntetyczną, komponentami bionicznymi i sieciami
neuronowymi, co zmusza do postawienia nowych pytań natury etycznej i epistemologicznej.


Anna Nacher
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Depresja – przejściowe obniżenie nastroju
albo poważne zaburzenie upośledzające funkcjonowanie i wymagające
leczenia. Do zaburzeń depresyjnych należą tzw. wielka depresja i dystymia. Długotrwałymi objawami wielkiej depresji są: smutek, lęk,
utrata zainteresowań, niemożność przeżywania przyjemności, poczucie
bezsilności, bezradność, zaburzenia snu i łaknienia oraz osłabienie
koncentracji. Symptomy dystymii bywają łagodniejsze i rozpoznaje się ją
u osób, które chronicznie doświadczają obniżenia nastroju, utraty
zainteresowań czy też innych oznak sprawiających wrażenie trwałych cech
osobowości. Do nieprawidłowości w funkcjonowaniu zalicza się również
zaburzenie dwubiegunowe (dawniej zespół maniakalno-depresyjny), w którym
okresy depresji przeplatają się z manią (dysforia na przemian z podwyższoną aktywnością) oraz sezonowe zaburzenia afektywne, których
objawy nasilają się w okresach mniejszego nasłonecznienia w cyklu
rocznym. Obniżenie nastroju może współwystępować z wieloma innymi
chorobami, m.in. z uzależnieniami, stanami lękowymi, psychotycznymi czy
zaburzeniami osobowości.


Pomimo obiektywnie wzrastających standardów życia i bezpieczeństwa we
współczesnych społeczeństwach rozwiniętych systematycznie wzrasta
odsetek osób cierpiących na depresję. Wśród społeczno-kulturowych
czynników, które ją wywołują, wymienia się m.in.: wzrastające tempo
życia, erozję bliskich więzi w obrębie tradycyjnych wspólnot, kłopoty z nawiązywaniem relacji będących źródłem wsparcia w sytuacjach trudnych i nieprzejrzystość struktur społecznych. Istnieje również hipoteza, że
życie w coraz bardziej komfortowych warunkach powoduje osłabienie
odporności psychicznej i inicjatywy w radzeniu sobie z problemami.


Na podstawie danych epidemiologicznych oraz badań przesiewowych szacuje
się, że w rozwiniętych społeczeństwach zachodnich depresja u kobiet
występuje trzy razy częściej niż u mężczyzn. Zależności tych nie
stwierdzono w krajach rozwijających się ani w homogenicznych
społecznościach rolniczych, w których proporcje kobiet i mężczyzn
chorujących na depresję są zbliżone. Różnice te mogą wynikać z odmienności kulturowych, sankcjonujących zróżnicowaną pozycję
psychiatrii w poszczególnych społeczeństwach. Dysproporcje w liczbie
rozpoznań depresji u kobiet i mężczyzn są wyjaśniane uwarunkowaniami
biologicznymi, psychospołecznymi i poznawczymi. Teorie biologiczne
nawiązują do różnic hormonalnych – za przyczynę kobiecej depresji
przyjmuje się spadek poziomu estrogenów w okresie przedmiesiączkowym,
poporodowym oraz w czasie poprzedzającym menopauzę (por. menopauza;
menstruacja; poród). Hipoteza o związku procesów hormonalnych z depresją
jest trudna do jednoznacznego udowodnienia, ponieważ różnice płciowe
dotyczące depresji nie występują we wszystkich kulturach, a zaburzenia
nastroju w okresie przedmiesiączkowym i menopauzalnym oraz depresja
poporodowa nie są w równym stopniu rozpowszechnione na całym świecie.
Ponadto odnotowano brak różnic płciowych w zakresie zachorowań na
depresję w określonych grupach i kategoriach społecznych, np. wśród
studentów, osób starszych oraz ludzi, którzy stracili bliską osobę. W ramach społecznego nurtu wyjaśniania różnic w zachorowalności kobiet i mężczyzn na depresję sformułowano kilka hipotez, częściowo
potwierdzonych empirycznie. Pierwsza dotyczy związków między depresją a rolami pełnionymi przez kobiety w rodzinie (por. rodzina/pokrewieństwo).
Na podstawie badań przeprowadzonych przez Cleary i Mechanic w 1983 oraz
Hughes i Glinsky w 1994 udało się określić grupy szczególnego ryzyka.
Najwyższe wskaźniki depresji odnotowano wśród samotnych matek, zamężnych
gospodyń domowych opiekujących się dziećmi oraz zamężnych, pracujących
matek, które doświadczają silnego stresu zarówno w pracy zawodowej, jak
i roli rodzicielskiej. Powyższe dane są interpretowane w kontekście
specyficznego obciążenia psychicznego związanego z tradycyjnymi
zajęciami kobiet polegającymi na opiekowaniu się członkami rodziny i przejmowaniu odpowiedzialności za większość obowiązków domowych (por.
opieka; macierzyństwo). Zgodnie z tą hipotezą wymienia się następujące
czynniki zwiększające stres: konieczność reagowania na cudze potrzeby
przy utrudnionej realizacji własnych dążeń oraz niewielki stopień
podziału obowiązków domowych, z czego wynika konieczność nieustannego
organizowania czasu potrzebnego na ich wykonanie. Z tej perspektywy
interpretowane są również objawy i etiologia depresji poporodowej, z którą wiąże się poczucie niepewności w roli matki przy jednoczesnej
kulturowej presji wywieranej na kobietę. Podwyższone ryzyko depresji
jest również interpretowane jako efekt stylu życia związanego z niesprawowaniem władzy i/lub nadmiernym obciążeniem rolami społecznymi.
Pierwszy problem jest charakterystyczny dla gospodyń domowych, drugi dla
pracujących matek nieotrzymujących w swym otoczeniu wystarczającego
wsparcia. Obie kwestie poruszyła w swoich pracach Betty Friedan. W opublikowanej w 1963
roku książce The Feminine Mystique zdemaskowała „problem bez nazwy”,
na który składają się m.in. zachwiane poczucie własnej wartości, brak
satysfakcji i poczucia sensu życia doświadczane przez amerykańskie
gospodynie domowe. W The Second Stage, książce wydanej niespełna
dwadzieścia lat później (1981), Friedan rozważała trudności łączenia obowiązków
małżeńskich, macierzyńskich (por. małżeństwo; macierzyństwo) i kariery
zawodowej. Przyglądając się kobietom z pokolenia swoich córek,
zauważyła, że superkobiety z lat 80. XX w. wcale nie żyły w mniejszej
opresji niż ich matki, tzn. gospodynie domowe w latach 60. XX w., i równie często przeżywały problemy prowadzące do depresji.


Według innego wyjaśnienia większe rozpowszechnienie depresji wśród
kobiet jest skutkiem tłumienia przez nie prawdziwych uczuć, ambicji i pragnień w celu przystosowania się do życia w społeczeństwie
patriarchalnym (por. patriarchat). Wyniki badań empirycznych nie
potwierdziły jednak tej hipotezy. Linda Vaden
Gratch (1995) i Jessica R. Page (1996) podają,
że wysoka punktacja na „skali tłumienia własnego «ja»” jest związana z depresją zarówno mężczyzn, jak i kobiet. Kolejna hipoteza łączy większą
częstotliwość występowania tej choroby u kobiet niż u mężczyzn ze
stosowaniem odmiennych strategii poznawczych w sytuacjach stresowych.
Zgodnie z nią wśród kobiet dominuje styl odpowiadający społecznym
oczekiwaniom, zorientowany na szczegółowe analizowanie problemów i towarzyszących im uczuć, co jest powodem nasilenia się negatywnych
emocji i zwiększa ryzyko depresji. Natomiast mężczyźni są nastawieni na
konkretne działania, które nawet jeśli nie przynoszą rozwiązania
problemów, to pozwalają odwrócić od nich uwagę. Różnice strategii
poznawczych stosowanych przez kobiety i mężczyzn są de facto efektem
przyswojenia odmiennych wzorców socjalizacyjnych (por. socjalizacja).
Przypuszcza się, że wskaźniki męskich zachorowań na depresję są
niedoszacowane, ponieważ mężczyźni rzadziej zgłaszają się do
specjalistów. Za przyczynę tego stanu rzeczy uznaje się tradycyjny model
męskości i niechęć mężczyzn do okazywania słabości. Kryteria
diagnostyczne depresji zostały opracowane przede wszystkim na podstawie
badań depresji wśród kobiet, które częściej się leczą. W związku z tym
dostrzeżono potrzebę pogłębionych badań nad depresją mężczyzn w celu
ustalenia, czy depresja u przedstawicieli obu płci ma taki sam, czy też
odmienny przebieg i objawy. Niektóre badaczki, m.in. Susan Nolen-Hoeksema (1987) i Carol
Tavris (1992), przyjmują założenie, że pomimo częstszego rozpoznawania
depresji u kobiet rozpowszechnienie stanu obniżonego nastroju jest
jednakowe w przypadku obu płci. Oznacza to, że mężczyźni i kobiety
równie często doświadczają negatywnych emocji stanowiących podłoże
depresji, lecz wyrażają te uczucia w odmienny sposób, zgodny z męską lub
żeńską płcią społeczno-kulturową (por. gender [płeć]). Reagując
zgodnie ze stereotypem, kobiety są skłonne kierować negatywne uczucia do
wewnątrz, natomiast mężczyźni rozładowują emocje w działaniu (por.
stereotyp). U mężczyzn chorujących na depresję wyróżnia się takie
objawy, jak: rozdrażnienie, poirytowanie, wybuchy złości, kompulsywna
aktywność seksualna, skłonność do podejmowania ryzyka czy stosowania
przemocy, pracoholizm, lecz także działanie na szkodę własnej kariery
zawodowej, wycofanie się emocjonalne i ucieczka od ludzi, chłodny
stosunek do otoczenia oraz odcinanie się od świata. Odmienne symptomy
depresji u kobiet i mężczyzn są w tym kontekście postrzegane jako efekt
socjalizacji związanej z płcią, lecz mogą być niekiedy zgodne bądź
niezgodne z płcią biologiczną osoby, która choruje.


Istnieją liczne kulturowe reprezentacje depresji (por. reprezentacja),
które z jednej strony odzwierciedlają przeżycia ludzi doświadczających
tego zaburzenia, a z drugiej wpływają na ukształtowanie lub utrwalenie
wzorów przeżywania trudności życiowych i kryzysów egzystencjalnych przez
konkretne osoby. Motyw tej choroby jest kluczowy w twórczości m.in.
Virginii Woolf i Sylvii Plath. Do filmowych reprezentacji depresji należą
m.in. Godziny (reż. Stephen Daldry, 2002),
będące opowieścią o stałym wzorze przeżywania depresyjnego kobiet
żyjących w różnych dekadach XX w., Full Monty (Goło i wesoło) w reż.
Petera Cattaneo (1997) poświęcony kryzysowi
tradycyjnych wartości męskich oraz Obcy we mnie (Fremde in mir) w reż. Emily Atef (2008) o depresji poporodowej.


Monika Frąckowiak-Sochańska
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Drag king / drag queen – kobieta
lub mężczyzna przebrani w stroje przynależne płci przeciwnej i naśladujący charakterystyczne dla niej zachowania w celach
artystycznych, tj. do odegrania na scenie kobiecości (drag queen) lub
męskości (drag king). Volcano Del LaGrace uważa, że płeć biologiczna osoby występującej
jako drag king / drag queen nie ma znaczenia, lecz ważne jest, że w tym akcie w sposób świadomy odgrywana jest męskość bądź kobiecość.
Etymologia słów drag king / drag queen jest szeroko dyskutowana.
Angielskie określenie being in drag oznacza przebieranie się w stroje
płci przeciwnej i w tym znaczeniu może być używane zamiennie z pojęciem
transwestytyzmu. W XVIII w. drag queen był nazwą męskiego
transwestyty, który ubierał się w powłóczystą suknię (ang. drag –
wlec, ciągnąć). Termin ten po raz pierwszy został użyty na początku XX
w. w społecznościach gejów; drag był najpierw akronimem dla dressed
as a girl (ubrany jak dziewczyna). Natomiast queen prawdopodobnie
odnosi się do specyficznej afektowanej „królewskości” w stylu ubierania
się i poruszania. Innym określeniem używanym często jako synonim drag
queen jest female impersonator (mężczyzna wcielający się w postać
kobiety), a w przypadku drag king – male impersonator (kobieta
wcielająca się w postać mężczyzny). Takiego pojęcia używa np. Esther Newton w klasycznym amerykańskim studium
antropologicznym Mother Camp. Female Impersonators in America (1972).
Współcześnie uważa się, że jest to określenie nieadekwatne, gdyż wiele
drag queens wcale nie chce być uznawanych za kobiety, zależy im na
odgrywaniu kobiecości, ale ze wskazaniem na performatywny oraz
tymczasowy charakter tej roli (por. performatywność). Ponadto wydaje
się, że zjawisko female/male impersonators jest znacznie szersze i charakterystyczne dla różnych kultur (np. berdasze u Indian). Drag
kings / drag queens przedstawiają męskość czy kobiecość
parodystycznie i jak sądzą niektórzy teoretycy queer (np. Judith Butler), ujawniają teatralność, sztuczność i performatywny charakter płci kulturowej.


W kulturze zachodniej pojawiały się kobiety przebierające się za
mężczyzn (głównie ze względów ekonomicznych) i żyjące na co dzień w tej
roli, niejednokrotnie nawet zamężne. Znaną postacią w XIX w. był Edward
De Lacy Evans, który urodził się w Irlandii
jako kobieta, jednakże znaczną część swego życia przeżył jako mężczyzna
w Australii, żeniąc się trzykrotnie. Jego „prawdziwa” tożsamość wyszła
na jaw dopiero wtedy, gdy trafił do przytułku, gdzie został rozebrany.
Można wymienić kilka słynnych kobiet noszących męskie ubrania, aby mieć
dostęp do męskich przywilejów (Nawojka, Joanna
d’Arc, Emilia Plater, George Sand, Maria Komornicka). W starożytnym i XVII-wiecznym teatrze
mężczyźni grali role kobiece. Na przełomie XIX i XX w. gwiazdą wodewili
wystawianych w Wielkiej Brytanii i USA była drag king Vesta Tilley (właśc. Matilda Alice
Powles). Poza kręgiem kultury zachodniej, np. w operze pekińskiej i japońskim teatrze kabuki, role kobiece są odgrywane przez mężczyzn (w teatrze japońskim w XVII w. wprowadzono zakaz występowania kobiet).
Współcześnie dużą popularnością w Japonii cieszy się teatr Takarazuka
(założony w 1914), w którym wszystkie role grają kobiety; te, które
wcielają się w role męskie (otoko-yaku), są adorowane przez żeńską
część publiczności. W kinie hollywoodzkim przed wprowadzeniem cenzury
(tzw. kodeks Haysa z 1934 zakazujący
wszelkich reprezentacji seksualnej perwersji) wielkim powodzeniem
cieszyły się występy kobiet czy mężczyzn przebranych za płeć przeciwną.
W historii kina przywołuje się głośną scenę z filmu Maroko, gdy
Marlena Dietrich w smokingu i meloniku,
trzymając cygaro, całuje inną kobietę. W kulturze amerykańskich barów w latach 40. i 50. XX w. pojawiają się kobiety w typie butch („męskie”)
albo femme („kobiece”). Butch, wyglądająca i ubierająca się jak
mężczyzna, starała się w życiu odgrywać jego rolę (pass as a man).


Badacze zajmujący się kulturą drag king / drag queen podkreślają
konieczność rozróżnienia między drag a pozostałymi zjawiskami.
Judith Halberstam
(1998) uznaje to oddzielenie za kluczowe, podkreślając, że należy
uwzględnić różnice w genealogii i odmienne cele odgrywania ról męskich i kobiecych. Drag queen jest postacią starszą od drag king i wywodzi
się z kultury klubów gejowskich. Drag queen to najczęściej mężczyzna,
który przebiera się za kobietę i prezentuje swoją postać w formie
przerysowanej w celach rozrywkowych, dla uzyskania efektu komicznego,
dramatycznego i satyrycznego. Podczas występów scenicznych śpiewa lub
udaje, że śpiewa, a także tańczy. Drag queen bierze udział w paradach
lesbijek i gejów, konkursach i balach (drag pageants, drag balls),
pojawia się w kabarecie, a także jest wodzirejem na prywatnych imprezach
i dyskotekach. Występuje zwykle solo, używając ekstrawaganckich
pseudonimów artystycznych. Trzeba jednak pamiętać, że w zamieszkach pod
Stonewall, które w 1969 (por. coming out) zapoczątkowały ruch
emancypacji lesbijek i gejów, najważniejszą rolę odegrali drag queens.
Z tego względu na Zachodzie (USA, Wielka Brytania) ich obecność jest
nieodzowna podczas parad środowisk LGBTQ. Drag queens pełnią funkcje
rzeczniczek, fundraiserek, archiwistek lub liderek lokalnych wspólnot.
Początek występów drag kings przypada na lata 90. XX w. Drag kings
odgrywają męskość w typie „macho” (kowboje, raperzy, muzycy rockowi,
żeglarze itd.) lub wcielają się w sławne postaci powszechnie uznane za
ideał męskości (Elvis Presley, James Dean, John Travolta). W odróżnieniu od drag queens najczęściej występują w grupach kojarzących
się z charakterystycznymi dla muzyki rozrywkowej boysbandami. Obecnie
można oglądać występy solowe drag king lub połączone występy drag
kings i drag queens. Wiele drag kings stara się uchodzić za
mężczyznę na scenie i w życiu codziennym. Drag jest więc dla nich
przede wszystkim procesem uświadamiania sobie innej lub płynnej
tożsamości, a kiedy powracają do kobiecości, jest ona definiowana w odmienny sposób (Shapiro 2007). Wydaje się, że w tym
przypadku zaciera się granica między drag king a byciem butch i/lub
transgenderyzmem (por. transgender). W 1994 roku w San Francisco odbył
się pierwszy konkurs drag kings. International Drag King Community
Extravaganza (IDKE) organizuje szkolenia i debaty poświęcone zjawisku
drag. Jedną z ważniejszych postaci w tej subkulturze jest Diane Torr, występująca jako Danny Drag King. Torr organizuje warsztaty, podczas
których kobiety (również heteroseksualne) uczą się, jak naśladować
mężczyzn.


Większość badań poświęconych drag king / drag queens obejmuje drag
queens (m.in. Rupp, Taylor
2003). W pierwszej pracy antropologicznej dotyczącej tego zjawiska
Ester Newton (1972) pisała, że drag queens
używały formuły campu (por. camp) jako strategii oporu przed
stygmatyzacją. Natomiast inni (m.in. Schacht,
Ewing 1998) uważają, że występy drag queens
wzmacniają normatywne identyfikacje płciowe. Niektórzy badacze
podkreślają, że granica oddzielająca odgrywanie kobiecości przez drag
queens znajduje się blisko mizoginii (por. mizoginia). Jako świadomy
performans płci kulturowej drag stał się jednym z ważniejszych pojęć w dyskusjach na temat płci biologicznej (sex) i płci kulturowej
(gender). Powracają pytania, czy drag queen destabilizuje porządek
płci i wizerunek kobiecości, czy wzmacnia heteronormatywny schemat płci.
Badaczki i badacze związani z nurtem teorii queer (m.in. Butler) stoją na stanowisku, że drag, ujawniając
imitacyjną/performatywną strukturę płci, ma duży potencjał subwersywny
(por. queer studies). Judith Butler stwierdza,
że każda płeć jest jak drag, czyli jest scenicznym kostiumem dnia
codziennego. Takie rozpoznanie oznacza, że to, co uchodzi za fundament
płci, jej źródło (tzw. płeć biologiczna), jest także sztuczne oraz w rezultacie przyczynia się do destabilizacji hegemonii
heteronormatywności. Bycie drag jest subwersywne, ponieważ unaocznia,
że płeć biologiczna i kulturowa oraz samo to rozróżnienie na płeć
biologiczną i kulturową są jedynie konstruktami. Inni zwracają uwagę na
to, że parodia wykorzystywana przez drag queens ma wydźwięk polityczny
(Muñoz 1999). Przesada w odgrywaniu płci jest
odkrywaniem pozornej stabilności atrybutów przypisanych kobiecości i męskości.


Esther Newton w tekście Dick(less) Tracy and the
Homecoming Queen (2000) przywołuje swoją wcześniejszą pracę
antropologiczną na temat drag queens i zastanawia się nad brakiem
lesbijskiej tradycji drag oraz campowej estetyki wśród lesbijek.
Krytykuje również Butler za przypisywanie parodii
płci opozycji butch/femme w kulturze lesbijskiej. Jest przekonana, że
w latach 50. i 60. XX w. w klubach dla kobiet nie pojawiła się
stylistyka campu, gdyż bycie butch lub femme łączyło się z powagą, a nie z ironią. Newton sądzi, że wizerunki przyjmowane przez butch i femme nie były jedynie przebraniem (drag) i w większości
obserwowanych przez nią występów drag kings nie chodziło o podważenie
przyjmowanej tożsamości, lecz o jej wzmocnienie, głębsze wejście w odgrywaną (a może przyjętą) rolę. Newton stwierdza,
że camp jest niedostępny dla kobiet, dlatego występy drag kings są pod
wieloma względami inne od drag queens shows. Halberstam uważa, że camp opiera się na eksponowaniu i wykorzystywaniu sztuczności płci, która łączy się w kulturze bardziej z kobiecością niż męskością, dlatego performans, którego tematem jest
męskość, wymaga innego poczucia humoru i odmiennych rekwizytów. Jej
zdaniem trudno byłoby uczynić z męskości cel campu, bo funkcjonuje ona w kulturze jako nieperformatywna (naturalna, prawdziwa, nieodtwarzalna),
podczas gdy kobiecość jest przedstawiana w kostiumie. Element campu może
pojawić się podczas występu drag king wtedy, gdy performerka pozwoli
swojej ukrytej kobiecości wpłynąć na męskość, którą odgrywa. Halberstam proponuje określić estetykę drag king
terminem kinging, który oznacza powagę i próbę „prawdziwego” odegrania
roli, natomiast ironia jest związana ze spektaklem pierwotnej
„nieodgrywalności/nieperformatywności” męskości. Konieczność „odgrywania
nieodgrywalności” (performing nonperformativity) sprawia, że głównym
wyzwaniem dla drag kings jest ujawnianie sztuczności tego, co
prezentuje się jako pewne i oczywiste. Efekt sceniczny jest osiągany
przez akcentowanie seksizmu (por. seksizm), na którym bazują
hegemoniczne formy męskości. W filmie Paris Is Burning (1990)
Jennie Livingston portretuje środowisko drag
queens – świat balów i konkursów, podczas których kolorowi mężczyźni,
często z niższych klas społecznych, współzawodniczą, starając się
zaprezentować najlepsze wcielenie określonych norm kobiecości. Bale
przedstawione są jako ucieczka od codzienności, scena zaś jest miejscem,
gdzie realizują swoje pragnienia, przeistaczając się w ikony kobiecości
normatywnej i nienormatywnej. Judith Butler pisze
o tym filmie w tekście Gender Is Burning, zamieszczonym w jej książce
Bodies That Matter.On the Discursive Limits of „Sex” (1993, 2011).
Świat drag kings został przedstawiony w dokumencie Gabrielle Baur pt. Venus Boyz (2002).


Polskie drag kings pojawiły się po występach niemieckich Kings of
Berlin, a także brytyjskiego Wotever w warszawskim klubie Le Madame
(2005). Pierwszym rodzimym drag king był Orlando,
następnie Dionizos (już nie występują). Obecnie najbardziej widoczna
jest grupa Da Boyz (Antonio, Morfi, Tivv). Najsłynniejszymi
drag queens w Polsce są Żaklina (wystąpiła w popularnym programie telewizyjnym
„Mam talent!”) i Lola Lou, która już
zakończyła karierę. W Polsce nie powstały teksty naukowe ani książki
poświęcone tematyce drag kings / drag queens. Katarzyna Szustow pisała o brytyjskiej grupie Wotever
na łamach „Furii” (2010). W 2005 roku w „Wysokich Obcasach”, dodatku do
„Gazety Wyborczej”, ukazał się artykuł Claudii Snochowskiej-Gonzalez o polskich drag kings.


Joanna Mizielińska, Agata Stasińska
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Druga fala – okres działalności ruchu
kobiecego w Europie Zachodniej i Ameryce Północnej przypadający na lata
60. i 70. XX w. Nazwa ta została przyjęta przez feministki z nurtu
wyzwolenia kobiet, które nazwały działania sufrażystek z przełomu XIX i XX w. pierwszą falą. Termin „druga fala” miał z jednej strony podkreślać
ciągłość działań na rzecz poprawy sytuacji kobiet, z drugiej zaś
wskazywać na większe zaawansowanie i postęp, które charakteryzują
feminizm w latach 70. XX w. Za początek drugiej fali przyjmuje się rok
1963, kiedy ukazała się książka Betty Friedan Feminine Mystique (Mistyka kobiecości, 2012).
Amerykańska dziennikarka i działaczka społeczna zdemaskowała mit
szczęśliwej kobiety wychowującej dzieci w domu na przedmieściu.
Przedstawiony przez Friedan wzorzec kobiecości
sprowadzał się do roli matki, żony i gospodyni domowej. Doprowadził on
do powstania „nienazwanego problemu” (problem that has no name),
którego skutkiem był brak poczucia sensu życia, zaburzenia psychiczne, a nawet depresja i alkoholizm. Nurt wywodzący się od Friedan i założonej przez nią w 1966 Krajowej Organizacji
Kobiet (National Organization for Women, NOW) został nazwany feminizmem
liberalnym (por. nurty feminizmu). Feministki liberalne postawiły sobie
za cel zintegrowanie kobiet ze strukturami amerykańskiego społeczeństwa
w sferze społeczno-politycznej i edukacyjnej. Walczyły o zasadę równego
traktowania ze względu na płeć w dostępie do zatrudnienia i warunków
pracy oraz płacy. Równość miała być osiągnięta głównie dzięki zmianom
prawnym. Feministki liberalne działały m.in. na rzecz wprowadzenia do
konstytucji poprawki o równym statusie kobiet i mężczyzn (Equal Rights
Amendment), praw reprodukcyjnych, w tym prawa do aborcji, uzyskanego w 1973 roku (dzięki wyrokowi Sądu Najwyższego w sprawie Roe przeciw Wade).


Kolejny nurt drugiej fali, feminizm radykalny – nazywany także ruchem
wyzwolenia kobiet – wywodził się z Nowej Lewicy i ruchu praw
obywatelskich czarnych Amerykanów. Rozwinął się on niezależnie od nurtu
liberalnego. Celem feministek radykalnych była całkowita zmiana struktur
społecznych i politycznych, obalenie patriarchatu oraz transformacja
kultury opartej na seksizmie (por. seksizm). Radykałki twierdziły, że
seksizm jest podstawową formą opresji, a męska supremacja najstarszą
formą dominacji rozpowszechnioną w świecie, za której rozszerzenie były
odpowiedzialne m.in. rasizm i dyskryminacja ze względu na pochodzenie
społeczne (por. dyskryminacja). Ruch wyzwolenia kobiet tworzyły przede
wszystkim młode Amerykanki, które zakładały niewielkie stowarzyszenia,
np. Witches [Wiedźmy], Redstockings [Czerwone Pończochy] i New York
Radical Women [Radykalne Kobiety Nowego Jorku] w Nowym Jorku, The
Furies [Furie] w Waszyngtonie, Cell 16 [Komórka 16] i Bread and
Roses [Chleb i Róże] w Bostonie, chicagowska Westside Group [Grupa
Zachodniej Strony] i Chicago Women’s Liberation Union [Chicagowska
Unia Wyzwolenia Kobiet]. Grupy ruchu wyzwolenia kobiet były zazwyczaj
nieformalne i niehierarchiczne; z założenia nie przyjmowały w swoje
szeregi mężczyzn – beneficjentów patriarchalnego porządku, winnych
opresji kobiet. Feminizm radykalny osiągnął szczyt popularności w połowie lat 70. XX w., a po 1975 większość stowarzyszeń rozpadła się.
Charakterystyczne dla feminizmu radykalnego było tzw. podnoszenie
świadomości (consciousness raising), określone przez Susan Brownmiller, autorkę Against Our Will. Men, Women
and Rape (1975), jako „ćwiczenie grupowe mające na celu otworzenie
drzwi do kolektywnych prawd, niezależnych od opinii mężczyzn”. Jako
pierwsze zastosowały je w 1968 roku New York Radical Women,
rozpropagowały zaś Redstockings. Praktyka „podnoszenia świadomości”
została oparta na charakterystycznej dla ruchu wyzwolenia kobiet idei
siostrzeństwa (por. siostrzeństwo) oraz na przekonaniu, że to, co
prywatne, jest polityczne (por. prywatne/publiczne). Do kwestii
politycznych, czyli formułowania uniwersalnych tez dotyczących
wszystkich kobiet, dochodzono w wyniku dzielenia się doświadczeniami,
często również intymnymi. Dzięki „podnoszeniu świadomości” feministki
radykalne doszły m.in do przekonania o systemowym charakterze gwałtu
(por. zgwałcenie) oraz oceny relacji władzy/podporządkowania panujących
w heteroseksualnych małżeństwach. Podczas sesji uświadamiających
prowadziły dyskusje na temat aborcji, kobiecego orgazmu (później
rozwiniętą m.in. w tekście The Myth of the Vaginal Orgasm Anne Koedt, 1970), prac domowych (co skłoniło Jane O’Reilly do napisania The Housewife’s Moment of
Truth, 1970), kobiecej atrakcyjności fizycznej oraz związanych z nią
norm i oczekiwań, co przerodziło się w protest przeciwko wyborom Miss
America w 1968. Nieufne wobec mediów głównego nurtu i krytyczne wobec
kultury komercyjnej feministki radykalne protestowały przeciw
dyskryminacji kobiet w mediach, organizując akcje w „Newsweeku”, „Timie”
czy też okupując w 1970 redakcję czasopisma kobiecego „Ladies’ Home
Journal”. Feministki drugiej fali inspirowały się także myślą
marksistowską (por. marksizm). W The Dialectic of Sex (1970)
Shulamith Firestone postawiła tezę o klasowym charakterze relacji między płciami. Stwierdziła, że istnieją
dwie klasy płciowe (męska i żeńska), a podporządkowanie kobiet
spowodowane jest ich rolą w reprodukcji (rodzenie dzieci i opieka nad
nimi). Heidi Hartmann w książce The Unhappy
Marriage of Marxism and Feminism. Towards a More Progressive Union
(1979) postulowała jednoczesne wykorzystywanie teorii feministycznych i marksistowskich do analizy patriarchatu (por. patriarchat) oraz
kapitalizmu jako dwóch wzajemnie na siebie wpływających i wspierających
się systemów opresji. W feminizmie drugiej fali zwrócono też uwagę na
niewidoczną do tej pory mniejszość, tj. na kobiety o orientacji
homoseksualnej. Tezy o „przymusie heteroseksualności” (Adrienne Rich) i stwierdzenia, że lesbianizm jest
postawą polityczną („Feminizm to teoria, lesbianizm to praktyka”,
Ti-Grace Atkinson), spotkały się z niechęcią
feministek z nurtu liberalnego. W połowie lat 70. XX w. wiele twierdzeń
ruchu wyzwolenia kobiet, szczególnie tezy o uniwersalnym siostrzeństwie
i płci jako podstawowej formie opresji, spotkały się z krytyką kobiet z mniejszości rasowych i etnicznych (zwłaszcza ze środowiska czarnych
Amerykanek). Pokazały one, że kwestie kluczowe z punktu widzenia białych
kobiet mogą być odmiennie interpretowane przez Afroamerykanki; np. dla
czarnych kobiet kwestią istotniejszą od aborcji (por. aborcja) była
sprawa przymusowej sterylizacji (por. eugenika), a rasizm stanowił
bardziej dotkliwą przyczynę dyskryminacji niż seksizm.


Druga fala feminizmu w Europie Zachodniej miała swe korzenie w aktywności ruchu studenckiego w latach 60. XX w. oraz Nowej Lewicy.
Największe i najsilniejsze europejskie ruchy wyzwolenia kobiet działały
w Wielkiej Brytanii, Holandii, Norwegii, Danii i Włoszech; nieco słabsze
istniały we Francji, RFN i Szwecji. W Wielkiej Brytanii mocne związki
łączyły feminizm z ruchem socjalistycznym; powstały tam klasyczne dla
drugiej fali teksty: Women. The Longest Revolution (1966) Juliet Mitchell, opublikowany na łamach „New Left Review”,
oraz Women’s Liberation and the New Politics (1969) autorstwa Sheili
Rowbotham. Postulaty brytyjskiej drugiej fali
koncentrowały się wokół kwestii równych zarobków, równych szans w edukacji i pracy zawodowej, bezpłatnej aborcji i antykoncepcji,
bezpłatnych i czynnych całą dobę żłobków oraz przedszkoli. W wielu
przypadkach feminizm amerykański stanowił inspirację dla europejskiego,
np. w Wielkiej Brytanii i Włoszech kobiety również zakładały grupy
zajmujące się „podnoszeniem świadomości”. Wspólny dla
zachodnioeuropejskich ruchów feministycznych drugiej fali był także
nacisk położony na prawa reprodukcyjne, zwłaszcza prawo do aborcji.


Feminizm drugiej fali wprowadził wiele zmian do kultury zachodniej.
Przyczynił się do przekształcenia języka (np. zastąpienie w języku ang.
Mrs. i Miss neutralnym i niewskazującym na stan cywilny skrótem Ms.;
zmiana policeman, fireman, chairman na neutralne płciowo: police
officer, fire fighter, chairperson). Zmodyfikowane zostały programy
nauczania, zwłaszcza na szczeblu uniwersyteckim, zainteresowania
badawcze naukowców uległy metamorfozie, a w kanonie literackim
umieszczono dzieła napisane przez kobiety, na szeroką skalę rozpoczęły
się badania nad historią kobiet (por. herstory [herstoria]),
wprowadzono kategorię gender (por. gender [płeć]) do nauk społecznych
i humanistycznych, na uniwersytetach zakładano odrębne komórki zajmujące
się płcią kulturową w ramach women’s i gender studies (por.
gender studies). Powstała feministyczna sztuka (np. Womanhouse
Judy Chicago
i Miriam Schapiro). Z kobiecej perspektywy
analizowano patriarchalną religię (m.in. Mary Daly,
Beyond God the Father. Toward a Philosophy of Women’s Liberation,
1973). Feministki drugiej fali tworzyły własne instytucje i oferowały
kobiece usługi mające być alternatywą dla zdominowanej przez mężczyzn
kultury (np. wydawnictwa feministyczne The Feminist Press, Virago Press;
feministyczne czasopisma, np. „Ms.”), służby zdrowia (centra zdrowia dla
kobiet, usługi aborcyjne) i poradnictwa (centra dla ofiar przemocy
domowej, ofiar gwałtu).


Ze względu na sytuację polityczną druga fala ominęła Polskę, choć jej
ślady można znaleźć w przemianach obyczajowych w latach 70. XX w. oraz w inspirowanej feminizmem sztuce kobiet tego okresu (prace Marii Pinińskiej-Bereś, Natalii LL, Ewy Partum). Na temat drugiej fali toczyła się
polemika na łamach czasopisma „Zadra” (2007) pomiędzy Agnieszką Graff a Barbarą
Limanowską. Graff postawiła tezę, że w Polsce nie było drugiej fali, a feminizm zjawił się wraz z backlashem (por. backlash). Limanowska wskazywała na sztukę feministyczną lat 70. XX
w. oraz organizacje kobiece zakładane w latach 80. XX w. jako na
przejawy działalności drugiej fali. Jednocześnie Limanowska kwestionowała przydatność opisu chronologii
ruchu kobiecego w kategoriach fal, proponując w zamian inną metaforę –
centrów i peryferii.


Sylwia Kuźma-Markowska
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Druga płeć – tytuł książki Simone de
Beauvoir, której fragmenty były publikowane w 1948 roku na łamach „Les Temps Modernes”. W 1949 ukazało się wydanie
książkowe (Gallimard), a tłumaczenie amerykańskie wraz z akademickimi
studiami genderowymi (por. gender studies) odegrało ogromną rolę w kształtowaniu samoświadomości kobiet i feminizmu drugiej fali (por.
druga fala). Polski przekład został opublikowany w 1972 (tłumaczki,
Gabriela Mycielska i Maria Leśniewska, były przyjaciółkami Anny Świrszczyńskiej). Głośne
zdanie de Beauvoir: „Nie rodzimy się
kobietami, stajemy się nimi” (według radykalnej interpretacji: „Nikt nie
rodzi się kobietą”) zapoczątkowało refleksję nad tożsamością płciową
kobiet jako efektem socjalizacji i otworzyło drogę do późniejszych badań
genderowych (por. socjalizacja; gender [płeć]). Krytycy katoliccy
odebrali je – zgodnie z intencją autorki – jako atak na koncepcję płci
będącej przeznaczeniem danym z góry i określającym los człowieka, czyli
zakres jego możliwości, obowiązki życiowe i rolę społeczną. De Beauvoir stworzyła dzieło o charakterze
antropologicznym i filozoficznym, opierając się na danych z dziedziny
biologii, koncepcjach egzystencjalizmu (twórcze wykorzystanie myśli
Jeana Paula Sartre’a), analizując stereotypy
kulturowe (por. stereotyp) i uwzględniając refleksję psychoanalityczną
(por. psychoanaliza), a także zjawisko homoseksualizmu (por.
homoseksualność). Jej refleksja wyraźnie prowadzi do tezy z ostatniego
rozdziału, Ku wyzwoleniu, w którym przedstawiła pożądany model kobiety
niezależnej ekonomicznie i społecznie od mężczyzny, traktującej swój
zawód nie tylko jako źródło utrzymania, ale również element
samorealizacji.


Otwierając dyskusję na temat Drugiej płci na łamach „Le Figaro
Littéraire”, François Mauriac postawił pytanie,
czy uznanie znaczącej roli instynktu seksualnego i nieświadomości nie
stanowi zagrożenia dla koncepcji moralnej odpowiedzialności człowieka, a tym samym dla narodu i religii. W dyskusji francuskiej za skandaliczne
uznawano otwarte podejmowanie tematu aborcji (por. aborcja) i inicjacji
seksualnej kobiet – dzieło de Beauvoir, które
dziś może być oceniane jako umiarkowane, a miejscami anachroniczne,
wydawało się zamachem na chrześcijański model moralności. Z kolei
tłumaczenie amerykańskie pobudziło myśl feministyczną w USA, jednakże
szczegółowe propozycje de Beauvoir były przez
amerykański feminizm drugiej fali krytykowane ze względu na
niedocenianie wymiaru cielesności (por. ciało), a przecenianie roli
stereotypów, kulturowe zamknięcie w obrębie ideałów europejskiej klasy
średniej (nieakceptowane np. przez czarny feminizm amerykański),
idealizm, brak sprecyzowanej społecznie wizji wyzwolenia czy
nieprzekonujące dla wielu amerykańskich autorek powiązanie z kategoriami
pojęciowymi francuskiej filozofii egzystencjalnej.


Druga płeć może być dziś oceniana jako dzieło pionierskie dla myśli
feministycznej, ale także przełamujące obojętność refleksji
filozoficznej wobec płciowej tożsamości podmiotu: uznając (w sensie
Sartre’owskim) bycie kobietą za sytuację, de Beauvoir zrywa z abstrakcyjnością podmiotu i tym samym
absolutyzacją męskiego cogito jako modelu uniwersalnego dla refleksji
filozoficznej. Z drugiej strony książka ta charakteryzuje się
wieloaspektowością i zbalansowaniem różnych punktów widzenia:
biologicznego, psychologicznego i historyczno-kulturowego,
niejednokrotnie traktowanych później jako rozłączne. W refleksji nad
seksualnością w II połowie XIX w. pojawił się również termin „trzecia
płeć”, określający osoby o skłonnościach homoseksualnych lub
transwestytów. W odniesieniu do kobiet trzecia płeć, utożsamiana z lesbianizmem (por. lesbianizm), oznaczała posiadanie cech
intelektualnych/duchowych mężczyzny. W powieści pod tym tytułem,
autorstwa Tadeusza Dołęgi-Mostowicza
(wydanej w 1934), kategoria ta ma całkowicie negatywne konotacje:
trzecią płcią stają się tu kobiety pracujące i tracące w związku z tym
atrybuty kobiecości. Określenie „trzecia płeć” pojawia się także u Monique Wittig w jej refleksji na temat
odmienności doświadczenia lesbijskiego.


Anna Nasiłowska
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Duma gejowska (ang. gay pride) – pogląd,
zgodnie z którym lesbijki i geje powinni okazywać dumę z powodu swojej
orientacji seksualnej. W szerszej perspektywie założenie to można
odnieść do rozmaitych nieheteronormatywnych identyfikacji płciowych.
Symbolem dumy gejowskiej jest tęczowa flaga. Jako moment powstania i upowszechnienia tej postawy umownie przyjmuje się zamieszki pod barem
Stonewall. Dwudziestego ósmego lipca 1969 roku bywalcy gejowskiego klubu
w nowojorskiej dzielnicy Greenwich Village po raz pierwszy stawili opór
lokalnej policji, mającej w zwyczaju dokonywać nalotów na miejsca
spotkań osób LGBT. Konflikt w Greenwich Village, na bieżąco
relacjonowany przez amerykańskie media, okazał się impulsem do
zorganizowania wspólnoty LGBT i podstawą dla formowania się nowoczesnych
ruchów walczących o prawa osób nieheteroseksualnych (Altman 1971). Podobne procesy, zbiegające się z radykalizacją społeczną, miały miejsce m.in. w Wielkiej Brytanii (Weeks 1977), Niemczech oraz Francji (Hocquenghem 1972). Pokłosiem Stonewall są festiwale
organizowane w dużych miastach na całym świecie, pod wspólną nazwą Gay
Pride. Większość z nich poświęcona jest szeroko rozumianej kulturze
LGBT, obecności osób LGBT w przestrzeni publicznej i kwestiom
politycznym. Zjawisko gay pride może być zatem rozumiane jako szereg
praktyk i strategii mających na celu odwrócenie stygmatyzujących
znaczeń, a zatem zmierzających do tego, by homoseksualizm przestał być
powodem ukrywania się i wstydu (por. homofobia; coming out). W obrębie
strategii retorycznej, która podporządkowana jest celom politycznym,
powstało wiele prac teoretycznych dotyczących kształtowania się
tożsamości gejowskiej i lesbijskiej, określanych jako gay liberation
theory. Wyewoluowały z nich dwie specjalizacje akademickie: studia
lesbijsko-gejowskie i studia queer (zob. gay/lesbian studies; queer
studies). Steven Seidman (1993) zwraca uwagę, że
wczesne teorie związane z ruchem wyzwolenia gejów odrzucały sztywne
kategorie, takie jak homoseksualność/heteroseksualność czy
kobiecość/męskość, skłaniając się ku bardziej androginicznym koncepcjom
tożsamości. Od lat 70. XX w. koncept dumy gejowskiej zaczął się zbliżać
do etnicznego i transhistorycznego ujęcia tożsamości gejowskiej, co
zostało zakwestionowane dopiero w latach 80. XX w. (D’Emilio 1983). Podejście takie zakładało „odkrywanie”
niewidzialnej historii gejów i lesbijek oraz przywracanie im należnego
miejsca w dziejach cywilizacji.


Współcześni krytycy formułują dwa rodzaje zarzutów wobec gay pride. Po
pierwsze, wskazuje się na zamknięty charakter kategorii gej i lesbijka,
co prowadzi do dalszych wykluczeń i skutkuje zjawiskiem
homonormatywności. Po drugie, zarzuca się współczesnym festiwalom dumy
gejowskiej komercjalizację, odpolitycznienie oraz infantylizację
postulatów ruchów LGBT (Duggan 2003). Chociaż termin
„duma gejowska” nie przyjął się w Polsce (słowo „gej” jest w powszechnym
użyciu od niedawna i nie ma negatywnego nacechowania), rodzime
organizacje LGBT zaadaptowały związane z nią strategie emancypacyjne.
Przełomowa dla polskiego ruchu akcja Niech nas zobaczą (2003/2004),
kampania zewnętrzna, prezentująca serię zdjęć Karoliny Breguły przedstawiających pary gejowskie i lesbijskie, stanowi przykład akcji afirmatywnej, spełniającej założenia
gay pride. W podobnym duchu organizowane są w największych polskich
miastach coroczne festiwale LGBT. Także i one nie posługują się
bezpośrednią nazwą Gay Pride, ale retoryką równości i tolerancji, np.
Parada Równości w Warszawie (od 2001), festiwal Kultura dla Tolerancji i Marsz Tolerancji w Krakowie (od 2004, w 2010 przemianowany na Marsz
Równości) czy Marsz Równości w Poznaniu. Zamieszki związane z Marszem
Tolerancji w Krakowie (maj 2004; 2,5 tys. uczestników), dwukrotny zakaz
Parady Równości w Warszawie (2004, 2005; 2,5 tys. uczestników) oraz
pacyfikacja przez policję marszu w Poznaniu (listopad 2006; 300
uczestników) stanowiły ważne etapy w publicznej debacie o prawach osób
LGBT w Polsce i urosły do rangi wydarzeń symbolicznych. Lata 2003–2006
można zatem uznać za moment realizacji strategii dumy gejowskiej przez
rodzime organizacje LGBT.


Samuel Nowak
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Dyskryminacja (łac. discriminatio,
rozróżnianie) – nierówne traktowanie; forma wykluczenia społecznego
przedstawicielki/przedstawiciela danej grupy, wyłącznie dlatego, że do
niej przynależy. Dyskryminacja może pojawić się w takich dziedzinach
życia, jak: zatrudnienie, edukacja, opieka zdrowotna, usługi, kultura,
polityka, z powodu jednej lub kilku cech danej osoby (np. płeć, wiek,
niepełnosprawność, rasa, pochodzenie etniczne, narodowość, religia i przekonania, orientacja seksualna). Zjawisko nierównego traktowania
obejmuje uprzedzenia, czyli tendencyjne oceny. Uprzedzenia z kolei
często są konsekwencją stereotypów, przez które należy rozumieć
funkcjonujące w świadomości społeczeństwa uproszczone oraz uogólnione
opinie na temat przedstawicieli wybranych grup społecznych (por.
stereotyp). Do dyskryminacji dochodzi w sytuacji, gdy silna grupa
nieprzychylnie różnicuje sytuację osób przynależących do grupy niżej
sytuowanej (por. wiedza/władza). Przykładowe rodzaje dyskryminacji to:
rasizm – dyskryminacja ze względu na rasę; seksizm – dyskryminacja ze
względu na płeć (por. seksizm); homofobia – dyskryminacja ze względu na
orientację seksualną (por. homofobia); ksenofobia – dyskryminacja ze
względu na pochodzenie i narodowość; antysemityzm – uprzedzenie wobec
osób pochodzenia żydowskiego (por. antysemityzm); ageizm – dyskryminacja
ze względu na wiek (por. ageizm); atrakcjonizm – dyskryminacja ze
względu na wygląd zewnętrzny; handicapizm – dyskryminacja ze względu na
niepełnosprawność.


Pojęcie dyskryminacji funkcjonuje w wielu dokumentach prawa
międzynarodowego (m.in. Europejskiej konwencji o ochronie praw człowieka
i podstawowych wolności Rady Europy; Dz.U. 1993, nr 61, poz. 284) czy
międzynarodowym pakcie praw obywatelskich i politycznych ONZ; Dz.U.
1977, nr 38, poz. 167). Definicja dyskryminacji kobiet została
zdefiniowana w art. 1 Konwencji w sprawie likwidacji wszelkich form
dyskryminacji kobiet ONZ z 1979 r. (Dz.U. 1982, nr 10, poz. 71) jako
wszelkie zróżnicowanie, wyłączenie lub ograniczenie ze względu na płeć,
które powoduje lub ma na celu uszczuplenie albo uniemożliwienie
kobietom, niezależnie od ich stanu cywilnego, realizacji bądź
korzystania na równi z mężczyznami z praw człowieka oraz podstawowych
wolności w dziedzinach życia politycznego, gospodarczego, społecznego,
kulturalnego, obywatelskiego i innych (por. prawa kobiet / prawa
człowieka). Najważniejsze akty prawne Unii Europejskiej dotyczące
obowiązku równego traktowania to dyrektywy 2000/43/WE, 2000/78/WE,
2004/113/WE, 2006/54/WE. Polska w związku z przystąpieniem do UE (1 maja
2004) została zobowiązana do dostosowania prawa krajowego do standardów
zawartych w antydyskryminacyjnych regulacjach prawnych Unii. Punktem
wyjścia ochrony prawnej przed dyskryminacją w krajowym porządku prawnym
jest art. 32 Konstytucji Rzeczypospolitej Polskiej, który stanowi, że
wszyscy są równi wobec prawa, mają prawo do równego traktowania przez
władze publiczne i nikt nie może być dyskryminowany w życiu politycznym,
społecznym lub gospodarczym z jakiejkolwiek przyczyny. Jednak regulacja
ta zawiera obowiązek równego traktowania jedynie na poziomie ogólnym i nie może stanowić samodzielnej podstawy powództwa cywilnego. Jak wynika
z orzecznictwa Trybunału Konstytucyjnego, nie może także stanowić
samodzielnej podstawy skargi konstytucyjnej. Na gruncie prawa krajowego
aktami prawnymi wprost wskazującymi na obowiązek równego traktowania i zakaz dyskryminacji oraz dającymi praktyczną możliwość obrony przed
nieuprawnionym różnicowaniem poprzez dostępne procedury sądowe są kodeks
pracy (Dz.U. 1998, nr 21, poz. 94) i Ustawa o wdrożeniu niektórych
przepisów Unii Europejskiej w zakresie równego traktowania (Dz.U. 2010,
nr 254, poz. 1700). Zgodnie z art. 11 kodeksu pracy jakakolwiek
dyskryminacja w zatrudnieniu, w szczególności ze względu na płeć, wiek,
niepełnosprawność, rasę, religię, narodowość, przekonania polityczne,
przynależność związkową, pochodzenie etniczne, wyznanie, orientację
seksualną, a także ze względu na zatrudnienie na czas określony lub
nieokreślony albo w pełnym lub w niepełnym wymiarze czasu pracy, jest
niedopuszczalna. Poprzez zastosowanie przez ustawodawcę w przepisie
zwrotu „w szczególności” katalog przesłanek, czyli tzw. cech prawnie
chronionych, ze względu na które nie może dojść do dyskryminacji, należy
traktować jako katalog otwarty. W praktyce oznacza to, że dopuszczalne
jest wystąpienie z zarzutem dyskryminacji, gdy pojawi się sytuacja
gorszego traktowania w związku z przesłanką wprost nieprzywołaną w omawianym artykule, np. ze względu na wygląd, stan zdrowia,
transseksualność czy pochodzenie społeczne. Kodeks pracy, podobnie jak
dyrektywy unijne, definiuje formy dyskryminacji, wyróżniając:
dyskryminację bezpośrednią, pośrednią, molestowanie, molestowanie
seksualne oraz zachęcanie do zachowań dyskryminujących. W świetle art.
183a § 3 dyskryminacja bezpośrednia ma miejsce wówczas, gdy pracownik z jednej lub kilku przyczyn przykładowo w nim wyróżnionych (płeć, wiek,
niepełnosprawność, rasa itd.) był, jest lub mógłby być traktowany w porównywalnej sytuacji mniej korzystnie niż inni pracownicy. Jak wynika
z interpretacji celowościowej niniejszej definicji, podczas analizy
pomagającej ustalić, czy doszło do tej formy dyskryminacji, należy
zwrócić uwagę na sytuację pojedynczego pracownika i odnieść ją do
sytuacji innych pracowników, biorąc pod uwagę nie tylko zdarzenia
bieżące, ale również te, które miały miejsce w przeszłości lub których
wystąpienie w przyszłości da się przewidzieć. Dyskryminacja pośrednia,
zgodnie z art. 183a § 4 kodeksu pracy, ma miejsce, gdy na skutek
pozornie neutralnego postanowienia, zastosowanego kryterium lub
podjętego działania występują lub mogłyby wystąpić niekorzystne
dysproporcje albo szczególnie niekorzystna sytuacja w zakresie
nawiązania i rozwiązania stosunku pracy, warunków zatrudnienia,
awansowania oraz dostępu do szkolenia w celu podnoszenia kwalifikacji
zawodowych wobec wszystkich lub znacznej liczby pracowników należących
do grupy wyróżnionej ze względu na jedną lub kilka cech przykładowo
wskazanych w tym przepisie, chyba że postanowienie, kryterium lub
działanie jest obiektywnie uzasadnione ze względu na zgodny z prawem
cel, który ma być osiągnięty, a środki służące osiągnięciu tego celu są
właściwe i konieczne. Przez molestowanie należy rozumieć niepożądane
zachowanie związane z jedną lub większą liczbą cech prawnie chronionych,
którego celem lub skutkiem jest naruszenie godności pracownika i stworzenie wobec niego zastraszającej, wrogiej, poniżającej,
upokarzającej lub uwłaczającej atmosfery. Definicja molestowania
seksualnego różni się tym od definicji molestowania, że stanowi je każde
niepożądane zachowanie o charakterze seksualnym lub odnoszące się do
płci pracownika, na które mogą się składać fizyczne, werbalne lub
pozawerbalne elementy (por. zgwałcenie). Warunkiem sine qua non
zaistnienia zarówno molestowania, jak i molestowania seksualnego jest
sprzeciw osoby molestowanej, niekoniecznie wyrażony wprost, a jednak
czytelny dla otoczenia.


Art. 183a § 1 kodeksu pracy precyzuje zakres, w jakim pracownicy powinni
być równo traktowani, wskazując następujące obszary: nawiązywanie i rozwiązywanie stosunku pracy, warunki zatrudnienia, awansowanie oraz
dostęp do szkolenia w celu podnoszenia kwalifikacji zawodowych. Kodeks
pracy, który co do zasady reguluje relacje pracownika z pracodawcą, w tym zakresie chroni przed dyskryminacją już na etapie rekrutacji, kiedy
stron nie łączy jeszcze stosunek pracy. Jak wynika z badań prowadzonych
przez organizacje pozarządowe, ogłoszenia o pracę najczęściej zawierają
zapisy o charakterze dyskryminacyjnym w związku z płcią i wiekiem.
Kodeks pracy zawiera również regulacje dotyczące obowiązku jednakowego
wynagradzania za jednakową pracę lub pracę jednakowej wartości, zakazu
działań odwetowych na osobie, która przeciwstawia się dyskryminacji,
dopuszczalnych wyjątków od zakazu dyskryminacji, działań wyrównawczych.
Artykuł 183b § 1 kodeksu pracy przewiduje zasadę przeniesionego ciężaru
dowodu, która oznacza, że to na pracodawcy jako pozwanym, a nie na
pracowniku, który występuje z powództwem do sądu pracy, spoczywać będzie
obowiązek przedstawienia dowodów świadczących o tym, iż nie doszło do
gorszego traktowania ze względu na wskazaną przez powoda cechę prawnie
chronioną lub że różnicując, pracodawca miał inne obiektywne powody.
Jest to bardzo ważna zasada z punktu widzenia pracownika, który będąc w mniej korzystnej sytuacji niż pracodawca, przed sądem musi jedynie
przedstawić okoliczności, które uprawdopodobniają fakt zaistnienia
dyskryminacji.


Ustawa o wdrożeniu niektórych przepisów Unii Europejskiej w zakresie
równego traktowania, która weszła w życie 1 stycznia 2011, ma
zastosowanie zarówno wobec osób fizycznych, jak i osób prawnych oraz
jednostek organizacyjnych niebędących osobami prawnymi, którym ustawa
przyznaje zdolność prawną. Ustawa ta, w przeciwieństwie do kodeksu
pracy, zawiera zamknięty katalog cech prawnych, ze względu na które nie
można dyskryminować – wprowadza zakaz nierównego traktowania ze względu
na płeć, rasę, pochodzenie etniczne, narodowość, religię, wyznanie,
światopogląd, niepełnosprawność, wiek lub orientację seksualną. Ponadto
obejmuje zróżnicowany zakres ochrony prawnej w odniesieniu do
poszczególnych cech prawnie chronionych. Najszerszą ochronę przewidziano
w odniesieniu do zakazu dyskryminacji ze względu na rasę, pochodzenie
etniczne i narodowość, gdyż tylko w tym zakresie wskazano obowiązek
równego traktowania w obszarze opieki zdrowotnej i edukacji. W odniesieniu do zabezpieczenia społecznego, dostępu do dóbr i usług
ochrona dotyczy także płci, a jedynie w obszarze zatrudnienia
niepracowniczego (wobec osób, które prowadzą działalność gospodarczą,
świadczą usługi na podstawie umów cywilnoprawnych, odbywają praktyki,
staże itp.) ochrona dotyczy wszystkich cech prawnie chronionych
przywołanych w ustawie. Poza tym na mocy przedmiotowego aktu jako
niezależny organ do spraw równego traktowania został powołany Rzecznik
Praw Obywatelskich, do którego kompetencji należy m.in. świadczenie
pomocy ofiarom dyskryminacji w dochodzeniu ich praw, prowadzenie
niezależnych badań dotyczących dyskryminacji, publikowanie niezależnych
sprawozdań i wydawanie zaleceń na temat wszystkich problemów związanych
z dyskryminacją. Niejasna jest natomiast pozycja Rzecznika ds. Kobiet i urząd ten podlegał przemianom zgodnym z bieżącymi uwarunkowaniami
politycznymi. W tym przypadku ustawa (analogicznie do kodeksu pracy)
określa nie tylko formy dyskryminacji zakazanej prawem, ale również
zasadę przeniesionego ciężaru dowodu, zakaz działań odwetowych i możliwość uprawnionego różnicowania sytuacji osób poprzez czasowe
wprowadzenie tzw. działań wyrównawczych (por. parytet). Artykuł 11
ustawy przedstawia, że nie stanowi naruszenia zasady równego traktowania
podejmowanie działań służących zapobieganiu nierównemu traktowaniu lub
wyrównywaniu niedogodności związanych z nierównym traktowaniem, u podstaw których leży jedna lub kilka cech enumeratywnie wskazanych w art. 1 przedmiotowej ustawy. Działania te polegają na stosowaniu
szczególnych środków tam, gdzie istnieją dowody utrwalonej nierówności w celu osiągnięcia faktycznej równości.


Mimo że obowiązujące prawo antydyskryminacyjne spełnia standardowe
wymagania, do jakich obliguje Polskę członkostwo w UE, zdaniem wielu
organizacji pozarządowych (skupionych w Koalicji na rzecz Równych Szans)
nie odpowiada ono oczekiwaniom społecznym w zakresie ochrony prawnej
przed dyskryminacją w Polsce, która ich zdaniem nie powinna ograniczać
się tylko do wybranych cech prawnie chronionych i być zróżnicowana w ramach poszczególnych obszarów życia. Zakres ochrony należy uznać za
niewystarczający także w świetle Konwencji w sprawie likwidacji
wszelkich form dyskryminacji kobiet, która obejmuje obowiązek
przeciwdziałania dyskryminacji kobiet również w obszarach edukacji czy
opieki zdrowotnej, pominiętych w ustawodawstwie krajowym.


Karolina Kędziora
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Dzienniki intymne – gatunek piśmienniczy
długo funkcjonujący w Europie w sferze prywatnej, poza obiegiem
literackim. Charakteryzuje się nieciągłą, zwykle opatrzoną datami
dziennymi formą prowadzenia zapisków, dotyczących życia prywatnego i codzienności piszącej/piszącego lub jej/jego twórczości itp. Na praktykę
prowadzenia dziennika z początku silnie wpłynęło chrześcijaństwo
(odprawianie rachunku sumienia i dziennik duchowy w kręgu anglosaskim),
romantyzm (dziennik intymny I połowy XVIII i XIX w. we Francji) oraz
wejście dzienników w oficjalny obieg czytelniczy i wydawniczy pod koniec
XIX w. Obecnie powszechną formą istnienia dzienników w sferze
komunikacji społecznej są dzienniki internetowe (blogi).


Badania nad dziennikiem jako formą piśmiennictwa i praktyką
komunikacyjną cechuje pewien paradoks – choć jest to forma, po którą
wyjątkowo często, niemal zwyczajowo, sięgają kobiety, zwłaszcza w bardzo
młodym wieku, do niedawna badania skupiały się na dziennikach pisanych
przez mężczyzn, zwłaszcza wybitnych i powszechnie znanych. Dzienniki
kobiet były marginalizowane także w praktyce wydawniczej – w XIX w.
opublikowano w zasadzie tylko dzienniki Fanny
Burney w Wielkiej Brytanii i Marii Baszkircew we Francji. Brak zainteresowania wynikał z faktu, że początkowo dziennik traktowano głównie jako źródło informacji
biograficznej dotyczącej ludzi wybitnych. Z kolei w badaniach
prowadzonych po II wojnie światowej dziennik, podobnie jak
autobiografia, został uznany za formę uprzywilejowaną ze względu na
możliwości poznawcze – w centrum zainteresowania badaczek i badaczy
znalazł się dziennik intymny, którego rozkwit przypadł na okres
romantyzmu, a potem dziennik osobisty związany z antropologią
modernizmu. Autorami tych dzienników byli zwykle ludzie kultury,
najczęściej pisarze, wśród nich także kobiety – w romantyzmie George
Sand, w modernizmie Anaïs Nin,
Virginia Woolf, Katherine
Mansfield –
których dzienniki budziły coraz większe zainteresowanie, nie były jednak
problematyzowane w perspektywie płci autorek.


Wprowadzenie w latach 80. XX w. kategorii gender do badań nad
dziennikami zbiegło się w czasie ze zwrotem metodologicznym w podejściu
do literatury dokumentu osobistego. Philippe
Lejeune i Luc Weibel zaczęli
kłaść nacisk nie na precyzję rozróżnień międzygatunkowych (dziennik –
pamiętnik – list – autobiografia), lecz na aspekty pragmatyczne
komunikacji literackiej, w której formy te często pełnią podobne
funkcje, co pozwala na objęcie ich wspólną nazwą literatury dokumentu
osobistego czy osobistych archiwów. Badaczy tych charakteryzuje postawa
szacunku dla wszelkiego rodzaju zapisów powstałych z potrzeby utrwalenia
na piśmie śladu egzystencji w formie listu, autobiografii lub dziennika;
w wytwornym zeszycie bądź na luźnych kartkach autorki i autorzy notowali
wydarzenia dnia, pomysły na książki czy też dokonywali autoanalizy.


Głównym celem dokumentów jest utrwalanie ulotnych stanów uczuć i myśli,
można także wyróżnić ich funkcję terapeutyczną, etyczną, autokreacyjną
itp. W ten nurt rozumienia diarystyki i intymistyki wpisują się badania
nad dziennikami kobiecymi, a także towarzyszące im zwykle dążenia do
stworzenia archiwów kobiecych, gromadzących dokumenty kobiecej
egzystencji i obyczajowości niepoznawalnej poprzez inne źródła. Podobne
projekty archiwalne od lat 80. XX w. realizowane są w USA (Blodgett 1989) czy Francji (Lejeune 1998; 1993).


Za pierwszy, emblematyczny dziennik kobiecy można uznać dzieło Elisabeth Pepys – żony słynnego angielskiego diarysty,
Samuela Pepysa, który kazał jej zniszczyć zapiski,
zgodnie z logiką patriarchalną (por. patriarchat), według której kobiety
nie mają dostępu do języka/władzy. Mimo to najstarsze zachowane
angielskie dzienniki kobiece pochodzą z XVII w. (Lady Anne Clifford) – kobiety są autorkami diaruszy równie
często jak mężczyźni, a za specyficznie kobiecą formę dziennika można
uznać domestic diary (dziennik domowy). Narrację diarystyczną tworzy w nim opis duchowych postępów i błędów w życiu kobiety, którego etapy
wyznaczała biologia i obowiązki związane z przynależnością do
patriarchalnej rodziny: małżeństwo, ciąże, opieka nad chorymi itp. (por.
małżeństwo; ciąża; opieka). Charakterystyczna jest ich programowa
pozytywność – sens codzienności i życia domowego budowany w odniesieniu
do pojęcia opatrzności. Dzienniki te przyjmują często formę kroniki
domowej, w której opisy ważnych wydarzeń z życia rodziny przeplatają się
z poradami gospodarskimi dotyczącymi kuchni czy higieny. Często pisane
są w formie listu, np. do córki, i nie wyrażają wprost osobowości
autorki, przeciwnie – stają się na ogół narzędziem treningu w samoponiżeniu, odmawianiu sobie ważności, służeniu innym, są również
silnie ocenzurowane i skonwencjonalizowane.


Harriet Blodgett zwraca uwagę, że autorki czują
na ogół potrzebę usprawiedliwiania się z powodu pisania dzienników. Jak
twierdzi Margaret Culley (1985), w przypadku
diarysty charakterystyczne jest napięcie pomiędzy pisaniem tylko dla
siebie a pragnieniem bycia czytanym i opublikowanym. Badaczki dzienników
kobiecych podkreślają, że dzienniki i epistolografia są najbardziej
rozpowszechnionymi formami kobiecego pisania, a obie te praktyki mogą
zarówno być związane z pragnieniem realizowania kobiecych instynktów
twórczych, jak i mieć charakter kompensacyjny – stają się dla kobiet
jednym z niewielu dostępnych sposobów częściowego potwierdzenia własnego
„ja”, wyrażenia szacunku wobec siebie i zainteresowania własną osobą.
Choć dzienniki kobiece są na ogół konserwatywne, a ich autorki zmuszone
do podporzadkowywania się patriarchalnemu systemu władzy i wartości, to
pełnią jednocześnie rolę jego obrończyń. Blodgett uważa, że pisanie kobiet jest aktem podświadomej
samoafirmacji. Podobnie powszechna praktyka odczytywania własnych
zapisków jest metodą poświęcania sobie uwagi, tworzenia dla siebie
przestrzeni intymnej. Jednak prowadzenie dziennika przez kobiety jest
często formą milczenia – na poziomie tematyzacji nieobecne jest w nich
„ja” autorek; inaczej niż autorzy najsłynniejszych dzienników intymnych,
kobiety nie opisują w nich swojego życia wewnętrznego, obca jest im
poetyka wyznania. Ich dzienniki przypominają sylwy, zielniki, kolekcje i katalogi. Charakterystyczne z tego punktu widzenia są dzienniki Virginii Woolf pisane w latach
1915–1941. Gęstość faktograficzna czyni z nich dokument życia
społecznego, a bogactwo opisów można uznać za swoiste etiudy
stylistyczne. Jednocześnie brak tu introspekcji – w dzienniku
zewnętrzność całkowicie dominuje nad wewnętrznością; nieobecny jest np.
temat depresji, która doprowadziła do samobójczej śmierci pisarki (por.
depresja). Dziennik Woolf
pozwala zarazem zrozumieć sprzeciw kobiet wobec opisywania życia
wewnętrznego, który może wskazywać na inną logikę niż logika dualizmu
umysł/rzeczywistość. W przypadku Woolf rzeczywistość nie domaga się eksploracji, ale
opisu. Nieufność wobec hipotezy życia wewnętrznego staje się tu formą
oporu wobec represyjnych (ujarzmiających w sensie foucaultowskim)
dyskursów, np. psychoanalizy (por. psychoanaliza).


Philippe Lejeune zajął
się badaniem dzienników panieńskich, rozpoczynając swoje prace od
realizacji projektu archiwalnego, związanego z poszukiwaniem podobnych
dzienników we współpracy z córkami i wnuczkami dawnych autorek
dzienników. Francuski literaturoznawca w książce Le moi des
demoiselles (1993) stara się uchwycić zasięg i znaczenie tej praktyki
oraz jej odmiany. Zgodnie z jego ustaleniami pisanie dzienników przez
kobiety pojawia się we Francji dużo później niż w kręgu anglosaskim,
ponieważ dopiero w połowie XIX w. – wyjątkami są romantyczne dzienniki
Madame de Staël czy George Sand. Dzienniki panieńskie zwykle powstają między
15. a 20. rokiem życia autorek, który jest czasem podejmowania ważnych
życiowych wyborów – zamążpójścia lub klasztoru, dużo rzadziej
samorealizacji twórczej. Badania Lejeune’a doprowadziły do wyróżnienia dwóch typów dzienników, z których pierwszy
liczbowo przeważa nad drugim: dziennika samozaprzeczenia i dziennika
samorealizacji, inaczej nazwanych przez niego dziennikiem nienawiści do
„ja” i dziennikiem szacunku do „ja” – odpowiada to rozróżnieniu na
dziennik religijny i osobisty. Przykładami osobistych dzienników
samorealizacji są młodzieńcze zapiski Marii
Baszkircew (utalentowanej malarki, zmarłej w wieku 24 lat) i Anne Frank (kilkunastoletniej Żydówki, która ukrywała się i zginęła w czasie Holokaustu; por. Holokaust), wyrażające ich silną i domagającą się autonomii indywidualność; notatki te po opublikowaniu
głęboko oddziaływały na młode kobiety o podobnych aspiracjach. Dziennik
religijny związany jest z praktykami edukacyjnymi i moralnymi
narzucanymi kobietom przez społeczeństwo. Dzienniki panieńskie
kontrolowane przez otoczenie są silnie ustereotypowione pod względem
formy i tematu – brak w nich inwencji, „ja” naśladuje wzorce moralne i rejestruje swoje duchowe błędy, obiecując poprawę (por. stereotyp). W dziennikach młodych kobiet, według Lejeune’a,
rzadko dochodzi do zakwestionowania kobiecego losu.


Na początku XX w. pojawia się coraz więcej piszących kobiet, m.in. Anaïs Nin, Katherine Mansfield,
Virginia Woolf, w Polsce:
Zofia Nałkowska i Maria Dąbrowska (obie pisarki prowadziły
dzienniki bez przerwy od wczesnej młodości aż do śmierci). W ich
dziełach pojawiają się następujące tematy: poszukiwanie kobiecej
tożsamości, eksploracja własnej podświadomości i seksualności, próba
zrozumienia natury kreatywności, potrzeba rozwoju osobistego,
niezależności i przeciwstawienia się światu mężczyzn, świadomość i znaczenie odgrywanej roli społecznej. Pisanie dziennika jest tu
zazwyczaj traktowane jako konieczne wsparcie dla sztuki, narzędzie opisu
podzielonej osobowości pomocne w osiąganiu wewnętrznej integracji.
Paul Strathern tworzy w związku z tym metaforę
kobiecego dziennika jako położnej.


W XX w. ważnymi polskimi diarystkami były: Anna
Kamieńska, Anna Kowalska, Anna Iwaszkiewicz i św. Faustyna, a wśród epistolografek z poprzednich epok należy wymienić Narcyzę Żmichowską i Elizę
Krasińską (z domu Branicką). Na poziomie języka i struktur
autonarracyjnych w XX-wiecznych dziennikach kobiet realizowana jest
poetyka nieciągłości, służąca przekroczeniu patriarchalnego podziału na
umysł i ciało (podmiot/przedmiot), a także pojawia się ciągłość między
„ja” a światem i poczucie uczestniczenia w głębszej całości. W wielu
polskich dziennikach kobiecych można mówić o religijnym zabarwieniu tego
uczestnictwa, danym w przeżywaniu sztuki, natury i miłości (Nałkowska, Dąbrowska, Kamieńska,
Iwaszkiewicz). Największą uwagę badaczek feministycznych
w Polsce przykuwa dziennik Zofii Nałkowskiej, o którym pisały m.in. Grażyna Borkowska, Barbara Smoleń i Magdalena
Marszałek (Marszałek 2004).


Katarzyna Nadana-Sokołowska
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Dziewictwo – stan z okresu przed podjęciem
współżycia seksualnego, częściej wszakże używany w stosunku do kobiet.
Metaforycznie „być dziewicą” oznacza bycie
niedoświadczoną/niedoświadczonym, bycie ignorantką/ignorantem w jakiejś
materii. Zwyczajowe łączenie dziewictwa z tematem defloracji i pierwszego stosunku sprawia, że jest ono najczęściej sytuowane w sferze
seksualności (por. seksualność), która podlega rozmaitym
dyskursywizacjom i regulacjom, wskutek czego dziewictwo obrasta
znaczeniami o charakterze wartościującym oraz licznymi przedstawieniami
w kulturze, począwszy od religii poprzez mitologiczne i historyczne
figury dziewic aż do sztuki współczesnej i literackich prób redefinicji
dziewictwa.


W większości prawomocnych dyskursów za znak dziewictwa uważa się błonę
dziewiczą (hymen) u wejścia waginy (por. wagina), a za znak jego
utraty – „plamę krwi” po przerwanej błonie. Jak zauważa Monique Wittig, oba znaki mają charakter
heteronormatywny. Penetracja członkiem jest uznawana za doświadczenie
konstytuujące kobiecą seksualność i definiujące seks. W taką definicję
dziewictwa wpisane są założenia, że koniec dziewictwa jest równoznaczny
z fizycznym przerwaniem błony dziewiczej, a inny kontakt seksualny niż
penetracja nie jest pełnowymiarowym seksem. Podmiotem, który wprowadza
kobietę w sferę seksualną – rozumianą szerzej jako dorosłość – jest
mężczyzna; akt penetracji stanowi konieczny punkt odniesienia dla
dziewictwa.


Jednoczesne oddziaływanie wielu reguł powoduje niespójność społecznych
oczekiwań. Dziewictwo może stać się uciążliwym balastem, wstydliwym
ciężarem i piętnem kobiety, „której nikt nie chciał” lub „która jest
pruderyjna”. Zarazem jednak obowiązują normy, zgodnie z którymi
rezygnacja z dziewictwa przed ślubem jest oceniana jako
nieodpowiedzialność, lekkomyślność, zło moralne, brak panowania nad sobą
i popędami. W rezultacie dziewictwo jest kulturowym zjawiskiem tak
pełnym sprzeczności, jak oczekiwania wobec kobiet, rozpiętym na
kontinuum zysk – utrata oraz fundującym kulturowe figury „świętej” i „dziwki”.


Zgodnie z koncepcją wiedzy/władzy (por. wiedza/władza) Michela Foucaulta źródło zasad i wiedzy jest wspólne, co sprawia,
że nawet nie władza Kościoła czy państwa, lecz wiedza ekspercka staje
się głównym moderatorem życia seksualnego jednostek i narzędziem
patologizowania scenariuszy odbiegających od propagowanych wzorców.
Opinie dotyczące dziewictwa coraz rzadziej podlegają otwartej
dyskursywizacji, częściej za to znajdują ukryty wyraz w przekazach
eksperckich, których wyrazistym przykładem są poradniki seksuologiczne i pisma skierowane do młodych kobiet. Uwikłanie kobiecej cielesności (por.
ciało) w znaczenia kulturowe wskazuje, że dziewictwo ma charakter
umowny; podobnie jak pozostałe aspekty seksualności i reprodukcji
zostało włączone w ideologie (por. ideologia) uprawomocniające
podporządkowanie kobiet. W kulturach patriarchalnych (por. patriarchat)
dziewictwo kobiety traktowane jest jako dowód ojcostwa (por. ojcostwo)
pierwszego partnera seksualnego, prezent ojca panny młodej dla
przyszłego zięcia lub nagroda dla mężczyzny, który kontroluje kobiecą
seksualność.


Dziewictwo oznacza również pozytywnie waloryzowaną czystość kobiety,
potocznie utożsamianą z niewinnością. Feministyczne krytyczki uważają,
że tak pojęta moralność jest brakiem samowiedzy, podporządkowaniem
mężczyźnie i niemożnością dążenia do własnego zadowolenia (de Beauvoir [1949] 2014; Irigaray 2010). W tradycji chrześcijańskiej czystość jest
symbolizowana przez biel, a przeciwstawia się jej czerwona plama
oznaczająca utratę dziewictwa. W wielu kulturach i epokach upubliczniana
krew na prześcieradle jest znakiem wielokrotnym: tego, że kobieta była
dziewicą i już nią nie jest, ponieważ straciła dziewictwo z tym
mężczyzną, z którym była. Feministyczne krytyczki sądzą, że biała plama
również wiele znaczy – jest niemożnością opowiedzenia o dziewictwie i defloracji wynikającą z braku języka dla nazwania kobiecych doświadczeń
seksualnych, ale także wskazuje na zakaz mówienia o społecznym
doświadczeniu seksualności z perspektywy kobiet (por. tabu). W tradycji
katolickiej czerwień w kontekście dziewictwa oznacza grzech. Rozumiany
szerzej, grzech ten polega nie tylko na dostępie do przyjemności
seksualnej, ale także na mówieniu i nazywaniu. Kobieta, która opowiada o seksualności, wykracza poza normę. W większości tekstów chrześcijańskich
propagujących dziewictwo pojawia się radykalna niechęć wobec kobiecej
cielesności i seksualności (Tertulian, św. Hieronim;
por. abiekt).


Oprócz funkcji kontrolnej społeczne regulacje dotyczące dziewictwa –
takie jak obyczajowe lub prawne określenie wieku, w którym można podjąć
współżycie, uznanie defloracji za doniosłą chwilę – mogą pełnić także
„funkcję ochronną” wobec kobiet (Douglas [1966]
2007). Zdaniem Sigmunda Freuda defloracja oznacza niezbędny akt podporządkowania
kobiety przez mężczyznę, dzięki któremu kobieta może odnaleźć i zaakceptować przeznaczoną jej rolę żony i matki, kontaktującej się ze
światem publicznym za pośrednictwem męża. Feministyczne krytyczki
opisują deflorację jako swoiste ostemplowanie – inskrypcję mężczyzny
zostawioną na nowo nabytej własności. Luce
Irigaray ([1977] 2010), która podjęła się
feministycznej reinterpretacji strukturalnej teorii wymiany kobiet
Claude’a Lévi-Straussa, wymienia dziewicę – obok matki i prostytutki – wśród utowarowionych figur kobiecych niezbędnych dla
funkcjonowania rynku seksualnego, na którym mężczyźni wymieniają między
sobą kobiety, dzięki czemu nawiązują społeczne relacje (por. rynek
kobiet). W tym sensie dziewictwo i jego utrata są także niezbywalnym
elementem społecznej funkcji małżeństwa (por. małżeństwo). Według
feministek marksowskich funkcja ta polega przede wszystkim na
ekonomicznym podporządkowaniu kobiet, dokonanym w świetle prawa. Tezę tę
sformułował Fryderyk Engels, nazywając
małżeństwo zalegalizowaną prostytucją (por. prostytucja), prostytucję
zaś – ujawnieniem prawdziwego charakteru relacji między kobietami i mężczyznami w społeczeństwach patriarchalnych. W utracie dziewictwa
łączą się wątki seksualnego, ekonomicznego i symbolicznego
podporządkowania kobiet, a także reprodukowania kobiecości według
męskiej ekonomii pragnienia. Z tego powodu wybór dziewictwa jest
pozytywnie wartościowany przez niektóre feministki, które traktują tę
decyzję jako odmowę wejścia na rynek seksualny (Densmore 1982; Bunch 1997). Wiele
teoretyczek przywołuje losy zakonnic, wdów i tzw. starych panien, dla
których dziewictwo i celibat oznaczały szansę na niezależne życie,
autonomię intelektualną i duchową. Postulowanie dziewictwa, a nawet
celibatu jako praktyki emancypacyjnej bywa jednak krytykowane przez inne
feministki za niedowartościowanie kobiecej seksualności.


Dziewictwo jest ważnym tematem w dyskursach narodowych i kolonialnych, w których ziemia jest przedstawiana jako kobieta, aby wzbudzić wobec niej
afekty przypisane męskości: chęć posiadania (dyskurs kolonialny) lub
chęć obrony (dyskurs narodowy). Toposem dyskursu kolonialnego są „tereny
dziewicze”, a ich odkrywcy stają się symbolicznymi defloratorami, którzy
obejmują władzę nad podbitymi ziemiami. W dyskursie narodowym bezbronna
kobieta jest czczona przez prawomocnych właścicieli i przez nich
zapładniana; bywa gwałcona przez najeźdźców lub odbijana z ich rąk, a jej dziewictwo zostaje przywrócone poprzez oczyszczenie z obcych
elementów (Janion 2006; por. nacjonalizm). Polskim
mitem narodowym (por. mit) wykorzystującym wątek dziewictwa jest
opowieść o Wandzie, córce Kraka, która popełniła samobójstwo, aby
uniknąć ślubu z niemieckim księciem. Zgodnie ze współczesną ideologią
narodową legenda o Wandzie jest interpretowana jako wyraz polskich
aspiracji niepodległościowych.


W wielu kręgach kulturowych dziewictwo nie traci na znaczeniu, a jednym
z dowodów może być popularność zabiegów z dziedziny waginoplastyki
polegających na odnawianiu błony dziewiczej oraz zapoczątkowany w USA
ruch Srebrnej Obrączki, którego sympatyczki deklarują, że zrezygnują z dziewictwa dopiero po ślubie. Innym przykładem jest rozpowszechniany w krajach Afryki pogląd, jakoby akt seksualny z dziewicą gwarantował
pozbycie się wirusa HIV (por. AIDS). Niemal wszystkie dyskursy łączy
rozumienie stanu dziewictwa jako przejściowego, a relacje
heteroseksualne są uznawane za główne dążenie kobiety i podstawę jej
tożsamości. Sposoby definiowania dziewictwa ujawniają dominujący kształt
podmiotowości w kulturze zachodniej: ciało jest uprzedmiotowione,
kontrolowane i traktowane jako narzędzie, którym dysponuje mężczyzna.
Jednocześnie status kobiety – jej ocena, samoocena oraz przypisana
pozycja – zależą od sfery cielesnej, skoro bycie lub niebycie dziewicą
jest wartościowane. Uniwersalny podmiot jest wciąż nie tylko
kartezjański, ale także męski: ciało mężczyzny traktowane jest jako jego
własność, podczas gdy ciało kobiety podlega nadzorowi społecznemu.


Mitologiczne i religijne figury dziewic w większości kultur zostały
przedstawione m.in. jako boginie będące dziewicami-matkami natury albo
matki bogów (rodzące bez uprzedniego kontaktu seksualnego bądź po
cudownym kontakcie z bóstwem), aseksualne boginie, które są opiekunkami
szczególnych umiejętności, ziemskie kobiety, które w nadnaturalny sposób
poczęły proroków i zbawicieli, oraz dziewice, które zostały rytualnie
poświęcone bóstwom. Dziewictwo jako atrybut bogiń to wątek chętnie
podejmowany przez feminizm matriarchalny (por. matriarchat). W zachodnioeuropejskim kręgu kulturowym najsłynniejszymi dziewicami były:
Atena, Artemida, św. Katarzyna ze Sieny,
Joanna d’Arc, królowa Elżbieta
I.


Obecnie w Polsce najsilniej działające normy, które dotyczą dziewictwa,
to: (1) dyskurs kultury popularnej skierowany do młodzieży (pisma,
programy telewizyjne, filmy, seriale, teledyski itd.) propagujący model
aktywności seksualnej jako gwarancji powodzenia towarzyskiego; (2)
seksuologiczny i ginekologiczny dyskurs ekspercki, w ramach którego
dziewictwo i defloracja traktowane są jako zagadnienia medyczne; (3)
Kościół katolicki propagujący model wstrzemięźliwości seksualnej do
momentu ślubu, ideę dziewictwa jako daru dla męża lub – w przypadku
wyboru celibatu – dla Boga; (4) rodzice/opiekunowie – ich przekonania na
temat wartości dziewictwa oraz roli i kształtu życia seksualnego (od
matek lub innych opiekunek oczekuje się, że przekażą młodemu pokoleniu
kobiet odpowiednie wzorce seksualności – w tym właściwy stosunek do
dziewictwa i wyboru odpowiedniej chwili na rezygnację z niego); (5)
grupa rówieśnicza i znaczący inni – ich zdanie dotyczące dziewictwa i doświadczenia z dziedziny seksualności mogą się stać wzorcami do
naśladowania, zwłaszcza dla tych jednostek, które mają deficyt innych
źródeł normotwórczych; koleżanki i koledzy odgrywają podwójną rolę:
powierniczek i powierników obaw, sekretów oraz pytań, ale także
strażniczek i strażników realizacji scenariuszy przewidzianych dla
kobiet.


W kulturze polskiej ważnymi figurami dziewic (oprócz Matki Jezusa) są
postaci literackie: Kaśka z powieści Kaśka Kariatyda Gabrieli
Zapolskiej, Agnieszka z Ósmego dnia tygodnia Marka
Hłaski i Alicja z opowiadania Dziewictwo Witolda Gombrowicza.


Anna Zawadzka
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Écriture féminine (pisarstwo kobiece) – idea programowa francuskiego
poststrukturalizmu o orientacji gender, którą rozwijały w swoich pracach
Julia Kristeva, Luce Irigaray i Hélène Cixous (por. poststrukturalizm; gender [płeć]). O ile
dwie pierwsze badaczki kształtowały ją w ramach humanistyki
akademickiej, o tyle dla Cixous styl uprawiania humanistycznej eseistyki,
alternatywny wobec dominującego wzorca (męskiego, czyli
fallogocentrycznego), stał się inspiracją dla jej praktyki pisarskiej.
Według Kristevej, Irigaray
i Cixous, zbuntowanych wobec psychoanalizy Jacques’a Lacana, ale uczestniczek
jego seminarium prowadzonego na Uniwersytecie Vincennes, kobiecość
oznacza zakorzenienie w cielesności, związek z matką (Irigaray) i potencjalną homoerotyczność (także w wymiarze
narcyzmu) czy też łączy się ze sferą macierzyńskości, nie faktyczną,
lecz potencjalną, przejawiającą się w presymbolicznym związku z semiotycznością (Kristeva), co wyraża się w innym
traktowaniu języka, uwypuklającym jego asemantyczne jakości, np. poprzez
wypełnienie tekstu echolaliami, charakterystycznymi dla fazy
preedypalnej, i emocjonalne nasycenie mowy (por. psychoanaliza).


W programowym eseju Cixous Śmiech Meduzy (por.
śmiech Meduzy) pojawia się teza o niemożliwości wyrażenia kobiecego
doświadczenia bez naruszenia reguł gatunkowych i normatywnie traktowanej
literackości. Śladem Rolanda Barthes’a teoretyczki pisarstwa kobiecego podkreślają antydyskursywną „przyjemność
tekstu” płynącą z powiązania pisania z cielesnością; przywiązują także
wielką wagę do potencjału krytycznego, jaki zawierają praktyki pisarskie
tego typu, i oczekują wyjścia poza dychotomie, w które uwikłana jest
myśl Zachodu (krytykowana także przez Jacques’a Derridę). Charakterystyczne dla tych autorów i autorek jest
kwestionowanie miejsca pisarstwa kobiecego w obrębie fallogocentrycznych
(por. fallogocentryzm) norm literackich, zacieranie różnic między
eseistyką a literaturą, a także odcinanie się od określenia feminizmu
jako ruchu zainteresowanego społecznym statusem kobiet i jego poprawą w ramach istniejącego społeczeństwa, co wydawało się im propozycją zbyt
ograniczoną, gdyż niestwarzającą rzeczywistej alternatywy dla
patriarchalnych struktur dominacji, ujawniających się w każdym tekście.
Dopiero po przezwyciężeniu tych trudności możliwe byłoby odejście od
pojęcia „kobiecości” i ujawnienie wielorakich tożsamości. Zarówno
Kristeva, jak i Cixous
uważały, że postulat przełamania fallogocentryzmu mogą realizować
pisarki i pisarze, którzy szukają oznak inności np. u Marguerite Duras, Jeana Geneta,
Jamesa Joyce’a i innych autorek/autorów nastawionych
na eksperymentowanie.


Idea écriture féminine, uważana za główny wyróżnik feminizmu
postmodernistycznego, wzbudziła duże zainteresowanie w USA. W Polsce w latach 90. XX w. propozycje idące w kierunku rozpoznania inności w kobiecym pisarstwie zgłaszała Grażyna
Borkowska, która opisała postawy za i przeciw kultywowaniu specyficznych
cech pisarstwa kobiecego, poczynając od XIX w. Za warunek podstawowy
„kobiecego pisania” uznała ona ujawnienie płci podmiotu piszącego w tekście i eksponowanie kobiecej witalności. Posługiwała się przy tym
„metaforą drożdży” przejętą od amerykańskich badaczek, wskazując na
podobieństwo kobiecości z dawaniem czy rośnięciem, czyli procesami,
które były zaprzeczeniem patriarchalnej ekonomii daru rozumianego jako
początek wymiany (por. patriarchat). Dyskusja na temat pisarstwa
kobiecego z pewnością wpłynęła na młodsze pisarki, skłaniając je do
podejmowania eksperymentów w prozie i poezji (por. poezja kobieca).


Anna Nasiłowska
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Ekofeminizm – nurt w obrębie feminizmu
wyrastający z przeświadczenia o istnieniu związków pomiędzy
marginalizacją kobiet w społeczeństwie patriarchalnym a niszczeniem
środowiska naturalnego. Ekofeministki uważają, że za obydwie formy
ucisku odpowiada ta sama opresyjna struktura pojęciowa, która opiera się
na opozycjach binarnych będących podstawą logiki dominacji, a odpowiedzialna jest także za militaryzm i konsumpcjonizm współczesnych społeczeństw. Rosemarie Putnam Tong napisała, że ekofeminizm dąży do wydobycia
na światło dzienne wszystkich rodzajów udręki doświadczanej przez ludzi,
a jednocześnie zwraca uwagę na „skłonność rodzaju ludzkiego do
podporządkowywania sobie świata pozaludzkiego”. Ekofeminizm zakłada
ponadto, że rozmaite formy ucisku wzajemnie się nasilają, prowadząc do
skonsolidowania relacji opartych na przemocy. Ekofeministki sądzą, że
refleksja filozoficzna musi iść w parze z aktywizmem politycznym
wynikającym z postawy etycznej waloryzującej empatię i współdziałanie, a odrzucającej rywalizację i wszelkie przejawy agresji. Ten ostatni aspekt
ekofeminizmu wiąże się z jego zakorzenieniem w ruchach antywojennych i antyglobalistycznych (por. globalizacja), jak również z wydobyciem na
pierwszy plan kobiecej duchowości, rozumianej jako doświadczenie
powiązań i współzależności między różnymi elementami świata
materialnego.


Val Plumwood, autorka pracy Feminism and the
Mastery of Nature (1993), dowodzi, że ciemiężenie natury przez kulturę
zachodnią zaczyna się wraz z powstaniem wizerunku białego mężczyzny jako
tego, który zasługuje na uprzywilejowaną pozycję ze względu na zdolność
do rozumnego myślenia, przy czym zakłada się, że rozum pozostaje w opozycji do wszystkiego, co naturalne, w tym także do kobiet,
kojarzonych z cielesnością (por. ciało), emocjami i prokreacją.
Plumwood wyodrębnia szereg „dualizmów normatywnych”
nadających strukturę całemu zachodniemu myśleniu i prowadzących do
utożsamienia kobiety z tym, co naturalne, a zatem nieracjonalne.
Pierwszy z tych dualizmów obejmuje relację między kulturą i naturą,
gdzie naturę definiuje się jako wybrakowaną i podporządkowaną kulturze
(por. natura/kultura). Na tę podstawową opozycję nakładają się kolejne,
m.in. rozum/natura, mężczyzna/kobieta, umysł/ciało, pan/niewolnik,
wolność/konieczność, ludzkie/nieludzkie, publiczne/prywatne (por.
prywatne/publiczne). Podobne przemyślenia znajdują się w pracach Karen
J. Warren, która wykazuje, że istnieją daleko
idące związki – historyczne, egzystencjalne, symboliczne i teoretyczne –
pomiędzy seksizmem (por. seksizm) a skłonnością do degradowania tego, co
naturalne. W klasycznym już eseju Czy kobieta ma się tak do mężczyzny,
jak „natura” do „kultury”? Sherry B. Ortner
dowodziła, że zjawisko deprecjacji kobiet, uznawane przez nią za
uniwersalną cechę kultur ludzkich, wiąże się z przyznaniem kobiecie
statusu pośredniego pomiędzy naturą (ze względu na biologiczny charakter
odgrywanej przez nią roli) a kulturą (uczestniczy w niej przede
wszystkim jako ta, która wyprowadza dzieci ze stanu naturalnej dzikości
i przygotowuje je do odebrania kulturowej edukacji z rąk mężczyzn).


Françoise d’Eaubonne, która w 1974 w książce Le féminisme ou la
mort wprowadziła termin „ekofeminizm” (écoféminisme), argumentowała,
że w kobietach drzemie siła, która mogłaby doprowadzić do rewolucji
ekologicznej (por. rewolucja). Rosemary Radford Ruether, jedna z pionierek współczesnej teologii feministycznej, również wyraziła pogląd,
że wyzwolenie kobiet i wyzwolenie natury mają z sobą tak wiele
wspólnego, iż jedno nie może się dokonać bez drugiego. Janis Birkeland napisała, że ekofeminizm
to naturalna i logiczna konsekwencja feminizmu. Ważną inspiracją dla
zachodnich ekofeministek był indyjski ruch Chipko (dosł. „obejmować”),
którego działaczki podkreślały istnienie wspólnego mianownika pomiędzy
interesami kobiet a dobrem środowiska naturalnego. Współczesny ruch
Chipko rozwinął się w latach 70. XX w. w odpowiedzi na postępującą
deforestację. Uczestniczyły w nim przede wszystkim kobiety, które
chroniły drzewa przed ścięciem, obejmując je i zasłaniając własnymi
ciałami. Katastrofy ekologiczne trzech ostatnich dekad XX w. (m.in.
awaria elektrowni jądrowej w Three Mile Island w USA w 1979 czy
katastrofa w Czarnobylu w 1986) przyczyniły się do popularyzacji idei
ekofeminizmu na Zachodzie. W 1980 Ynestra King
zorganizowała konferencję pod hasłem Women and Life on Earth [Kobiety
a życie na Ziemi], która dowiodła, że feminizm, ruch antywojenny i ekologia to sprawy ściśle z sobą powiązane. Następstwem konferencji było
zorganizowanie akcji kobiet przy Pentagonie i pierwszy manifest
ekofeministyczny podkreślający nierozdzielność interesów Ziemi, kobiet i całej ludzkości. W 1983 King
pisała, że walcząc z patriarchatem, ekofeministki w istocie działają na
rzecz ocalenia życia na naszej planecie.


Ekofeminizm jest nurtem spójnym w kwestiach podstawowych intuicji i przeświadczeń, lecz nie pozostaje ruchem jednorodnym. Rozbieżności w jego obrębie odzwierciedlają zróżnicowanie feminizmu, w którym pojawiają
się wielorakie postawy wobec natury. Ekofeministki nie są zgodne w kwestii związków kobiet z naturą i rozmaicie je oceniają. Ynestra King wyodrębnia trzy możliwe drogi w rozwoju
ekofeminizmu. Pierwsza to całkowite zerwanie związku kobieta–natura i włączenie kobiet w obszar kultury. Druga jest ponowną afirmacją tego
związku wypływającą z przeświadczenia, że kobieca natura jest inna i w pewien sposób lepsza od męskiej. Trzecia droga polega na
zdestabilizowaniu opozycji natura/kultura w taki sposób, aby uniknąć
zarówno ponownego wpisania kobiet w patriarchalny (por. patriarchat)
scenariusz, który je deprecjonuje, jak i podpisania się pod „męską”
wersją kultury. Tę ostatnią strategię realizują m.in. Maria Mies i Vandana Shiva, autorki klasycznej pracy Ecofeminism
(1993), krytykujące feministyczną strategię „doganiania” mężczyzn.
Apelują one do kobiet, aby nie brały udziału w polityce opartej na
przemocy i rywalizacji. Odwołując się do dyskursu krytyki
postkolonialnej (por. postkolonializm), Mies
wykazuje, że kobiety i natura stanowią wewnętrzną kolonię
patriarchalnego systemu kapitalistycznego. Celem ekofeminizmu jest
wyjście poza kolonializm i przemoc, a nie przesunięcie granic kolonii w inne miejsce. Szczególny i najczęściej krytykowany odłam ekofeminizmu
stanowią ekofeministki duchowe, czerpiące inspiracje z filozofii New Age
i postulujące powrót do kultu Wielkiej Bogini, rzekomo istniejącego
przed nastaniem ery chrześcijaństwa w kulturach matriarchalnych (por.
matriarchat). Należy jednak zauważyć, że o ile New Age z łatwością
poddaje się kapitalistycznej logice utowarowienia, stanowiąc w istocie
nową formę kulturowego kolonializmu, o tyle duchowość ekofeministyczna
jest ściśle związana z aktywizmem politycznym i etyką nakazującą
odrzucenie konsumpcjonizmu i agresywnego indywidualizmu. Mies i Shiva
definiują sacrum jako „związek pomiędzy częścią a całością”. Duchowość
ekofeministyczna jest zatem świadomym przeżywaniem tego związku.
Najbardziej znaną amerykańską orędowniczką duchowości ekofeministycznej
jest Starhawk (właśc. Miriam Simos), anarchistka i znawczyni religii pogańskich,
autorka książki The Spiral Dance. A Rebirth of the Ancient Religion of
the Great Goddess (1979).


Ekofeminizm bywa poddawany krytyce ze względu na wpisany w niego błąd
esencjalizmu (por. esencjalizm) oraz jawny lub ukryty heteroseksizm
większości ujęć należących do tego nurtu. Greta
Gaard, postulując zawiązanie sojuszu między ekofeminizmem a teorią
queer, odnotowuje, że wszędzie tam, gdzie kobietę utożsamia się z naturą, a mężczyznę z kulturą, relacja pomiędzy tymi dwiema sferami
zostaje skonceptualizowana jako heteroseksualna. Do wyodrębnionych przez
Plumwood dualizmów dodaje kolejne, z których
najważniejsze to heteroseksualność/seksualność queer oraz
rozum/erotyzm.


W obrębie literaturoznawstwa ekofeminizm zajmuje się przede wszystkim
badaniem językowych przedstawień natury i kobiecości oraz relacji
pomiędzy tym, co kobiece, a tym, co pozaludzkie. Annette Kolodny, analizując mit Dzikiego Zachodu,
wykazała, że jego autorzy konsekwentnie feminizowali zdobywaną przez
siebie przestrzeń, określając niezdobytą ziemię mianem „dziewiczej”, a podbój nowych terytoriów opisywali jako rodzaj gwałtu. Z drugiej strony
kobiety, zwłaszcza reprezentujące inne etniczności niż biała, często
charakteryzowano jako „dzikie” albo „zwierzęce”. Ekofeministyczna
krytyka literacka pozwala na zbadanie związków między literackimi
przedstawieniami natury a kulturowymi wyobrażeniami na temat płci, rasy,
klasy i seksualności.


Julia Fiedorczuk
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Ekonomia (gr. oikos, dom, ojczyzna +
nomos, prawo, zasada) – nauka zajmująca się procesami gospodarowania i człowiekiem gospodarującym. We współczesnych definicjach tej dziedziny
podkreśla się problematykę podejmowania decyzji w warunkach
ograniczoności (rzadkości) zasobów, choć pojawiają się również definicje
ekonomii jako nauki zajmującej się kwestiami zapewniania odpowiednich
warunków życia społecznego (social provisioning). Nazwa dyscypliny
pochodzi od gr. słowa oikonomikos (dosł. biegły w zarządzaniu domu,
gospodarz) użytego przez Ksenofonta, ucznia
Sokratesa.


Początki ekonomii jako dyscypliny naukowej wiążą się bezpośrednio z powstaniem i rozwojem systemu kapitalistycznego. Procesy produkcyjne
przesunięto wówczas z gospodarstw domowych do fabryk i przekształcono w działania dla zysku z wykorzystaniem najemnej siły roboczej. Za główny
przedmiot zainteresowania ekonomii uznano stosunki zachodzące pomiędzy
podmiotami na rynku. Teoretycy ekonomii, poczynając od Adama Smitha aż do Gary’ego Beckera,
podkreślają, że na rynku przeważa egoistyczne zachowanie podmiotów
gospodarczych oparte na dążeniu do maksymalizacji zysku bądź
użyteczności, natomiast relacje między członkami gospodarstw domowych
(rodzin) charakteryzują się altruizmem oraz troską o innych (England 1993). Ta historycznie
ukształtowana tendencja koncentrowania się wyłącznie na relacjach między
ludźmi na rynku doprowadziła do całkowitego pominięcia produktywnej i reproduktywnej pracy wykonywanej nieodpłatnie na rzecz gospodarstw
domowych, społeczności lokalnych, sektora non profit i publicznego
(Albelda 1997: 160–161).


Obszary typowej aktywności kobiet – praca domowa, praca charytatywna –
pozostawały poza zainteresowaniem głównego nurtu ekonomii (por.
nieodpłatna praca kobiet). Frances R. Woolley (1993: 492) wyróżniła trzy
powody nieobecności kobiet w ekonomii. Po pierwsze, jako uniwersalne
(tj. mające zastosowanie do wszystkich osób bez względu na płeć)
przedstawiane są wyniki badań przeprowadzone na grupie składającej się
wyłącznie z mężczyzn (McDowell 2001). Po drugie, produktywne i reproduktywne
czynności wykonywane przez kobiety na rzecz gospodarstwa domowego i społeczności lokalnej nie są traktowane jako część procesu
gospodarowania. Po trzecie, w modelach ekonomicznych najczęściej pomija
się relacje płci, nawet gdy model uwzględnia zarówno kobiety, jak i mężczyzn.


Jednymi z pierwszych ekonomistów zajmujących się kwestiami związanymi z płcią byli Gary Becker, Jacob
Mincer i Solomon Polachek.
W ramach rozważań nazwanych „nową ekonomią gospodarstwa domowego”
badacze ci interesowali się produkcją, małżeństwem, rozwodem,
dzietnością i podziałem pracy. Według nich mężczyźni mają przewagę
komparatywną na rynku pracy, a kobiety w zajęciach związanych z wychowaniem dzieci i prowadzeniem gospodarstwa domowego. Prymat kobiet
częściowo wynika z uwarunkowań biologicznych i odmiennych doświadczeń
(Becker 1981), ale jego konsekwencją są niższe
inwestycje w kapitał ludzki dokonywane przez kobiety oraz niższe
wynagrodzenie za ich pracę (Mincer, Polachek 1974). Modele opracowane przez Beckera, Mincera i Polachka wprowadzają wprawdzie płeć do głównego nurtu
ekonomii (neoklasycznej), lecz opierają się na stereotypowych
założeniach (por. stereotyp). Mimo że teoria ekonomii głównego nurtu i polityka gospodarcza wydają się neutralne ze względu na płeć, w istocie
faworyzują mężczyzn. Stanowi to konsekwencję pomijania tematu
nierówności wynikających z relacji płci oraz posługiwania się teorią
wyboru w analizach. Ekonomia krytyczna, będąca alternatywą dla głównego
nurtu, otwiera możliwość opracowania teorii oraz polityki gospodarczej
biorącej pod uwagę relacje płci. Perspektywa krytyczna w ekonomii łatwo
angażuje się w analizę nierówności płci na poziomie mikro. Jednak
większość ekonomistów tego nurtu, pomimo że postrzega pojedynczych
uczestników rynku poprzez ich płeć społeczno-kulturową (szczególnie w przypadku analiz gospodarstw domowych), nie definiuje w podobny sposób
rynku czy relacji w przedsiębiorstwach, chociaż zarówno firmy, jak i rynek mogą działać w sposób szczególnie ograniczający lub krzywdzący
kobiety (Elson 1994: 38–39).


Nurtem ekonomii, który podkreśla znaczenie relacji płci w rozważaniach
na temat gospodarki, jest ekonomia feministyczna. Może być ona
zdefiniowana jako niezależny program badawczy, którego głównym celem
pozostaje poprawa zrozumienia niekorzystnej sytuacji ekonomicznej kobiet
(Hewitson 1999: 6). Feministyczna analiza
ekonomii nie polega na dodaniu kategorii gender do istniejących modeli,
lecz proponuje krytyczne spojrzenie na relacje determinowane społecznie
i kulturowo (por. gender [płeć]; gender budgeting; feminizacja biedy
[ubóstwa]). Punktem wyjścia badań prowadzonych z perspektywy gender
jest odrzucenie paradygmatu skoncentrowanego wokół niezależnego podmiotu
gospodarczego (homo oeconomicus). Julie A.
Nelson (1992) twierdzi, że podmiot ten jest
jednostką odseparowaną od innych ludzi i natury (por. podmiot).
Podkreślane są niezależność, dystans, demarkacja, autonomia i racjonalność jednostki. Homo oeconomicus pojawia się w pełni
ukształtowany, z doskonale wykształconymi preferencjami, jest w pełni
aktywny i samowystarczalny, nie ma dzieciństwa, nie dotyczy go starzenie
się, nie zależy od nikogo oraz nie jest odpowiedzialny za innych. Według
Diany Strassmann
(1999) model ten ignoruje dzieci, kobiety, osoby starsze i podwładnych,
a więc wszystkich tych, których autonomia jest ograniczona, gdyż
uzależnieni są od decyzji innych. Zdaniem feministek powszechnie
wykorzystywana w ekonomii figura racjonalnego podmiotu gospodarującego
(homo oeconomicus) powinna być zastąpiona koncepcją zachowania, które
uwzględnia społeczne i kulturowe relacje płci. Koncepcja ludzkiego
zachowania zawiera autonomię i zależność, indywidualizm i powiązania,
rozum i emocje, gdyż w taki sposób działają podmioty gospodarcze
(Nelson 1995).


Martha MacDonald (1995: 163) wymienia trzy
główne elementy analizy ekonomicznej, które są wynikiem uwzględnienia
perspektywy gender: (1) pomiar/wartościowanie nieodpłatnej pracy; (2)
wewnętrzne zróżnicowanie gospodarstw domowych (dystrybucja dochodu i zasobów, alokacja pracy, podejmowanie decyzji i relacje władzy); (3)
procesy występujące na rynku pracy, warunkowane relacjami płci.
Wszystkie te składniki łączy z sobą koncepcja opieki, którą można
definiować jako pracę i instytucję społeczną działającą na rzecz
podtrzymania ludzkiego życia (Charkiewicz,
Zachorowska-Mazurkiewicz 2009).
Pomimo niezliczonej ilości sposobów organizacji produkcji i różnorodności typów pracy wykonywanych przez ludzi przede wszystkim
kobiety są odpowiedzialne za sprawowanie opieki nad osobami zależnymi –
dziećmi, osobami starszymi, schorowanymi czy niepełnosprawnymi (por.
opieka). Opiekowanie się w gospodarstwie domowym prawie zawsze jest
nieodpłatne, często niedoceniane, niedostrzegane i wykonywane bez
wsparcia. Sprawowanie opieki zabiera sporo czasu, który mógłby być
przeznaczony na pracę na formalnym rynku pracy czy odpoczynek (koszt
alternatywny) i wiąże się z ograniczeniami finansowymi; jednocześnie
rozwój ludzkich zdolności (capabilities) uzależniony jest właśnie od
pracy opiekuńczej (Folbre 2006). W związku z tym
jednym z ważniejszych celów ekonomii feministycznej jest badanie
obszarów związanych ze sferą reprodukcyjną, które bezpośrednio wpływają
na życie i doświadczenia kobiet (Lynch i in.
2009: 18). Randy Albelda (1997: 162) utrzymuje, że
trudno jest w pełni zrozumieć ekonomiczną pozycję kobiet, jeżeli nie
towarzyszy temu podstawowe zrozumienie sposobu działania gospodarstwa
domowego w kontekście całości produkcji. Produkcja i reprodukcja są z sobą powiązane. Pieniądze mobilizują ludzi do podejmowania wysiłku
produkcyjnego na rynku. Wynik ludzkiego działania produkcyjnego jest
wykazywany w rachunku produktu narodowego brutto lub w innych
agregatach, takich jak oszczędności, inwestycje, wydatki publiczne,
dochody budżetowe, import i eksport. Zdolność mobilizowania siły
roboczej do „pracy produktywnej” zależy jednak od zestawu
pozapieniężnych relacji społecznych mobilizujących siłę roboczą do
„pracy reproduktywnej”. Te pozapieniężne relacje społeczne
podporządkowane są sferze monetarnej w takim sensie, że nie mogą one
funkcjonować i utrzymywać się bez odpowiedniego wkładu pieniężnego.
Niemniej jednak gospodarka monetarna nie może się rozwijać bez nakładu
pracy nieodpłatnej, wkładu kształtowanego przez strukturę relacji płci,
która jest pomijana w agregatach makroekonomicznych (Elson 1994: 40). Wynika z tego, że informacje na temat
produkcji na własne potrzeby, płatnej pracy nieformalnej, pracy na rzecz
gospodarstwa domowego i pracy wolontariuszy są niezbędne dla zrozumienia
gospodarki jako całości oraz zmian w niej zachodzących (MacDonald 1995: 164).


Anna Zachorowska-Mazurkiewicz
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Esencjalizm (łac. essentia, istota,
wewnętrzna natura) – krytyczne określenie postawy poznawczej uznającej,
że pod powierzchnią zjawisk ukrywa się rzeczywistość właściwa, która
sprawia, że każdy byt należący do danej kategorii z konieczności musi
mieć konkretny zestaw cech. W feminizmie termin „esencjalizm” jest
używany najczęściej krytycznie, aby wykazać przekonanie (niekonieczne
świadome) o istnieniu jakiejś „metafizycznej” kobiecości – natury
istniejącej w oderwaniu od konkretnego życia kobiet, a jednak mającej
wpływ na wyjątkowy – kobiecy – charakter płci. W ujęciu
esencjalistycznym kobieta niekobieca jest bytem ułomnym, a kobiecość
oznacza posiadanie takich cech, jak opiekuńczość, macierzyńskość,
wrażliwość, pasywność czy przywiązanie do sfery prywatnej (por.
macierzyństwo; prywatne/publiczne). W wielu nurtach feminizmu (por.
nurty feminizmu) przekonanie o stałej, niezmiennej „naturze kobiety”
jest uznawane za zgubne z punktu widzenia politycznych celów feminizmu,
leży u podłoża szkodliwych stereotypów płciowych (por. stereotyp) i uniemożliwia radykalną zmianę społeczną (por. rewolucja), o którą walczą
feministki.


Zasadniczo można wyodrębnić trzy podejścia do kwestii esencjalizmu.
Postawa afirmatywna jest najczęściej utożsamiana z konserwatyzmem, ale
pojawia się także w nurtach feminizmu boginicznego, ekofeminizmie (por.
ekofeminizm) oraz feminizmie odwołującym się do psychoanalizy (por.
psychoanaliza). Stanowisko radykalne zakłada, że psychiczne i fizyczne
cechy kobiet nie są wrodzone, lecz podlegają konstrukcji społecznej
(por. konstruktywizm społeczny). W umiarkowanym antyesencjalizmie
wyróżnia się płeć biologiczną (sex) i społeczno-kulturową (gender),
uznając, że o ile istnieje pewien zestaw (biologicznych) cech
wrodzonych, o tyle jednak sposób, w jaki się do nich odnosimy, oraz ich
postrzeganie zależą od czynników historycznych, społecznych i kulturowych (por. gender [płeć]). Feministką esencjalistyczną jest
m.in. Sylviane Agacinski, autorka książki
Polityka płci ([1998] 2000). Jej zdaniem istnienie dwóch odmiennych
płci łączy się z koniecznością wprowadzenia parytetów politycznych (por.
parytet), a małżeństwa homoseksualne stanowią zagrożenie dla kultury.
Według filozofki małżeństwo kobiety i mężczyzny jest podstawową i kulturowo niezbywalną instytucją polityczną (por. małżeństwo). Inna
esencjalistka, teolożka feministyczna Mary Daly (1978;
1984), stworzyła teologiczną antropologię, w której dzieli świat na dwa
plany (foreground/background): pierwszy plan należy do mężczyzn i obejmuje decorum patriarchatu (por. patriarchat), a drugi plan, tzw.
energia życia, należy do kobiet. W związku z tym Daly
postulowała rządy kobiet, nazywając patriarchat „reżimem nekrofilskim”.
Z kolei francuska filozofka, uczennica Jacques’a Lacana, Luce Irigaray (1997), wychodząc od
przesłanek psychoanalitycznych, przyjęła, że podstawowym elementem
świata jest różnica płci, na której opiera się system językowy i system
relacji społecznych. W celu porozumiewania się ludzie muszą dokonać
sublimacji bezpośredniej (niezróżnicowanej) zmysłowości, a w konsekwencji przyjąć tożsamość płciową. Język nie jest neutralny,
natomiast podział między ciałem a językiem to tylko pusty konstrukt,
rodzaj rusztowania o ograniczonej historycznie przydatności poznawczej
(por. écriture féminine).


Krytyka esencjalizmu wraz z egzystencjalizmem została przeniesiona z Francji do USA w latach 60. XX w., gdzie zaowocowała rozwojem nowej
dyscypliny nauki – gender studies, czyli wiedzy o płci
społeczno-kulturowej (por. gender studies). Z perspektywy gender tzw.
feminizm różnicy (zwykle utożsamiany z feminizmem francuskim) określa
się jako esencjalistyczny, jednak we Francji termin ten w zasadzie nie
funkcjonuje, a rozróżnienie esencjalizm/formalizm uznaje się za sztuczne
(Badinter [1980] 1998). Na płaszczyźnie
polityczno-etycznej (por. etyka feministyczna) esencjalizm ma wyraziste,
aczkolwiek niejednoznaczne konsekwencje. Z jednej strony tzw. feminizm
równości uznaje go za szkodliwe źródło stereotypów, uniemożliwiające
kobietom awans społeczny. Z drugiej strony stanowi on nieodzowną bazę
takich konstrukcji, jak parytety płci w polityce, etyka feministyczna
(tzw. „miękkie” cnoty kobiece) czy teologia feministyczna (por. teologia
feministyczna).
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Etyka feministyczna – dyskurs o moralności
obejmujący: (1) szczególne, specyficzne dla feminizmu podejście do etyki
(feministyczna krytyka systemów etycznych); (2) system lub systemy
etyczne wypracowane w feminizmie; (3) zespół zagadnień etycznych
niezrozumiałych lub nie do rozstrzygnięcia bez uwzględnienia perspektywy
feministycznej. Amerykańska filozofka Alison
Jaggar zebrała w artykule Feminist Ethics (1991) podstawowe zarzuty
feminizmu pod adresem tzw. tradycyjnej zachodniej etyki (wśród jej
przedstawicieli wymienia m.in. Platona,
Arystotelesa, św.
Tomasza z Akwinu, Rousseau, Kanta czy Nietzschego): (1)
uniwersalne normy i zasady formułowane są zwyczajowo w etyce w odniesieniu do mężczyzn i tego, co męskie (por. patriarchat); (2)
tradycyjne przymioty kobiet: posłuszeństwo, opiekuńczość, bycie pomocną
czy urodziwą odzwierciedlają „funkcjonalne” traktowanie kobiet przez
mężczyzn; (3) przeświadczenie, że kobiety są mniej zdolne do osiągnięcia
wyżyn etycznej dojrzałości (Kant w eseju Co to
jest oświecenie? z 1784 twierdził, że niepełnoletność jest ich stanem
przyrodzonym); (4) podział świata na sferę publiczną i prywatną sprawia,
że ignoruje się interesy oraz prawa kobiet, które za sprawą płciowego
podziału pracy związane są raczej ze sferą prywatną (por.
prywatne/publiczne; prawa kobiet / prawa człowieka); (5) tradycyjna
etyka dowartościowuje przede wszystkim „męski” punkt widzenia na kwestie
moralne; podkreśla się „obiektywność” i to, co z nią związane:
uniwersalność, reguły, prawo i bezstronność, podczas gdy podejście
„kobiece” (etyka troski i stanowiska esencjalistyczne) faworyzuje:
relacyjność, odpowiedzialność, zaangażowanie, sytuacyjność i związki
emocjonalne (por. esencjalizm). W takim ujęciu podstawowym zadaniem
etyki feministycznej jest włączenie podmiotu kobiecego (por. podmiot) do
dyskursu o moralności i dowartościowanie „kobiecej” perspektywy, jak
również krytyka historycznego wykluczenia kobiet. W obszarze tym kwestia
walki o inkluzję wiąże się z etyką praw, najpopularniejszym obecnie
systemem etycznym demokracji liberalnej. Etyka praw zakłada, że
przedmiotem dyskusji nie powinno być realizowanie konkretnych wartości
(gdyż każdy wyznaje inne wartości i inaczej je definiuje), ale właśnie
prawa, czyli systemowo uznane możliwości realizowania rzeczonych
wartości. Walka o równy dostęp do pracy zawodowej, równe prawa rodzinne
czy też prawo do szczęścia mają również wymiar etyczny, odnoszą się
bowiem do modelu życia opartego na metawartości – wolności negatywnej,
tj. wolności od przeszkód w samorealizacji. Poza dziedziną etyki praw
feministki różnych nurtów (por. nurty feminizmu) zabiegają o uwzględnianie etycznych interesów kobiet oraz uznanie ich równego
statusu z mężczyznami. Mary Wollstonecraft w Wołaniu o prawa kobiety (1792) zwracała uwagę, że „mniej moralna”
postawa kobiet wynika z odmawiania im dostępu do edukacji. John Stuart Mill w Poddaństwie kobiet (1869) oburzał się
na podwójne standardy odpowiadające określonym wymogom wobec kobiet i mężczyzn, podkreślając, że kobiety są „bardziej moralne” tylko dlatego,
że oczekuje się od nich samowyrzeczenia. Zdaniem Charlotte P. Gilman (1898) moralna niezależność kobiet
będzie możliwa wtedy, gdy staną się one ekonomicznie niezależne od
mężczyzn. Pod koniec XX w. skupiono się na krytyce obiektywności
poznawczej jako postawy męskocentrycznej. Susan
Bordo ([1999] 2009) wskazywała, że kartezjański dystans wykluczał
kobiecy model poznania uwzględniający cielesność oraz inne zmysły niż
wzrok. Donna Haraway ([1988] 2009) krytykowała z kolei tzw. wiedzę „z lotu ptaka”, twierdząc, że opiera się ona na
krzywdzących uproszczeniach prowadzących do politycznego i administracyjnego wykluczenia kobiet. Z feminizmem najczęściej kojarzy
się etykę troski Carol Gilligan. Była ona
asystentką Lawrence’a Kohlberga, badającego
rozwój moralny dzieci za pomocą 6-stopniowego modelu. Kohlberg zauważył, że najwyższy stopień rozwoju, czyli
uznanie uniwersalnych norm moralnych, osiąga niewielu chłopców, ale
jeszcze mniej dziewczynek, które zatrzymują się najczęściej na poziomie
„konwencjonalnym” (trzecim), starając się wcielić w życie wzór osobowy
aprobowany w ich najbliższym środowisku. Gilligan
uznała, że etyka osobistego zaangażowania i opiekuńczości jest co
najmniej równoważna „męskiej” etyce zbudowanej na sprawiedliwości i bezstronnym stosowaniu uniwersalnych zasad (Gilligan 1982).


Alternatywne feministyczne systemy etyczne łączone są zazwyczaj z tzw.
głęboką ekologią (por. ekofeminizm), teologią feministyczną (por.
teologia feministyczna), podejściem holistycznym oraz esencjalizmem
(por. esencjalizm). Odwołują się one do szczególnej,
holistycznej/panteistycznej wizji świata (Gai lub Pangei), wątków
boginicznych i przekonaniu o wyjątkowej roli kobiet. Najwyższą wartością
w tych teoriach jest dawanie życia, rodzenie i dbałość o to, co
zrodzone. Często przyjmuje się, że kobiety są emisariuszkami bogini i w jej imieniu powinny się opiekować światem. Do wartościowych postaw
moralnych zalicza się ekologię, wegetarianizm i holistyczne podejście do
życia (Daly 1984; 1978). Tradycyjnie z feminizmem
kojarzone są takie zagadnienia etyczne, jak: aborcja (por. aborcja),
macierzyństwo (por. macierzyństwo), prostytucja (por. prostytucja),
pornografia (por. pornografia), seksualność (por. seksualność),
(nie)wierność małżeńska / wolna miłość (por. małżeństwo) i pacyfizm.
Listę można rozszerzyć o wątki ekologiczne, etykę odżywiania się (lub
karmienia), np. wegetarianizm, weganizm, czy też zagadnienia związane z (feministyczną) ekonomią opieki – troszczeniem się o seniorów lub
eutanazję (por. opieka). Feministki uznają, że sprawy te dotyczą w znacznej mierze (bądź przede wszystkim) kobiet, choć ich opinie często
są sporne. Zasadnicza zgoda ruchu feministycznego dotycząca prawa do
aborcji nie wyklucza akcentowania przez ekolożki feministyczne
głębokiego poszanowania dla życia i aktu rodzenia. Feministki radykalne
i liberalne odrzucają zobowiązanie kobiety do macierzyństwa, a feministki troski czy też feministki odwołujące się do psychoanalizy
uważają, że macierzyństwo jest najwyższą wartością. Niektóre feministki
(Andrea Dworkin, Catharine MacKinnon) sądzą, że pornografia i prostytucja są
narzędziami uprzedmiotowienia, wręcz upodlenia kobiet, natomiast inne
(Emma Goldman, Janet
Richards) podkreślają, że prostytucja nie łączy się z uprzedmiotowieniem
(Goldman analizowała m.in. sakralną prostytucję w Babilonie), a oferowanie własnego ciała, jeśli wynika to z autonomicznej
decyzji kobiety, należy traktować w kategoriach „transakcji biznesowej”.
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Eugenika – nauka o „doskonaleniu rasy
ludzkiej”, czyli „ulepszaniu” jej właściwości fizycznych i psychicznych;
została stworzona przez brytyjskiego antropologa, przyrodnika i matematyka Francisa Galtona w latach 80. XIX w.
pod wpływem teorii Karola Darwina i odkrycia praw
dziedziczenia przez Gregora Mendla. Eugenika,
określana także jako „higiena rasy” czy „eugenetyka”, sytuuje się na
pograniczu nauk przyrodniczych, socjologii i antropologii. Ruchy i organizacje eugeniczne działały od końca XIX w. do okresu II wojny
światowej w krajach europejskich, Ameryce Północnej i Południowej,
Japonii i Australii. W pierwszej połowie XX w. w ramach programu
„eugeniki pozytywnej” – popierania rozrodu ludzi „najbardziej
wartościowych” – wprowadzano przywileje podatkowe dla osób posiadających
potomstwo oraz obciążenia fiskalne dla osób w stanie wolnym i bezdzietnych, organizowano również konkursy na „najlepsze niemowlęta” i „najzdrowsze” rodziny. Program „eugeniki negatywnej” – zapobiegania
reprodukcji osób uznanych za „małowartościowe” – postulował segregację i izolację (w zakładach zamkniętych, np. szpitalach psychiatrycznych),
certyfikaty małżeńskie (zezwalające na ślub osobom, które uznano za
zdrowe) i sterylizację. W wielu krajach eugenikom udało się wprowadzić
przymusową sterylizację ludzi biednych, o niskiej inteligencji,
nieprzystosowanych społecznie, cierpiących na choroby weneryczne,
gruźlicę, alkoholizm, upośledzonych fizycznie i psychicznie
(krótkowzroczność i cukrzyca były uznawane wtedy za choroby
dziedziczne). Osoby „dysgeniczne” („małowartościowe”) stanowiły według
eugeników zagrożenie dla narodu i „rasy”, którą należało poprawić
poprzez właściwy dobór i selektywne rozmnażanie się w ramach zarządzania
społeczeństwem (por. biopolityka). Zachęcano do reprodukcji grupy
uważane za narodowo „czyste” (np. Aryjczyków w III Rzeszy) przy
jednoczesnym ograniczaniu rozrodczości grup niewłączonych do wspólnoty
narodowej.


Prawo o przymusowej sterylizacji po raz pierwszy wprowadzono w 1907 roku
w amerykańskim stanie Indiana. Do wybuchu II wojny światowej
obowiązywało ono w 30 stanach; do końca lat 70. XX w. wysterylizowano
ponad 65 tys. Amerykanów. W 1928 jako pierwsze państwo w Europie
sterylizację wprowadziła Szwajcaria, a wkrótce po niej państwa
skandynawskie. W Szwecji do 1970 wysterylizowano 62 tys. osób, w tym
ponad 7 tys. przymusowo, głównie w latach 1935–1945. W 1933 wprowadzono
restrykcyjną ustawę sterylizacyjną w III Rzeszy, na mocy której
wysterylizowano około 375 tys. osób (do 1945). Niemieckie ustawodawstwo
było wzorowane na amerykańskim prawodawstwie sterylizacyjnym, a Instytut
Antropologii, Teorii Ludzkiego Dziedziczenia i Eugeniki im. cesarza
Wilhelma w Berlinie sponsorowała Fundacja Rockefellera.


W Polsce ruch eugeniczny zaczął się formować w I dekadzie XX w., a Polskie Towarzystwo Eugeniczne (PTE) zostało założone w 1922 roku przez
wenerologa Leona Wernica (1870–1953). PTE stawiało
sobie za cel walkę z prostytucją, alkoholizmem i chorobami wenerycznymi,
dążyło do wprowadzenia certyfikatów małżeńskich oraz popularyzowało idee
eugeniczne wśród lekarek i lekarzy (por. prostytucja). W okresie
międzywojennym Towarzystwo kilkakrotnie starało się (bezskutecznie) o wprowadzenie prawa zmuszającego do przymusowej sterylizacji osoby
cierpiące na fizyczne i psychiczne choroby dziedziczne. PTE odrodziło
się na krótko po II wojnie światowej, jednak zamknięto je w 1949 roku w ramach walki z genetyką (uważaną przez komunistyczne władze za
imperialną naukę zachodnią). Wydarzenia i doświadczenia II wojny
światowej – eksterminacja Żydów, osób chorych psychicznie,
homoseksualistów, Romów, a także eksperymenty medyczne na ludziach,
sterylizacja w obozach koncentracyjnych i nazistowskie badania rasowe –
spowodowały gwałtowny odwrót od haseł eugeniki i zmiany w nazwach
organizacji z „eugeniczny” na „genetyczny”.


W działania ruchu eugenicznego chętnie włączały się kobiety, często
określane jako „urodzone eugeniczki”, widząc w nim szansę na naprawę
społeczeństwa. Odgrywały one ważną rolę w lokalnych organizacjach w Wielkiej Brytanii i USA. Myślą eugeniczną interesowała się Józefa Joteyko (1866–1928), pedagożka i doktor medycyny,
przed I wojną światową pracująca w brukselskim Instytucie Fizjologicznym
Solvaya, w którym prowadziła m.in. badania nad wpływem życia w mieście
na degenerację dzieci. W Polsce w działalność PTE zaangażowane były
m.in. Zofia Daszyńska-Golińska
(1860–1934), działaczka społeczna, ekonomistka, profesorka Wszechnicy
Polskiej, oraz Teodora Męczkowska
(1870–1954), feministka i pedagożka. Zwolenniczką eugeniki była słynna
działaczka brytyjska i przywódczyni angielskiego ruchu regulacji urodzeń
Marie Stopes (1880–1958), która
sprzeciwiała się zamiarowi poślubienia przez jej syna kobiety cierpiącej
na krótkowzroczność i zagroziła mu wydziedziczeniem.


Istotną rolę w ocenie jednostek według standardów eugenicznych odgrywała
płeć kulturowa (por. gender [płeć]). Za osoby „dysgeniczne” uznawano
mężczyzn i kobiety, których zachowania nie były zgodne z normami
społecznymi i kulturowymi przypisanymi ich płci (niegospodarność, brak
czystości w domu i obejściu, wychowywanie dzieci niezgodnie ze
społecznymi standardami, promiskuityzm w przypadku kobiet;
zniewieściałość, niedbałość o finansowe potrzeby rodziny u mężczyzn). W głośnej amerykańskiej sprawie Buck przeciw Bell z 1927
roku Sąd Najwyższy uznał za zasadną i legalną sterylizację kobiety
uznanej za „dysgeniczną” i chorą psychicznie, m.in. dlatego że urodziła
nieślubne dziecko. Według eugeników szczególnie niebezpieczne dla
porządku społecznego i przyszłości rasy były prostytutki, uważane za
rozwiązłe i pozbawione cech oraz zachowań seksualnych pożądanych u kobiety (niewinność, pasywność). W Polsce po II wojnie światowej prezes
PTE Leon Wernic postulował przymusową sterylizację
kobiet trudniących się nierządem. W opinii zwolenników „higieny rasy”
prokreacja stanowiła główne zadanie społeczne kobiet; ich rozrodczość
łatwiej było także kontrolować ze względu na niższą pozycję w społeczeństwie i zależność od mężczyzn. Zdaniem Wendy Kline (2001) eugenicy skonstruowali i promowali dwa
przeciwstawne modele kobiecości. Pierwszy z nich – macierzyński (por.
macierzyństwo) – propagowany był wśród „najbardziej wartościowych”
kobiet (zwykle wykształconych, z klasy średniej, nieobciążonych
chorobami psychicznymi i fizycznymi), które były odpowiedzialne za
przyszłość rasy i które należało zachęcać do wydawania na świat jak
największej liczby dzieci. Drugi model to „kretynka” (moron), której
nienasycona żądza seksualna groziła wydaniem na świat dużej liczby
„dysgenicznych” dzieci – należało ją powstrzymać wszelkimi środkami, ze
sterylizacją włącznie. Nacisk kładziony przez eugeników na kwestię
reprodukcji kobiet sprawił, że częściej niż mężczyźni padały one ofiarą
eugenicznie usprawiedliwianej sterylizacji. W Szwecji 95% wniosków o sterylizację dotyczyło kobiet, w większości młodych, w tym szczególnie
samotnych matek. W USA kobiety stanowiły 2/3 przymusowo
wysterylizowanych osób. Według Allison C. Carey
(1998) sterylizacja stanowiła metodę kontroli nad reprodukcją ubogich i niepełnosprawnych Amerykanów nieanglosaskiego pochodzenia, zwłaszcza
młodych kobiet uznanych za rozwiązłe i ubogich matek nieślubnych dzieci,
które nie spełniały standardów macierzyństwa oraz zachowań społecznych
uznawanych za właściwe przez członków klasy średniej. Jednocześnie
badania Johanny Schoen (2005) wykazały, że do lat
60. XX w. ubogie, zwykle czarne kobiety, pozbawione dostępu do
skutecznych, tanich i niekłopotliwych środków zapobiegających ciąży,
korzystały z eugenicznego ustawodawstwa sterylizacyjnego w USA. Duża
liczba dzieci, choroby i ułomności spowodowane licznymi porodami,
trudności finansowe oraz brak alternatywy w postaci dostępu do
antykoncepcji (por. antykoncepcja) skłaniały je do dobrowolnego
poddawania się zabiegom sterylizacyjnym nawet za cenę stygmatyzacji i uznania je za umysłowo chore.


W latach 90. XX w. rządy państw skandynawskich oraz USA, po ujawnieniu
przez prasę skali procederu, wypłaciły odszkodowania ofiarom przymusowej
sterylizacji. W tym okresie oraz dekadę później media nagłośniły
przypadki sterylizacji kobiet romskich w Czechosłowacji (do 1992 roku)
oraz w Czechach i na Słowacji (do 2003). W 1995 w Chinach wprowadzono
program przymusowej sterylizacji ludzi z wadami genetycznymi, z którego
rząd wycofał się po trzech latach. W latach 90. XX w. nagłaśniano też
przypadki przymusowej sterylizacji osób chorych psychicznie i ubezwłasnowolnionych, m.in. w Rosji, Austrii i Szwajcarii. Współcześnie
z krytyką spotykają się również idee tzw. eugeniki liberalnej (Habermas [2001] 2003), której
mianem określa się genetyczne programowanie pożądanych cech u ludzi.


W 2009 kontrowersje wzbudziła w Polsce sprawa Wioletty Woźnej, matki ośmiorga dzieci, która została
bez swojej zgody wysterylizowana podczas porodu. Wielu komentatorów
uznało, że status społeczny i sytuacja życiowa Woźnej – ubogiej kobiety
żyjącej w konkubinacie, w przeszłości cierpiącej na depresję (por.
depresja) i uznanej przez opiekę społeczną za niezdolną do zajmowania
się kolejnym dzieckiem – zostały potraktowane przez lekarzy jako
przyzwolenie na sterylizację. W Polsce sterylizacja jest prawnie
zabroniona i za jej wykonanie grozi kara pozbawienia wolności do lat
dziesięciu.


Sylwia Kuźma-Markowska
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Fallogocentryzm (fallocentryzm) –
uprzywilejowanie w warstwie porządku symbolicznego tego, co męskie
(falliczne), kosztem kobiecości podporządkowanej męskim pojęciom.
Kobiecość jest postrzegana jako przeciwieństwo męskości (brak, negacja)
i jako komplementarna, służebna w stosunku do niej. Pierwszy terminem
„fallocentryzm” posłużył się Ernest Jones w dyskusji (1924–1935) nad freudowską teorią rozwoju seksualnego kobiet.
Jones (oraz m.in. Karen Horney, Melanie Klein) podkreślał nadmierną i przesadną rolę,
jaką w kształtowaniu kobiecej seksualności odgrywa męski organ płciowy.
Następnie, dzięki reinterpretacjom pism Freuda dokonanym przez Jacques’a Lacana (1966), doszło do
odróżnienia biologicznego penisa od fallusa (por. penis), który odtąd
zaczyna pełnić funkcję wyobrażeniową (φ) i symboliczną (Φ). Jednak
potraktowanie fallusa jako uprzywilejowanego znaczącego okazuje się
powtórzeniem patriarchalnego gestu Freuda, tym
razem w sferze symbolicznej.


W latach 70. XX w. Jacques Derrida wprowadza pojęcie fallogocentryzmu, ujawniając
związek fallusa z logosem. Nazwa ta zostaje następnie wykorzystana przez
krytykę feministyczną (Hélène Cixous, Luce Irigaray). Dekonstruując dzieje zachodniej myśli
filozoficznej, Derrida
posługiwał się z początku pojęciem logocentryzmu, które wiązał z poszukiwaniem absolutnego źródła, gwarancji pewności znaczenia,
pozwalającego na uporządkowanie sensów wokół powstałego centrum oraz
umożliwiającego wyeliminowanie niestabilnego, zmiennego sensu. Dzięki
tej strategii powstaje pełna przemocy, hierarchiczna struktura, która
pozytywnie waloryzuje termin centralny (rdzeń) kosztem określenia
wyrzuconego na margines (tworzonego zawsze jako negatyw pierwszego). W ten sposób dochodzi do ufundowania szeregu opozycji binarnych:
obecne/nieobecne, męskość/kobiecość, prawda/fałsz,
racjonalne/irracjonalne, natura/kultura (por. natura/kultura),
byt/niebyt itd. Specyficzną odmianą logocentryzmu jest fonocentryzm,
polegający na faworyzowaniu mowy (phone) i traktowaniu pisma (gramma)
jako czegoś drugorzędnego i wtórnego. Zdaniem Derridy wyłącznie głos jest w stanie wytworzyć złudzenie pełnej obecności sensu oraz iluzję
samoobecności podmiotu. Jedynie na gruncie metafizyki obecności
znaczenie oraz podmiot (por. podmiot) są neutralne, obiektywne,
racjonalne, bezcielesne, transparentne i doskonale dostępne. Z tego
powodu logocentryzm został utożsamiony z tym, co męskie, i uznany za
patriarchalne narzędzie penetracji rzeczywistości.


Derrida w swoich późniejszych pracach (od 1991)
wprowadza pojęcie podmiotu karnofallogocentrycznego
(carnophallogocentrisme), czyli samoobecnego, męskiego mięsożercy (łac.
caro, carnis, mięso). Filozof podkreśla zasadniczą funkcję, jaką pełnił
element mięsożernej ofiary (sacrifice), oraz zaznacza, że każdy, kto
posiada usta i język, jest w pewien sposób uwikłany w zjadanie (realne i symboliczne). Logocentryzm pochłaniał wielość sensów, fallogocentryzm
żywił się tym, co kobiece, natomiast karnofallogocentryzm jest
najszerszą kategorią i odsłania żarłoczną konstrukcję podmiotu, który
powstaje kosztem ludzi (wykluczeni) oraz nie-ludzi (zwierzęta). Derrida, poruszając się po marginesach filozofii, pragnie
ocalić to, czego nie jesteśmy w stanie zjeść do końca, upomina się o to,
co ze względu na ciężkostrawność wydaje się obce i Inne.


Druzgoczącej krytyki fallogocentryzmu podjęła się Luce Irigaray w książce Speculum de
l’autre femme (1974), w której punktem wyjścia uczyniła psychoanalizę
lacanowską oraz logocentryzm Derridy. Dla
filozofki język i gramatyka są miejscem, w którym przetrwały
nienaruszone patriarchalne prawa oraz męskie zasady myślenia, dlatego
walkę o to, co kobiece, poprowadziła na poziomie tekstualnym (écriture
féminine). Krytykowany przez nią fallogocentryzm polega przede wszystkim
na sprowadzeniu wielu modeli podmiotowości do jednego, męskiego wzorca i posługiwaniu się jego uniwersalnym językiem. Według Irigaray współczesna kultura została ufundowana na
pierwotnym, archaicznym zabójstwie kobiety matki, której śmierć
przyczyniła się bezpośrednio do powstania męskiej cywilizacji (por.
matkobójstwo). Badaczka przywołuje platoński mit wyjścia z jaskini/łona
(antre/ventre), założycielską opowieść myślenia filozoficznego,
zwracając uwagę na trzy momenty: (1) zdeprecjonowanie jaskini/łona i przedstawienie go jako więzienia, siedliska błędu, cielesnego grobowca
duszy (σώμα/σήμα – ciało/grób); (2) wyjście z groty jest możliwe jedynie
poprzez separację, radykalne zerwanie więzi z tym, co matczyne; (3)
wybór pojedynczej, wąskiej, fallicznej ścieżki w górę wiąże się z dowartościowaniem niematerialności oraz umiłowaniem Jednego. Irigaray upomina się o to, co matczyne, materialne,
cielesne, płynne, niejednoznaczne, relacyjne i różnorodne. Przywołując
metaforę rynku kobiet (por. rynek kobiet), wyjaśnia, w jaki sposób
dochodzi do powstania społeczeństwa hom(m)oseksualnego – struktury
homogenicznie męskiej (l’homme – człowiek/mężczyzna), w której
jednomyślność, jednopłciowość, jednoznaczność (czyli dominacja) zostaje
osiągnięta za pomocą „tosamości”, tzn. umiłowania tego, co tożsame,
spójne, jednorodne i niesprzeczne (ὁμόιος – taki sam). Fallogocentryczna
ekonomia polega zatem na reprodukowaniu tego samego, natomiast kobieta
jawi się w niej jako produkt męskiej pracy, sfabrykowane pojęcie, towar
wyprodukowany przez mężczyzn dla nich samych. Pojęcia podmiotu,
pragnienia, rozkoszy, seksualności (por. seksualność) są całkowicie
podporządkowane ekonomii fallicznej i skolonizowane przez język. Proces
polegający na budowaniu dyskursu, w którym kobietę postrzega się przez
pryzmat odbicia męskiego podmiotu, Irigaray nazywa
spekula(ryza)cją. Kobieta spełnia w tej homogenicznej społeczności
funkcję lustra, sama nie posiada własnego odbicia (reprezentacji), gdyż
odzwierciedlając, przyjmuje kształty innych. Filozofka posługuje się
metaforą więzów krwi, które łączą zarówno mężczyzn, jak i kobiety.
Społeczność hom(m)oseksualną łączy biała krew (sang blanc), na której
opiera się nierozróżnialność, tosamość (semblant – inny, ale taki sam)
oraz patriarchalna genealogia. Związki między kobietami symbolizuje
czerwona krew (sang rouge), oznaczająca postulowaną cielesną więź matki
i córki (por. córectwo), na której jest ufundowana genealogia matczyna.
Irigaray posługuje się zasadą mechaniki płynów –
ciecz przyjmuje kształt naczynia, w jakim obecnie się znajduje.
Pojemnikiem nadającym formę płynnej różnorodności jest fallogocentryczny
podmiot, z którego płyn może się wylać, ale przez to nie zmieni w żaden
sposób jego kształtu. Autorce zależy na odnalezieniu innego
doświadczenia, tzn. nieuzależnionego od mężczyzny i niepostrzeganego
przez pryzmat fallusa. Rezygnuje ona z męskiego, płaskiego lustra
symetrii, matrycy tego samego, wprowadzając wklęsłe zwierciadło,
gwarantujące nieposłuszeństwo falliczne oraz wielość form. Na poziomie
symbolicznym Irigaray nie tworzy nowego języka
kobiet. Posługuje się strategicznym mimetyzmem – dokonuje relektury
męskiej, europejskiej myśli, wykorzystując styl, pojęcia, manierę
mężczyzn w taki sposób, że trudno oddzielić jej twórczość od dzieła
konkretnego filozofa. Metodę tę nazywa brzuchomówstwem, czyli mówieniem
z wnętrza męskiej teorii, przejmowaniem stylu danego myśliciela, wręcz
mówieniem nim samym. Uważa, że większość koncepcji filozoficznych
wchłonęła to, co matczyne, kobiece, cielesne, dlatego też zaproponowana
fizjologiczna strategia brzuchomówstwa jest udzieleniem głosu temu, co
przez długi czas pozostawało nieme we wnętrzu fallogocentryzmu. Z drugiej strony brzuchomówstwo jest krytyczną reakcją na przywłaszczanie
dyskursów kobiecych przez mężczyzn. Jedna z krytycznych wypowiedzi
Irigaray brzmi jak manifest fallogocentryzmu:
„Każda teoria podmiotu zawsze zostanie wchłonięta przez to, co męskie”.


Na gruncie polskiej filozofii najbardziej znaną przedstawicielką krytyki
fallogocentryzmu jest Jolanta Brach-Czaina.
Polska myślicielka nie traktuje bytu jako całości i nie rozważa
istnienia w jego ogólności, zwraca natomiast uwagę na codzienne
wydarzenia, partykularne stany rzeczy, zachęca do doświadczenia
egzystencjalnego konkretu, wsłuchania się w drobiny i szczeliny
istnienia (por. szczeliny istnienia; krzątactwo). Brach-Czaina odróżnia je od fragmentów oraz wycinków
rzeczywistości powstających dzięki woli ludzkiego umysłu, który pragnie
usystematyzować i ograniczyć bogate doświadczenie rzeczywistości.
Kontynuując swój projekt odkrywania konkretnej egzystencji kryjącej się
w fałdach codzienności, autorka Błon umysłu wprowadza interesującą
koncepcję myślenia jako złuszczania. Porównuje proces poznawczy do
zjawisk fizjologicznych, np. miesiączkowania (por. menstruacja), i kładzie nacisk na warstwową, polimorficzną, niejednoznaczną i płynną
budowę myśli, która złuszcza się, nie tworząc logocentrycznej całości.


Andrzej Marzec
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Feministyczna filozofia polityczna – teoria
dotycząca polityki i tego, co feminizm (w myśl hasła: „Prywatne jest
polityczne”) uznaje za polityczne, a co w innych teoriach
filozoficznych, zwłaszcza w liberalizmie i konserwatyzmie, uznawane było
za prywatne. Przedmiotem refleksji feministycznej filozofii politycznej
jest przemoc wobec kobiet, gwałt, napastowanie seksualne, pornografia,
prostytucja, praca domowa, macierzyństwo/reprodukcja, aborcja,
antykoncepcja, płeć biologiczna, płeć społeczno-kulturowa (por.
prywatne/publiczne; zgwałcenie; przemoc w rodzinie; molestowanie
seksualne; macierzyństwo; nieodpłatna praca kobiet; opieka; aborcja;
antykoncepcja; gender [płeć]). Przedstawicielki i przedstawiciele
poszczególnych nurtów feminizmu rozmaicie tłumaczą społeczne,
ekonomiczne i kulturowe uwarunkowania tych problemów, a także proponują
różne sposoby ich rozwiązania (por. nurty feminizmu). W dorobku
feminizmu liberalnego, którego początki upatruje się na ogół w tekstach
oświeceniowych autorek (Mary Wollstonecraft,
Olympia de Gouges), za
najpoważniejszą kwestię uznaje się brak równych praw dla kobiet i mężczyzn. Żądając zmiany tej sytuacji, pierwsze feministki liberalne
skupiały się przede wszystkim na różnicach między edukacją chłopców i dziewcząt, które były przyczyną nierówności płci (por. socjalizacja),
oraz na wykluczeniu kobiet ze sfery publicznej związanym z pozbawieniem
ich podstawowych praw (wyborczych, politycznych, ekonomicznych itd.).
Późniejsi reprezentanci tego nurtu, Harriet Taylor Mill i John Stuart Mill, autor Poddaństwa kobiet (1869),
zwracali również uwagę na rozmaite formy podporządkowania kobiet w rodzinie. W XX w. feministki podjęły temat przemocy wobec kobiet.
Betty Friedan w Mistyce
kobiecości ([1963] 2013) wskazała na „problem bez nazwy”, czyli na
niewyartykułowaną wcześniej frustrację białych Amerykanek z klasy
średniej, spowodowaną obowiązkami rodzinnymi, koniecznością rezygnacji z kariery zawodowej oraz wychowaniem do posłuszeństwa wobec mężczyzn.
Późniejsze teoretyczki liberalizmu politycznego, m.in. Martha Nussbaum i Susan Moller
Okin, podkreślały, że prawa kobiet są integralną częścią praw człowieka,
bez względu na różnice kulturowe czy etniczne, w związku z czym
zaangażowały się w liczne debaty dotyczące strategii przestrzegania tych
reguł czy też dominacji kultury zachodniej (por. prawa kobiet / prawa
człowieka). Autorki atakowały również męskocentryczne elementy teorii
politycznego liberalizmu takich teoretyków, jak John
Rawls i Will Kymlicka. W wyniku tej krytyki Rawls i Kymlicka zmodyfikowali swoje teorie, np. zasadę podejmowania
decyzji politycznych przez „głowę rodziny”. W pracy Justice, Gender,
and the Family (1989) Okin dowodziła, że
takie decyzje przyczyniały się do umacniania patriarchatu (por.
patriarchat).


Feminizm liberalny jest ideologią większości organizacji kobiecych
głównego nurtu, w tym National Organization for Women (NOW), a w Polsce
– Kongresu Kobiet (Tong [1988] 2002;
Środa 2003). W feminizmie radykalnym podkreśla się prymat opresji kobiet (por.
seksizm). W skrajnych przypadkach przekonanie to prowadzi do uznania
separatyzmu kobiecego za jedyne wyjście; rozwiązanie to sugerowały m.in.
Andrea Dworkin, Valerie
Solanas czy Adrienne Rich. Feministki tego nurtu
akcentowały konieczność analizy elementów kultury seksualnej i rodzinnej
jako politycznych form zniewolenia kobiet. Książka Catharine MacKinnon, Sexual Harassment of Working Women
(1979), stała się inspiracją dla zmian prawodawstwa w USA i na świecie w kwestii napastowania seksualnego (por. prawo). Judith Herman w pracy Przemoc. Uraz psychiczny i powrót do
równowagi ([1992] 2002) wykazała, że skutki przemocy domowej są takie
same jak syndromu stresu pourazowego pojawiającego się u ofiar walk
wojennych (por. zespół stresu pourazowego; trauma w kulturze). Andrea Dworkin, Catharine
MacKinnon i Robin Morgan przekonywały, że
„pornografia to teoria, a gwałt to praktyka”, i na początku lat 80. XX
w. starały się przeforsować przepisy zakazujące pornografii dla miast
Indianapolis i Minneapolis. Za kluczowy tekst feminizmu radykalnego
uznaje się Sexual Politics (1970) Kate Millett, która analizuje, jak podział płci, funkcjonując we
wszystkich dziedzinach życia, wpływa na polityczną podrzędność kobiet.
Seyla Benhabib opisywała
filozoficzne implikacje debaty między Lawrencem Kohlbergiem a Carol
Gilligan, dotyczącej rozwoju moralnego człowieka i wpływu różnic
płciowych na kształtowanie się norm moralnych, zwracając szczególną
uwagę na konieczność funkcjonowania prawa, w którym społecznie i kulturowo wykształcone cechy kobiet (w tym także
przedstawicielek/przedstawicieli kultur nieeuropejskich) będą nie tylko
uwzględniane, ale również wspierane. Podobne stanowisko prezentuje
Iris Marion Young, zaś Carole Pateman w studiach poświęconych głównym nurtom
teorii politycznej dowiodła, że bez tej podstawy nie można budować sfery
politycznej otwartej na kobiety (Środa 2003).


Feminizm marksistowski i socjalistyczny są kolejnymi ważnymi nurtami
feministycznej filozofii politycznej (por. marksizm). Alison Jaggar zaznaczyła w Feminist Politics and Human
Nature (1983), że naturalną odpowiedzią na nurt liberalny jest feminizm
radykalny, a feminizm socjalistyczny stara się po heglowsku „znieść”,
czyli przekroczyć oba te kierunki. Z jednej strony feministki
socjalistyczne krytykują zazwyczaj punktową wizję podmiotu (por.
podmiot) w myśli liberalnej, która uniemożliwia postrzeganie jednostek
takimi, jakie są one w kontekście społecznym, kulturze i relacjach
międzyludzkich, z drugiej strony starają się połączyć analizę płciowej
opresji kobiet i jej uwarunkowania ekonomiczne z typowym dla kapitalizmu
urzeczowieniem oraz alienacją w społeczeństwie utowarowionej konsumpcji
(por. ekonomia). Nawiązując do Karola Marksa,
Györgya Lukácsa czy Theodora W. Adorna, autorki tego nurtu wpisują koncepcję
równości płci w krytykę kapitalizmu, co owocuje politycznym imperatywem
społecznej zmiany.


Ważnym kierunkiem w feministycznej filozofii politycznej jest
cyberfeminizm, który odwołując się do cybernetyki (wiedzy o nowych
technologiach; por. technologie informacyjne) oraz nauk przyrodniczych,
rozwija materialistyczne, krytyczne dziedzictwo Marksa, czerpiąc zarazem z poststrukturalizmu (krytyka
stabilnych identyfikacji płci; por. poststrukturalizm). W 1975 roku
antropolożka Gayle Rubin połączyła tradycję
feministyczną, marksistowską, psychoanalityczną i strukturalną (por.
psychoanaliza). Z jej rozważań nad „ekonomią polityczną” płci wyłoniło
się ważne pojęcie łączące społeczno-kulturowe i biologiczne aspekty
reprodukcji zniewolenia kobiet, ale uwolnione od typowej dla
wcześniejszych tekstów feministycznych strategii szukania związku między
płcią społeczno-kulturową (gender) a płcią biologiczną (sex): termin
„sex/gender system”, który nie jest tak kontrowersyjny jak
„patriarchat”, często używany jako alternatywne określenie kapitalizmu.
Ważnymi kontynuatorkami marksizmu są również Judith Butler i Gayatri Spivak, których nie uznaje się jednak za przedstawicielki
feminizmu socjalistycznego. Butler (1993) przejęła
od Louisa Althussera
koncepcję interpelacji, którą rozumie jako performatywną (por.
performatywność) metodę odtwarzania norm płci przez jednostki. Z tego
zapożyczenia płyną ważne implikacje teoretyczne, m.in. podzielane przez
autorkę z Michelem Foucaultem przekonanie o niemożliwości „wyjścia poza” świat społeczny i konieczność nieustannego
weryfikowania, rewidowania oraz dekonstrukcji zarówno podmiotowości
emancypacyjnej, jak i postulatów wyzwolenia z płci. Z kolei Spivak przywołuje marksowskie
(zapośredniczone przez Althussera) pojęcie ideologii (por. ideologia), uważając,
że jest przydatne w opisie materialnej reprodukcji systemu społecznych
nierówności. W krytyce prawa Butler i Benhabib nawiązują do
innego marksisty, Waltera Benjamina, który demaskował przemoc kryjącą się za każdą
spisaną normą.


Feminizm czarny i latynoski to dwa nurty obecne w USA, gdzie od lat 60.
XX w. za jeden z kluczowych problemów politycznych uznaje się rasizm.
Działacze i działaczki XIX-wiecznego ruchu abolicjonistycznego zajmowali
się prawami kobiet, m.in. Elizabeth Cady
Stanton, Lucretia Mott i Frederick Douglass (sygnatariusze Deklaracji z Seneca
Falls, 1848), a także niewolnica Sojourner
Truth, która w 1851 wygłosiła przemówienie Ain’t I a Woman? [Czyż
nie jestem kobietą?], w którym podkreślała, że kobiety pracują równie
ciężko jak mężczyźni, więc powinny mieć takie same prawa jak oni. Tytuł
przemówienia Truth stał
się ponad 100 lat później tytułem książki czarnej feministki
amerykańskiej, bell hooks (1981), która wskazuje na przecinanie się płciowych,
rasowych i klasowych osi dominacji (por. intersekcjonalność;
niewolnictwo). Jej Teoria feministyczna. Od marginesu do centrum
(1984) rozpoczyna się od polemiki z Friedan, którą
hooks krytykuje jako
autorkę hegemonicznie narzucającą wyobrażenie o wszystkich kobietach i ich zniewoleniu zgodne z modelem białych przedstawicielek wyższej klasy
średniej. Podobnie jak inne kolorowe feministki, hooks podważa
przekonanie o podobieństwach opresji wszystkich kobiet w seksistowskim
społeczeństwie. Inną ważną autorką tego nurtu, inspirującą się
marksizmem, jest Angela Davis, studentka Herberta Marcusego i Theodora
W. Adorna, bohaterka zakończonego uniewinnieniem politycznego procesu o zabójstwo. W pracy Women, Race and Class (1981) Davis wskazuje punkty styczne różnych
form opresji, rekonstruując zarazem historię czarnych kobiet. Z kolei
feministki latynoskie, w tym imigrantki i Chicana, jak Gloria Anzaldúa, Cherríe Moraga czy
Chela Sandoval, oraz autorki zamieszkujące kraje
Ameryki Południowej, np. Maria Lugones, akcentują
polityczny wymiar miłości i seksualności w procesie emancypacji kobiet i lesbijek, sięgając do tradycyjnych, indiańskich metod pisania i form
rozwoju duchowego.


W Polsce feministyczna filozofia polityczna skupia się na kwestiach
reorganizacji władzy: parytetach (por. parytet), równym udziale kobiet w życiu publicznym i polityce (por. szklany sufit; kobiety w polityce),
zrównaniu praw kobiet i mężczyzn we wszystkich sferach życia
społecznego, prawach mniejszości seksualnych, problemach związanych z politycznym wymiarem różnicy płci, orientacji seksualnej i queer,
politycznych implikacjach kultury i literatury dla równouprawnienia,
aborcji, polityce reprodukcyjnej oraz przemocy wobec kobiet.


Ewa Majewska
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Feministyczna historia sztuki – dziedzina
nauki, której najważniejszymi obszarami badawczymi są: twórczość kobiet,
sztuka feministyczna (por. sztuka feministyczna), a także konstrukcje
płci, seksualności i cielesności w sztuce. Przedstawicielki tej
dyscypliny odkrywają twórczość zapomnianych artystek i analizują
kategorie „kobiecości” oraz „męskości” w dawnej sztuce, np. w kontekście
problematyki aktu (por. akt). Badaczki nie zajmują się wyłącznie
dziełami kobiet, lecz dokonują rewizji całej tradycji artystycznej,
pytając, jak była konstruowana różnica płci poprzez sztukę oraz jak
działania twórcze uczestniczyły w reprodukcji stosunków władzy.
Rozważania dotyczące reprezentacji płci łączą się z kwestiami różnic
rasowych, klasowych, związanych z wiekiem, zdrowiem oraz sprawnością
fizyczną. Feministyczna historia sztuki wywodzi się ze społecznej
historii sztuki (lata 70. XX w.), która inspirując się marksizmem (por.
marksizm), zakwestionowała prymat kategorii estetycznych w badaniach nad
kulturą wizualną. Źródeł tej feministycznej nauki należy upatrywać w przemianach kulturowych z przełomu lat 60. i 70. XX w. na zachodzie
Europy i w USA, a więc w okresie kontestacji i związanej z nią drugiej
fali feminizmu (por. druga fala). Zmiany te pociągnęły za sobą m.in.
zapoczątkowanie walki o dopuszczenie kobiet do oficjalnych instytucji,
zaowocowały wystawami sztuki kobiet oraz tekstami teoretycznymi.


Praktyka i teoria feministycznej historii sztuki wywodzą się ze
sprzeciwu wobec dominacji mężczyzn i ignorowania osiągnięć kobiet w świecie artystycznym. Początek dyscypliny wyznacza tekst Lindy Nochlin Dlaczego nie było wielkich kobiet artystek?
(1971). Odpowiadając na to pytanie, Nochlin
wskazała, że powodem niezaistnienia w historii sztuki kobiecych
odpowiedników Michała Anioła i Rembrandta nie były wrodzone
predyspozycje czy brak talentu, ale uwarunkowania kulturowe oraz system
kształcenia. Autorka zwróciła uwagę na fakt, że mit wielkiego artysty
był zarezerwowany dla mężczyzn (por. mit), a kiedy powstały akademie
sztuk pięknych, kobiety nie mogły na nich studiować. Prawie do końca XIX
w. nie miały też dostępu do studiów z nagiego modela, przez co nie były
dostatecznie przygotowane do najważniejszych, według akademickiej
hierarchii, tematów historycznych, mitologicznych i religijnych.
Artystki zmuszone były do malowania głównie portretów i martwych natur.
Kobiety, które próbowały przełamać ograniczenia, nie mogły jednak
czerpać ze wszystkich przywilejów bycia artystką, gdyż ich osiągnięcia
były ignorowane. Normy moralne nie pozwalały im samotnie wyjeżdżać, a podróże były jednym z podstawowych elementów edukacji artystycznej.
Kobietom przeznaczono rolę obiektu sztuki, nie pozwalając im zostać
tworzącym podmiotem. Twórczość kobiet akceptowano wtedy, gdy tworzyły
one w obrębie „gorszych” sztuk dekoracyjnych i użytkowych. Kobiety mogły
być jedynie „amatorkami”. Nochlin sformułowała
również postulat zmiany myślenia o sztuce wyłącznie w kategoriach
estetycznych oraz podała w wątpliwość posługiwanie się dychotomiami (np.
sztuka wysoka/niska). Jej wnioski rozwinęły Griselda Pollock i Rozsika Parker
w książce Old Mistresses z 1981 roku. Autorki opisały m.in.
paradoksalnie lepszą sytuację kobiet tworzących w średniowieczu w porównaniu z czasami nowożytnymi, kiedy pojawiły się nowe ograniczenia.
W okresie renesansu nastąpiła zmiana definicji sztuki, w odniesieniu do
twórczości powstały takie pojęcia, jak geniusz, natchnienie, boskość,
które zarezerwowano wyłącznie dla mężczyzn. Sztuka przestała być
traktowana jako rzemiosło i została przeciwstawiona naturze (por.
natura/kultura). Kobieta uprawiająca sztukę była kimś nienaturalnym,
zaprzeczając swojej kobiecości, a jej twórczość uznawano za naśladowczą.
Autorki zainspirowane marksizmem przyglądały się uważnie dyskursowi
historii sztuki, wskazując na jego ideologiczne (por. ideologia)
kształtowanie i użyteczność w podtrzymywaniu systemu władzy. Hilary Robinson (1987)
stwierdziła, że ze względu na ograniczające kategorie kulturowe kobieta
artystka z definicji była bytem transgresyjnym i sprzecznym. Tradycyjnie
„kobiecość” kojarzona była ze sferą prywatną i procesami biologicznymi
(por. prywatne/publiczne). „Kobiecość” była więc usytuowana na zewnątrz
kategorii działającego w sferze publicznej „artysty”, któremu
przypisywano możliwości twórcze. Sfera prywatna była przeciwstawiona
publicznej, a prokreacja – kreacji. Pojęcia „kobiecość” i „kobieta”
wykluczały możliwość bycia „artystą”, „twórcą” czy też „geniuszem”.
Kobieta, która chciała uprawiać sztukę, nie odpowiadała ani definicji
„kobiety”, ani „artysty”.


W feministycznej historii sztuki zwraca się uwagę na to, że kobiety nie
miały możliwości opanowania języka wielkiej sztuki. Nochlin, Pollock, Parker i Chadwick podkreślały,
że artystki miały utrudniony dostęp do języka wizualnego przede
wszystkim przez niemożność studiowania z nagiego modela i tym samym
poznania zasad anatomii dających podstawy do obrazowania scen
figuralnych. Natomiast Tamar Garb (1993) łączy
nałożony na kobiety „zakaz spojrzenia” z sytuacją w XIX w., gdy we
Francji prowadzona była kampania na rzecz przyjęcia kobiet do akademii
(walczyły o to artystki zrzeszone w Unii Malarek i Rzeźbiarek od 1881
roku; kampania zakończyła się sukcesem w 1897). Garb
twierdzi, że kobiety nie były dopuszczone do studiów z nagiego modela
nie ze względu na ochronę „moralności” (choć podawano to jako jeden z głównych powodów), lecz dlatego, że ich aktywność artystyczna mogła
zagrozić mężczyznom władającym w świecie sztuki. Griselda Pollock (1988) analizowała język artystyczny na
przykładzie impresjonistek, odnotowując, że Mary
Cassatt i Berthe Morisot startowały z zupełnie
innych pozycji niż ich koledzy. Należały do klasy wyższej, nie miały
więc swobodnego dostępu do sfery publicznej, tzn. miejsc, które były
okupowane przez mężczyzn i pozostawały ważnym obszarem znaczeń
modernistycznej sztuki. Miejsca takie jak foyer, kawiarnie, kabarety,
domy publiczne były niedostępne dla kobiet „z dobrych domów”. Obie
francuskie artystki ograniczały się do przedstawiania jadalni, sypialni,
balkonów, ogrodów oraz przestrzeni rekreacji – parków, promenad, łodzi.
Pollock zauważa, że dla kobiety w II poł. XIX
w. niemożliwe było poruszanie się po mieście w sposób charakterystyczny
dla flâneura – typowej figury modernizmu scharakteryzowanej przez
Charles’a Baudelaire’a – uosabiającego swobodne, niezauważalne dla
innych przemieszczanie się i możliwość oglądania tego, co dzieje się
dookoła. Obszary aktywności były wydzielone zgodnie ze standardami
płciowymi i klasowymi. Artystki mogły jedynie zajmować się tematami
uznanymi za marginalne i malować sceny z życia prywatnego. W innej
książce Pollock (1999) dokonała krytyki pojęcia
kanonu, definiując go jako dyskursywną praktykę, według której określa
się, jakie obiekty/teksty zostaną zaliczone do produktów artystycznych
najwyższej wartości. Kanon stał się również głównym celem krytyki nowej
historii sztuki (New Art History, NAH), która powstała na początku lat
80. XX w. Nowi historycy sztuki wskazują na potrzebę rewizji pojęć
wzorca i dyskursu o sztuce powstającego w odpowiedzi na ideologiczne i kulturowe oczekiwania. Proponują oni spojrzenie na sztukę uwzględniające
społeczne i kulturowe praktyki, a także postulują ujawnienie związanych
z nią ideologii oraz przejście do badań nad całą kulturą wizualną
(visual culture). Jedną z istotnych cech nowej historii sztuki jest
pluralizm metodologiczny, odwołujący się m.in. do marksizmu, feminizmu,
psychoanalizy (por. psychoanaliza), semiotyki i dekonstrukcji. Część
feministycznych badaczek uważa, że włączenie ich dziedziny do nowej
historii sztuki pozbawia feministyczną historię sztuki radykalizmu,
usuwając kobiety na margines. Według Lyndy Nead
(1986) zaklasyfikowanie feminizmu jako nowej metody w historii sztuki
oznacza rozbrojenie feminizmu pojmowanego jako system przekonań
politycznych i przekształcenie go w modny styl akademicki. Inne badaczki
(Chadwick 1990; Pollock 1996) wskazały na potrzebę feministycznych
interwencji w historię sztuki, które powinny podważyć i spluralizować
tradycyjne pojęcia; kładły też nacisk na wprowadzenie w obręb tej
dziedziny nauki kategorii rodzaju/płci oraz kwestii różnic. W ramach
nowej historii sztuki znajdziemy interesujące propozycje mówienia o kobiecym podmiocie (por. podmiot). Mieke Bal (1991)
zaznacza, że autorka/autor interpretacji konstytuuje sens danego
„tekstu” (tekstem w jej rozumieniu jest również dzieło sztuki), na który
oddziałują indywidualne predyspozycje interpretatorki/interpretatora
określone przez jej/jego usytuowanie w historii, kulturze, relacjach
płciowych, społecznych i ideologicznych. Dlatego badaczka proponuje
odczytania dzieł, w których pojawiają się pytania o kobiece podmioty
przedstawień i na które mają wpływ uwarunkowania kobiecej
„czytelniczki”/interpretatorki.


W ramach nowej historii sztuki pojawiły się również inspiracje queer
theory (por. queer studies), przyczyniając się do rozwoju badań nad
sztuką mniejszości seksualnych, czyli do analizowania, w jaki sposób w pracach artystycznych konstruowana i ukazywana jest seksualność (por.
seksualność), szczególnie jej nienormatywne formy, a także jak tożsamość
płciowa i seksualna stają się w sztuce przedstawieniem, odrywając się od
biologicznych uwarunkowań podmiotu. Jednym z ważniejszych naukowców
zajmujących się queer theory w historii sztuki jest Douglas Crimp. W Polsce badaniami z zakresu
feministycznej historii sztuki zajmują się m.in.: Agata Jakubowska, Maria Hussakowska-Szyszko,
Izabela Kowalczyk, Paweł Leszkowicz, Joanna Sosnowska, Ewa Tatar i Ewa Toniak.


Izabela Kowalczyk
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Feministyczna krytyka literacka –
dziedzina, która obiektem swego zainteresowania czyni głównie teksty
literackie (język, infrastrukturę twórczości i wydawnictw). Nie jest
tożsama z feminizmem, który analizuje „tekst społeczny”. Krytyka
feministyczna poddaje refleksji szeroko rozumiane „teksty kultury”. Owo
rozróżnienie akcentuje dominanty, nie oznacza jednak, że pomiędzy trzema
wymienionymi dziedzinami nie istnieje oddziaływanie czy też przepływ
„języków” interpretacji, tym bardziej że feministyczna krytyka literacka
od momentu swego powstania miała charakter interdyscyplinarny (w latach
60. XX w. ściśle współpracowała z ruchem feministycznym, w latach 80. XX
w. – zinstytucjonalizowana w akademii – wchodziła w interakcje z teorią
literatury, poszerzając z czasem sieć uwikłań o wszystkie współczesne
nauki humanistyczne). Biorąc pod uwagę, że proponuje ona rozmaite
strategie analizy tekstów literackich (autorstwa kobiet i mężczyzn)
powiązane z genderem i seksualnością (por. gender [płeć];
seksualność), właściwie najlepiej byłoby mówić o niej w liczbie mnogiej.
W jej nazwie słowo „krytyka” nie oznacza, że bada jedynie współcześnie
powstałe utwory literackie (zainteresowania jej założycielek skupiały
się na literaturze XIX i początku XX w.), a słowo „feministyczna”,
odsyłające do ideologii (por. ideologia), należy rozważać w związkach z różnorakimi, historycznie zmieniającymi się i synchronicznie
wariantywnymi rozumieniami zarówno feminizmu, jak i postaw
ideologicznych. Syntetyczne ujęcia feministycznej krytyki literackiej
mają tendencję do poszerzania jej czasowej rozpiętości (śledzenie
feministycznej literackiej tradycji kobiet zaczyna się od średniowiecza
– od „pionierek” i „protofeministek”, a kończy się na współczesności),
jednakże podzielają wspólne przekonanie, że jako oddzielna dziedzina
badań, samoświadoma swego przedsięwzięcia, wyłoniła się w późnych latach
60. XX w. w różnych indukujących ją kontekstach (ruch kobiecy i walka o prawa obywatelskie w USA, rewolucja studentów, robotników, kobiet i intelektualistów w 1968 roku we Francji, odrodzenie marksizmu i ruchu
związkowego w Wielkiej Brytanii).


W feministycznej krytyce literackiej do 1980 można wyróżnić dość
klarowne fazy. Krytyczki androtekstów (Kate
Millett, Sexual Politics, 1969; Judith Fetterley, The Resisting Reader.
A Feminist Approach to American Fiction, 1978) skoncentrowały się na
lekturze utworów pisanych przez mężczyzn – na różnicy pozycji, jaka
zostaje wyznaczona przez androtekst (tekst męski) czytelnikowi i czytelniczce. Millett
zastanawiała się nad tym, jak polityka seksualna (zrekonstruowana z dyskursów paraliterackich) wpływa na konstrukcje obrazów (stąd też
utożsamia się ją często z krytyką tematyczną) kobiet i mężczyzn (także
homoseksualnych), na relacje pomiędzy dwoma genderami w analizowanych
powieściach. Inspirując się zarówno psychoanalizą (por. psychoanaliza),
jak i sugestiami marksistowskiej teorii literatury, Millett zbliża się, patrząc z dzisiejszej perspektywy, do postaw zajmowanych przez badaczki spod znaku
Reader-Response Criticism. Odwołując się do hermeneutyki podejrzeń,
odrzuca autorytet autora i jego intencji oraz akcentuje aktywną rolę
czytelniczki: ponieważ dotychczas kobiety nie czytały jako kobiety, ale
jako mężczyźni, nadszedł czas, aby demaskując „fałszywą świadomość”,
zinterioryzowaną „psychologię skolonizowanych”, uczyły się czytać
zgodnie ze swymi genderowymi interesami. Zrywając z androcentryczną ideą
uniwersalności i obiektywizmu, lektura manifestuje swoją stronniczość.
Fetterley rozwija koncepcję polityki seksualnej
Millett, śledząc operacje
literackie (organizację struktur fabularnych i konwencji literackich),
które maskują i zaciemniają strategie literackiej polityki seksualnej.
Rejestruje negatywne efekty oddziaływania androtekstów na czytelniczkę i proponuje kreację „czytelniczki, która się opiera”. Patrocino
Schweickart,
zainspirowana przez Reader-Response Criticism, wyróżnia negatywną i pozytywną hermeneutykę androtekstów. Komplikuje tym samym odpowiedź na
pytania Millett i Fetterley o to, dlaczego czytamy androteksty i dlaczego
poddajemy się sile ich uwodzenia. Pierwsza z nich, hermeneutyka
podejrzeń – zgodnie z projektem amerykańskich badaczek – odkrywałaby i dekonspirowała współdziałanie androtekstów z ideologią patriarchalną
(por. patriachat), druga – zainspirowana sugestiami Paula Ricoeura i Fredrica Jamesona –
„odzyskiwałaby moment utopijny”, który mógłby pokazać, jak androteksty
grają na autentycznych aspiracjach czytelniczki poprzez zbieżność utopii
męskiej i żeńskiej (por. utopia).


Sandra M. Gilbert i Susan
Gubar, autorki The Madwoman in the Attic. The Woman
Writer and the Nineteenth-Century Literary Imagination (1979), lokowane
są w serii poprzedniczek, które także skupiły się na twórczości kobiet.
Choć przyjmują one socjologiczno-empiryczną, kulturową i historyczną
perspektywę, to indywidualizują interpretację, poszukując adekwatnego
klucza do każdej z wybranych pisarek. Przesuwają konteksty interpretacji
XIX-wiecznych literatek z powieści wiktoriańskiej i literatury
amerykańskiej na określaną od nowa kobiecą tradycję literacką,
rekonstruują relacje pomiędzy kobiecą powieścią i romantyzmem (kobieca
tradycja powieściowa), gatunkami preferowanymi przez kobiety a tymi,
które są charakterystyczne dla autorstwa męskiego. Zmodyfikowany
Gaston Bachelard patronuje tropieniu
powtarzających się metafor konotujących uwięzienie kobiet i figury
„wariatek na strychu”. Z kolei teza Harolda Blooma,
mówiąca o „lęku przed wpływem”, zostaje przekształcona w kobiecy „lęk
przed autorstwem”. Uzasadnia on kobiecy tekst-palimpsest, który inne
badaczki nazwą „wypowiedzią dwugłosową”, „innym tekstem”, tekstem
„pozbawionym głosu”.


Annette Kolodny w dwóch esejach z 1980 roku (A Map for Rereading. Gender and the Interpretation of Literary Texts oraz
Dancing Through the Minefield. Some Observations on the Theory,
Practice, and Politics of a Feminist Literary Criticism), w których nie
koncentruje się na androtekstach, ale na twórczości kobiet, polemizuje z krytyką normatywną i buduje pluralistyczny projekt feministycznych
interpretacji, zakładający możliwość odwoływania się do różnorakich
szkół krytycznych i metodologii. Kolodny, mając
na względzie nowy obiekt, przystosowuje koncepcję „wspólnoty
interpretacyjnej” Stanleya Fisha, oznakowując ją
przez płeć. Krytyczka wykorzystuje kulturalizm i konceptualizm
amerykańskiego badacza w rozważaniach nad kanonem, uważając, że trzeba
skonstruować konteksty adekwatne dla pisania kobiet (kulturowe,
literackie, ale także konteksty ich „realnego” świata), aby to pisanie
umieć czytać, a ocenie poddać normy estetyczne decydujące o włączeniu do
kanonu. Kolodny wskazuje też na ograniczenia dla
feministycznych lektur zawarte w modelu Blooma, teksty pisarek są bowiem „zanurzone” w systemy
znaków, które są odmienne od męskich, obce wiedzy czytelniczek i czytelników (należy je zrekonstruować); są także wykluczone z tradycji,
ciągłości i wysokiej literatury oraz kultury. Kolodny apeluje o rewizjonistyczne lektury, o stworzenie
tradycji kobiecej literatury.


Przełomem w feministycznych badaniach literackich zwykło się nazywać
dwie publikacje Elaine Showalter, książkę A Literature of Their Own (1977) i syntetyczny esej Krytyka
feministyczna na bezdrożach ([1981] 1993). Autorka, diagnozując
sytuację XIX- i XX-wiecznych literatek, podkreśla istnienie kobiecej
tradycji literackiej w angielskiej powieści i rozważa rozwój tej
tradycji, uznając, że jest podobny do przebiegu dowolnej innej
literackiej subkultury. Pojęcie subkultury przemieszcza tradycyjne
pytania historii literatury (kulturowe, literaturoznawcze) w kierunku
socjologii i etnografii literatury, materialnej historii społecznej i kultury. Showalter wyróżnia trzy etapy rozwoju
subkultur (naśladowanie dominujących, męskich sposobów pisania, protest
przeciw męskim standardom oraz odkrywanie siebie, czyli poszukiwanie
tożsamości) oraz odpowiadające im fazy kobiecego pisania (feminine,
feminist, female). Polemizuje z poprzedniczkami (krytyczkami
androtekstów, ale także z propozycjami Kolodny
oraz Gilbert i Gubar), neutralizuje wagę ich przedsięwzięć, proponując
własny projekt ginokrytyki, który miałby zastąpić dotychczas
niesteoretyzowaną, niespójną, niesamodzielną, gdyż uzależnioną od
męskich teorii, literacką krytykę feministyczną, skoncentrowaną na
interpretacjach rewizjonistycznych. Nurt ten polegałby „na badaniu
kobiet jako pisarek, czyniąc przedmiotem swych rozważań historię, style,
tematy, gatunki i struktury pisarstwa kobiecego, a także psychodynamikę
kobiecej twórczości indywidualnej bądź grupowej kobiecej kariery oraz
ewolucję norm kobiecej tradycji literackiej” (Showalter 1993: 122). Wraz z ginokrytyką akcent
przemieszcza się z lektury na pisanie kobiece, a szczególnej wagi
nabiera kategoria kobiecego doświadczenia.


Krytyczki feministyczne podjęły wszystkie tropy wskazane przez
wymienione badaczki, chociaż od 1980 roku zmieniają się podstawowe
pojęcia: literatury, płci kulturowej, autorstwa. Zainteresowanie kulturą
(mediami, teatrem, filmem) wypiera literaturoznawstwo, rozumienie
genderu poszerza się o seksualność, rasę, klasę, etniczność, religię
itd., miejsce autorki zajmuje tekst, a w latach 90. XX w. – celebrytka.
Około 1980 pojawiają się czarne oraz lesbijskie krytyczki, a także
krytycy gejowscy i otwierają dyskusję nad mężczyzną w feminizmie (por.
gay/lesbian studies). Teoretyzacji podlega nurt badań
autobiograficznych, różnicuje się też krytyka mitograficzna. Powraca,
wyraźne w latach 70. XX w. w obszarze krytyki tematycznej,
zainteresowanie Jungiem. Zapomniana Simone de
Beauvoir i jej Druga płeć zaczynają nową
egzystencję. Krytyczki inspirują się Bachtinem
(Mary Russo, The Female Grotesque. Risk, Excess and
Modernity). Apel Showalter o teoretyzację
podejmują badaczki posiłkujące się różnymi metodologiami. Janet Todd prezentuje swoją wersję socjohistorycznej
krytyki feministycznej w Feminist Literary History (1988) – brytyjski
wariant krytyki spowinowaconej z marksizmem (nawiązujący do Cory Kaplan), zainteresowanej ideologią i historią kultury.
Nancy K. Miller w polemice z poststrukturalnym
Rolandem Barthes’em i reprezentantkami
dekonstrukcji (Peggy Kamuf), wychodząc od
strukturalizmu, wypracowuje projekt krytyki arachnologicznej (Subject
to Change. Reading Feminist Writing, 1988), a Naomi
Schor, spokrewniona intelektualnie z badaczkami „kontynentalnymi”,
formułuje nową wersję krytyki tematycznej. W Breaking the Chain. Women,
Theory and French Realist Fiction (1985) nie koncentruje się na
przedstawieniach stereotypów kobiet (por. stereotyp), ale na relacji
pomiędzy kobietą i przedstawieniem. Nowy historyzm, postkolonializm,
studia afrykańsko-amerykańskie, studia kulturowe, poststrukturalizm i dekonstrukcja postawiły literaturze odmienne i nowe pytania, także o związki poszczególnych dyscyplin z feminizmem i badaniami literackimi.


Krytyka feministyczna kształtowała się w obrębie dwóch tradycji
intelektualnych. Kontekstowe, socjologiczno-empiryczne nastawienie (z dominantą esencjalistyczną) cechowało badaczki kręgu
anglo-amerykańskiego. Wchodząca w 1974 na scenę krytyka kontynentalna
spod znaku écriture féminine (Julia Kristeva,
Hélène Cixous, Catherine Clément, Marguerite
Duras, Luce Irigaray),
skupiająca również inne krytyczki (Peggy Kamuf,
Shoshana Felman, Mary
Jacobus, Naomi Schor), współtworząca przewrót w literaturoznawstwie zainspirowany przez psychoanalizę, lektury Marksa i Nietzschego,
kontynuowała z przemieszczeniami myśl Barthes’a,
Foucaulta i Derridy.
Wspólnota wytwarzała się wokół kilku wątków: rewindykacji swoistości
wypowiedzi (parler-femme Irigaray) lub pisania
kobiecego; rewaloryzacji ciała i nieświadomości; odrzucenia mitów (por.
mit) wypracowanych przez literaturę męską i poszukiwania prawdziwszego
literackiego obrazu kobiety; odkrycia preedypalnego związku dziecka z ciałem matki. Dominowały tematy matki, macierzyństwa, histeryczki,
kobiety szalonej, kobiecej melancholii, daru (por. macierzyństwo;
melancholia; histeria). Pisanie i czytanie wymieniają się tu rolami.
Pisanie (czytanie) odsłania to, co stłumione, niewypowiedziane, to, co
krąży na marginesach tekstu, w jego załamaniach i miejscach, gdzie
stawia ono opór, w jego białych przestrzeniach; odsłania to, co kobiece.
Fantazmaty ciała, głosu, rozkoszy (jouissance), kobiecego libido i metafory tekstu substytuują się. Pojęcie écriture zrywa z pojęciem
literatury, odsyła do procesu produkcji tekstu, do pracy nad językiem i w języku, mając na uwadze différe(a)nce. Tradycja przedstawienia
przeżywa kres. Doświadczenie zmienia swój status – rozumiane jest jako
wykreowane z opóźnieniem, post factum. Autor staje się biseksualnym
podmiotem w procesie (por. biseksualność; podmiot). Tym, kto mówi, nie
jest „ja”, ale język, nieświadomość, tekstualność tekstu. Postać
literacka – kobieta – jest nie tyle osobą, co efektem pisania,
konstruktem w splocie różnorodnych dyskursów, o niepewnej płci (sex) i tożsamości genderowej. Psychoanaliza Freuda i Lacana umożliwia myślenie o écriture féminine w kategoriach pożądania, produkcji fantazmatów, uwolnionej jouissance,
cielesności i popędowości. Nie chodzi o komunikację. Pisanie staje się
przestrzenią rozgrywki pomiędzy świadomością i nieświadomością,
semiotycznym i symbolicznym, polem negocjacji między tym, co kultura
uznaje za męskie, i tym, co oznakowuje jako kobiece.


W latach 90. XX w. słabnie wpływ koncepcji écriture féminine. W czasach postteorii i postfeminizmu poszukuje się nowych, ożywczych
prądów, aby odświeżyć myślenie o feministycznych podmiotowościach:
nomadycznych (Rosi Braidotti), cyborgicznych (Donna Haraway), nienormatywnych, zdestabilizowanych (Eve Kosofsky Sedgwick,
Judith Butler). „Hybrydyzacja” krytyki
feministycznej – efekt jej związków z badaniami nad rasą, seksualnością,
studiami postkolonialnymi i kulturowymi, queerowymi, a także z elektroniką i bioinżynierią – otwiera ją na wielość dyskursów i praktyk
kulturowych.


Krystyna Kłosińska
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Feminizacja biedy (ubóstwa) – zjawisko
społeczne polegające na nierówności ekonomicznej w zależności od płci,
możliwe do wykazania na podstawie socjologicznych badań empirycznych.
Występuje ono w różnym nasileniu w wielu miejscach świata, zarówno w społeczeństwach tradycyjnych, jak i enklawach biedy w wysoko
rozwiniętych, bogatych krajach. Feminizacja ubóstwa łączy się z dyskryminacją kobiet na rynku pracy (por. dyskryminacja) i jest poważnym
problemem w Polsce. W łódzkich badaniach nad biedą kobiet Małgorzaty Potocznej i Wielisławy Warzywody-Kruszyńskiej (2009) ujawnił się
międzypokoleniowy wzorzec popadania w biedę generacji córek, których
matki, pochodząc z ubogich rodzin, przeszły ścieżkę awansu społecznego w PRL. Oznacza to, że rezultaty awansu społecznego kobiet, osiągniętego
dzięki edukacji i pracy zawodowej, zostają zniwelowane w kolejnym
pokoleniu. Kobiety są bardziej narażone na znalezienie się w grupie
ubogich. Irena Reszke szacowała, że
prawdopodobieństwo popadnięcia w biedę jest dla kobiet 2,27 razy większe
niż dla mężczyzn (Reszke 2005). W ciągu ostatniego
dwudziestolecia kobiety w mniejszym stopniu niż mężczyźni stały się
beneficjentkami przemian społeczno-ekonomicznych. Stopa bezrobocia wśród
kobiet w tym czasie była zawsze wyższa w porównaniu z mężczyznami.
Wprawdzie najnowsze dane wskazują, że dysproporcja ta zanika, jednak
jakościowy wymiar bezrobocia kobiet jest bardziej dotkliwy, a wyższa
stopa bezrobocia w okresie transformacji powodowała popadanie w biedę
kobiet w większym stopniu niż mężczyzn. Wykształcenie nie stanowi
bariery chroniącej kobiety przed bezrobociem (jego poziom jest wyższy
wśród kobiet we wszystkich kategoriach wykształcenia), nie zabezpiecza
ich także przed dyskryminacją na rynku pracy. Odsetek kobiet żyjących w „bezrobotnych gospodarstwach domowych” według wskaźnika Eurostat w latach 2001–2006 był w Polsce o blisko 2 punkty procentowe wyższy niż
odsetek mężczyzn żyjących w takich gospodarstwach. Kobiety bardziej niż
mężczyźni zagrożone są bezrobociem długoterminowym, co zwiększa ryzyko
popadnięcia w biedę permanentną.


Z badań Jolanty Grotowskiej-Leder nad
wielkomiejską biedą wynika, że płeć i typ gospodarstwa domowego są
czynnikami istotnymi z punktu widzenia utrwalania się ubóstwa. Podczas
gdy gospodarstwa sfeminizowane stanowiły 15% gospodarstw przelotnie
biednych, ich odsetek wśród gospodarstw permanentnie biednych był
trzykrotnie wyższy (Grotowska-Leder 2002: 170). Utrwaloną biedą zagrożone są
również rodziny po rozwodzie. Na występowanie zjawiska feminizacji biedy
mają wpływ czynniki związane z rynkiem pracy, ale także powszechnie
występujące stereotypy płci, obowiązujący model rodziny i lansowana
przez politykę ideologia płci (por. córectwo; przemoc w rodzinie;
macierzyństwo). Przyczyny feminizacji ubóstwa wynikające z reguł rynku
pracy to przede wszystkim podział branż i zawodów na „męskie” i „kobiece”. Praca kobiet ma mniejsze znaczenie dla gospodarki, a pracownice są gorzej opłacane. Upadkowi branż sfeminizowanych (np.
przemysłu włókienniczego) w trakcie transformacji ekonomicznej nie
towarzyszyły rozbudowane programy osłon socjalnych, jak w przypadku
górnictwa, gdzie zatrudniani są głównie mężczyźni. Niższy wskaźnik
aktywności zawodowej kobiet wskazuje na preferowanie mężczyzn uważanych
za bardziej dyspozycyjnych pracowników. Kobiety pracują w gorzej
płatnych zawodach i branżach, zwłaszcza w sferze budżetowej oraz w edukacji i służbie zdrowia, co jest pewnego rodzaju spadkiem po PRL.
Dyskryminacja ze względu na wiek (por. ageizm) w większym stopniu dotyka
kobiety, np. prasowe oferty pracy wyraźnie ograniczają wiek
poszukiwanych kandydatek, co sprzyja utrwalaniu się bezrobocia w tej
grupie. Pojawia się także dyskryminacja płacowa – kobiety są gorzej
wynagradzane niż mężczyźni na podobnych stanowiskach – a skala tych
dysproporcji wynosi od 10 do 50%. Zaznacza się też zjawisko „szklanego
sufitu” (por. szklany sufit) – bariery awansu, którą znacznie trudniej
jest przekroczyć kobietom niż mężczyznom. Kobiety traktowane są jako
drugorzędna siła robocza i rezerwowa armia na rynku pracy, zgodnie z podwójnym systemem reguł na tym rynku. System ten sprawia, że kobietom
już na etapie rekrutacji daje się do zrozumienia, iż są kandydatami
drugiej kategorii poprzez zadawanie specyficznych pytań, których nie
zadaje się mężczyznom (np. jakie są ich plany prokreacyjne), co z kolei
przyczynia się do akceptacji podwójnych standardów w pracy, a następnie
wpływa na zróżnicowanie wysokości emerytur obu płci, będące konsekwencją
wieloletnich nierównych zarobków i utrzymywania się różnego progu wieku
emerytalnego mężczyzn i kobiet oraz zasad reformy emerytalnej.


Wykonywanie przez kobiety nieodpłatnych prac domowych nieobjęte jest
zabezpieczeniem przed biedą na starość, co dotyczy zarówno kobiet
pracujących zarobkowo poza domem, jak i gospodyń domowych, czyli kobiet
zajmujących się prowadzeniem domu i/lub opieką nad dziećmi (por.
nieodpłatna praca kobiet; opieka). Na funkcjonowanie zjawiska
feminizacji biedy mają też wpływ utrwalone stereotypy płci (por.
stereotyp), wedle których kobietom przypisuje się skoncentrowanie się
przede wszystkim na rodzinie i dzieciach, co stanowi barierę
zatrudnienia i awansu oraz jeden ze zdroworozsądkowych mechanizmów
usprawiedliwiających niższe wynagrodzenia kobiet. Kobiety postrzega się
jako niezdolne do skupienia się wyłącznie na pracy i karierze. Obok
wizerunku „gospodyni i matki” istnieje stereotyp „trzpiotki”,
poświęcającej dużo czasu na dbanie o swój wygląd i zajętej
niewysublimowanymi rozrywkami. Kobietom przypisuje się mniejsze niż
mężczyznom moralne prawo do pracy i zarobków w sytuacji, gdy pracy nie
wystarcza dla wszystkich (por. ekonomia).


Na zjawisko feminizacji biedy wpływa postulowany i realizowany model
rodziny, w którym kobiety pracują zarobkowo, lecz muszą także zajmować
się mężem, dziećmi, a często i rodzicami. Kobiety wykonują większość
prac domowych, zazwyczaj opiekują się dziećmi oraz starymi i chorymi
członkami rodziny, co znacznie ogranicza możliwość podjęcia pracy
zarobkowej, a w przypadku zatrudnionych ogranicza ich dyspozycyjność
jako pracowników. Większość Polaków i Polek uważa, że jeśli oboje
małżonkowie pracują, to kariera mężczyzny jest priorytetowa, co prowadzi
do dalszej dysproporcji dochodów między „robiącym karierę” mężem i rezygnującą z życia zawodowego żoną.


Ubóstwo kobiet bywa konsekwencją problemów rodzinnych. Kobiety – ofiary
przemocy domowej – uwalniając się od prześladowcy, są często zmuszone do
porzucenia domu i dorobku życia bądź odbudowywania go od podstaw, także
w kategoriach ekonomicznych. Na praktykowany model rodziny ogromny wpływ
ma ideologia (por. ideologia), zwłaszcza gdy staje się częścią polityki
państwa wobec rodzin. Ideologie tradycyjnej kobiecości i rodziny
przekazywane w rodzinie, szkole i za pośrednictwem mass mediów często
promują model zniechęcający kobietę do aktywności zawodowej i przekonują
o wyższości poświęcenia się rodzinie; na poziomie polityki państwa ten
zespół twierdzeń ignoruje potrzeby rodzin w sferze opieki nad dziećmi, a ideologia neoliberalna zachęca do akceptacji nierówności ekonomicznych i piętnuje tych, którzy gorzej sobie radzą (np. kobiety same są sobie
winne, gdy popadają w biedę, m.in. na skutek samotnego macierzyństwa czy
rozstania się z mężem – sprawcą przemocy domowej).


Na zjawisko feminizacji biedy bezpośredni wpływ mają decyzje polityczne,
wynikające z przyjęcia wspomnianej doktryny płci. W rezultacie brakuje
rozwiązań antydyskryminacyjnych, zwłaszcza na poziomie polityki
społecznej, gdyż równość płci nie jest uznawana za polityczny priorytet,
a rodziny niepełne za godne wsparcia na równi z tradycyjnymi. Działania
w sferze polityki rynku pracy lub polityki społecznej nie uwzględniają
zróżnicowania jej podmiotów ze względu na płeć. Ubóstwo kobiet powoduje
ograniczenie ich praw reprodukcyjnych, ponieważ koszty poradnictwa i antykoncepcji stają się nieprzekraczalną barierą poniżej pewnego progu
dochodów. Ponadto brak możliwości przerwania ciąży z przyczyn
społecznych czy ekonomicznych sprawia, że ubogie kobiety padają ofiarą
ustawy „antyaborcyjnej”, gdyż nie stać ich na aborcję „w podziemiu” i napotykają na trudności nawet w przypadku prawa do legalnej aborcji
(por. aborcja). Wykluczenie edukacyjne i informacyjne dziewcząt
wychowywanych w biednych rodzinach grozi im przedwczesnym
macierzyństwem, wypadnięciem z systemu edukacji i powieleniem rodzinnej
biedy. Dziewczęta te są bardziej obciążone obowiązkami domowymi zarówno
w porównaniu z chłopcami, jak i rodzinami niedotkniętymi ubóstwem – w rodzinach wielodzietnych na ich barkach spoczywa ciężar opieki nad
dziećmi (Tarkowska 2000: 428). Feminizację
biedy uznaje się za zjawisko ważne, gdyż skutki ubóstwa kobiet
oddziałują na całe społeczeństwo, kobiety bowiem „dzielą” biedę z wychowywanymi przez siebie dziećmi, co sprzyja reprodukcji ubóstwa
(Tarkowska 2002: 429). Bieda rodzin związana
jest z ich sfeminizowaniem, na ubóstwo narażone są rodziny samotnych
matek i pełne rodziny wielodzietne, ale najgłębsza bieda dotyka samotne
matki wielodzietne (Reszke 2005; Tarkowska 2000: 268).


Izabela Desperak, Małgorzata Rek-Woźniak
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Fetyszyzm – zachowanie seksualne polegające
na zaspokajaniu pożądania przez oglądanie lub dotykanie obiektów, czyli
fetyszy (por. psychologia). W teorii Zygmunta
Freuda fetyszyzm pojmowany jest jako sposób
„naddawania” specjalnej wartości przedmiotom, które w normalnym
rozumieniu są jej pozbawione. Część obiektu seksualnego staje się
substytutem całości, a pożądanie zostaje zaspokojone w procesie
substytucji i przemieszczenia. W perspektywie feministycznej
fetyszyzacja związana jest z mechanizmami represjonowania i wykluczenia
kobiet: seksizmem, patriarchatem oraz fallogocentryzmem, które
uprzedmiotawiają kobiety i sprowadzają je do poziomu ikonicznej,
fragmentarycznej reprezentacji (por. seksizm; patriarchat;
fallogocentryzm; reprezentacja). W kinie termin ten wiąże się z psychoanalityczną teorią filmu, zakładającą – w nawiązaniu do koncepcji
Jacques’a Lacana – że świat
filmowy jest życzeniową transkrypcją rzeczywistości, a patrzący
projektuje w niej siebie (por. psychoanaliza). Oglądanie kinowej iluzji,
będącej substytutem świata realnego, pozwala zaspokoić poczucie utraty i braku, pojawiające się wraz z rozwojem podmiotowości (por. podmiot).
Percepcja filmu, związana z pragnieniem podglądania, przypomina model
skopofilii Freuda, gdzie
źródłem seksualnych doznań jest patrzenie na osoby – traktowane jak
przedmioty – oraz na to, co prywatne i zakazane. Widz, wchodząc w rolę
voyeura, doznaje przyjemności wzrokowej, jaką daje patrzenie na
„ekshibicjonistyczny” obraz filmowy, będący efektem mechanizmów:
uprzedmiotowienia, fragmentaryzacji i fetyszyzacji. W feministycznej
interpretacji, zaproponowanej przez Laurę Mulvey ([1975] 1992), kino narracyjne odzwierciedla
męskie fantazje i obsesje seksualne, dlatego uprzywilejowana, podmiotowa
pozycja podglądacza jest w nim zarezerwowana dla mężczyzny. Kobieta
pozostaje biernym obiektem, pełniącym funkcję przedmiotu erotycznego dla
postaci ekranowych i męskiego widza – „władcy spojrzenia” (por. władca
spojrzenia). Mulvey (1996)
oparła swoją analizę kina jako „fabryki snów” dostarczającej wzrokowej
przyjemności na marksistowskiej i freudowskiej koncepcji fetyszyzmu.
Wykorzystanie motywów z obu teorii pozwoliło jej prześledzić, jak w wyniku działania patriarchalnej ideologii Hollywood kobieta zostaje
sprowadzona do funkcji erotycznego spektaklu (por. ideologia). Na
kinowym ekranie kobieca postać pełni rolę abstrakcyjnego „przedmiotu
pożądania” dostarczającego bodźców wzrokowych i seksualnych. Kamera
dokonuje fragmentaryzacji i fetyszyzacji jej ciała. Poszczególne części,
np. twarz, usta, biust, nogi, są pokazywane w zbliżeniach o niemal
ikonicznym charakterze; stają się niezbędnym elementem widowiska,
stymulującym męskie pożądanie. Za przykłady filmów skonstruowanych w taki sposób, aby przynosiły satysfakcję męskiemu widzowi, Mulvey podaje dzieła Alfreda
Hitchcocka oraz
Josefa von Sternberga. Ulubionym tematem
Hitchcocka było podglądactwo oraz erotyzm
skopofiliczny, co widać zwłaszcza w Oknie na podwórze (1954) oraz
Zawrocie głowy (1958). Natomiast von
Sternberg stworzył, jej zdaniem, fetysz doskonały w Maroku (1930) i innych realizacjach z Marleną Dietrich. Jej
uroda, potraktowana przedmiotowo, jednoczy się z przestrzenią filmową, a ciało – stylizowane i fragmentaryzowane przez zbliżenia – staje się
treścią filmu, skupiając całą uwagę widza.


Metafora kobiety jako spektaklu pojawia się także w tekście Claire Johnston (1991), twierdzącej, że kino przedstawia
kobietę jako to, czym jest ona dla mężczyzny. Zarówno bohaterka, jak i gwiazda filmowa podlegają fetyszyzacji, a jej symboliczny obraz
ogniskuje męskie fantazje i marzenia. Kobiece wizerunki zostają poddane
stereotypizacji i mitologizacji, co sprawia, że w dominującym nurcie
kina „kobieta jako kobieta nie istnieje” (por. stereotyp; mit).
Przykładem fetysza jest dla Johnston męski strój
Dietrich w Maroku, będący elementem maskarady
opierającej się na opozycji: mężczyzna i nie-mężczyzna (por. maskarada).
Funkcję fetyszystyczną pełnią również falliczne suknie Mae West, skontrastowane z jej męskim głosem – co również
służy podkreśleniu nieobecności mężczyzny i utrwaleniu seksistowskiej
dychotomii płci. Johnston sięga po wczesną
twórczość kobiet – reżyserek krytykujących pojęcie kobiety jako
spektaklu. Film Tańcz, dziewczyno, tańcz (1940) Dorothy Arzner rozgrywa się w środowisku młodych tancerek
występujących dla przyjemności mężczyzn. Stereotypowe wizerunki
bohaterek, tzn. dziewczyny uczciwej oraz wampa, pojawiają się w formie
parodii spektaklu. Fetyszyzacja pozwala wyeksponować skrajne aspekty
mitycznej kobiecości – seksualności i niewinności, a jednocześnie
zdemistyfikować stojącą za tymi obrazami ideologię.


Dla Kai Silverman (1992)
fetyszyzacja, obok voyeuryzmu i identyfikacji, jest kinowym mechanizmem,
za pomocą którego tradycyjny męski podmiot eliminuje zagrożenie z powodu
kastracji, uprzedmiotowienia w spektaklu i doświadczenia inności.
Teoretyczka zauważa, że w analizowanych przez nią filmach hollywoodzkich
fetyszyzacji kobiecości (i męskości) dokonują nie tylko mężczyźni, ale
także kobiety. Bohaterki nie posługują się jednak swoim „własnym
wzrokiem”, ale „wyobraźnią” ukształtowaną przez dominującą ideologię.
Kwestia mężczyzny w roli seksualnego obiektu poddanego fetyszyzacji jest
świadomie podejmowana w filmach, które pokazują „marginalne męskości”
(marginal masculinities), np. gejów, weteranów naznaczonych traumą
wojenną, bohaterów przeżywających kryzys tożsamości (por. trauma w kulturze). W obrazach tych zostaje zakwestionowana opozycja: mężczyzna i nie-mężczyzna, na której opierał się mechanizm fetyszyzacji kobiecości w kinie podporządkowanym ideologii męskiej dominacji. O męskich aspektach
kinowej fetyszyzacji pisze także Steve Neale (2001), zastanawiając się nad statusem męskości jako
widowiska, ale nie w filmach gejowskich, gdzie problematyka ta jest
świadomie podejmowana, lecz w klasycznych produkcjach hollywoodzkich.
Badacz przekształca schemat stworzony przez Mulvey,
analizując sytuację, w której mężczyzna zaspokaja erotyczne fantazje,
patrząc na innego mężczyznę. Dzieje się tak w filmach wojennych,
gangsterskich, westernach, w których dochodzi do konfrontacji między
bohaterami w scenach bitew i pojedynków. Męski obiekt ulega wówczas
fetyszyzacji, stając się elementem spektaklu podporządkowanego
voyeurystycznej przyjemności podziwiania tego, co wystawione na pokaz.
Przedmiotem fetyszystycznego oglądu widzów i bohaterów stają się męskie
ciała i rekwizyty będące atrybutami męskości: broń, elementy stroju,
gesty. Charakter odbioru zostaje tu określony przez „wzrok
fetyszystyczny”, skupiony na powierzchni reprezentacji i oczarowany tym,
na co patrzy. Neale zauważa, że
w tego rodzaju scenach, np. strzelaniny w spaghetti westernach Sergia Leone, można odnaleźć elementy fetyszyzacji, o jakich pisała Mulvey w odniesieniu do prezentacji
kobiecych postaci. Jednak w hollywoodzkich obrazach męskie ciało nie
jest tradycyjnie oznaczone jako obiekt erotyczny. Nie ma bowiem takich
kulturowych ani kinowych konwencji, które pozwoliłyby pokazać męską
cielesność w ten sam sposób, w jaki pokazuje się ciała kobiet.
Fragmentacja i fetyszyzacja męskich postaci zostaje więc usankcjonowana
przez nadanie spojrzeniom bohaterów charakteru dominacji, nienawiści,
agresji, ale nie pożądania. Konwencje filmowe uzasadniają fetyszyzację
męskości konstrukcją akcji i dramaturgią, eliminując niedwuznacznie
erotyczne spojrzenia na męskie ciało. Mechanizmy kinowej fetyszyzacji
można zaobserwować w innych obszarach kultury audiowizualnej – w fotografii, teledyskach, a także modzie (por. moda) i zdjęciach
reklamowych. Ich strukturę niezmiennie wyznacza zasada
uprzedmiotowienia, czyniąca z obiektu spojrzenia źródło bodźców i odczuć
seksualnych.
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Filmoznawstwo – naukowa refleksja na temat
relacji między gender a kinem, podejmowana na gruncie teorii filmu od
lat 70. XX w., kiedy pojawiły się pierwsze feministyczne koncepcje
związane z zagadnieniami reprezentacji (por. reprezentacja), aparatu
filmowego, ideologii (por. ideologia) i odbioru. Zawierały one krytyczne
interpretacje podmiotowości, seksualności i gender (por. gender
[płeć]; seksualność; podmiot) w odniesieniu do wybranego obszaru kina,
elementów kinowego dyskursu oraz preferowanej metody badawczej.
Teoretycznym rozważaniom towarzyszyły analizy konkretnych filmów,
twórców oraz zjawisk filmowych w kategoriach męskości, kobiecości i ról
płciowych.


W zakresie metodologii i terminologii w filmoznawstwie pojawiły się
nawiązania do koncepcji Louisa Althussera (por. marksizm), a także semiotyki czy
psychoanalizy (por. psychoanaliza), które krytycznie odczytywano i redefiniowano. Nowe wątki i pojęcia w genderowych badaniach nad filmem
mnożyły się wraz z różnicowaniem się nurtów w obrębie feminizmu, pod
wpływem czarnego feminizmu (por. trzecia fala), teorii queer (por.
queer studies), a także postkolonialnych studiów kulturowych (por.
postkolonializm) i zjawisk medialnych. Feministyczna teoria filmu
narodziła się na fali kontestacji oraz ruchów emancypacyjnych w brytyjskim i amerykańskim środowisku akademickim. Do jej
rozprzestrzenienia przyczyniły się publikacje książkowe i filmoznawcze
periodyki, takie jak „Screen” i „Camera Obscura”, a także konferencje
naukowe i festiwale kina kobiet (por. kino kobiet). Zmiany te wpływały
na dobór tematów, metod i perspektyw badawczych. Lata 70. XX w. to okres
tworzenia terminologii oraz języka łączącego krytyczne metody i nowatorskie koncepcje z elementami wcześniejszych teorii, m.in.
(post)strukturalizmu (por. poststrukturalizm), psychoanalizy i teorii
ideologii. Do feministycznego i filmoznawczego kanonu weszły prace:
Claire Johnston (1973) o kinie kobiet jako
„kinie buntu” i Laury Mulvey ([1975] 1992) o przyjemności wizualnej i męskim „władcy spojrzenia” (por. władca
spojrzenia) czy Molly Haskell (1974)
interpretującej reprezentacje kobiecości w amerykańskich filmach w kategoriach „czci” (w kinie niemym) oraz „gwałtu” (w latach 60. i 70. XX
w.), które były wyrazem patriarchalnych mitów bezwolności i poświęcenia
kobiet (por. patriarchat; mit). Lata 80. XX w. przynoszą krytykę
feministycznej teorii filmu zorientowanej semiotycznie i psychoanalitycznie, oskarżanej o zbyt wąską perspektywę badawczą.
Doprowadziła ona do włączenia w obręb badań problematyki men’s studies
(por. men’s studies / masculinity studies), a także zwrot w kierunku
studiów kulturowych.


Perspektywę interdyscyplinarną zaproponowała Annette Kuhn (1985), analizująca
feministyczne aspekty kina kobiet w kontekście teorii poststrukturalnej,
a także francuskich teorii feministycznych (m.in. Hélène Cixous). Badaczka podkreślała
znaczenie procesu odbioru, eksponowała przy tym różnice między
poszczególnymi widzami o zindywidualizowanym charakterze a społeczną
(patriarchalną) ideą publiczności. Kuhn postawiła tezę, że kobiecy charakter tekstu
filmowego nie wynika z realizacji ustalonego, formalnego modelu
kobiecości, ale pojawia się w momencie jego percepcji i subiektywnego
odczytywania. Podążając tropem krytyki psychoanalitycznej, Kaja
Silverman (1988)
zaproponowała feministyczne odczytanie psychoanalizy Jacques’a Lacana na gruncie kina.
Wychodząc od teorii semiotycznych, Teresa de Lauretis (1984; 1987) zajęła się zarówno formami kobiecej
ekspresji, jak i technologiami tworzenia genderowych reprezentacji.
Natomiast Steve Neale ([1983]
2001) zaproponował analizę męskości na ekranie z perspektywy męskiego
pożądania. Wraz z pojawieniem się czarnego feminizmu w obręb rozważań
nad gender i filmową reprezentacją włączono problem rasy oraz
różnorodności kulturowej. Przykładem jest kanoniczna publikacja bell
hooks (1992) o sposobach
przedstawiania czarnych w kinie i kulturze popularnej.


Od późnych lat 80. XX w. w filmoznawczej refleksji genderowej dominują
dwie tendencje. Pierwsza z nich jest rewizjonistyczna i wynika z potraktowania feministycznych teorii filmu jako krytycznego dyskursu
świadomego własnych ograniczeń – wcześniejsze koncepcje są
dyskredytowane i ponownie omawiane. Laura Mulvey
(2005) dokonała redefinicji stworzonej przez siebie w latach 70. XX w.
kategorii „władcy spojrzenia” w kontekście zmian zachodzących w kinie
pod wpływem wideo i DVD. Do podejmowanej przez Mulvey problematyki kinowego widza nawiązuje Judith Mayne (1993), krytycznie opisując koncepcję
kinowego odbioru i proponując inny model odbiorcy, skonstruowany z uwzględnieniem zróżnicowania rasowego, płciowego i seksualnego.
Krytycznie odczytano również prace Haskell,
niebiorące pod uwagę ani zróżnicowania kobiecej publiczności, ani
problemu instytucjonalnych uwarunkowań formy filmowej i odbioru. Druga
tendencja, obecna w najnowszej filmoznawczej refleksji gender, cechuje
się interdyscyplinarnością i uwzględnia w badaniu podmiotowości i różnicy seksualnej propozycje studiów nad męskością, teorii queer,
studiów lesbijskich i gejowskich (por. gay/lesbian studies), a także
zagadnienia postkolonialne i kulturowe. Przykładem jest zarówno
kulturowe ujęcie filmowej reprezentacji przez Trinh T. Minh-ha (1989), jak i badania nad przedstawianiem
homoseksualności (por. kino LGBT; homoseksualność; lesbianizm). Grupę tę
reprezentują również zbiorowe opracowania na temat męskości na ekranie
(Cohan 1993) oraz klasyfikacja kina kobiet
zaproponowana przez E. Ann Kaplan (2004).


Genderowa myśl filmowa skupia się głównie na kategorii podmiotowości,
seksualności i płci kulturowej oraz sposobach ich reprezentacji w kinie
głównego nurtu, kinie kobiet oraz filmach niezależnych i awangardowych.
Mimo różnorodności podejść i sposobów interpretacji kina w perspektywie
gender w opracowaniach teoretycznych i analizach filmowych dominują
następujące zagadnienia dotyczące modelu kina narracyjnego, stosowanych
w nim sposobów reprezentacji płci oraz uwarunkowanych przez aparat i ideologię praktyk kinowych dotyczących statusu kobiet i mężczyzn jako
widzów: (1) koncepcja płciowego/genderowego nacechowania doświadczenia
filmowego obejmująca pożądanie, przyjemność patrzenia oraz nawyki
odbiorcze wykształcane i modelowane ze względu na płeć; (2) definiowanie
podmiotu kobiecego i podmiotu męskiego w roli autorki/autora,
widzki/widza, obiektu przedstawiania w relacji do seksualności, ról
płciowych, a także rasy, etniczności, pochodzenia klasowego oraz
historycznego i stylistycznego obszaru kina; (3) badanie tego, jak
męskie i kobiece reprezentacje odzwierciedlają społeczne nastroje,
opinie, kulturowe wartości i mity, ujęte w skonwencjonalizowane formy
filmowe i typy postaci. Należy przy tym uwzględnić spostrzeżenie
badaczek i badaczy (nie tylko tych zorientowanych feministycznie), że
feministyczna teoria filmu ma charakter reinterpretacyjny i subwersywny.
Odsłania bowiem – zwłaszcza w tekstach wywodzących się z lat 70. XX w. –
patriarchalne mechanizmy kina głównego nurtu, sposoby konstruowania w nim kobiecej reprezentacji i tożsamości na podstawie stosunków władzy,
modelów wiedzy oraz stereotypowych schematów gender. Duże znaczenie ma
także dyskursywny charakter teorii gender na temat kina. Jest on
widoczny zwłaszcza w koncepcjach dotyczących kobiecego autorstwa, w których analizowane są modele kreacji, reprezentacji i odbioru,
alternatywne wobec powielających system patriarchalny systemów produkcji
oraz dominującego wzorca kina i stosowanych w nim (męskich) kodów.


Przedstawicielki czarnego feminizmu skrytykowały feministyczną teorię
filmu za niepodejmowanie problematyki rasy i etniczności, argumentując,
że czarne kobiety są w tej teorii uprzedmiotowionym Innym,
podporządkowanym refleksji białych. W koncepcjach inspirowanych studiami
kulturowymi i postkolonializmem, uwzględniających wątki kulturowych,
etnicznych i społecznych uwarunkowań kinowej reprezentacji, wprowadza
się pojęcie hybrydycznej (Kaplan 2004),
pluralistycznej (Humm 1997) tożsamości płciowej oraz
nieznormalizowanych – najczęściej postmodernistycznych – sposobów jej
przedstawiania. Obok nowych odczytań prac zapomnianych reżyserek, np.
Dorothy Arzner w odniesieniu do lesbianizmu,
pojawiają się też pojedyncze propozycje genderowych analiz filmowych,
m.in. zaproponowane przez Judith Butler queerowe
odczytanie spektakli drag queens (por. drag king / drag queen) w filmie Paris Is Burning (1990).


W Polsce badania genderowe nad filmem oraz mediami prowadzi się w ośrodkach uniwersyteckich w Krakowie, Łodzi, Katowicach i Szczecinie.
Zajmują się nimi również filmoznawcy i kulturoznawcy z innych uczelni i ośrodków naukowych. Polskojęzyczny dorobek w zakresie feministycznej
teorii filmu oraz reprezentacji gender w kinie i kulturze audiowizualnej
można podzielić na trzy grupy. Pierwsza obejmuje tłumaczenia kluczowych,
najczęściej przytaczanych i dyskutowanych tekstów; druga – opracowania
polskich badaczy traktujących refleksję genderową jako narzędzie do
przeprowadzenia analiz filmografii wybranych twórców, pojedynczych
tytułów czy też nurtów filmowych. W trzeciej grupie znajdują się
filmoznawcze opracowania z zakresu historii kina i filmowe analizy, w których feministyczna teoria filmu, badania gender oraz teoria queer
pojawiają się jako jedna z metod badawczych.
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Filozofia feministyczna – rozważania
odnoszące się zazwyczaj do filozofii krytycznej, w sytuacji gdy: (1)
autorki i autorzy posługują się przesłankami uznawanymi za podstawowe
dla feminizmu, np. o zasadniczej nierówności społecznej sytuacji kobiet
i mężczyzn; (2) dokonywana jest rewizja tradycji filozoficznej z feministycznego punktu widzenia; (3) autorka lub autor publicznie
deklaruje przynależność do nurtu feministycznego, sugerując, że w jej/jego myśli przesłanki feministyczne obecne są implicite.


Bardzo często feministyczna filozofia powstaje na potrzeby
feministycznych badań przedmiotowych i na ich marginesie. Jedno z najbardziej doniosłych pojęć filozofii feministycznej gender (por.
gender [płeć]) zostało dopracowane przez historyczkę Joan Wallach Scott przy okazji badań nad historią
mechanizmu nierównej dystrybucji władzy między kobietami a mężczyznami.
Zakłada się, że protofeministyczną refleksję o charakterze filozoficznym
uprawiano od zawsze, jednak początków publikowanej filozofii
feministycznej należy szukać w II połowie XVII w. (François Poullain de la Barre) i XVIII w. W okresie
fermentu towarzyszącego Wielkiej Rewolucji Francuskiej powstały dzieła,
w których filozoficzną kategorię praw wykorzystywano do krytyki pozycji
kobiet w społeczeństwie. Mary Wollstonecraft
napisała wówczas słynne Wołanie o prawa kobiety (1792), postulując
przyznanie kobietom prawa do edukacji, które łączyła z kwestią godności.
Jej zdaniem brak wykształcenia czynił z kobiet istoty ułomne i niepełnowartościowe, co było stratą zarówno dla nich, jak i społeczeństwa. Wollstonecraft zauważyła też
jako pierwsza, że część różnic między płciami ma źródło w odmiennych
modelach edukacji mężczyzn i kobiet (por. socjalizacja; natura/kultura).
Olympe de Gouges
(właśc. Marie Gouze)
ogłosiła we Francji Deklarację praw kobiety i obywatelki wzorowaną na
tekście rewolucyjnej Deklaracji Praw Człowieka i Obywatela (1791).
Argumentowała, że skoro kobiety wysyła się na gilotynę, tak jak
mężczyzn, to powinny one mieć takie same prawa jak mężczyźni.


W XIX w. najbardziej wpływową książką z obszaru filozofii feministycznej
było Poddaństwo kobiet Johna Stuarta Milla
(1869), napisane wraz z towarzyszką życia filozofa, Harriet Taylor Mill. Książka ta
opierała się na założeniach liberalizmu i wskazywała, że emancypacja
kobiet jest koniecznym warunkiem postępu społecznego. Kwestia
emancypacji kobiet była również istotna w myśli marksistowskiej (por.
marksizm). Fryderyk Engels w Pochodzeniu
rodziny, własności prywatnej i państwa (1884) udowadniał, że podrzędna
społeczna pozycja kobiet nie jest czymś naturalnym, lecz efektem wyzysku
wpisanego w stosunki produkcji w obrębie rodziny, które dyktowane są
przez zewnętrzne warunki ekonomiczne. Kwestię kobiecą podejmowały także
marksistki i myślicielki lewicowe, m.in. Klara
Zetkin, Aleksandra Kołłontaj,
Róża Luksemburg. W okresie przedwojennym typowo
feministyczne wątki filozoficzne odnajdujemy przede wszystkim w eseistyce i prozie pisanej przez kobiety. Autorki zajmowały się
problemami represjonowanego, kobiecego postrzegania świata (Pani
Dalloway i Własny pokój Virginii Woolf), pacyfizmu jako kobiecej wizji świata (Trzy
gwinee Virginii Woolf,
Zuzanna i pacyfik Jeana Giraudoux – fantazja na temat „gdyby Robinson Crusoe był kobietą”), erotyzmu i zmysłowości jako
fundamentów antropologii kobiety (Czyste, nieczyste i Dom Klaudyny
Colette).


Prawdziwy rozkwit systematycznej filozofii feministycznej datować należy
na okres powojenny. W 1949 roku ukazuje się książka Simone de Beauvoir Druga płeć.
Dzieło to, z początku niezbyt popularne we Francji, niemal od razu
zyskało rozgłos w USA, dając impuls do rozwoju badań nad kobietami (por.
gender studies). W obrębie badań genderowych pojawiły się tematy
egzystencjalistyczne: nacisk na podmiot w procesie rozwoju,
indywidualizm, wykluczenie, emancypacja przez uwłasnowolnienie. Na
przełomie lat 60. i 70. XX w. francuski nurt feminizmu
materialistycznego (Colette Guillaumin, Monique
Wittig, Christine Delphy) połączył wątki
podjęte przez de Beauvoir z problematyką
feminizmu marksistowskiego. Filozofki-psychoanalityczki, Luce Irigaray i Hélène Cixous, zaproponowały nowe,
systematyczne ujęcie filozofii feministycznej – stopniowo odchodząc od
egzystencjalistycznego indywidualizmu, skupiły się na relacjach
międzyosobowych i między płciami (Luce Irigaray, Ta płeć (jedną) płcią niebędąca; Hélène Cixous, Śmiech Meduzy; por.
matkobójstwo; fallogocentryzm; śmiech Meduzy). W świecie anglosaskim
pojawiają się takie dzieła, jak The Dialectic of Sex Shulamith Firestone – feministyczna, radykalna teoria
polityki; The Female Eunuch Germaine Greer
(1971), w którym autorka analizuje nienawiść mężczyzn do kobiet i indukowaną w procesie wychowania nienawiść kobiet do siebie; Sexual
Politics Kate Millett – studium społecznego
seksizmu (por. seksizm) i heteroseksizmu (1969).


W latach 80. XX w. filozofia feministyczna staje się bardziej
refleksyjna, tzn. pojawia się w niej krytyka wcześniejszych rozważań.
Przeistacza się w trzecią falę feminizmu (por. nurty feminizmu; trzecia
fala). W 1980 roku francuska filozofka, psychoanalityczka i literaturoznawczyni Julia Kristeva publikuje
Potęgę obrzydzenia. Esej o wstręcie, wprowadzając pojęcie abiektu –
odrzuconej cząstki, konstytutywnej dla podmiotowości (por. abiekt).
Adrienne Rich pisze o „przymusowej
heteroseksualności” i „kontinuum lesbijskim”, podważając konstrukcję
świata społecznego opartą na heteroseksualizmie (Blood, Bread and
Poetry [1986]), a bell hooks w książce Ain’t I a Woman analizuje seksizm,
rasizm i heteroseksizm, piętnując wykluczający feminizm „białych kobiet
z klasy średniej” (1981). Carol Gilligan (In A Different Voice, 1982) zajmuje się projektem feministycznej etyki
troski (por. etyka feministyczna; esencjalizm; opieka). Nancy Hartsock ogłasza esej The Feminist Standpoint,
wskazując na feministyczne i materialistyczne implikacje pojawiające się
w epistemologii (1983). Po debacie na temat prawnego statusu pornografii
i prostytucji Catharine MacKinnon
zapoczątkowuje feministyczną krytykę prawa (Toward a Feminist Theory of
the State, 1989; por. prostytucja; pornografia).


W latach 90. XX w. filozofia feministyczna ujawnia wyraźne wpływy
instytucjonalizacji – na wydziałach gender studies i filozoficznych
trwają bezustanne dyskusje. Judith Butler
kwestionuje w książce Uwikłani w płeć ([1990] 2008) standardowe
rozumienie płci i pożądania. Pojawia się silny nurt epistemologii
feministycznej (oparty na standpoint theory), feministyczna filozofia
nauki (Donna Haraway), feministyczna krytyka
demokracji (Seyla Benhabib), feministyczne
rozwinięcia teorii liberalnej (Nancy Fraser,
Sandra Lee Bartky), feministyczna krytyka
historii filozofii (Susan Bordo) itd. Najciekawsze
filozoficzne zdobycze myśli feministycznej to nowe i/lub konsekwentnie
rozwijane przemyślenia dotyczące ontologii (m.in. przez Elizabeth Grosz i Judith Butler), w której szczególną rolę odgrywa ciało zamiast podmiotu (por. ciało;
podmiot). Postheideggerowską refleksję nad światem późnej nowoczesności
kontynuuje Avital Ronell. Filozoficzne aspekty
konfliktów zbrojnych podejmuje wiele autorek, np. Judith Butler czy Christina
von Braun. W ostatniej dekadzie intensywnie rozwija się również polska
filozofia feministyczna dzięki Jolancie Brach-Czainie, Magdalenie
Środzie, Ewie Majewskiej, Monice Bobako, Katarzynie Szumlewicz,
Monice Rogowskiej-Stangret.


Agata Czarnacka
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G


Gay/lesbian studies – dziedzina badań naukowych powstała w latach
60. XX w. w USA, uprawiana na styku socjologii, psychologii,
antropologii, kulturoznawstwa, nauki o literaturze i historii sztuki.
Wcześniej badano i opisywano zjawiska związane z homoseksualnością,
jednak jak sądzili założyciele gay/lesbian studies, dawny medyczny czy
naukowy dyskurs nie traktował osób homoseksualnych podmiotowo (por.
homoseksualność; lesbianizm). Do przełomu doszło za sprawą organizacji
walczących o prawa mniejszości seksualnych, takich jak Gay and Lesbian
Liberation Movement czy Gay Liberation Front. Działacze czerpali
inspirację z ruchów emancypacyjnych Afroamerykanów, dlatego teoretyczne
postawy formułowane w ramach wczesnych gay/lesbian studies powielały
etniczny model tożsamości grupy dyskryminowanej (por. dyskryminacja;
tożsamość społeczna). Celem badań akademickich, podobnie jak
zaangażowanej gejowskiej i lesbijskiej sztuki, było ukonstytuowanie
silnej tożsamości zdolnej do wkroczenia w sferę publiczną i negocjowania
dostępu do reprezentacji w kulturze oraz gotowej do podjęcia walki o prawa obywatelskie. Z dzisiejszej perspektywy ówczesne rozumienie
tożsamości LGBT bywa oceniane jako esencjalistyczne (por. esencjalizm),
a strategie krytyczne stosowane w tamtych latach określa się jako
rewindykacyjne i redukcjonistyczne. Rewindykacje realizowały założenie,
że badania służą odzyskiwaniu tych obszarów kultury i języka, które
tradycyjny dyskurs naukowy nieświadomie lub programowo ignorował, np. w dziedzinie biografistyki oznaczało to podkreślanie tożsamości czy
orientacji seksualnej autorek i autorów. Redukcjonizm wynikał z koncentracji na kwestiach lesbijskich lub gejowskich. Zagadnienia były
sprowadzane do stabilnie pojmowanej kategorii homoseksualności, w interpretacjach tekstów nierzadko unieważniano szerszy kontekst
społeczny, a treści zaprzeczające danym tezom pomijano. Badań
niejednokrotnie używano do aktualnego, emancypacyjnego projektu
politycznego. Takie zarzuty zostały sformułowane wobec gay/lesbian
studies w ramach teorii queer (por. queer studies) stworzonej m.in.
pod wpływem narastającego znaczenia paradygmatu poststrukturalistycznego
(por. poststrukturalizm), który zakwestionował kategorię stabilnej
tożsamości, w tym tożsamości (orientacji) seksualnej na rzecz płynności
i różnorodności. Warto podkreślić, że w latach 80. XX w. koncepcja
silnej i stabilnej tożsamości homoseksualnej zyskała na Zachodzie
wsparcie rynku. W quasi-etnicznej zbiorowości homoseksualistów
dostrzeżono przede wszystkim grupę konsumpcyjną. Zmiana nurtu
gay/lesbian studies w ramach gender studies (por. gender studies)
na queer oznacza przejście od kategorii „my” ku kategorii „ja”,
rozumianej jako podmiot w ruchu, w procesie konstrukcji i dekonstrukcji.
Nowsze ujęcia krytyczne nurtu queer zmierzają ku historycznej
akceptacji tożsamościowych ruchów lesbijek i gejów jako niezbędnego
ogniwa, dzięki któremu mogły dokonać się głębokie przemiany społeczne, a także wyłonił się „dojrzalszy” nurt queer. Zwolennicy gay/lesbian
studies krytykują z kolei teorię queer za jej akademickość,
przerafinowanie i nieużyteczność w rzeczywistej walce z dyskryminacją. W praktyce instytucjonalnej i naukowej oba nurty funkcjonują równolegle
lub niekiedy się mieszają. Gay/lesbian studies zaczęły się od kursów,
nierzadko prowadzonych poza głównym nurtem akademickim. Potem
funkcjonowały oficjalne zajęcia w ramach różnych kierunków studiów lub
studiów międzywydziałowych. Następnie powstały ośrodki badań,
stowarzyszenia (Gay Academic Union z siedzibą w Nowym Jorku) i kierunki
studiów lub studia podyplomowe. W USA droga ta trwała od lat 70. do 90.
XX w. W Polsce gay/lesbian studies i queer studies pojawiły się
około roku 2000.


Za prekursora gay studies można uznać Jeana Paula Sartre’a jako autora książki Święty Genet. Aktor i męczennik (1952). Filozof, używając kategorii egzystencjalizmu,
marksizmu i psychoanalizy (por. psychoanaliza; marksizm), opisał proces
konstrukcji jednostkowej podmiotowości jako reakcji na społeczne normy
(nazwanie Jeana Geneta „złodziejem” i „pedałem” w dzieciństwie kształtuje jego dorosłą tożsamość). Odpowiada to teorii
Louisa Althussera o normatywnym działaniu języka, przejętej przez badaczy spod znaku gender
dopiero w latach 90. XX w., w Polsce np. przez Ewę
Hyży, a także labeling theory (teorii naznaczania społecznego),
powstałej w latach 80. XX w.


W badaniach literackich gay/lesbian studies zaowocowały wprowadzeniem
niekiedy trudnych do zdefiniowania kategorii, takich jak „literatura
homoseksualna” czy „literatura lesbijska” (por. literatura lesbijska;
literatura homoseksualna [męska]). W piśmiennictwie anglojęzycznym
ugruntowały je prace m.in. Rogera Austena, Stephena Adamsa, Lillian
Faderman czy Louis Crompton. W Polsce
prekursorskie wobec gay/lesbian studies i queer studies było
pojawienie się tomu Odmieńcy (1982), w cyklu Transgresje wydawanym
przez Marię Janion i grono jej gdańskich uczniów.
Termin „odmieniec” był potem używany przez polskich badaczy jako
tłumaczenie słowa queer. W Transgresjach zostały opublikowane
fragmenty prozy Jeana Geneta i dyskusje polskich
badaczy nad odmiennością seksualną, jej zapisem w literaturze i oddziaływaniem tego rodzaju „przekroczeń” na kulturę. Po przełomie 1989
roku pionierskie publikacje gay/lesbian studies ukazywały się w czasopiśmie lesbijskim „Furia Pierwsza”, wydawanym przez niezależną
oficynę Ola Archiwum pod redakcją Olgi Stefaniuk
(1997–2001). Niszowa publikacja zyskała status kultowy, jako że
zamieszczono w niej pierwsze tłumaczenia tekstów z zakresu lesbian
studies autorstwa Adrienne Rich, Birgit Scheuch czy Moniki Darman. W 2010 roku pismo, pod nazwą „Furia”, zostało reaktywowane przez Annę
Laszuk.


Pierwsze polskie konferencje naukowe z pogranicza gay/lesbian studies
i queer studies były organizowane w środowisku amerykanistów − Tomasza Basiuka, Tomasza Sikory,
Dominiki Ferens, Krystyny
Mazur. Badacze ci podjęli się popularyzacji anglojęzycznego stanu badań
i zintegrowania polskiego środowiska naukowego (T. Basiuk, D. Ferens, T. Sikora 2002; 2006). W badaniach nad literaturą polską
swoistej redefinicji „literatury homoseksualnej” dokonał szwajcarski
slawista German Ritz. Jego
zdaniem, zamiast koncentrować się na biografii badanej autorki/autora,
należy zwracać uwagę na jej/jego konstrukcję płciową w tekście,
rozumianą jako „swoistość dyskursu” stosującego stylizacje,
metafikcjonalność, rozbicie narracji i zwielokrotnienie głosu.
Jednocześnie Ritz postulował odwoływanie się do kontekstu społecznego
czy historycznego, do „przekraczania immanencji tekstu”. Anglista i filozof Tomasz Kitliński wraz z historykiem
sztuki Pawłem Leszkowiczem sformułowali koncepcję homotekstualności.
Uważali, że pytania o gender i seksualność są nierozerwalne, a łącząc
perspektywę gay/lesbian studies z queer studies, świadomie unikali
zarówno rozmywania tożsamości LGBT, jak i stricte biografistycznych
redukcji. Przykładem biografistyki uprawianej w ramach gay/lesbian
studies (nie queer studies), rewindykującej białe plamy w dotychczasowych badaniach nad życiem twórców (np. w przypadku biografii
Marii Konopnickiej
autorstwa Leny Magnone), są popularne
Homobiografie Krzysztofa Tomasika
(2008).


Piotr Sobolczyk, Kazimiera Szczuka
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Gender (płeć) – kategoria odsyłająca do
kulturowo-społecznego charakteru norm płci i ich relacji. Pojęcie
funkcjonuje w języku polskim w anglojęzycznym oryginale bądź jest
tłumaczone na kilka sposobów, od obecnie coraz rzadszego „rodzaju” po
„płeć kulturową”, „płeć społeczną”, „płeć społeczno-kulturową” czy też w ogóle coraz częściej „płeć”. Anglosaski termin „gender” – wcześniej
oznaczający najczęściej rodzaj gramatyczny – wywodzi się z amerykańskiej
seksuologii. W 1955 roku John Money użył tego słowa,
aby zdefiniować społeczne odgrywanie ról seksualnych i odróżnić płeć
kulturową od płci biologicznej. Na rozpowszechnienie się „gender” w latach 60. XX w. miały wpływ prace innego seksuologa, Roberta Stollera. Również w pracach feministycznych
drugiej fali (por. druga fala), w latach 70. i na początku 80. XX w.,
kategoria oznaczająca płeć społeczno-kulturową kształtowała się w odniesieniu i opozycji do płci biologicznej (ang. sex, płeć żeńska,
płeć męska). Strategia ta stanowiła nawiązanie do słynnego zdania
Simone de Beauvoir
z Drugiej płci: „Nikt nie rodzi się kobietą, tylko się nią staje”.


Wprowadzenie kulturowej kategorii miało zakwestionować biologiczny
determinizm, czyli pogląd, że podrzędna rola społeczna kobiet wynika z ich biologicznej natury – tzn. anatomii, układu chromosomów czy
gospodarki hormonalnej. Jednocześnie przyjmowano za pewnik, że istnieje
biologiczna podstawa, na którą nakładane są kulturowe znaczenia.
Linda Nicholson nazywa takie ujęcie gender
„biologicznym fundamentalizmem” i koncepcją „wieszaka” (Nicholson 1994). Zasadnicze znaczenie dla początkowej fazy
kształtowania się gender miał artykuł antropolożki Gayle Rubin, opublikowany w 1975 roku, The Traffic in Women.
Notes on the „Political Economy” of Sex [Wymiana kobiet. Uwagi o „politycznej ekonomii” płci]. Autorka wprowadziła pojęcie „system
sex/gender” i zdefiniowała je jako zasadę, według której seksualność,
rozumiana jako przynależna do biologii (sex), staje się
rzeczywistością społeczną (gender) i jest zaspokajana zgodnie z tym
podziałem. Gender wedle niej to „społecznie wprowadzony podział na płeć
(sex)”. Kategoria gender jest jeszcze na tyle nowa, że badaczka używa
jej synonimu: social sex (płeć społeczna). Tłumacząc społeczne
mechanizmy konstrukcji płci, Rubin opiera się m.in.
na koncepcjach Claude’a Lévi-Straussa –
strukturach pokrewieństwa, wymianie i obowiązkowej heteroseksualności,
które tworzą teoretyczne podstawy powtarzające się w późniejszych
teoriach genderowych.


Inne feministyczne próby wytłumaczenia socjalizacji płciowej – „stawania
się kobietą” – w latach 70. i 80. XX w. można zebrać pod hasłem
ginokrytyki, czyli kierunku koncentrującego się na krytyce różnic między
kobietami a mężczyznami (Nicholson 1997; por.
socjalizacja). Nancy Chodorow i Carol Gilligan na różne
sposoby opisują socjalizację w wieku dziecięcym, dla Catharine MacKinnon gender jest teorią seksualności
(por. seksualność). Choć już we wczesnych latach 80. XX w. znaczące
teksty feministyczne poruszały kwestię różnic pomiędzy kobietami ze
względu na rasę, orientację seksualną, spuściznę kolonializmów (Combahee
River Collective, Hill Collins, Radical
Lesbians, Lorde, Moraga i Anzaldúa, Rich; por. nacjonalizm;
postkolonializm), to dopiero pod koniec tej dekady teoretyczki zwróciły
uwagę na pułapki kryjące się w tekstach feministycznych podkreślających
uniwersalne różnice między płciami. Jak zaznacza Mari Mikkola, analizę z pozycji
filozoficznych przeprowadziły Elizabeth Spelman (Inessential Woman, 1988) oraz Judith Butler (Uwikłani w płeć, [1990] 2008). Spelman skrytykowała myślenie o płci (gender) jako o konstrukcie niezależnym od rasy, etniczności, narodowości czy
seksualności. Wytykała ona teorii gender „biały solipsyzm”, tzn.
rozpowszechniony postulat, że wszystkim kobietom wspólny jest pewien
rdzeń kobiecości, opierający się na doświadczeniach partykularnej grupy
białych kobiet. Argumentacja Judith Butler z kolei
koncentrowała się na polityce tożsamości, czyli politycznej strategii,
która była konsekwencją założenia, że istnieje uniwersalny rdzeń
kobiecości, tzn. norma wykluczająca kobiety niemieszczące się w przyjętym kryterium. Butler
rozwinęła koncepcję performatywności płci (por. performatywność) i zainicjowała kluczową dla lat 90. XX w. debatę dotyczącą esencjalizmu
(por. esencjalizm; konstruktywizm społeczny). Uwikłani w płeć i inne
wczesne prace amerykańskiej filozofki są reprezentatywne dla zmiany w myśleniu o kategorii gender na przełomie lat 80. i 90. XX w. aż po czasy
współczesne. Płeć biologiczna (sex) nie jest bezrefleksyjnie uznawana
za stałą i niezmienną, lecz traktuje się ją jako konstrukt
społeczno-kulturowy, za którego kształtowanie odpowiedzialne są przede
wszystkim nauki przyrodnicze. Dla Butler oznacza to, że płeć biologiczna (sex) zawsze była
płcią społeczno-kulturową (gender). Badaczka rozwija tę argumentację w swojej kolejnej książce Bodies that Matter (1993), a inne teoretyczki,
m.in. Christine Delphy w Rethinking Sex and
Gender oraz Elizabeth Grosz w Volatile
Bodies (1994), formułują podobne wnioski. Koncepcje te były
potwierdzane w studiach historycznych dotyczących dyskursu nauk
przyrodniczych, ukazujących zmienność tego, jak była pojmowana płeć
biologiczna (Laqueur, Fausto-Sterling). Donna
Haraway stwierdziła, że wcześniejszy brak
feministycznej refleksji nad rzekomo niezmienną biologiczną podstawą
wiązał się z powojennym rozwojem nauk społecznych odżegnujących się od
biologicznego rasizmu. Krytyczne badanie kategorii płci biologicznej
pozwala zatem na interpretację tego, w jaki sposób cielesność jest
konstruowana, stając się narzędziem dominacji rasowej czy kolonialnej.
Inną konsekwencją zainteresowania dyskursem biologicznym są badania nad
normatywnością płci biologicznej, a także konstrukcjami
interseksualności i transseksualności. Kolejną znaczącą tendencją w teoretyzowaniu kategorii płci, od przełomu lat 80. i 90. XX w., jest
wzmożone wykorzystywanie koncepcji władzy i dyskursu Michela Foucaulta (por.
wiedza/władza). Resygnifikacja i subwersja norm płciowych Butler oraz przemyślenia Joan Wallach Scott i Teresy de Lauretis spowodowały, że kategoria płci pojawiła się w kulturoznawstwie. W artykule Gender jako przydatna kategoria analizy
historycznej (1986) Scott krytykuje m.in. utożsamianie gender z kobietami,
ahistoryczność analiz patriarchatu (por. patriarchat), drugorzędność
zagadnień płci w feministycznych analizach marksistowskich (por.
marksizm) czy ograniczenie ich do sfery rodzinnej. Dla Scott gender jest zasadniczą
kategorią w analizach społecznych; ujmuje ją ona ściśle kulturowo, bez
odnoszenia się do podstawy biologicznej. W drugiej części swojej
definicji badaczka łączy teorię gender ze stosunkami władzy Foucaulta i twierdzi, że gender jest zasadniczym
parametrem ich funkcjonowania: relacje władzy czy ich zmiana są ściśle
powiązane ze wzorcami płci. Konsekwencją takiego rozumienia gender jest
programowe rozszerzenie genderowej analizy historycznej – również
kulturowej – na obszary niepowiązane tradycyjnie z kobietami, a w szerszej perspektywie również na badania nad męskością (por. men’s
studies / masculinity studies). Teresa de Lauretis, starając się wyjść poza paradygmat różnicy płci,
rozwija w książce Technologies of Gender (1987) rozumienie płci jako
reprezentacji. Podążając za foucaultowskim ujęciem seksualności jako
efektu „technologii seksu”, postuluje myślenie o płci jako efekcie
technologii społecznych służących wytwarzaniu jej reprezentacji. Do
technologii tych zalicza np. porządek wizualny, szczególnie kino czy
instytucje życia społecznego. Według de Lauretis nieprzerwany proces wytwarzania reprezentacji płci
jest tożsamy z jej konstruowaniem. W połowie lat 70. XX w. ukazały się
także feministyczne prace kwestionujące przydatność koncepcji Foucaulta dla celów feminizmu (Hartsock, Fraser), jednak z dzisiejszej perspektywy wydaje się, że propozycje Butler, Scott i de Lauretis przetrwały
próbę czasu. Dowodem tego może być rozwijana w XXI w., również w oparciu
o prace Foucaulta, koncepcja „płci jako
kategorii wiedzy” (von Braun i Stefan), pozwalająca na
transdyscyplinarne badanie tego, jak nauka produkuje zjawiska płci oraz
w jaki sposób gender wpływa na przedmioty badań naukowych. Oddziaływanie
prac Foucaulta, przede wszystkim tych, które
dotyczą seksualności, jest kluczowe dla teorii queer (por. queer
studies). Z punktu widzenia gender głównym osiągnięciem w teorii
queer jest jednoczesne analityczne rozróżnienie i uzależnienie od
siebie osi analizy genderowej i seksualnej. Eve Kosofsky Sedgwick w Epistemology of the Closet (1990) przywołuje twierdzenie Gayle Rubin z Zapisków w sprawie radykalnej teorii polityki
seksualności ([1984] 2004), że teoria feministyczna nie jest
uprzywilejowanym miejscem dla analizy seksualności, gdyż wprawdzie seks
i płeć (sex i gender) są z sobą powiązane, ale nie są tożsame.
Podkreśla ona, że choć do rozróżnienia homoseksualność/heteroseksualność
konieczna jest kategoria płci, to istnieją inne przeciwstawne możliwości
wyborów seksualnych, dla których naczelne znaczenie mają odmienne
parametry (np. autoerotyzm/alloerotyzm). Fakt, że powiązany z płcią
binaryzm homoseksualność/heteroseksualność stał się od XIX w. naczelnym
rozróżnieniem seksualnym, jest efektem procesu historycznego, a nie
uniwersalną koniecznością (por. gay/lesbian studies). Dla Butler produktem tego procesu jest
„matryca heteroseksualna”, określająca normę i rzekomo konieczne relacje
między trzema kategoriami, które w rzeczywistości wzajemnie się nie
determinują: płcią biologiczną, płcią społeczno-kulturową oraz
ukierunkowaniem pragnienia (Butler [1998] 2008). Obecnie kategoria gender rzadko
służy ukazywaniu męskocentryzmu w tekstach kultury. Dynamicznie
rozwijającymi się kierunkami teorii gender są koncepcje łączące różne
kategorialne osie analizy i dzięki temu wprowadzające nowe sposoby
rozumienia gender w odniesieniu do queer studies, transgender
studies, genderowych studiów postkolonialnych i teorii
intersekcjonalności (por. transgender; postkolonializm;
intersekcjonalność).


Karolina Krasuska
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Gender budgeting – wyraz polityki równościowej w strukturze wydatków
państwa i poszczególnych instytucji. Każdy budżet, zarówno na poziomie
krajowym, jak i samorządowym, jest odzwierciedleniem celów politycznych
realizowanych przez władze. Jeśli priorytet zostaje nadany równości
płci, to w budżecie powinny znaleźć się konkretne alokacje finansowe na
rzecz realizacji programów czy projektów równościowych oraz stanowienia
urzędów ds. równego statusu kobiet i mężczyzn. Narzędzie gender budget
umożliwia sprawdzenie, czy zadania i cele władz związane z równością
grup są faktycznie uwzględnione w wydatkach, czy pozostają deklaracjami
bez pokrycia. Koncepcja budżetowania uwzględniająca płeć, mimo że jest
realizowana w przestrzeni politycznej na świecie od ponad 25 lat, po
dziś dzień nie została całkowicie wdrożona w żadnym z budżetów
krajowych. Jednakże od 1984 roku, gdy Australia po raz pierwszy
wprowadziła „budżet kobiet” (Budlender, Elson, Hewitt, Mukhopadhyay 2002: 7), w ponad 60 krajach podejmowane są
inicjatywy w zakresie monitoringu polityki fiskalnej i wprowadzania do
niej zasad równości płci. Budżetowanie gender dotyczy z jednej strony
podziału środków z uwzględnieniem potrzeb obu płci (cyklu budżetowego),
a z drugiej skupia się na analizie przychodów do budżetu w postaci
podatków, ceł, opłat, akcyzy itd., z uwzględnieniem wpływu obciążeń
fiskalnych na poszczególne płcie. Aby skutecznie budować budżety na
poziomie lokalnym i krajowym, w sposób przeciwdziałający dyskryminacji i promujący wyrównywanie szans, należy dokonywać analiz, które
uwzględniają podział na płeć (Govender 1996), a dodatkowo prowadzić badania jakościowe potrzeb zarówno kobiet i dziewczynek, jak i mężczyzn oraz chłopców. Nie wszędzie jednak zbiera
się dokumentację, w której pojawia się podział na płeć, bardzo rzadko
także konsultuje się projekty lokalne i krajowe (poza
infrastrukturalnymi) z mieszkankami i mieszkańcami.
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  Collins Joan [1] 

  Columbus Chris [1] 

  Commoy Pierre [1] 

  Conley Verena Andermatt [1] 

  Connor Peter [1] 

  Conway Stephen [1] 

  Cook Hera [1] [2] 

  Cornell Drucilla [1] 

  Courtenay Cezaria Baudouin de [1] 

  Craddock Susan [1] 

  Crimp Douglas [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Crisp Quentin [1] [2] 

  Crompton Louis [1] 

  Crosby F.J. [1] 

  Culbertson Frances M. [1] 

  Culley Margaret [1] [2] [3] 

  Cyrus Miley (właśc. Cyrus Destiny Hope) [1] 

  Czaplicka Maria [1] 

  Czapliński Przemysław [1] 

  Czapska Maria [1] 

  Czarnacka Agata [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] 

  Czeczot Katarzyna [1] [2] 

  Czerniawska Olga [1] 

  Czerska Tatiana [1] [2] 

  Céline Louis-Ferdinand [1] [2] 

  Daldry Stephen [1] 

  Dalembert Louis-Philippe [1] 

  Daly Mary [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Danek Danuta [1] [2] [3] 

  Danny Drag King (właśc. Torr Diane) [1] 

  Darman Monika [1] 

  Darwin Karol [1] 

  Daszyńska-Golińska Zofia [1] 

  Davis Angela [1] [2] [3] 

  Davis Flora [1] 

  Davis Sara N. [1] 

  Davis-Floyd Robbie [1] 

  Dean James [1] 

  Dekkers Midas [1] [2] 

  Del LaGrace [1] 

  Del LaGrace Volcano [1] 

  Delacroix Eugène [1] 

  Delany Samuel R. [1] 

  Deleuze Gilles [1] [2] 

  Delphy Christine [1] [2] [3] [4] [5] 

  Demme Jonathan [1] 

  Demos Vasilikie [1] 

  Densmore Dana [1] [2] 

  Derrida Jacques [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] 

  Descartes René [1] 

  Desperak Izabela [1] [2] 

  Deter Hans-Christian [1] 

  Deth Ron van [1] 

  Dickey J. [1] 

  Dietrich Marlene [1] [2] [3] [4] [5] 

  Dietz Bernadette E. [1] 

  Dinnerstein Dorothy [1] 

  Doane Mary Ann [1] 

  Domagała Cezary [1] 

  Domański Henryk [1] 

  Dominiak Tomasz [1] 

  Dostojewski Fiodor [1] 

  Douglas Mary [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Douglass Frederick [1] 

  Dołęga-Mostowicz Tadeusz [1] 

  Drakulić Slavenka [1] 

  Drotkiewicz Agnieszka [1] 

  Drąg Bronisław [1] 

  Duberman Martine [1] 

  Duggan Lisa [1] [2] 

  Dulac Liliane [1] 

  Dumit Joseph [1] 

  Dunham Charlotte Chorn [1] 

  Dunin Kinga [1] 

  Duras Marguerite [1] [2] 

  Durys Elżbieta [1] 

  Dworkin Andrea [1] [2] [3] 

  Dzierzgowska Anna [1] 

  Däumer Elisabeth [1] 

  Dąbrowska Magdalena [1] [2] 

  Dąbrowska Maria [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Dąbrowski Mieczysław [1] [2] 

  Długołęcka Alicja [1] 

  Eadie Jo [1] 

  Eagleton Mary [1] [2] 

  Eckermman Johann Peter [1] 

  El Greco (właśc. Theotokopulos Dominikos) [1] 

  Eliade Mircea [1] [2] 

  Ellis Havelock [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Elson Diane [1] [2] [3] [4] 

  Elżbieta I [1] 

  Engel-Bernatowicz Agata [1] [2] 

  Engels Fryderyk [1] [2] [3] [4] 

  England Paula [1] [2] [3] [4] 

  Evans Rhonda D. [1] [2] 

  Ewing Doris [1] [2] 

  Faderman Lillian [1] 

  Falski Maciej [1] [2] 

  Faludi Susan [1] [2] [3] [4] 

  Fausto-Sterling Anne [1] [2] [3] [4] [5] 

  Faustyna św. [1] 

  Felman Shoshana [1] 

  Ferber Marianne A. [1] 

  Ferens Dominika [1] [2] [3] [4] 

  Fetterley Judith [1] [2] [3] [4] [5] 

  Fiedorczuk Julia [1] 

  Filipiak Izabela [1] 

  Firbank Ronald [1] [2] 

  Firestein Beth [1] [2] 

  Firestone Shulamith [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Fish Stanley [1] 

  Fisher Kate [1] [2] 

  Flax Jane [1] 

  Fliess Wilhelm [1] 

  Folbre Nancy [1] [2] 

  Foltyniak Anna [1] 

  Forsyth Craig J. [1] [2] 

  Foster Barbara [1] [2] 

  Foster Hal [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Foster Michael [1] [2] 

  Foucault Michel [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] [22] 

  Fox-Genovese Elizabeth [1] 

  Franciszek z Asyżu św. [1] 

  Frank Anne [1] [2] 

  Frankel Lois [1] 

  Franklin Benjamin [1] 

  Franko B. (pseud.) [1] [2] 

  Franus Ewa [1] [2] [3] 

  Fraser Nancy [1] [2] [3] 

  Freud Sigmund [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] 

  Friedan Betty [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] [22] [23] [24] [25] 

  Friedman Kien Alvin [1] 

  Fromm Harold [1] 

  Frydrysiak Sandra [1] [2] 

  Frąckowiak-Sochańska Monika [1] [2] [3] 

  Gaard Greta [1] [2] [3] [4] 

  Gagnier Regenia [1] 

  Gagné Patricia [1] 

  Gajewska Agnieszka [1] 

  Galant Arleta [1] [2] 

  Galasiński Dariusz [1] 

  Galen (właśc. Galenus Claudius) [1] 

  Gallop Jane [1] 

  Galster Ingrid [1] 

  Galton Francis [1] 

  Galvin Shelley L. [1] 

  Gannett Cinthia [1] 

  Garb Tamar [1] [2] [3] 

  Garber Marjorie [1] [2] 

  Garland Judy [1] 

  Garrett C.D. [1] 

  Gatens Moira [1] [2] [3] 

  Gawin Magdalena [1] 

  Gayle Salamon [1] 

  Genet Jean [1] [2] [3] 

  Gentileschi Artemisia [1] [2] 

  George Boy (właśc. O'Dowd George Alan) [1] 

  George Sue [1] 

  Gergen Mary [1] 

  Ghosh Jayati [1] 

  Giddens Anthony [1] [2] 

  Gilbert Sandra M. [1] [2] [3] 

  Gilewicz Joanna [1] 

  Gilles (właśc. Blanchard Gilles) [1] [2] 

  Gilligan Carol [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Gilman Charlotte Perkins [1] [2] 

  Gilman Sander L. [1] [2] [3] 

  Gilmore Leigh [1] [2] 

  Giraudoux Jean [1] [2] 

  Gittins Diana [1] 

  Glotfelty Cheryll [1] 

  Goerke Natasza [1] 

  Goethe Johann Wolfgang [1] 

  Golczyńska-Grondas Agnieszka [1] 

  Goldin Nan [1] [2] 

  Goldman Emma [1] [2] 

  Golewska Małgorzata [1] 

  Gombrowicz Witold [1] [2] [3] [4] 

  Gomola Aleksander [1] 

  González-Torres Félix [1] 

  Gouges Olympe de (właśc. Gouze Marie) [1] [2] 

  Gould Stephen Jay [1] [2] 

  Gouze Marie (pseud. Gouges Olympe de) [1] 

  Gove Walter R. [1] [2] 

  Govender Pregs [1] 

  Gołyś Joanna [1] 

  Graaf Regnier de [1] [2] 

  Graban-Pomirska Monika [1] [2] 

  Graczyk Ewa [1] [2] 

  Graff Agnieszka [1] [2] [3] [4] [5] 

  Gratch Linda Vaden [1] [2] 

  Gray Chris Hables [1] 

  Greene Gayle [1] 

  Greer Germaine [1] [2] [3] [4] [5] 

  Grimm Jacob Ludwig [1] [2] [3] [4] [5] 

  Grimm Wilhelm Karl [1] [2] [3] [4] [5] 

  Grosz Elizabeth A. [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Grotowska-Leder Jolanta [1] [2] [3] [4] [5] 

  Grottger Artur [1] 

  Gruszczyńska Anna [1] 

  Grzybek Agnieszka [1] [2] [3] 

  Gubar Susan [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Guillaumin Colette [1] [2] [3] 

  Gull William Withey [1] [2] 

  Gusman Alessandro [1] 

  Haase Donald [1] 

  Habermas Jürgen [1] [2] [3] [4] 

  Hadady Letha [1] [2] 

  Halberstam Judtih [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Haraway Donna [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] [22] [23] [24] [25] [26] [27] [28] [29] [30] 

  Harding Sandra [1] 

  Hardt Michael [1] 

  Hark Ina Rae [1] 

  Harris Diane K. [1] 

  Hart Archibald D. [1] 

  Hartmann Heidi I. [1] 

  Hartsock Nancy [1] [2] [3] 

  Haskell Molly [1] [2] [3] 

  Hayes Rose Oldfield [1] 

  Hayles N. Katherine [1] [2] 

  Hays William Harrison [1] 

  Hedemann Oskar [1] 

  Heidegger Martin [1] 

  Heilbrun Carolyn G. (pseud. Amanda Cross) [1] 

  Helman Alicja [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Hemingway Ernest [1] [2] 

  Herbert Robert K. [1] 

  Herer Michał [1] 

  Herling-Grudziński Gustaw [1] 

  Herman Judith Lewis [1] [2] 

  Herndl Diane Price [1] 

  Herzog Jr. Harold [1] [2] 

  Herzog Wolfgang [1] 

  Hewitson Gilian J. [1] [2] 

  Hewitt Guy [1] 

  Heyden-Rynsch Verena von der [1] 

  Hicks Eric [1] 

  Hieronim św. [1] 

  High Kathy [1] 

  Hill Collins Patricia [1] [2] [3] 

  Hinz Berthold [1] 

  Hirsch Marianne [1] [2] 

  Hirst Damien [1] [2] 

  Hitchcock Alfred [1] [2] [3] 

  Hocquenghem Guy [1] [2] 

  Honneth Axel [1] 

  Horney Karen [1] 

  Hornung Magdalena [1] 

  Howard Angela [1] 

  Hołówka Jacek [1] 

  Hołówka Teresa [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Hrdy Sarah Blaffer [1] [2] [3] 

  Hryciuk Renata Ewa [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Huff Cynthia Anne [1] 

  Humm Maggie [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Hurston Zora Neale [1] 

  Hussakowska-Szyszko Maria [1] [2] 

  Hyży Ewa [1] [2] 

  Hłasko Marek [1] [2] [3] 

  Irigaray Luce [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] [22] [23] [24] [25] [26] [27] [28] [29] [30] [31] [32] [33] [34] [35] [36] [37] [38] [39] [40] [41] [42] [43] [44] [45] [46] [47] [48] [49] [50] [51] [52] [53] [54] [55] [56] [57] [58] [59] [60] [61] [62] 

  Isherwood Christopher [1] [2] [3] 

  Iveković Rada [1] 

  Iwasiów Inga [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Iwaszkiewicz Maria [1] 

  Iwaszkiewiczowa Anna z Lilpopów [1] [2] [3] 

  Iwańska Alicja [1] 

  Jackson Stevi [1] [2] [3] 

  Jacobus Mary [1] [2] 

  Jaggar Alison [1] [2] [3] [4] 

  Jakubowska Agata [1] [2] [3] 

  Jakubowska Honorata [1] 

  James Henry [1] [2] [3] 

  Jameson Fredric [1] 

  Jamrozik Elżbieta [1] [2] 

  Jan Paweł II (papież) [1] 

  Janiak-Jasińska Agnieszka [1] [2] [3] 

  Janin Zuzanna [1] 

  Janion Maria [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] 

  Janiszewski Jakub [1] 

  Jarosz Krzysztof [1] 

  Jawień Bożena [1] 

  Johnson Virginia [1] [2] 

  Johnston Claire [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Jolie Angelina [1] 

  Jones Amelia [1] [2] 

  Jones Ernest [1] 

  Jones Grace (pseud.) zob. Mendoza Grace [1] 

  Jong Erica [1] 

  Jonson Ben [1] 

  Jordan Neil [1] 

  Joteyko Józefa [1] 

  Joyce James [1] 

  Jung Carl Gustav [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Józefik Barbara [1] 

  Jędrzejczak Marcin [1] 

  Kacmajor Anna [1] 

  Kacmajor Magdalena [1] [2] [3] 

  Kaczyński Maciej [1] 

  Kahn Coppélia [1] 

  Kalinowska-Blackwood Izabela [1] 

  Kalipeni Ezekiel [1] 

  Kamczycki Artur [1] 

  Kamieńska Anna [1] [2] 

  Kamińska Aleksandra [1] 

  Kamuf Peggy [1] [2] 

  Kancewicz-Hoffman Nina [1] 

  Kania Ireneusz [1] [2] 

  Kant Immanuel [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Kaplan Ann E. [1] [2] [3] [4] 

  Kaplan Cora [1] 

  Kaposi Moritz [1] 

  Karwatowska Małgorzata [1] [2] [3] [4] 

  Karwowska Bożena [1] 

  Kaschack Ellyn [1] [2] 

  Katarzyna ze Sieny św. [1] [2] 

  Katz Rothman Barbara [1] [2] [3] 

  Kawczyńska-Butrym Zofia [1] 

  Keff Bożena (właśc. Umińska-Keff Bożena) [1] [2] 

  Keller Gottfried [1] 

  Kember Sarah [1] [2] 

  Kemmerer Lisa [1] [2] 

  Kempny Marian [1] [2] 

  Kerner Furman Frida [1] 

  Kerényi Karl [1] [2] [3] [4] 

  Kesić Vesna [1] 

  Kessler Ronald C. [1] 

  Kilbourne Jean [1] [2] [3] [4] [5] 

  King Ynestra [1] [2] [3] [4] [5] 

  Kinnard Cynthia D. [1] 

  Kinsey Alfred [1] [2] [3] 

  Kirkup Gill [1] 

  Kitliński Tomek [1] [2] [3] 

  Kitzinger Sheila [1] [2] [3] [4] 

  Klaman Grzegorz [1] 

  Klein Fred (Fritz) [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Klein Melanie [1] [2] [3] 

  Kline Wenda [1] [2] 

  Kluchin Rebecca M. [1] 

  Koch Ed [1] 

  Kochan Marek [1] 

  Kochanowski Jacek [1] [2] [3] [4] [5] 

  Koedt Anne [1] 

  Koertge Noretta [1] 

  Kohlberg Lawrence [1] [2] [3] 

  Kolodny Annette [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Komendant Tadeusz [1] [2] [3] 

  Komornicka Maria / Piotr Włast [1] 

  Konopnicka Maria [1] [2] 

  Kopacki Andrzej [1] 

  Kopeć-Umiastowska Barbara [1] 

  Korolczuk Elżbieta [1] [2] [3] 

  Korsak Tadeusz [1] 

  Korsmeyer Carolyn [1] [2] [3] 

  Kosińska Karolina [1] 

  Kosofsky Sedgwick Eve [1] [2] 

  Kossak-Szczucka Zofia [1] 

  Kostecka Weronika [1] 

  Koszałka Marcin [1] 

  Kovacheva Adriana [1] 

  Kowalczyk Izabela [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] 

  Kowaleski Jerzy T. [1] 

  Kowalska Anna [1] 

  Kowalski Grzegorz [1] 

  Kozyra Katarzyna [1] [2] 

  Kozłowski Michał [1] 

  Kołaczkowski Dariusz [1] 

  Kołodziejczyk Beata [1] [2] 

  Kołłontaj Michaiłowna Aleksandra [1] 

  Kościańska Agnieszka [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Krafft-Ebing Richard von [1] 

  Kramer Larry [1] 

  Krasińska Eliza [1] 

  Krasuska Karolina [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Kristeva Julia [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] [22] [23] 

  Kropiwnicki Maciej [1] 

  Kryczyńska Anna [1] 

  Krzemiński Ireneusz [1] [2] 

  Krzywicka Irena [1] [2] [3] 

  Królak Sławomir [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Ksenofont [1] 

  Kubica Grażyna [1] [2] [3] 

  Kuc Kamila [1] 

  Kuhn Annette [1] [2] [3] [4] [5] 

  Kujawska-Courtney Krystyna [1] 

  Kulik Oleg [1] 

  Kulmowa Joanna [1] 

  Kuncewiczowa Maria [1] [2] [3] 

  Kupis Bogdan [1] 

  Kuryluk Ewa [1] 

  Kurz Iwona [1] [2] [3] 

  Kushner Tony [1] 

  Kutrzebianka Anna [1] 

  Kuzyszyn Konrad [1] 

  Kuźma Inga [1] [2] 

  Kuźma-Markowska Sylwia [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Kymlicka Will [1] [2] [3] 

  Kędzierzawska Dorota [1] 

  Kędziora Karolina [1] [2] [3] [4] 

  Kłosińska Krystyna [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Kłosiński Krzysztof [1] [2] 

  Kłuszyński Henryk [1] 

  LL Natalia (właśc. Lach-Lachowicz Natalia) [1] 

  Lacan Jacques [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] 

  Lach-Lachowicz Natalia [1] 

  Ladd-Taylor Molly [1] 

  Lady Gaga (właśc. Germanotta Stefani Joanne Angelina) [1] [2] 

  Laqueur Thomas Walter [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Laszuk Anna [1] [2] [3] [4] 

  Lasègue Ernest-Charles [1] 

  Latos Grażyna [1] [2] 

  Latour Bruno [1] 

  Lauretis Teresa de [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  LeBesco Kathleen [1] 

  Leacock Eleanor Burke [1] 

  Lechoń Jan [1] [2] 

  Legler Gretchen T. [1] 

  Lejeune Philippe [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] 

  Leland Stephanie [1] 

  Lemke Thomas [1] [2] 

  Lemmonier-Delpy Marie-Françoise [1] 

  Lennox Annie [1] 

  Leone Sergio [1] 

  Leszczyński Damian [1] 

  Leszkowicz Paweł [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Levinson Barry [1] 

  Lewin Ellen [1] 

  Lewis Margaret [1] 

  Leśniewska Maria [1] [2] [3] [4] [5] 

  Liedloff Jean [1] [2] [3] 

  Limanowska Barbara [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Limbaugh Rush [1] 

  Lionnet Françoise [1] 

  Lisowski Jerzy [1] 

  Livingston Jennie [1] 

  Lizurej Marzena [1] [2] [3] 

  Lock Margaret [1] 

  Lou Lola (pseud.) [1] 

  Lovett Laura L. [1] 

  Lovrić Jelena [1] 

  Luboński Paweł [1] 

  Lugones Maria [1] 

  Luke Brian [1] [2] [3] [4] [5] 

  Luksemburg Róża [1] 

  Lukács György [1] 

  Lykke Nina [1] [2] 

  Lynch Kathleen [1] [2] 

  Lyne Adrian [1] 

  Lyons Mary E. [1] 

  Lyons Maureen [1] 

  Lévi-Strauss Claude [1] [2] [3] [4] [5] 

  Lévinas Emmanuel [1] 

  MacDonald Ann-Marie [1] 

  MacDonald Martha [1] [2] 

  MacKinnon Catharine A. [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  MacLeod Catriona [1] 

  Mach Jolanta [1] [2] 

  Maciejewska Beata [1] 

  Madame Leprince de Beaumont [1] 

  Madame de Staël (właśc. Staël-Holstein Anne Louise Germaine de) [1] 

  Madame d’Aulnoy [1] 

  Madonna (właśc. Ciccone Madonna Louise Veronica) [1] [2] [3] 

  Magnone Lena [1] 

  Mair Lucy [1] 

  Majchrowski Zbigniew [1] 

  Majewska Ewa [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Malewska Hanna [1] 

  Malinowski Bronisław [1] 

  Mamzeta Monika (właśc. Zielińska Monika) [1] 

  Mansfield Katherine [1] [2] [3] 

  Marcuse Herbert [1] 

  Markel Howard [1] 

  Markowski Michał Paweł [1] [2] 

  Marks Karol [1] [2] [3] [4] 

  Marszałek Magdalena [1] [2] [3] [4] 

  Marzec Andrzej [1] 

  Masters William [1] [2] 

  Matla Małgorzata [1] 

  Matuszewski Krzysztof [1] [2] [3] 

  Mauriac François [1] 

  Mayer Hans [1] 

  Mayne Judith [1] [2] 

  Mazur Krystyna [1] 

  McCarthy Paul [1] [2] 

  McCormick Katharine [1] 

  McDowell Linda [1] [2] [3] 

  McLaren Angus [1] [2] [3] [4] 

  McLeod Jane D. [1] 

  McNair Brian [1] [2] 

  Mead Margaret [1] [2] [3] 

  Melcer Wanda [1] 

  Mendel Gregor [1] 

  Mendoza Grace [1] 

  Menninghaus Winfried [1] 

  Mens-Verhulst Janneke van [1] [2] [3] [4] 

  Merchant Carolyn [1] [2] [3] 

  Merla Patrick [1] 

  Meun Jean de [1] 

  Michał Anioł (właśc. Buonarroti Michelangelo) [1] 

  Mickiewicz Adam [1] 

  Mies Maria [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Mikkola Mari [1] [2] [3] [4] 

  Mikos Jarosław [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Mikołaj z Kuzy (właśc. Krebs Nicolaus) [1] 

  Mill Harriet Taylor [1] [2] 

  Mill John Stuart [1] [2] [3] [4] 

  Miller James [1] 

  Miller Nancy K. [1] [2] [3] 

  Millett Kate [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] 

  Mincer Jacob [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Minh-ha Trinh Thi [1] 

  Mitchell Juliet [1] [2] [3] 

  Mizerka Anna [1] 

  Mizielińska Joanna [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Moheau Jean-Baptiste [1] 

  Moi Toril [1] [2] 

  Mole Simon (właśc. Simon Moleke Njie) [1] [2] 

  Money John [1] [2] [3] 

  Montaigne Michel de [1] [2] 

  Moore Henrietta L. [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Moore Lisa Jean [1] [2] 

  Moore Pat (Patricia) [1] [2] [3] 

  Moraga Cherrie [1] [2] 

  Moran Tom [1] 

  Moreau Thérèse [1] 

  Morfi (pseud.) [1] 

  Morgan Robin [1] 

  Morisot Bertha [1] 

  Morton Richard [1] [2] [3] [4] 

  Mott Lucretia [1] 

  Mozart Wolfgang Amadeusz [1] 

  Mrozik Agnieszka [1] [2] [3] 

  Mukhopadhyay Tanni [1] 

  Mulvey Laura [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] 

  Muñoz José Esteban [1] [2] 

  Mycielska Gabriela [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Męczkowska Teodora [1] 

  Nacher Anna [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Nadana-Sokołowska Katarzyna [1] [2] [3] 

  Nancy Jean-Luc [1] 

  Nasiłowska-Rek Anna [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Nałkowska Zofia [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Nead Lynda [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] 

  Neale Steve [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Negri Antonio [1] 

  Nehring Przemysław [1] [2] 

  Nelson Julie A. [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Nelson Todd D. [1] [2] 

  Newton Ester [1] [2] [3] [4] [5] 

  Newton Judith [1] 

  Nicholson Linda J. [1] [2] [3] [4] [5] 

  Nietzsche Friedrich [1] [2] 

  Nin Anaïs [1] [2] [3] 

  Nixon Nicholas [1] 

  Noble Jean [1] 

  Nochlin Linda [1] [2] [3] [4] [5] 

  Nolen-Hoeksema Susan [1] [2] [3] 

  Northrup Christiane [1] 

  Norton Rictor [1] [2] [3] 

  Nowak Agnieszka [1] 

  Nowak Arkadiusz [1] 

  Nowak Jerzy [1] 

  Nowak Samuel [1] 

  Nowicka Ewa [1] [2] 

  Nowicka Wanda [1] 

  Nowicki Wojciech [1] 

  Nowosad-Bakalarczyk Marta [1] 

  Nussbaum Felicity A. [1] 

  Nussbaum Martha [1] 

  Nykiel-Herbert Barbara [1] 

  Oakley Ann [1] [2] [3] 

  Ochs Robyn [1] [2] [3] 

  Oczko Piotr [1] [2] [3] 

  Odent Michel [1] 

  Okin Susan Moller [1] [2] [3] 

  Olczak-Ronikier Joanna [1] 

  Oldfield Hayes Rose [1] 

  Oleszczuk Teresa [1] 

  Opfer Halszka [1] 

  Oppong Joseph R. [1] 

  Orlan (właśc. Mireille Suzanne Francette Porte) [1] 

  Orlando [1] 

  Ortner Sherry B. [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Ortwin Ostap [1] 

  Osika Maciej [1] [2] 

  Ostolski Adam [1] 

  Ostrowska Anna [1] 

  Ostrowska Antonina [1] [2] 

  Ostrowska Elżbieta [1] [2] [3] [4] [5] 

  Ostrowski Witold [1] 

  Owidiusz (właśc. Naso Publius Ovidius) [1] [2] 

  O’Connor John Joseph [1] 

  O’Reilly Jane [1] 

  O’Reilly Kira [1] 

  Pabijanek Katarzyna [1] [2] 

  Page Jessica R. [1] [2] 

  Paglia Camille [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Pakszys Elżbieta [1] 

  Palcewicz Mariola [1] 

  Palmore Erdman B. [1] 

  Paquin Anna [1] 

  Parker Rozsika [1] [2] [3] [4] 

  Parsons Elsie Clews [1] 

  Partum Ewa [1] [2] 

  Partyka Joanna [1] 

  Pasterski Janusz [1] 

  Patai Daphne [1] 

  Pateman Carole [1] [2] [3] 

  Pearsall Marilyn [1] 

  Peek Charles W. [1] 

  Peeters Frederik [1] [2] 

  Peirce Charles [1] 

  Penn Shana [1] 

  Pepys Elisabeth [1] 

  Pepys Samuel [1] 

  Perrault Charles [1] [2] 

  Peterson Janice [1] 

  Petryk Michał [1] 

  Phelan Shane [1] 

  Phillips Anne [1] 

  Picano Felice [1] 

  Pierre (pseud.) zob. Commoy Pierre) [1] 

  Pieńkowska Anita [1] [2] 

  Pinińska-Bereś Maria [1] 

  Pink (właśc. Moore Alecia Beth) [1] 

  Pitagoras [1] 

  Pittman Robert B. [1] 

  Pius IV (papież) [1] 

  Pius IX (papież) [1] 

  Pizan Christine de [1] [2] [3] [4] [5] 

  Plain Gill [1] 

  Plant Sadie [1] 

  Plath Sylvia [1] 

  Platon [1] [2] 

  Plumwood Val [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] 

  Podgórska-Klawe Zofia [1] [2] 

  Podraza-Kwiatkowska Zofia [1] [2] 

  Pointon Marcia [1] [2] 

  Polachek Solomon [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Poliakov Leon [1] 

  Pollack Sydney [1] 

  Pollock Griselda [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Potoczna Małgorzata [1] [2] [3] 

  Potter Sally [1] 

  Poullain de la Barre François [1] 

  Pramaggiore Maria [1] 

  Presley Elvis [1] 

  Press Nancy [1] [2] 

  Price Janet [1] 

  Prokopiuk Jerzy [1] 

  Pruszczyński Robert [1] 

  Przybyszewski Stanisław [1] 

  Puzewicz-Barska Joanna [1] [2] [3] [4] [5] 

  Płonka-Syroka Bożena [1] [2] 

  Quinn Marc [1] [2] 

  Raciniewska Alicja [1] 

  Radkiewicz Małgorzata [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] 

  Rancière Jacques [1] [2] [3] [4] 

  Rasińska-Bóbr Agnieszka [1] 

  Rasiński Lotar [1] 

  Rastogi Mudita [1] [2] 

  Rawls John [1] [2] [3] 

  Reagan Ronald [1] [2] [3] [4] [5] 

  Real Terrence [1] 

  Rees A.L. [1] 

  Reiter Raina R. [1] [2] [3] 

  Rek-Woźniak Małgorzata [1] [2] [3] 

  Rembrandt (właśc. Rijn Rembrandt Harmenszoon van) [1] 

  Reszke Irena [1] [2] [3] [4] [5] 

  Rich Adrienne [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Richards Audrey [1] 

  Richards Janet [1] 

  Richardson Mary [1] 

  Ricoeur Paul [1] 

  Ripa Cesare [1] 

  Ritz German [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Rivkin Julie [1] 

  Robertson Claire [1] [2] 

  Robertson Marion Gordon „Pat” [1] 

  Robinson Hilary [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Rodak Paweł [1] 

  Roe Jane (właśc. McCorvey Norma L.) [1] 

  Rogers Mary F. [1] [2] 

  Rogowska-Stangret Monika [1] [2] 

  Rogowski Łukasz [1] 

  Roiphe Katie [1] 

  Rollin Jean [1] [2] 

  Ronell Avital [1] 

  Rosaldo Michelle Z. [1] [2] [3] 

  Rosen Ruth [1] 

  Rosenfelt Deborah [1] 

  Rosenfield Sarah [1] 

  Rosenhan David L. [1] 

  Rosenthal Evelyn R. [1] 

  Rosińska Magdalena [1] 

  Ross Andrew [1] [2] 

  Rossini Manuela [1] 

  Rottenberg Anda [1] 

  Rousseau Jean-Jacques [1] [2] [3] 

  Rowbotham Sheila [1] 

  Rubin Gayle [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] 

  Rudaś-Grodzka Monika [1] [2] [3] [4] 

  Ruether Rosemary Radford [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Rupp Leila [1] [2] 

  Russel Ken [1] [2] 

  Russell Gerald [1] 

  Russo Mary [1] 

  Ryan Michael [1] 

  Rychard Andrzej [1] 

  Rydzyk Tadeusz [1] 

  Ryszkiewicz Marcin [1] 

  Régnier-Bohler Danielle [1] 

  Sacks Karen [1] 

  Salecl Renata [1] 

  Salwa Mateusz [1] 

  Sand George (właśc. Dudevant Amantine Aurore Lucile z Dupin) [1] [2] [3] [4] 

  Sandoval Chela [1] 

  Sanger Margaret [1] 

  Sapkowski Andrzej [1] 

  Sarraute Nathalie [1] 

  Sartre Jean-Paul [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Satrapi Marjane [1] 

  Schacht Stephen [1] [2] 

  Schapiro Miriam [1] 

  Schenck Celeste [1] 

  Scheuch Birgit [1] 

  Schiwy Marlene A. [1] 

  Schlegel Friedrich von [1] 

  Schoen Johanna [1] [2] 

  Schoepf Brooke Grundfest [1] [2] 

  Schor Naomi [1] [2] [3] 

  Schrage Laurie [1] 

  Schreurs Karlein [1] [2] [3] [4] 

  Schulman Sarah [1] 

  Schwartz Pepper [1] 

  Schweickart Patrocino [1] [2] 

  Scott Joan Wallach [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] 

  Seckinelgin Hakan [1] 

  Sedgwick Eve Kosofsky [1] [2] [3] [4] 

  Segal Marcia Texler [1] 

  Seidman Steven [1] [2] [3] 

  Seligman Martin E.P. [1] 

  Sellers Susan [1] 

  Serafin Ewa [1] [2] 

  Serrano Andreas [1] [2] 

  Sevely Josephine Lowndes [1] [2] [3] [4] [5] 

  Shakespeare William [1] [2] 

  Shapiro Eve [1] [2] 

  Sharman Jim [1] 

  Shennong (cesarz chiński) [1] 

  Sherfey Mary Jane [1] [2] 

  Shildrick Margrit [1] 

  Shiva Vandana [1] [2] [3] 

  Showalter Elaine [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] 

  Shroff Catrine [1] 

  Shuty Sławomir [1] 

  Sieniewicz Mariusz [1] 

  Sierakowska Katarzyna [1] [2] [3] 

  Sikora Tomasz [1] [2] [3] [4] 

  Silverman Kaja [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Silverstein Charles [1] 

  Simonds Wendy [1] [2] 

  Simons Judy [1] 

  Simons Miriam [1] 

  Singer Peter [1] 

  Skowronek Bogusław [1] 

  Skrendo Andrzej [1] 

  Slapšak Svetlana [1] 

  Smith Adam [1] 

  Smith Agnieszka [1] 

  Smith Kiki [1] [2] [3] 

  Smith Sidonie [1] [2] 

  Smoleń Barbara [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Snitow Ann Barr [1] [2] [3] [4] 

  Snochowska-Gonzalez Claudia [1] [2] [3] 

  Sobolczyk Piotr [1] 

  Sokolewicz Zofia [1] 

  Sokrates [1] 

  Solanas Valerie [1] 

  Solarska Maria [1] 

  Sommers Christina Hoff [1] 

  Sontag Susan [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Sosnowska Joanna [1] [2] 

  Sowa Aleksandra [1] 

  Sowinski Grzegorz [1] 

  Spacks Patricia Meyer [1] 

  Spelman Elisabeth V. [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Spivak Gayatri [1] [2] [3] [4] [5] [6] 

  Spottiswoode Roger [1] 

  Stalin Józef [1] [2] 

  Staniszkis Jadwiga [1] 

  Stansell Christine [1] [2] 

  Stanton Elizabeth Cady [1] 

  Starhawk (właśc. Simons Miriam) [1] 

  Staroń Andrzej [1] 

  Stasińska Agata [1] 

  Staël-Holstein Anne Louise Germaine de [1] 

  Steczyńska Anna [1] 

  Stefaniuk Olga [1] 

  Stein Gertrude [1] 

  Steinem Gloria [1] [2] [3] 

  Stekel Wilhelm [1] 

  Stempowski Jerzy [1] [2] 

  Stepan Nancy [1] 

  Sterba J.P. [1] 

  Stern Alexandra Minna [1] [2] 

  Sternberg Josef von [1] [2] [3] 

  Stevens Heather B. [1] 

  Stevenson Robert Louis [1] 

  Stiller Robert [1] 

  Stoller Robert [1] 

  Stopes Marie Carmichael [1] 

  Strassmann Diane [1] [2] [3] 

  Strathern Marilyn [1] [2] 

  Strathern Paul [1] 

  Straś-Romanowska Maria [1] 

  Strzembosz Teresa [1] 

  Suchańska Anna [1] 

  Sugiera Małgorzata [1] 

  Suleiman Susan Robin [1] 

  Szaflarska Danuta [1] 

  Szczepański Ludwik [1] 

  Szczuka Kazimiera [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Szczęsna Anna [1] 

  Szpyra-Kozłowska Jolanta [1] [2] [3] [4] 

  Szukalski Piotr [1] [2] 

  Szulżycka Alina [1] 

  Szumlewicz Katarzyna [1] [2] [3] [4] 

  Szustow Katarzyna [1] [2] 

  Szwarc Andrzej [1] 

  Tarasiewicz Małgorzata [1] [2] [3] [4] 

  Tarkowska Elżbieta [1] [2] [3] [4] [5] 

  Tarrant Sasha [1] 

  Tatar Ewa Małgorzata [1] 

  Tatar Maria [1] 

  Tavris Carol [1] [2] 

  Taylor Elizabeth [1] 

  Taylor Harriet Mill [1] [2] 

  Taylor Verta [1] [2] 

  Tertulian (właśc. Tertullianus Quintus Septimus Florens) [1] 

  Teverson Andrew [1] 

  Tewksbury Richard [1] 

  Theweleit Klaus [1] 

  Thompson Lara [1] 

  Thompson Sharon [1] [2] 

  Thoreau Henry D. [1] 

  Tiffany Grace [1] 

  Tiley Vesta (właśc. Powles Matilde Alice) [1] 

  Tintoretto Jacopo (właśc. Robusti Jacopo vel Comin Jacopo) [1] 

  Tivv (pseud.) [1] 

  Todd Janet [1] [2] 

  Tokarska-Bakir Joanna [1] [2] 

  Tokarz Beata [1] 

  Toklas Alice B. [1] 

  Tomasik Krzysztof [1] [2] 

  Tomasz z Akwinu św. [1] [2] [3] 

  Tong Rosemarie Putnam [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] 

  Toniak Ewa [1] 

  Torr Diane [1] 

  Trachtenberg Joshua [1] 

  Travolta John [1] 

  Treichler Paula A. [1] [2] [3] [4] 

  Treliński Mariusz [1] [2] 

  Trillat Etienne [1] [2] 

  Troka Donna [1] 

  Truth Sojourner [1] [2] [3] 

  Trzebiatowska Małgorzata [1] 

  Turner Chris [1] 

  Tuszyńska Agata [1] 

  Twardowski Samuel [1] [2] 

  Tycjan (właśc. Vecelli Tiziano) [1] 

  Tysiąc Alicja [1] 

  Udis-Kessler Amanda [1] 

  Ugrešić Dubravka [1] 

  Umińska Marta [1] 

  Umińska-Keff Bożena [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] 

  Urbaniak Mike [1] 

  Urbański Cezary [1] 

  Uzarczyk Kamila [1] 

  Valverde Marianna [1] 

  Vandereycken Walter [1] [2] 

  Velázquez Diego Rodriguez de Silva y [1] 

  Vetterling-Braggin Mary [1] 

  Villas Violetta (właśc. Gospodarek de domo Cieślak Czesława Maria) [1] 

  Villeneuve Gabrielle-Suzanne de [1] 

  Viollet Catherine [1] 

  Visweswaran Kamala [1] 

  Wade Henry [1] 

  Wal Anna [1] 

  Walendzik-Ostrowska Agnieszka [1] 

  Walker Elaine F. [1] 

  Walley Christine J. [1] [2] 

  Walters Suzanna Danuta [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Wampler Karen S. [1] [2] 

  Ward Martha [1] [2] [3] 

  Warhol Robyn R. [1] 

  Warner Marina [1] [2] [3] [4] [5] 

  Warner Michael [1] 

  Warren Karen J. [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Warzywoda-Kruszyńska Wielisława [1] [2] [3] [4] [5] 

  Watkins Elizabeth [1] [2] 

  Watney Simon [1] [2] 

  Watson Peggy [1] 

  Wałęsa Danuta [1] 

  Weber Max [1] 

  Weeks Jeffrey [1] [2] [3] 

  Weibel Luc [1] [2] 

  Weil Kari [1] 

  Weininger Otto [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] 

  Wernic Leon [1] [2] 

  West Mae [1] [2] [3] [4] 

  Wethington Elaine [1] 

  White Edmund [1] 

  White William [1] 

  Whitehead Alfred North [1] 

  Whitehead Harriet [1] 

  Whitford Margaret [1] 

  Wilder Billy [1] 

  Wilson Elizabeth A. [1] [2] [3] 

  Winckelmann Johann [1] 

  Witkowski Michał [1] [2] [3] 

  Wittig Monique [1] [2] [3] [4] 

  Wnuk Walentyna [1] 

  Woertman Liesbeth [1] [2] [3] [4] [5] 

  Wojciechowski Aleksander [1] 

  Wojnarowicz David [1] 

  Wolf Naomi [1] [2] 

  Wollstonecraft Mary [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  Wolski J.F. (właśc. Krzywicki Ludwik) [1] 

  Woodman Marion [1] 

  Woolf Virginia [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] [10] [11] [12] [13] [14] [15] [16] [17] [18] [19] [20] [21] 

  Woolley Frances R. [1] [2] [3] 

  Woźna Wioletta [1] 

  Wróbel Agnieszka [1] [2] 

  Wróbel Karolina [1] 

  Wycisk Jowita [1] 

  Węgrodzka Jadwiga [1] [2] 

  Young Iris Marion [1] [2] 

  Zachorowska-Mazurkiewicz Anna [1] [2] [3] [4] [5] 

  Zadrożyńska Anna [1] 

  Zapolska Gabriela [1] [2] [3] 

  Zaremba Bielawski Maciej [1] 

  Zawadzka Anna [1] 

  Zawistowicz-Adamska Kazimiera [1] 

  Zeiss Carol [1] 

  Zetkin Klara [1] 

  Zielińska Monika [1] 

  Zierkiewicz Edyta [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] 

  Zima Monika [1] 

  Zipes Jack [1] [2] 

  Ziółkowska Beata [1] 

  Ziębka Justyna [1] 

  Zębala Agnieszka [1] 

  de Lacy Evans Edward [1] 

  d’Arc Joanna [1] [2] 

  d’Eaubonne Françoise [1] [2] 

  d’Emilio John [1] [2] [3] [4] 

  hooks bell (właśc. Watkins Gloria Jean) [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] [9] 

  von Franz Marie-Louise [1] 

  Łempicka Tamara [1] [2] 

  Łopatka Paweł [1] [2] [3] [4] [5] 

  Łukasiewicz Małgorzata [1] [2] 

  Łysak Alina [1] 

  Ślęczka Kazimierz [1] [2] 

  Śmiszek Krzysztof [1] [2] 

  Środa Magdalena [1] [2] [3] [4] [5] [6] [7] [8] 

  Świrszczyńska Anna [1] [2] [3] [4] 

  Żaklina (właśc. Kudliński Jacek) [1] 

  Żebrowska Alicja [1] 

  Żeleński Tadeusz (pseud. Boy) [1] [2] [3] 

  Żeromski Stefan [1] 

  Żmichowska Narcyza [1] 

  Żmijewski Artur [1] 

  Żylińska Agata [1] 
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