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Obecne wojny o pte¢ (gender wars) nie sg nowym wynalazkiem. Nie rozpoczety sie
w 2018 roku wraz z publiczng dyskusja na temat mozliwych zmian w brytyjskim
prawie dotyczacym uznania ptci (Gender Recognition Act). Nie rozpoczety sie od
genderkrytycznego (gender-critical)' przebudzenia na brytyjskim forum rodzicielskim
Mumsnet, chociaz jest to znaczace miejsce lobbingu oraz wymiany informacji dla
feministek i dziataczek tego nurtu. , Nurt genderkrytyczny” to termin uzywany
przez feministki krytyczne wobec tego, co same nazywaja ,ideologia gender”
lub ,ideologia trans”, feministki zasadniczo przeciwne liberalizacji przepiséw
dotyczacych uznania ptci, jak i wiaczaniu transptciowych kobiet do przestrzeni
dla kobiet. Obecne wojny o pte¢ nie zaczely sie tez w latach 90. XX wieku wraz
z interwencjami filozoficznymi Judith Butler. Nie sa one wynalazkiem zadnej
konkretnej szkoty feminizmu, cho¢ maja dtuga historie wewnatrz ruchu
i wywodza sie z bogatej spuscizny teoretycznych oraz praktycznych konfliktow
i nieporozumien. Feminizm jest ruchem na rzecz sprawiedliwosci spotecznej
i, podobnie jak wszystkie tego typu ruchy, dziata w ramach spoteczenistwa, ktoére
stara sie zreformowac, jednoczesnie ciagle pozostajac pod jego wptywem. Nie
istnieje i nie moze istnie¢ w prézni. Na ksztatt feminizmu wptywaja relacje wtadzy,
ktére materializuja sie miedzy kobietami. Ruch ten jednak zawsze probuje, przy
pomocy réznych metod i z réznym skutkiem, przynajmniej zwréci¢ uwage na
ich istnienie oraz dazy¢ do zmniejszenia ich wptywu. To miedzy innymi oznacza
przygladanie sie relacjom wtadzy wzdtuz spotecznych peknie¢ miedzy rasg, klasa
i seksualno$cia. Cherrie Moraga w swoim klasycznym tekscie La Giiera, napisanym
w duchu czarnego feminizmu w 1981 roku, wzywa do tego, by uznaé znaczenie
takich napie¢, a nie negowac je badz zatowac, ze jeszcze nie odeszty w niepamiec.
Jednos¢ jest bowiem krucha i musi by¢ nieustannie konstytuowana na nowo:
,W ramach ruchu kobiecego przymierza miedzy kobietami z réznych srodowisk
i o r6znych orientacjach seksualnych byty w najlepszym razie kruche”2. Oczywiscie

1. W polskich srodowiskach genderkrytycznych, dziataczki tego nurtu uzywaja po prostu angielskiego
wyrazenia gender critical albo wywodzacego sie od niego skrétu GC. Sporadycznie widziatam jednak
uzycie spolszczonej formy i dlatego zdecydowatam sie na takie ttumaczenie. Przyp. KM.

2. Ch. L. Moraga, ,,La Giiera” [w:] This Bridge Called My Back: Writings By Radical Women of Color, red. G.
E. Anzaldua i Ch. L. Moraga, Kitchen Table Press, New York 1983 [1981], s. 30. Wszystkie cytowane
w tym tekscie fragmenty, o ile nie zaznaczono inaczej, zostaty przettumaczone na jezyk polski

przeze mnie — KM.
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budowanie jednosci i uznanie relacji wtadzy nigdy nie byto tatwe. Kwestia inkluzji
w feminizmie jest znacznie szersza niz sama kwestia inkluzji oséb trans. Chociaz
ja w swojej ksigzce skupiam sie na tej ostatniej, to jestem Swiadome3, ze mamy do
czynienia ze znacznie wiekszymi i majacymi dtuzsza historie prébami ignorowania
problemdéw wewnatrz ruchu oraz uciszania siostr, ktére na nie wskazuja. Ignorancja
ta materializuje sie miedzy innymi jako alienujaca i destrukcyjna powszednio$c¢
rasizmu i klasizmu w obrebie feminizmoéw wszystkich nurtéw. Jak twierdzi Moraga,
nie mozemy jednak milczeé, poniewaz milczenie tylko pogtebia problem. Nie mozemy
tez obiera¢ druzyn i krzyczec na siebie nawzajem, ze stoimy po niewtasciwej stronie
barykady. Musimy tworzy¢ jezyk dialogu oraz kontekstualizowac¢ nasze réznice
i formy oporu, jednoczesnie tworzac przestrzen do popetniania bteddw:

Potrzebujemy nowego jezyka, lepszych stéw, ktére moga doktadniej opisa¢ strach
i nieche¢ kobiet wobec siebie nawzajem, jezyka, ktory niekoniecznie musi brzmiec¢
tak dogmatycznie+.

Zgtebiajac historie Drugiej Fali, dochodze do wniosku, ze, wbrew niektérym
antyfeministycznym stereotypom, zaangazowane w éwczesny ruch aktywistki
byty bardzo $wiadome relacji wtadzy miedzy kobietami oraz potrzeby dziatania na
tym polu. Rzeczywiscie, czesto prowadzito to do konfliktéw, ktére ja nazwatom
,feministycznymi zalomami (feminist faultlines)”s. Nie trzeba réwniez dodawac, ze
Druga Fala nie zdotata trwale wykorzenié relacji wtadzy - nie zakonczyta rasizmu,
klasizmu czy homofobii wewnatrz ruchu, lecz nie udato sie to rowniez zadnej
z kolejnych fal. To samo dotyczy tez réznic miedzy feministkami w podejsciu
do tematu, ktéry czasami nazywano ,kwestig transseksualna” lub , kwestia
transwestytow”, a ktory wytonit sie w czasie Drugiej Fali. Termin ,Druga
Fala” jest wykorzystywany jako odniesienie chronologiczne, po to, by nazwa¢
feministyczne przebudzenie i wynikajace z niego protesty, ktore rozprzestrzenity sie
po zachodnich demokracjach od lat 60. do pdéznych lat 80. XX wieku. W tym

3. Finn Mackay w jezyku angielskim uzywa zaimkdéw they/them, co na jezyk polski przektadam
unikajac form gramatycznych zaréwno rodzaju meskiego, jak i zeriskiego np. swiadome, napisato,
osoba doktorska itp. — KM.

4. Tamze.

5. F. Mackay, Radical Feminism: Feminist Activism in Movement, Palgrave, London 2015.
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historycznym momencie feministki nie zgadzaty sie ze soba co do inkluzji
transptciowych kobiet do kobiecych grup, kolektywoéw, komun, czy bizneséw. Dla
feminizmu kwestia réznic i podobienstw miedzy kobietami jest skomplikowana. Nie
mozemy wiec mowic o istnieniu jednego, wyjatkowego, feministycznego stanowiska
w sprawie inkluzji oséb trans.

W sferze publicznej feminizm coraz czesciej posadza sie jednak o transfobie.
Dotyczy to w szczegdlnosci jednej z jego szkét: feminizmu radykalnego, ktory
stat sie niemal synonimem bigoterii. Transfobia jest uwazana za produkt
feminizmu radykalnego badz sam fundament tego nurtu. Pod pojecie feminizmu
radykalnego podciaga sie zaréowno feministki i aktywistki genderkrytyczne,
jak i transfobicznych konserwatystéw oraz réznych dziataczy antytrans - niezaleznie
od tego, czy osoby te identyfikuja sie jako feministki, a tym bardziej jako feministki
radykalne, wszystkie je okresla sie mianem TERF (trans-exclusionary radical feminist)®.
Niuanse takie jak réznice miedzy politycznym lesbijstwem, kulturowym feminizmem
i separatyzmem, czy miedzy punktem widzenia nurtu genderkrytycznego,
a stanowiskiem abolicjonizmu ptciowego, nie sg fatwe do uchwycenia i nie mieszcza
sie w ramach gtéwnonurtowej dyskusji na temat gender. Niewatpliwie mamy tu
do czynienia z mizoginig, seksizmem i ageizmem?, ktére napedzajq wszechobecne
wysmiewanie i krytycyzm wobec radykalnofeministycznej teorii, jak rowniez
rozmyslng ignorancje na jej temat. ,Druga Fala” stata sie w wielu kregach tozsama
z wulgarna zniewaga, a feminizm radykalny symbolem przestarzatego, politycznie
niepoprawnego i sztywnego feminizmu, ktéry, gdy wreszcie wymrze, nie bedzie
przez nikogo optakiwany. Jednak radykalne — w rewolucyjnym sensie tego stowa -
polityka i teoria nigdy nie wygasna. W rzeczywistosci sa one ciagle obecne w teorii
queer i queerowym aktywizmie, co jednoznacznie udowadnia, ze, mimo uptywu
czasu, wcigz utrzymuja swoja krytyczna przenikliwos$¢ oraz pozycje.

6. TERF (od ang. trans-exclusionary radical feminist) — radykalna feministka wykluczajaca osoby trans.
Przyp. KM.
7. Ageizm (wym. ejdzyzm, od ang. age — wiek) - wykluczenie i dyskryminacja ze wzgledu na wiek.

Najczesciej ofiarami tego uprzedzenia padaja osoby starsze i dzieci. Przyp. KM.
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Znaczna cze$¢ klasycznej radykalnofeministycznej teorii proponowata stanowiska
na temat pitci biologicznej i spoteczno-kulturowej, ktére, jak mozemy dzisiaj
stwierdzi¢, przypominajq pozycje teorii queer. Prace te miaty glteboko progresywny
charakter, chociaz oczywiscie nie zostalyby uznane za ,teorie queer” w latach
60. i 70. XX wieku, na dtugo przed tym, gdy w ogdle pojawito sie takie sformutowanie.
Wptywowe teoretyczki feminizmu radykalnego — Andrea Dworkin, Shulamith
Firestone, czy Kate Millett - z peing nadziei werwa prowadzity badania nad
spoteczng konstrukcja rél ptciowych. Dekonstruowaty pteé, pisaty pozytywnie
o androgynii, jak réwniez doszty do wniosku, ze pte¢ biologiczna nie jest ani
tak binarna, ani tak stata, jak wczesniej zaktadano. Innym przykitadem bytaby
francuska feministka radykalna Monique Wittig — to bowiem na jej pracach opiera
sie znaczna cze$¢ wywodu teoretycznego klasycznej ksigzki Judith Butler Uwiktani
w ptec®. Gdyby wszystkie teorie radykalnofeministyczne byty bez wyjatku antytrans,
a radykalnofeministyczny aktywizm przeciwny inkluzji osoéb transptciowych, to
nie bytoby potrzeby stosowania zadnego konkretnego terminu, ktéry odrézniatby
aktywistki popierajace inkluzje oséb trans od tych, ktére sa jej przeciwne.
Terminem namietnie dzi$ stosowanym jest oczywiscie TERF - transekskluzywna
radykalna feministka. Akronim ten stat sie tak rozpowszechniony w mediach
spotecznosciowych i dziennikarstwie gtéwnego nurtu, ze zostat juz wypruty ze
swojego pierwotnego znaczenia. Stosuje sie go bowiem do kazdego, kto wyraza
transfobiczne, oparte na uprzedzeniach, reakcyjne lub w inny sposob wykluczajace
poglady na temat trans mezczyzn, trans kobiet oraz innych oséb transptciowych czy
transseksualnych. Okreslenia TERF uzywa sie w stosunku do kobiet, ktore nie sg nawet
feministkami i nigdy nie okreslityby sie jako feministki. Nazywa sie nim kobiety,
ktére moze i sg feministkami, ale z pewnoscia nie radykalnymi. To juz wyrwato
sie spod kontroli. Teraz TERF jest po prostu synonimem osoby o transfobicznych
pogladach i chociaz uzywa sie go gtéwnie w stosunku do kobiet, to obito mi sie
0 uszy, ze przymiotnika , terfiarski” uzywa sie rowniez wobec mezczyzn.

Jak wskazatom we wstepie do niniejszej ksiazki, akronim ,, TERF” pojawia sie
najprawdopodobniej na poczatku XXI wieku. Uznaje sie, ze jako pierwsza uzyta go

8. J. Butler, Uwiktani w pte¢. Feminizm i polityka tozsamosci, ttum. K. Krasuska, Wydawnictwo Krytyki

Politycznej, Warszawa 2008.
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w 2008 roku australijska feministka radykalna, blogerka i dziennikarka Viv Smythe.
Na swoim blogu, ktéry stuzyt popularyzowaniu teorii feministycznych, Smythe uzyta
akronimu TERF w artykule omawiajacym dyskusje wokdét Michigan Womyn’s Music
Festival w Stanach Zjednoczonych, o ktérym ja pisze w kolejnym rozdziale tej ksigzki.
Chodzito jej po prostu o to, by nie musie¢ za kazdym razem doktadnie opisywac,
kogo ma na mysli, gdy chciata poruszy¢ temat feministek radykalnych przeciwnych
wiaczaniu transptciowych kobiet do niektorych badz wszystkich przestrzenie tylko
dla kobiet?. Co interesujace, a zarazem bardzo istotne dla moich rozwazan na temat
wojen o pteé¢, w swoim oryginalnym wpisie Smythe zasugerowata, ze niektoére
z kobiet przyjmujacych stanowisko zgodne ze znaczeniem akronimu ,, TERF” mogtyby
by¢ lepiej okreslane jako separatystki lub TES - transekskluzywne separatystki
(trans-exclusionary separatists). To rozréznienie odnosi sie do wywodzacego sie
z Drugiej Fali konfliktu pomiedzy feminizmem radykalnym, a tym, co zostato uznane
za feminizm kulturowy, jak réwniez do oskarzen o esencjalizm, ktére sg stawiane
przeciwko obu nurtom, cho¢ w szczegdlnie niesprawiedliwy i niewtasciwy sposéb
przeciwko pierwszemu z nich. W tym rozdziale wyjasnie niektére z istotnych réznic
miedzy feminizmem radykalnym, feminizmem lesbijskim, separatyzmem lesbijskim
i feminizmem kulturowym. Chociaz Smythe byta prawdopodobnie pierwsza osoba,
ktéra uzyta terminu ,, TERF” na stronie internetowej na tyle popularnej, ze zostat
on zauwazony i rozpowszechniony, to sama przyznaje, ze zidentyfikowana przez
nig rozbieznos¢ stanowisk, a moze nawet i sama etykieta, istniata juz wczesniej.

Transptciowe kobiety Drugiej Fali

Niezaleznie od stanowiska innych feministek w tej sprawie, kobiety trans byty
zaangazowane, rowniez w kluczowych rolach, w budowanie dziedzictwa Drugiej
Fali feminizmu w Stanach Zjednoczonych i Wielkiej Brytanii. To kwestia najwyzszej
wagi, by ten fakt zostat w koricu wpisany do herstorii feminizmu. Finn Enke, osoba

9. V. Smythe, ,,’'m Credited with Having Coined the Word »Terf«. Here’s How It Happened”,
The Guardian 2018, https://amp.theguardian.com/commentisfree/2018/nov/29/im-credited-with-
having-coined-the-acronym-terf-heres-how-it ~happened?___twitter impression=true

(dostep 13.11.2022).
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profesorska historii oraz studiow kobiecych (Women’s Studies) i studiéw nad ptcia
(Gender Studies) na Uniwersytecie Wisconsin-Madison w Stanach Zjednoczonych,
wzywa nas do rozwazenia zawitosci dziedzictwa feminizmu:

[Jak to sie stato, ze — przyp. KM] ,,feminizm lat 70.” wszedt do zbiorowej pamieci jako
ruch z gruntu wykluczajacy, odmienny od doswiadczen, praktyk i krytyki feministek
koloru, transptciowych i queerowych oséb tej samej epoki? Dlaczego, skoro istnieja
zniuansowane narracje, ktore zapraszaja nas do gtebszej analizy, to wtasnie historie
o wykluczeniu i upodleniu tak bardzo nas przyciagaja? I co najwazniejsze: w jaki
sposob mozemy zwrdci¢ uwage na réznorodnos$é w przesztosci, by jednoczesnie

dziata¢ na rzecz mniej spolaryzowanej terazniejszosci®?

Radykalne feministki, ktére pracujq razem z kobietami trans i organizuja sie wraz
z nimi, istniaty wtedy i istnieja réwniez dzisiaj.

Mniej znang uczestniczka wojen o ptec jest na przyktad Beth Elliott, amerykanska
muzyczka i aktywistka, ktéra w kwietniu 1973 roku zostata wygwizdana podczas
swojego wystepu na Konferencji Lesbijek Zachodniego Wybrzeza w Los Angeles.
Elliott byta jedna z organizatorek wydarzenia, a takze byta cztonkinig i wiceprezeska
dziatajacego w San Francisco oddziatu amerykanskiej, ogélnonarodowej grupy
lesbijskiej Cérki Bilitis, ktéra publikowata lesbijski periodyk The Ladder w latach
1956-1972". Beth Elliott byta feministka lesbijska i piosenkarka folkowa, a jej
wystep znalazt sie w planie konferencji. Przy okazji byla réwniez transptciowa
kobieta. Kilka delegatek zjazdu, w ktérym uczestniczyto ponad tysiac kobiet,
opowiedziato sie przeciwko wystepowi artystki. Grupa z San Francisco o nazwie
Gutter Dyke Collective przygotowata i przyniosta na wydarzenie wydrukowane
ulotki informujace delegatki o nowym trendzie w ruchu feministycznym -
mezczyznach decydujacych, ze sg kobietami po to, by ,,atakowac i ostabiac¢”
lesbijskie wspdlnoty™. Kiedy nadszedt czas wystepu Elliott, czes¢ uczestniczek

10. F. Enke, ,,Collective Memory and the Transfeminist 1970s: Toward a Less Plausible History”,
Transgender Studies Quarterly. TSQ 2018, nr 5 (1), s. 10.

11. W tekscie oryginalnym wystapit btad w dacie wydawania periodyku The Ladder: zamiast lat
1956-1972 Finn Mackay podato lata 1965-1972. Przyp. KM.

12. B. McLean, ,,Diary of a Mad Organiser”, The Lesbian Tide 1973, s. 36.
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zaczeta gwizdac i rzuca¢ wyzwiskami. Kate Millett wezwata do zachowania spokoju,
a inne znane dziataczki feministyczne — miedzy innymi pisarka i historyczka, butch
lesbijka i redaktorka czasopisma The Lesbian Tide, Jeanne Cordova - probowaty
uspokoi¢ widownie. Ostatecznie delegatki zagtosowaty nad tym, czy Beth Elliott
powinna kontynuowac swoj wystep. Zapadta pozytywna decyzja i to przy znacznej
wiekszos$ci gloséw'. Muzyczka wykonata krétki set, a nastepnie opuscita konferencje,
co po takim doswiadczeniu nie jest szczegdlnie zaskakujace. Nastepnego dnia Robin
Morgan - aktywistka, feministka, pisarka oraz cztonkini-zatozycielka New York
Radical Women'* - odniosta sie do tego incydentu w trakcie swojego przemdwienia.
Wypowiedziata sie przeciwko obecnosdci intruza, ktérego nazywata mezczyzna
w dragu, transwestytg i transseksualista o meskim ciele. Nie chcac, jak sama
stwierdzita, sprzyja¢ dalszej popularyzacji tej osoby, nie wypowiedziata nawet
nazwiska Beth Elliott. Oswiadczyta, Ze ta nie jest niczyja siostra i nie zastuguje ani
na zenskie zaimki, ani na wiaczenie do kobiecej przestrzeni:

Nie, nie nazwe mezczyzny per ,,ona”. Przetrwatam trzydziesci dwa lata cierpienia
w tym androcentrycznym spoteczenstwie i tym samym zastuzytam sobie na bycie
nazywana kobieta... A on oSmiela sie mysle¢, ze rozumie nasz bél?! Nie, w imieniu

naszych matek i naszym wiasnym, nie mozemy nazywac go siostra®!

13. J. Cordova, ,Radical Feminism? Dyke Separatism?”, w: Radical Feminism: A Documentary Reader,
red. B. A. Crow, New York University Press, New York 2000, s. 358-364.

14. New York Radical Women (ang. Radykalne Kobiety Nowego Jorku) - jedna z pierwszych
drugofalowych grup feministycznych, zorganizowana jako odpowiedz na zmeczenie meskocentryczna
Nowa Lewica, ktorej dziatacze czesto traktowali swoje wspotpracownice w szowinistyczny sposob.
Grupa rozstawita sie zaanagazowaniem w protest przeciwko konkursowi pieknosci Miss America
w 1968 roku. Samo wydarzenie obrosto w rozmaite mity - to wiasnie wtedy feministki miaty spali¢
biustonosze i inne przedmioty, ktére nazwatly , narzedziami tortur wymierzonymi w kobiety”, zob.
B.J. Dow, Feminism, , Miss America and Media Mythology”, Rhetoric and Public Affairs 2003, nr 6,
S. 127-149. Przyp. KM.

15. R. Morgan, Going Too Far: The Personal Chronicle of a Feminist, Random House,

New York 1977, s. 180.
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Korzenie terfizmu

Przemdwienie to stanowi bardzo istotne tto dla wspdtczesnych wojen o pte¢, poniewaz
publicznie skrystalizowato podnoszone raz po raz pytanie o inkluzje transptciowych
kobiet do feminizmu, a zarazem zaznajomito okoto 1200 lesbijskich i feministycznych
aktywistek z niektérymi z gtdwnych argumentéw do dzis obecnych w dyskusji na
temat inkluzji osob trans. Pojawiaja sie tam znane twierdzenia, miedzy innymi to,
ze kobiety trans s motywowane checig inwazji przestrzeni kobiecych oraz posiadaja
mentalnos¢ gwatcicieli: ,,Oskarzam go jako oportuniste, infiltratora i niszczyciela
o mentalnosci gwatciciela” - jak méwita Morgan. W 1979 roku Janice Raymond
powtorzyta te mysl w swojej spopularyzowanej ksigzce pod tytutem The Transsexual
Empire, w ktorej dowodzita, ze wszystkie kobiety trans gwatca ciata kobiet poprzez
przywtlaszczenie sobie ich tozsamosci i cielesno$ci’?. We wczesnym przemdwieniu
Morgan dostrzegam wiele argumentéw uzywanych w dzisiejszych wojnach o pte¢
toczonych przeciwko inkluzji oséb trans. Jednym z nich jest twierdzenie zZe
transptciowe kobiety podajg sie za kobiety tylko po to, by méc uwodzic lesbijki: , Jest
to, trzeba przyznac, nowy i pomystowy sposéb mezczyzn na uwodzenie kobiet”s.
Kolejny argument wysuwany przez Morgan to oskarzenie transptciowych kobiet
o0 podtrzymywanie i wzmacnianie szkodliwych norm ptciowych kobiecosci (femininity):

Ile z nas bedzie dalej prébowato zaakceptowac - lub nawet dopusci¢ do naszych
organizacji — mezczyzn, ktérzy celowo uwypuklajg role ptciowe i ktérzy parodiuja
ucisk i cierpienie kobiet®?!

W innym miejscu Morgan twierdzi, ze kobiety trans powinny organizowac sie na
wiasna reke i nie moga by¢ akceptowane jako kobiety, poniewaz nie byty traktowane
jako takie od urodzenia:

16. Tamze, s. 181.

17. J. Raymond, The Transsexual Empire: The Making of the She-Male, Beacon Press, Boston 1979.
18. R. Morgan, dz. cyt., s. 171.

19. Tamze, s. 180.
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Jesli transwestyci lub transseksualni mezczyzni (transsexual males) sa uciskani, to niech
sie zrzeszajq i organizuja przeciwko temu uciskowi, a nie pasozytujq na kobietach,

ktore spedzity cate swoje zycie jako kobiety w ciatach kobiet*.

Abolicjonistki ptciowe (gender abolitionists), takie jak feministka lesbijska Janice
Raymond, dalej promowaty i upowszechniaty te poglady. Raymond, popularyzujac
uprzedzenia wobec kobiet trans w swojej niestawnej publikacji, powtarzata,
ze transpiciowe kobiety sg obroncami niebezpiecznych norm ptciowych oraz
metaforycznymi gwatcicielami przestrzeni kobiecych, ktérym brakuje doswiadczenia
socjalizacji stanowiacego o prawdziwej kobiecosci. Nie tak dawno temu
profesora Sheila Jeffreys, feministka lesbijska i abolicjonistka ptciowa, w tym
samym duchu twierdzita - i zdaje sie do dzi$ podtrzymywac swoje zdanie —
ze transptciowe kobiety sg pasozytami przejmujacymi kobiece ciata po to, by zdoby¢
tatwiejszy dostep do lesbijek i innych kobiet oraz da¢ ujscie swoim perwersyjnym,
sadomasochistycznym ciggotom.

W 1973 roku w swoim programowym przemodwieniu na Konferencji Lesbijek
Zachodniego Wybrzeza Morgan wysuneta rowniez twierdzenie, ze transwestytyzm,
transptciowa identyfikacja oraz sztuka dragu, ktore wtasciwie zostajq tu zlane
w jeden fenomen, nalezy traktowac tak jak rasistowski blackface>® w wykonaniu
osob biatych: ,,Wiemy, co motywuje biatych, kiedy obnosza sie z blackface. Z tym
samym mamy do czynienia, kiedy mezczyzni nosza drag”>*. Jest to kolejny argument
stale podnoszony przez dziataczki transekskluzywne. W 2014 roku kanadyjska
genderkrytyczna feministka radykalna Meghan Murphy napisata artykut do
swojego internetowego magazynu, Feminist Current, w ktérym zastanawiata sie nad
tym, dlaczego drag nie jest postrzegany przez liberatéw i cztonkéw spotecznosci
LGBTQ jako swoisty blackface?’. W 2019 roku, odznaczona Orderem Imperium

20. Tamze, s. 181.

21. Blackface — rasistowska, karykaturalna imitacja czarnego koloru skory i cech wygladu stereotypowo
zwigzanych z osobami czarnymi dokonywana przez osoby biate. Obecnie taki sposéb przedstawiania
0séb czarnych jest powszechnie uznawany za obrazliwy. Przyp. KM.

22. R. Morgan, dz. cyt., s. 180.

23. M. Murphy, ,,Why Has Drag Escaped Critique from Feminists and the LGBTQ Community”, Feminist
Current 2014, https://www.feministcurrent.com/2014/04/25/why-has-drag-escaped-critique-from-
feminists-and-the-lgbtq-community/ (dostep 14.11.2022).
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Brytyjskiego genderkrytyczna profesora Kathleen Stock, na tamach magazynu
Standpoint pytata, dlaczego blackface jest postrzegany jako zty, a drag - nie*.
Twierdze zatem, ze Konferencja Lesbijek Zachodniego Wybrzeza z 1973 roku jest znaczaca
z kilku powodéw. Po pierwsze, byta punktem zapalnym dla konfliktéw znanych
juz wczesniej wielu aktywistkom Ruchu Wyzwolenia Kobiet oraz organizatorkom
i cztonkiniom lesbijskich spotecznosci feministycznych. Po drugie, postuzyta jako
wprowadzenie do tych konfliktéw dla wielu nowych, mtodych feministek, wraz
z ktérymi informacje o wojnach o pte¢ przemierzaty Stany Zjednoczone wzdtuz
i wszerz, trafiajac do réznych lesbijskich i lesbijskofeministycznych spotecznosci. Po
trzecie, owa konferencja stanowi jasny dowodd na to, Ze na poczatku lat 70. istniato
wiele roznych perspektyw na inkluzje transptciowych kobiet. W niektérych grupach
dziataty one aktywnie i byty traktowane jako siostry, a w innych - nie.

Wspomniawszy o Beth Elliott i jej wktadzie w feminizm Drugiej Fali, nalezy powiedzie¢
réwniez o dziatalnosci innej kobiety trans, ktéra miata ogromny wptyw na dyskurs
wokot transpiciowosci. Mowa o Sandy Stone, ktéra w 1991 roku napisata odpowiedz
na The Transsexual Empire autorstwa Raymond?. Stone byta cztonkinig feministycznej,
kobiecej wytwérni muzycznej Olivia Records i wchodzita réwniez w sktad jej
lesbijskiego kolektywu. Olivia zostata zatozona w 1973 roku w Waszyngtonie przez
pie¢ aktywistek: Ginny Berson, muzyczke Meg Christian, Judy Dlugacz, Kate Winter
i Jennifer Woodul*¢. Kolektyw Olivia Records w pdzniejszym czasie wspierat Sandy
Stone, doptacajac do jej operacji korekty ptci. Stone byta kluczowa cztonkinia
grupy - jako producentka muzyczna projektowata i budowata systemy nagtosnienia
oraz byta odpowiedzialna za technologie produkcji. Kolektyw stanat rowniez po
stronie Stone po tym, jak zaczety sie ataki wymierzone w Olivie ze wzgledu na jej
transinkluzywna postawe. Pojawity sie grozby uzycia przemocy, a pod koniec lat
70. - bojkotu wytworni. Ostatecznie Stone nie wytrzymata presji i sama wystgpita
z kolektywu. W 1983 roku rozpoczeta studia doktoranckie pod opiekg znanej teoretyczki

24. K. Stock, ,Blackface is Evil - Why Isn’t Drag?”, Standpoint 2019, https://standpointmag.co.uk/
issues/november-2019/blackface-is-evil-why -isnt-drag/ (dostep 14.11.2022).

25. S. Stone, ,,The Empire Strikes Back: A Posttranssexual Manifesto” [w:] Body Guards: The Cultural
Politics of Gender Ambiguity, red. J. Epstein i K. Straub, Routledge, London 2006, s. 280-304.

26. B. Morris, ,Olivia Records: The Production of Movement”, Journal of Lesbian Studies 2015,
nr 19 (3), s. 290-304.
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kultury, profesory Donny Haraway?’. Znaczna czes¢ tej historii zostaje utracona wraz
z uznaniem catego feminizmu radykalnego za projekt z gruntu transfobiczny. Jak
pisata o tym transptciowa historyczka i redaktorka fantastycznego internetowego
archiwum TransAdvocate Cristan Williams: ,,W popularnych reprezentacjach feminizmu
radykalnego gubi sie jego dtuga i odwazna historie transinkluzywnosci”?®.

Fiasko Robin Morgan na konferencji lesbijskiej miato jednak delikatnie ironiczne
zabarwienie. Feministka domagata sie wykluczenia Beth Elliott z konferencji oraz
publicznych przeprosin ze strony organizatorek wydarzenia, ktére w jej ocenie,
zapraszajac Elliott, obrazity wszystkie obecne na wydarzeniu kobiety. By¢ moze
komplikuje to fakt, ze samej obecnosci Morgan i jej statusowi gwiazdy jako
gtéwnej prelegentki lesbijskiej konferencji rowniez towarzyszyty kontrowersije.
Morgan, ktdra okreslita sie jako osoba biseksualna w swojej pierwszej grupie
podnoszenia swiadomosci (Consciousness Raising), byta w tamtym czasie w zwigzku
Z MeZCzyzna nazywanym przez siebie ,, zniewiesciatym pedatem (faggot-effeminist)”.
Miata z nim takze dziecko, a ich wspdlne rodzicielstwo opisywata zaréwno jako
doswiadczenie z porzadku biologicznego, jak i opiekuniczego. W przypisie do
swojego przemowienia, zredagowanego i umieszczonego w zbiorze esejow Going Too
Far (1977), Morgan podaje nastepujaca definicje ,,zniewiesciatego pedata”:

Termin zrozumiaty sam przez sie, stworzony przez radykalnych, homoseksualnych
mezczyzn, ktdrzy po tym, jak pomogli zatozy¢ Front Wyzwolenia Gejoéw (Gay Liberation
Front), zerwali z nim, poniewaz wewnatrz ruchu istniata zbyt wielka akceptacja dla

opresji kobiet i zniewiesciatych mezczyzn?9.

Chociaz Morgan identyfikowata sie jako osoba biseksualna i twierdzita, ze byta to
adekwatna dla niej etykieta, w 1968 roku na tamach The New York Times postanowita

27. S. Stone, ,,Sandy Stone on Living Among Lesbian Separatists as a Trans Woman in the 70s’”,
rozmowa przeprowadzona przez Z. Drucker, Vice 2018, https://www.vice.com/en/article/zmdsk5/
sandy-stone-biography-transgender-history (dostep 14.11.2022).

28. C. Williams, ,,Radical Inclusion: Recounting the Trans Inclusive History of Radical Feminism”,
Transgender Studies Quarterly. TSQ 2016, nr 3 (1-2), S. 254-259.

29. R. Morgan, dz. cyt., s. 174.
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politycznie okresli¢ sie jako lesbijka®. Nazwata sie tak, poniewaz uwazata sie za
mitosniczke kobiet, ich spotecznosci i catego ludu kobiecego oraz argumentowata,
ze wszystkie kobiety sa tak naprawde lesbijkami: ,,Identyfikuje sie jako Lesbijka,
poniewaz catym sercem kocham Lud Kobiet, jak i niektére konkretne kobiety”3.
W swoim przemoéwieniu Morgan odnosita sie do kultu Bogini - safickiej tradycji
intelektualnego i twdrczego zycia kobiet oraz ruchdéw kobiecej duchowosci opartych na
tradycji wicca — a siebie samg nazwata czarownica. Cata przemowe zamkneta inwokacja
do Bogini, ktérej uzywa sie w kregach, na kowenach i innych spotkaniach oséb
oddajacych czes$¢ Bogini oraz wiccan: ,,Badzcie btogostawione!”. W jej przemoéwieniu
jest wiele takich rzeczy, ktére mozna by zaklasyfikowa¢ jako feminizm kulturowy,
a nie radykalny.

Zwrot kulturowy. Na Boginie, o co chodzi z feminizmem
kulturowym?¢!

W swojej historii amerykanskiego feminizmu radykalnego Daring to Be Bad,
profesora historii i studiéw nad ptcig Alice Echols twierdzi, ze feminizm radykalny
zostat zawtaszczony przez nurt kulturowy okoto roku 197332, Nalezy jednak
zauwazy¢, ze jej praca obrosta w liczne kontrowersje i byta mocno krytykowana
przez feministki radykalne, ktore oskarzaty autorke o celowe naginanie faktow
historycznych, jak i wybidrcze cytowanie klasycznych prac feministycznych.
Krytyczki argumentowaty, ze budowanie kobiecych przestrzeni, cho¢ stanowito
istotny element ruchu radykalnofeministycznego, to nigdy nie byto uznawane za
konieczne ze wzgledu na biologiczne réznice miedzy kobietami a mezczyznami.
Feministki radykalne postrzegaty raczej podziat na kobiety i mezczyzn jako konstrukt
spoteczny. Za to, co nazywa przejsciem od feminizmu radykalnego do kulturowego,
profesora Echols obwinia rodzaca sie w tamtym czasie w Stanach Zjednoczonych

30. Tamze. Przyp. KM.
31. Tamze.
32. A. Echols, Daring to Be Bad: Radical Feminism in America 1967 — 1975, University of Minnesota Press,

Minneapolis 1989.
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konserwatywna reakcje wymierzong w feminizm i inne aktywnie dziatajace ruchy na
rzecz sprawiedliwosci spotecznej. Ponadto, wskazuje rowniez na znaczenie roztaméow
i podziatéw w samym Ruchu Wyzwolenia Kobiet, a przede wszystkim na tak zwany
roztam na linii lesbijki — heteroseksualne kobiety (lesbian-straight split). Echols
twierdzi, ze nurt kulturowy necit obietnica uzdrowienia feminizmu i wzniesienia sie
ponad 6w konflikt, agresywny i szalenie niszczycielski juz od wczesnych dni ruchu.
Wystarczy przypomnie¢, ze juz w 1966 roku Betty Friedan, zatozycielka i pierwsza
przewodniczaca Narodowej Organizacji Kobiet (National Organization for Women)
okreslita lesbijki w ruchu kobiecym mianem lawendowego zagrozenia (lavender
menace). W swoim przemoéwieniu z 1973 roku Robin Morgan czesto wspomina
o roztamie miedzy lesbijkami a heteroseksualnymi kobietami. Twierdzi jednak, ze nie
jest to w ogdle prawdziwy problem ruchu. Jej zdaniem feministki powinny bardziej
martwic sie o to, czy kobiety wspdtpracuja z patriarchatem, czy tez nie, czy przyjmuja
to, co nazwata ,,meskim sposobem bycia”, czy aktywnie sie mu sprzeciwiaja,
jak réwniez o to, czy nosza w sercu pasje do gynokratycznego swiata, ktoremu
przewodzitby Lud Kobiet: , Nie dla roztamu na linii lesbijki — heteroseksualistki! Tak
dla roztamu na linii feministki — kolaborantki!”33. Idea gynokratycznej przysztosci
jest fundamentalna dla tego, co niektérzy uwazajg za feminizm kulturowy, poniewaz
opiera sie na wyzwoleniu tak zwanego ,,zeniskiego pierwiastka” (the female principle).
Jedna z oredowniczek tego ruchu byta Roxanne Dunbar, zatozycielka amerykanskiej
grupy feministycznej Cell 16, ktéra wzywata do samiczego wyzwolenia (female
liberation), a nie wyzwolenia kobiet (women’s liberation). Takie stanowisko niektore
krytyczki okreslaty woéwczas mianem samiczego nacjonalizmu kulturowego (female
cultural nationalism). Pojawiaty sie rowniez glosy, ktérych przyktadem moze by¢
krytyka przedstawiona przez stynna feministyczng psychoanalityczke, profesore
Juliet Mitchell, wraz z Rosalind Delmar. We wspdlnie napisanym artykule na temat
Ruchu Wyzwolenia Kobiet w latach 70. XX wieku w Wielkiej Brytanii przestrzegaty
one przed wychwalaniem i promowaniem tak zwanych atrybutéw kobiecosci (feminine
attributes): ,Idealizacja atrybutéw kobiecosci polega na akceptacji rzeczywistosci
opartej na wyzysku, gdyz nie poddaje w watpliwos¢ przynaleznych jej konceptdw”34.

33. R. Morgan, dz. czyt., s. 185.
34. R. Delmar i J. Mitchell, ,,Women’s Liberation in Britain”, Leviathan 1970, nr 2, s. 38.
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Echols wspomina réwniez o innym, fundamentalnym dla amerykanskiego feminizmu
kulturowego tekscie. Chodzi tu o Fourth World Manifesto, ktéry zostat napisany
w 1971 roku w formie tekstu konferencyjnego grupy feministek, m.in. Barbary
Burris i Kathleen Barry®. , Czwarty swiat” to kraina stworzona w oparciu o zeriska
(female) kulture, gdzie to, co zenskie nie jest zdefiniowane jako klasa w sensie
politycznym, lecz raczej jako kasta: ,,samica jest okreslana przez swoj status
przynaleznosci kastowej (sexual caste status)”. Teoretyczki takie jak profesora Sheila
Jeffreys nadal okreslaja kobiety jako piciowa kaste (sex caste), podczas gdy wiele
feministek radykalnych uzywa raczej pojecia ptciowej klasy (sex class) w sensie
politycznym. U Jeffreys oba te terminy czesto mieszaja sie ze sobg i sg uzywane
zamiennie. W swojej wydanej w 2014 roku ksigzce Gender Hurts Jeffreys stwierdza,
ze zaimki zeniskie (ona/jej) sa zwrotami grzecznosciowymi przynaleznymi cztonkiniom
ptciowej kasty kobiet, ktore przetrwaty ucisk zwigzany z tym cztonkostwem?®.
W 1971 roku Burris i jej towarzyszki argumentowaty, ze podziaty na klasy polityczne
oraz wszystkie inne réznice miedzy kobietami wynikajace z relacji wtadzy, w tym
z rasizmu, sa zwodniczym wynalazkiem meskiej (male) lewicy. Dlatego tez wezwaty
kobiety do odzyskania swojej zenskiej (female) kultury, ktéra miataby przyznawac
pierwszenstwo mitosci, emocjonalnogci i intuicji. Niezyjaca juz Ellen Willis, krytyczka
muzyczna, dziennikarka i teoretyczka, w swoim eseju z 1984 roku na temat feminizmu
radykalnego i feministycznego radykalizmu stwierdzita, ze feminizm kulturowy jest
sprzeczny z feminizmem radykalnym:

Zdecydowana wiekszos$¢ kobiet, ktére obecnie nazywaja siebie , feministkami
radykalnymi”, w rzeczywistosci, na ptaszczyznie politycznej, blizsza jest temu, co
okre$la sie mianem , feminizmu kulturowego”. Za gtéwny cel feminizmu uznaja
one bowiem wyzwolenie kobiet od narzuconych im tak zwanych , meskich wartosci”
oraz stworzenie dla siebie alternatywnej kultury opartej na ,,wartosciach kobiecych”.
Feminizm kulturowy jest w swojej istocie zakorzenionym w sferze moralnosci
ruchem kontrkulturowym, ktérego celem jest wybawienie jego uczestniczek od
,meskiego §wiata”, podczas gdy feminizm radykalny powstat jako ruch polityczny

dazacy do zniesienia meskiej supremacji we wszystkich obszarach zycia spotecznego

35. K. Barry, B. Burris i in., ,,The Fourth World Manifesto” [w:] Radical Feminism, red. A. Koedt,
E. Levine i A. Rapone, Quadrangle, New York 1973, s. 332-357
36. S. Jeffreys, Gender Hurts, Routledge, London 2014.
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i gospodarczego. Catkowicie odrzucat on idee stawiania w opozycji wzgledem siebie
pierwiastkow i wartosci meskich oraz zenskich, co uznawat za przejaw seksizmu,

a wiec czes¢ problemu, z ktérym nalezy walczy¢3.

Opublikowana w 1973 roku Mother-Right autorstwa Jane Alpert stanowi jeden
z zatozycielskich tekstéw feminizmu kulturowego, doskonale eksponujacy jego
odmienne od feminizmu radykalnego cechy: pronatalizm, esencjalizm i oparcie
w wartosciach zwigzanych z macierzynstwem (maternalism)3®. W tekscie Alpert
pojawia sie wiele esencjalistycznych pogladéw i tendencji zywych w tamtym czasie. Ze
wzgledu na szeroki odbior publikacji, poszerzyty one jednak swoje pole oddziatywania.
Autorka zyskata tym samym aprobate wielu feministycznych liderek, miedzy innymi
samej Morgan, ktorg otwarcie sie inspirowata:

Przez wieki feministki twierdzity, Ze zasadnicza réznica miedzy mezczyznami
a kobietami nie lezy w biologii, lecz raczej w rolach, ktérych odgrywania wymagaty
od obojga pici spoteczenstwa patriarchalne (a wiec mezczyzni). Ten argument
nie jest jednak catkowicie zgodny z prawdg, poniewaz zaprzecza on naszemu
doswiadczeniu odczuwania biologicznej réznicy miedzy ptciami jako czegos

0 niebagatelnym znaczeniu®.

Alpert, ktéra miata wezesniej radykalnie lewicowe poglady i wspdtpracowata ze skrajnie
lewicowa organizacja Weathermen, ttumaczy, ze kobiety czerpia swoja moc oraz
inwencje twdrcza z biologicznego potencjatu rozrodczego. Piszac o prehistorycznych
spotecznosciach matriarchalnych i kulcie Bogini, twierdzi ona, ze $wieta, kobieca
(female) sita znajduje sie w genach wszystkich kobiet bez wzgledu na to, czy byty
one w cigzy i urodzity dzieci, czy tez nie:

37. E. Willis, ,Radical Feminism and Feminist Radicalism”, Social Text 1984, nr 9/10 (Spring/Summer),
S. 91-118.

38.J. Alpert, ,,Mother Right: A New Feminist Theory”, Ms 1973.

39. Tamze, s. 5-6.
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Wewnetrzna sita, z ktérg wiele kobiet zaczyna wchodzi¢ w kontakt oraz to, co stanowi
dusze feministycznej sztuki, moze w rzeczywistosci pochodzi¢ z tego samego zrédta:

zenskiej biologii, zdolnosci do rodzenia i wychowywania dzieci%.

Alpert uwaza, ze cechy psychiczne kobiet przypisywane im od starozytnosci,
takie jak: empatia, intuicja, pomystowos¢, wrazliwos¢ na innych, emocjonalnos¢
oraz umiejetnosci wychowawcze, nie sg starymi, patriarchalnymi stereotypami,
lecz rzeczywista i istotowa wewnetrzng sita wszystkich kobiet. Droga naprzéd
wedtug feministek kulturowych jest wiec uczynienie z tych zenskich pierwiastkéw
(female principles) nadrzednych zasad (principles) dla catej ludzkosci, co ostatecznie
potozytoby kres wszelkiemu uciskowi i pomogto zbudowaé prawdziwie ludzkie
spoteczenstwo przysztosci.

Inna feministka tego nurtu, profesora teologii Mary Daly, w swoim klasycznym
juz dziele Beyond God The Father prowadzita podobna lini¢ argumentacji -
pisata bowiem, ze nalezy wzmacnia¢ wiezi miedzy kobietami a duchowoscia,
kobietami a pacyfizmem, oraz kobietami a losami ziemi i zwierzat pozaludzkich'.
W 1973 roku Barbara Burris dodata postscriptum do The Fourth World Manifesto
napisane na potrzeby antologii Radical Feminism pod redakcja Anne Koedt, Ellen
Levine i Anity Rapone. Burris daje w nim wyraz swojemu rozczarowaniu tym, jak
6w manifest byt interpretowany i wykorzystywany:

The Fourth World Manifesto nigdy nie miat na celu gloryfikacji zenskiego pierwiastka
i zenskiej kultury. Nie zamierzat sugerowac, ze kobiety posiadaja wiecej ,,duszy” ani

Ze s3 z natury bardziej ludzkie niz mezczyznis.

Burris ostrzega przed esencjalizmem feminizmu kulturowego, krytykujac jego
przedstawicielki za okreslanie zachowan lub dziatan, z ktérymi sie nie zgadzaja,
mianem meskich (male) badZz meskocentrycznych (male-identified). Stwierdza
réwniez, ze ani cechy kobiece, ani meskie w obecnym nieréwnym, patriarchalnym
spoteczenstwie nie sg wartosciami, ktére komukolwiek zapewnia wolno$¢:

40. Tamze, s. 8.
41. M. Daly, Beyond God the Father, Beacon Press, Boston 1973.
42. K. Barry, B. Burris i in., dz. cyt., s. 355.
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,Bytoby tragedia, gdyby kobiety uczynity ze swojej opresji cnote, a zarazem fundament
nowego spoteczenstwa” 4,

Feminizm kulturowy i deseksualizacja lesbijstwa

Kolejnym niefortunnym dziedzictwem feminizmu kulturowego jest deseksualizacja
lesbijstwa (de-sexing of lesbianism) i odejscie od rozumienia go jako orientacji
seksualnej (a wiec czego$ opartego na aktach i relacjach o charakterze seksualnym)
na rzecz politycznej redefinicji lesbijstwa, opartej na kulturowych i duchowych
wieziach miedzy kobietami. Ze wzgledu na wspomniane przeze mnie napiecia miedzy
lesbijkami a heteroseksualnymi kobietami byto to jednym z powoddéw atrakcyjnosci
feminizmu kulturowego. W tym ujeciu problemu nie stanowili mezczyzni per se.
Problemem nie byto nawet to, ze kobiety mieszkaty z mezczyznami lub wchodzity
z nimi w relacje, réowniez seksualne, lecz raczej dominacja meskich zasad i wartosci.
Jesli kobieta ich unikata, identyfikowata sie z wtasna kobiecoscia i kochata inne kobiety
pod wzgledem politycznym, to byta lesbijka w $cistym, politycznym znaczeniu tego
stowa. O tym wtasnie mdéwita Robin Morgan w swoim przemoéwieniu z 1973 roku na
Konferencji Lesbijek Zachodniego Wybrzeza, a niektére elementy tych pogladéw mozna
zapewne dostrzec w zarliwej argumentacji za feminizmem lesbijskim spotykanej
u teoretyczek takich jak Sheila Jeffreys, Mary Daly, czy Janice Raymond. Ta ostatnia
pozostaje oczywiscie kluczowa postacia dla dzisiejszych wojen o pte¢. W 1989 roku
w artykule dla Women’s Studies International Forum Raymond potepita odpolitycznienie
lesbijstwa oraz przyjecie tego, co nazywa , mesko-wtadzowymi manifestacjami
seksualnosci (male-power modes of sexuality)”, a wiec miedzy innymi zwigzkéw
i tozsamosci femme - butch#. Jak wskazatom we wstepie do niniejszej ksigzki,
w niektérych feministycznych przestrzeniach juz od dtugiego czasu lesbijski butch
traktuje sie podejrzliwie i przeSmiewczo oraz oskarza o nasladowanie seksistowskich,

43. Tamze, s. 357.
44. J. Raymond, , Putting the Politics Back Into Lesbianism”, Women’s Studies International Forum

1989, nr 12 (2), S. 149-156.
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patriarchalnych praktyk4s. Mysle, Ze te z nas, ktére sa butch, majq stuszne powody
ku temu by z lekka podejrzliwoscia traktowac dzisiejsze feministyczne nawotywania
do solidarnosci z chtopczycami i lesbijkami butch, o czym powiem wiecej w dalszej
czesci tego rozdziatu. W artykule pod tytutem , Putting the Politics Back into
Lesbianism” Raymond opowiada sie za taka lesbijska seksualnoscig, ktéra bytaby
zakorzeniona w wyobrazni, a nie w obiegowych wyobrazeniach i fantazjach oraz
definiuje feminizm lesbijski jako réwnos¢ kobiet wobec siebie nawzajem:

Feminizm lesbijski zdefiniowat réwnos¢ jako bycie réwna wobec tych kobiet, ktdre byty
i sa dla innych kobiet, wobec tych kobiet, ktére zyty i zyja dla wolnosci kobiet oraz
tych, ktore za nia zginety, wobec tych kobiet, ktére walczyty o kobiety i przetrwaty
dzieki ich sile, wobec tych, ktére kochaty inne kobiety, a takze wobec tych kobiet,
ktore sa w petni Swiadome tego, ze miedzykobiece relacje powinny by¢ na pierwszym

miejscu w zycius®.

W swojej wydanej w 2018 roku ksiazce na temat historii feminizmu lesbijskiego
Sheila Jeffreys definiuje éw nurt podobnie do Raymond: jako kobieca energie, ktéra
mozna znalez¢ jedynie w wydzielonych przestrzeniach dla kobiet. Powotujac sie
na Mary Daly, méwi o twérczym, gynenergetycznym przeptywie, ktéry wyobraza
sobie jako ptomien mitosci kobiety do kobiety. Stwierdza réwniez, ze zazwyczaj
nie sposob sie mu oprzeé: ,Niektore kobiety opieraty sie temu ptomieniowi, ale
wiele z nich nie widziato ku temu zadnego powodu”47.

45. Finn Mackay we wstepie do Female Masculinities and the Gender Wars zwracato uwage na to, ze
w obecnej debacie wokdt wojen o pte¢ figura zmaskulinizowanej butch lesbijki jest wykorzystywana
przez transekskluzywna strone konfliktu, ktéra w transptciowosci dopatruje sie zagrozenia dla
kobiecych meskosci (female masculinities). Mackay zwraca uwage na to, ze mimo tak chetnego
korzystania z figury butch, nie oddaje sie glosu samym zainteresowanym, zmaskulinizowanym
lesbijkom. Przypomina réwniez, ze te same nurty feminizmu, ktére obecnie tak chetnie odwotuja
sie do kobiecych meskosci, maja niechlubna historie wykluczania zmaskulinizowanych lesbijek
z przestrzeni kobiecych jako tych, ktére nasladuja patriarchalna wizje meskosci i fetyszyzuja seksizm.
Przyp. KM.

46.]. Raymond, dz. cyt., s. 152.

47. S. Jeffreys, Lesbian Revolution, Routledge, London 2018, s. 60.
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Lesbijka butch jako koziot ofiarny

Cofnijmy sie po raz kolejny do 1973 roku, po to by zobaczy¢ poczatki tego
wszystkiego, z czym mierzymy sie dzisiaj. Robin Morgan w swoim przemdwieniu
do tysiecy stuchajacych jej feministek lesbijskich glosita, ze mitos¢ kobiet do siebie
nawzajem nie jest meska (male) mitoscig, nie jest tez umitowaniem meskiego
pierwiastka (the male principle) ani meskich wartosci. Jest to raczej mitos¢ starozytna,
duchowa i swieta, transcendentalne umitowanie poprzez umyst, niewyczerpalne
zrédlo, relacja, ktérej nie upadlajq reakcje genitalne:

Kazda z obecnych tu kobiet pod$wiadomie rozumie réznice miedzy swoja seksualnoscia
a seksualnoscia kazdego patriarchalnie wytrenowanego samca, niezaleznie od tego,
czy jest on homo- czy heteroseksualny. Wtasnie to zawsze byto Zréodtem dumy
spotecznosci lesbijskiej, nawet w momentach jej najwiekszego cierpienia. To, ze
uznajemy seksualno$¢ genitalna, uprzedmiotowienie, rozwiaztos¢, brak zaangazowania
emocjonalnego i nieczutos¢ za cze$¢ meskiego (male) stylu zycia oraz to, ze my,
jako kobiety, poktadamy najwieksze zaufanie w mitosci, zmystowosci, humorze,

troskliwosci i zaangazowaniu®.

To nie przypadek, ze w swoim przemoéwieniu Morgan potepita akurat lesbijki
butch. Podkreslajac swoje pragnienie przeksztatcenia lesbijstwa w duchowe
umitowanie drugiej kobiety, oskarzyta lesbijki butch o reprezentowanie meskiego
stylu bycia i meskich wartosci posrod innych kobiet. Tym samym przekreslita dtuga
tradycje faktycznie lesbijskiej spotecznosci. Co wiecej, byta ona tworzona przez
najbardziej widoczne z lesbijek, ktére tyle czasu musiaty znosi¢ wymierzong w nie
ogdlnospoteczna homofobie, a potem zostaty ponownie wykluczone przez duza czesc
ruchu feministycznego Drugiej Fali. Sama Morgan nazywa lesbijki butch polujacymi
na ,,smaczny kasek” | lesbami z baru”:

[Lesbijki butch - KM] w ucieczce przed ustanowiong przez patriarchat toksyczna
kobiecoscia stajg sie patriarchami na nowa modte: upijaja sie i kozacza jak chtopcy
oraz pisza o cyckach i tytkach tak, jakby ich wtasne siostry byty dla nich tylko

kawatkami miesa#.

48. R. Morgan, dz. cyt., s. 181.
49. Tamze, s. 182.
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Niestety takie uprzedzenia i upraszczajace uogélnienia na temat lesbijek butch byty
wrecz fundamentalne dla mysli wielu teoretyczek Drugiej Fali. Nie przeminety one
z czasem i maja sie dobrze do dzis, co zamierzam poddac krytycznemu namystowi
w drugiej potowie tej ksiazki. Z takimi stereotypami spotkato sie wiele mtodych
lesbijek i 0s6b queer, ktére wziety udziat w moich badaniach. Zwracaty one miedzy
innymi uwage na wrogos¢ obecng w przestrzeniach lesbijskich i feministycznych.
Dlatego tez historia butch, jak réowniez gtosy stud®®, zmaskulinizowanych
(masculine) lesbijek i queeréw musza zosta¢ ponownie wiaczone do debaty
towarzyszacej dzisiejszym wojnom o ptec.

Deseksualizacja lesbijstwa doprowadzita do tego, ze kazda kobieta, tak jak Morgan,
mogta identyfikowaé sie jako lesbijka. Co wiecej, prawdopodobnie stawata sie
przez to ,czystsza” i , Swietsza” niz lesbijki butch albo jakiekolwiek inne lesbijki,
ktorych praktyki seksualne byty przygodne, genitalne i ,meskie”. Tak wiec ta
czysta i duchowa lesbijska mitos¢ nie miata nic wspdlnego z uprawianiem seksu
z innymi kobietami, stanowita raczej odmiane politycznego i kulturowego separatyzmu.
Stowami Ellen Willis:

Liczne feministki, ktére, zainspirowane separatyzmem lesbijskim, , nawrocity
sie” na lesbijstwo, nie zrobity tego po to, by da¢ wreszcie upust swoim dtugo
skrywanym seksualnym sktonnosciom, lecz raczej po to, by przyja¢ konkretna
tozsamos¢ polityczna i kulturowa. Niektdre z tych konwertytek catkowicie zaprzeczaty
istnieniu korelacji pomiedzy lesbijstwem a kobiecg homoseksualnos$cia i zrownywaty
odrzucenie przymusowej heteroseksualnosci z ,,wyzwoleniem” od seksu jako takiego,
a przynajmniej od seksu ,,zorientowanego na genitalia”. W tej sytuacji lesbijki, ktdre
uznawaty swoja wolnos¢ do wyrazania witasnej, niekonwencjonalnej seksualnosci
za integralna czes¢ feminizmu, nie bez powodu zaczety zastanawia¢ sie czy bycie
okreslanymi jako , utozsamiajace sie z tym, co meskie (male identifier)” stanowi

jakikolwiek postep w stosunku do ich poprzedniej etykietki — | zboczone”5'.

Nalezy zauwazy¢, ze Robin Morgan wiele lat pdzniej przyznata, ze by¢ moze wypaczyta
znaczenie lesbijstwa. Swoje zdanie zmienita po tym, jak faktycznie dosSwiadczyta

50. Stud - czarna (afroamerykanska) lesbijska tozsamos¢ o zmaskulinizowanych cechach. Przyp. KM.
51. E. Willis, dz. cyt., s. 104.
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powaznych relacji z kobietami. W udzielonym w 2001 roku wywiadzie dla czasopisma
Off Our Backs przyznata, ze by¢ moze jej dotychczasowy sposéb uzywania etykietki
,lesbijka” byt powierzchowny i nieprzemyslanys2.

Feminizm radykalny to nie feminizm kulturowy

Wiekszos$¢ kobiet identyfikujacych sie z feminizmem radykalnym zaprzecza
jakimkolwiek powiazaniom z feminizmem kulturowym oraz, rzecz jasna, dystansuje sie
od esencjalizmu. Czesto jednak myli sie ze sobg te dwa nurty, a komentatorzy btednie
przypisuja catemu feminizmowi radykalnemu specyficzna kulturowofeministyczna
narracje. Dla przyktadu, znany teoretyk studiow nad ptcia James Messerschmidt
w swojej ksigzce poswieconej meskosciom podsumowuje historie feminizmu
radykalnego, twierdzac, ze to feministki radykalne uksztattowaty stanowisko,
ktére ,,doprowadzito do celebracji domniemanej istoty »kobiecosci« (femaleness)
oraz potepienia esencjonalnie pojmowanej »meskosci« (maleness)”. W innym
miejscu sugeruje nawet, ze dla kazdej feministki radykalnej ,,wszystko — od miejsca
pracy po sypialnie - jesli jest »kobiece« (female), jest dobre, a jesli »meskie«
(male) — automatycznie zte”53. Tak szokujacy redukcjonizm jest zdecydowanie zbyt
powszechny. W tym samym miejscu Messerschmidt powotuje sie nawet na prace Alice
Echols, ktdra przeciez sama jasno twierdzita, ze rewolucyjny potencjat prawdziwego
feminizmu radykalnego zostat zdtawiony przez reakcyjny feminizm kulturowy.
Nawet transekskluzywne feministki lesbijskie, takie jak profesora Sheila Jeffreys, nie
twierdzg, ze meskos¢ i kobiecos$é (masculinity and femininity) powinny by¢ rozumiane
esencjonalnie, ani tym bardziej, ze wszystko, co kobiece (female), czy wszystko, co
robi kobieta, jest zawsze dobre. Daleko im do tego. Argumentujgc za strategicznym
separatyzmem lesbijskim, Jeffreys przestrzega przed takim wycofywaniem sie ze
Swiata, ktére uniemozliwia spojrzenie na niego w szerszym wymiarze, jak réwniez
przed zamykaniem sie na krytyke wymierzong w same lesbijki i ich praktyki:

52. C.A. Douglas i R. Morgan, ,Interview: Robin Morgan, Activist as Ever”, Off Our Backs 2001, nr 31
(2), s. 4-14.

53. J.W. Messerschmidt, Hegemonic Masculinity: Formulation, Reformulation and Amplification, Rowman
and Littlefield, London 2018, s. 7.
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Takie dziatanie moze fatwo przeksztatci¢ sie w pewien rodzaj dysocjacji, odtaczenia
od $wiata, ktére prowadzi do zapomnienia kontekstu formowania sie danych idei
i praktyk - a jest nim meska supremacja. Gdy zapomnimy o tym kontekscie, wtedy

wszystko, co robi lub mysli lesbijka, automatycznie moze by¢ uznane za stusznes.

Nalezy zauwazy¢, ze zaréwno Raymond, jak i Jeffreys opowiadaja sie przede wszystkim
za feminizmem lesbijskim, przy czym Jeffreys jest jednoczesnie zatozycielka
feminizmu rewolucyjnego (revolutionary feminism). To wyjatkowy, brytyjski nurt
feminizmu zatozony w 1977 roku podczas krajowej konferencji Ruchu Wyzwolenia
Kobiet w Londynie, na ktorej Jeffreys wezwata do przyjecia rewolucyjnego podejscia
w odpowiedzi na wzrost popularnosci feminizmu liberalnego. W swoim przemdwieniu
nazwata éwczesny feminizm bezzebnym tworem, czyms na ksztatt kuchennej
dekoracji, badZ mdtego zebrania kobiecej grupy dyskusyjnej. Uzasadniony gniew
skierowany na mezczyzn jako klase ciemiezycieli jest bowiem ttumiony po to, by ruch
stawat sie bardziej przystepny dla mas. Cho¢ historia jest bardziej skomplikowana,
zaréwno Raymond, jak i Jeffreys taczy sie najczesciej z feminizmem radykalnym.
Bez watpienia wywodza sie one z tej tradycji, ale jednoczesnie ich stanowisko
polityczne umieszcza je blizej feministek lesbijskich, co zazwyczaj jest wymazywane
lub wygodnie pomijane. Ich dziatalno$¢ jest natomiast czesto uznawana za dowdd
na to, ze feminizm radykalny jest z natury transfobiczny. Dziennikarka Katelyn
Burns, piszac dla magazynu VOX na temat brytyjskich wojen o pteé, uznaje Jeffreys
i Raymond za feministki radykalne, a niestawne The Transsexual Empire nazywa
biblig ,terfizmu”: ;W 1979 roku feministka radykalna Janice Raymond, profesora
Uniwersytetu w Massachusetts, napisata fundamentalne dla ruchu TERF dzieto”.

Imperium TERF atakuje

Przyjrzyjmy sie zatem tej ,,fundamentalnej dla terfizmu” pozycji. W 1979 roku
amerykanska profesora studiéw kobiecych i etyki medycznej, radykalna feministka

54. S. Jeffreys, Unpacking Queer Politics: A Lesbian Feminist Perspective, Polity Press, London 2003, s. 24.
55. K. Burns, ,,The Rise of Anti-trans ‘Radical’ Feminists, Explained”, Vox 2019, https://www.voX.

com/identities/2019/9/5/20840101/terfs-radical-feminists-gender-critical (dostep 14.11.2022).
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lesbijska Janice Raymond napisata ksigzke The Transsexual Empire: The Making of the
She-Male%¢. Wczesniej studiowata u innej stawnej filozofki i teolozki feministycznej,
Mary Daly. Niezaleznie od tego, czy wiekszo$¢ wojowniczek obecnie toczonych wojen
o pte¢ rzeczywiscie przeczytata ksigzke Raymond, czy tez nie, jej autorke uznaje
sie za sztandarowa przedstawicielke terfizmu oraz reprezentantke catego pokolenia
feministycznych dinozauréw, na ktérych ostateczne wymarcie, wydawatoby sie, czeka
caty swiat. Profesora Sally Hines, kierowniczka Katedry Socjologii na Uniwersytecie
w Sheffield, twierdzi nastepujaco:

[Plozycja, ktéra obecnie zaczeliSmy okresla¢ mianem stanowiska TERF
(transekskluzywnych feministek radykalnych), ma swoje zrodto w czesto cytowanej

ksigzce Janice Raymond pod tytutem The Transexual Empire.

Cho¢ Raymond, jak wykazatom do tej pory, nie byta ani pierwsza, ani jedyna
feministka lesbijska, ktora sprzeciwiata sie inkluzji oséb trans, to wtasnie jej dzieto,
jak twierdzi poeta i akademik Cameron Awkward-Rich, miato najbardziej znaczacy
i dtugotrwaty wptyw na te kwestie:

Napiecie miedzy separatystkami lesbijskimi a spotecznosciami oséb trans ma swoje
korzenie w ruchu kobiecym lat 70. i 80., czego najlepszym dowodem sg kontrowersje
wokot publikacji The Transexual Empire: The Making of the She-Male z 1979 roku. Podczas
gdy Raymond nie byta prekursorka krytyki transseksualnosci z pozycji feministycznych,

to jednak jej praca najmocniej odbita sie na naszym krajobrazie kulturowyms58.

Raymond przyczynita sie réwniez do odejscia Sandy Stone z Olivia Records. To do
Olivii wystata pierwsze szkice swojego manifestu antytrans, a potem skrytykowata
kolektyw w opublikowanej wersji tekstu, oskarzajac Stone o patriarchalne praktyki
i dzielenie ruchu feministycznego. Profesora Patricia Elliot przyznaje, ze popularnos¢

56.J. Raymond, dz. cyt.

57. S. Hines, ,,The Feminist Frontier: On Trans and Feminism”, Journal of Gender Studies 2017, https://
www.tandfonline.com/doi/full/10.1080/09589236.2017.1411791 (dostep 14.11.2022).

58. C. Awkward-Rich, ,Trans, Feminism: Or, Reading like a Depressed Transsexual”, Signs: Journal of

Women in Culture and Society 2017, nr 42 (4), s. 827.
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ksigzki Raymond i jej powiazanie z feminizmem radykalnym doprowadzity do
sytuacji, w ktorej caty feminizm stat sie podejrzany o transfobie:

[Tak wiec - KM] kazda krytyka teorii trans z takich pozycji feministycznych, ktére
nie sa jednoczesnie pozycjami trans, zostaje powigzana z jawnie transfobiczng praca
Janice Raymond, co dusi w zarodku wszelkie interwencje krytyczne, nie pozwalajac
na ich doktadne rozwazenie>°.

W ksigzce Raymond nietrudno jest znalez¢ transfobiczne wypowiedzi. Autorka
w okrutny i przesadnie rozseksualizowany sposéb opisuje ciata oséb trans
i interwencje medyczne, ktérym sie poddaja. Ostatecznie oskarza transptciowe
kobiety zaréwno o bycie ofiarami straszliwego patriarchalnego ktamstwa, jak
i o Swiadome wspieranie wymazywania kobiet ,urodzonych jako kobiety”.
Zaskakujacym faktem jest to, ze miedzy takimi stwierdzeniami, w The Transexual
Empire znajduja sie rowniez wypowiedzi zaskakujaco bliskie stanowisku
niektorych aktywistek trans®®. Mozna to zauwazy¢ przy uwaznej lekturze
rozdziatéw poswieconych rozwojowi przemystu medycznego i krytyce uniwersyteckich
klinik tozsamosci ptciowej (gender identity clinics). Nalezy jednak zwroci¢ uwage
na pozycje, z ktorej wypowiadaty sie wspomniane osoby aktywistyczne. Kobiety
i mezczyzni trans krytykowali éwczesny przemyst medyczny ze wzgledu na wiasne,
negatywne doswiadczenia z nim zwiazane. Ich historie trafiaty zatem do innych
osob transptciowych, ktére przechodzity przez to samo, co oni i one. Raymond
natomiast komentowata te sytuacje z boku, jednocze$nie zagtuszajac gtosy oséb
przechodzacych tranzycje medyczna.

Mozna jednak argumentowac, ze Raymond w swojej ksigzce walczyta nie tyle
z osobami transptciowymi, co z samym przemystem medycznym - koniec koncow to
on jest tym tytutowym, szkodliwym imperium. Niektdre z jej krytyczek dostrzegaja
te subtelna réznice. Queerowa bohaterka i transptciowa aktywistka Kate Bornstein
stwierdza, ze ,ksigzka Raymond jest warta przeczytania, gtéwnie ze wzgledu na
jej przemyslang krytyke zdominowanej przez mezczyzn medycyny i utrzymywanej

59. P. Elliot, ,,Who Gets to Be a Woman? Feminist Politics and the Question of Trans-inclusion”,
Atlantis 2004, nr 29 (1), s. 14.
60. J. Raymond, dz. cyt.
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przez przemyst medyczny kontroli nad transseksualna chirurgia”®. Z kolei pisarz
i akademik Patrick Califia zauwaza, ze ,duza czes¢ ksigzki Raymond wymierzona
jest w lekarzy i terapeutow zapewniajacych hormony i operacje korekty pici,
ktorych autorka przedstawia jako ztowrogie imperium technologicznych agentéw
patriarchatu”¢>. Brytyjska socjolozka Carol Riddell dochodzi do podobnych wnioskéw
w swojej gtosnej, napisanej w 1980 roku krytyce ksigzki, a zarazem stanowiska
politycznego Raymond: ,Janice Raymond atakuje naukowcdéw, ktérzy wedtug niej
stuzg wzmocnieniu patriarchalnych rol ptciowych”¢. W koncu w bardzo podobnych
stowach méwi o tej kwestii sama oskarzona: ,,Znaczaca rolg klinik tozsamosci
ptciowej, jak i catego medycznego przemystu psychiatrycznego, jest wzmacnianie
stereotypow dotyczacych roél ptciowych” ¢4,

Wiele mezczyzn i kobiet trans, bazujac na wiasnych, przykrych doswiadczeniach,
wyrazato sie w podobnym tonie o placéwkach medycznych lat 70. i 80.%. Jedna
z takich oséb byta Sandy Stone, autorka zmyslnie zatytutowanej i prawdopodobnie
najstynniejszej riposty do pracy Raymond, , The Empire Strikes Back: A Posttranssexual
Manifesto” . Stone zauwazyla, ze w amerykanskich klinikach tozsamogci ptciowej
czesto dokonuje sie stereotypizacji kobiet trans oraz arbitralnie stwierdza, ktéra
z nich rzeczywiscie ma szanse uchodzi¢ (pass) za prawdziwie kobiecg, co przeciez
bezposrednio przektada sie na dostep do niezbednych interwencji medycznych:

Klinika [tozsamosci ptciowej - KM] przyjeta dodatkowa role , klinki upiekszania”
badz ,,szkoty dobrego wychowania”, poniewaz, zgodnie z ocena lekarzy, mezczyzni,
ktdérzy przedstawiali chec zostania kobietami, nie zawsze ,,zachowywali sie tak, jak

na kobiety przystato”¢7.

61. K. Bornstein, Gender Outlaw: On Men, Women and the Rest of Us, Routledge, New York 1994, s. 46.
62. P. Califia, Sex Changes: The Politics of Transgenderism, Cleiss Press, San Francisco 1997, s. 96.

63. C. Riddell, ,Divided Sisterhood: A Critical Review of Janice Raymond’s The Transsexual Empire”
[w:] The Transgender Studies Reader, red. S. Riggle i S. Stryker, Routledge, New York 2006, s. 144-158.
6/. ]J. Raymond, dz. cyt., s. 91.

65. C.J. Heyes i J.R. Latham, , Trans Surgeries and Cosmetic Surgeries”, Transgender Studies Quarterly.
TSQ 2018, nr 5 (2), s. 174—-189.

66. S. Stone, dz. cyt.

67. Tamze, s. 291.
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Transptciowy mezczyzna Zachary I. Nataf w 1996 roku opisat, jak konserwatywne
pod wzgledem ptciowym byty réwniez brytyjskie kliniki ptci (gender clinics):

Kliniki ptci utrwalajg konwencjonalne, konserwatywne i stereotypowe wyobrazenia na
temat ptci oraz jednoznacznosci, statosci i spéjnosci tozsamosci pteiowej, chociaz, jak
wynika z doSwiadczen wiekszosci 0séb transptciowych, w rzeczywistosci tozsamos¢é

podlega ciagtej ewolucji i zmianie®®.

Teoretyczka Talia Mae Bettcher z ironig zauwaza, ze teoria queer, cho¢ wychodzi
z innych pozycji, dochodzi do podobnych wnioskéw co Raymond:

To naprawde interesujace, a wrecz perwersyjne, ze powstate w latach 90. polityki
transpitciowosci powtarzaja wiele argumentéw Raymond. Miedzy tymi dwoma pozycjami
wystepuje zgodnos¢ w kwestii tego, ze panujacy medyczny model transseksualnosci
stuzy jedynie utrwalaniu seksistowskich norm ptciowych, a sama transseksualnosc¢
nie jest stanem patologicznym, lecz raczej jedna z konsekwencji istnienia opresyjnego
systemu piciowego. Oba te stanowiska sa nawet zgodne w tym, ze dysforia cielesna,
ktéra motywuje interwencje chirurgiczne, zaniknie w spoteczenistwie pozbawionym

ucisku ze wzgledu na ptec®.

Wbrew powszechnemu mniemaniu, w swojej najstynniejszej ksigzce profesora
Raymond nie przedstawia wcale biologicznej definicji kobiecosci — nie stwierdza
bowiem, Ze to zdolno$¢ do reprodukcji lub dane genitalia czynia kogos kobieta. Jednak
z jakiego$ powodu wiasnie to stanowi rdzen krytyki wysuwanej pod adresem catego
feminizmu radykalnego, ktéry, jak wspomniatom juz wczesniej, czesto oskarza sie
o esencjalizm. Raymond twierdzi jednak, ze tym, co czyni kogos kobietg, jest bycie
traktowanag jak kobieta ze wzgledu na zaobserwowane przy urodzeniu cechy ptciowe
- wewnetrzny uktad rozrodczy i zewnetrzne narzady ptciowe. To, co taczy wszystkie
kobiety, to doswiadczenie bycia traktowanymi jako takie w ramach patriarchalnego
spoteczenstwa, co zazwyczaj zaczyna sie jeszcze przed narodzinami. Raymond nazywa
to ,,historig ogélna tego, co znaczy byc¢ kobieta lub mezczyzng w spoteczenstwie, ktére

68. Z.1. Nataf, Lesbians Talk Transgender, Scarlet Press, London 1996, s. 20.
69. T.M. Bettcher, ,Intersexuality, Transgender and Transsexuality” [w:] The Oxford Handbook of
Feminist Theory, red. L. Disch i M. Hawkesworth, Oxford University Press, Oxford 2006, s. 412
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traktuje kobiety i mezczyzn inaczej w zaleznosci od ich pici biologicznej”7°. W tej
analizie pte¢ (gender) — rozumiana jako meskosc¢ i kobiecos$¢ (masculinity and femininity)
- nie jest wcale zakorzeniona w biologii. To stanowisko, ktére podzielaja zaréwno
teoretyczki queer, jak i abolicjonistki ptciowe oraz genderkrytyczne feministki.
Osoby, ktoére twierdza, ze feminizm radykalny jest z zatozenia esencjalistyczny albo

stanowi forme biologicznego determinizmu, pomijaja jednak te istotng kwestie.

Diane Richardson zwrdcita uwage na to nieporozumienie w swoim tekscie
opublikowanym w redagowanej przez Diane Bell i Renate Klein antologii Radically
Speaking: Feminism Reclaimed:

Jednym z najczestszych btednych odczytan mysli radykalnofeministycznej jest
uznanie jej za esencjalistyczng badz twierdzenie, ze umieszcza ona zrédto kobiecego

podporzadkowania w uptciowionej biologii (in female biology and/or male biology)™.

W najnowszym, wydanym w 2019 roku, zbiorze poswieconym
relacjom wtadzy w praktykach codziennosci, zwiazany ze studiami nad
seksualnoscia badacz praw cztowieka Dan Irving przedstawia wojny o pteé
jako konflikt miedzy transekskluzywnymi feministkami radykalnymi (terfkami)
a feministkami trans, tym samym btednie przypisujac feminizmowi radykalnemu
esencjalistyczne podstawy:

Stanowisko feministek radykalnych jest zakorzenione przede wszystkim
w determinizmie biologicznym. Bycie kobieta (womanhood) definiuja one poprzez
wzajemne powiazania genitaliow i innych widocznych znacznikéw kobiecego (female)

ucielesnienia z socjalizacja ptciowa do roli kobiety?>.

Czesto sugeruje sie, ze radykalnofeministyczna teoria i dziatanie polityczne definiujg
role kobiet w spoteczenstwie jako cos opartego na posiadaniu zenskiego uktadu

70.J. Raymond, dz. cyt., s. 18.

71. D. Richardson, ,,>»Misguided, Dangerous and Wrong«: On the Maligning of Radical Feminism”
[w:] Radically Speaking: Feminism Reclaimed, red. D. Bell i R. Klein, Spinifex, Victoria 1996, s. 143.

72. D. Irving, , Trans/gender” [w:] Power and Everyday Practices, red. D. Brock, University of Toronto

Press, Toronto 2019, s. 113.
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rozrodczego czy na przyktad zenskich chromosomdw. Jak pisata profesora Sally Hines
w 2019 roku: ,,Raymond twierdzi, ze pte¢ kulturowa jest wyrazem pici biologicznej
(gender is an expression of biological sex), a ta ostatnia jest zalezna od chromosomow”.
Dalej Hines opisuje co$, co nazywa stanowiskiem Raymond na temat ,,statosci ptci
biologicznej i kulturowej (the fixity of sex and gender), ktéra stoi w bezposredniej
opozycji wobec tozsamosci oraz ekspresji transptciowych kobiet i mezczyzn”73. Hines
oskarza Raymond o jednoznaczny esencjalizm biologiczny: ,,Z tego zatozenia wynika,
ze pte¢ kulturowa i biologiczna sa catkowicie ze soba zwigzane oraz niezmienne
od urodzenia”74. Réwniez Kathryn Mackay, bioetyczka zwigzana z Uniwersytetem
w Sydney, w artykule na temat ektogenezy podsumowuje to, co nazywa ,,punktem
widzenia terfek”:

Argument terfek i wszystkich innych, ktérzy twierdza, ze kazda, ktéra ma, lub
kiedykolwiek miata, penisa nie moze by¢ kobieta, jest dowodem na to, ze niektore

grupy kieruja sie gtéwnie genitaliami w ocenie tozsamosci innych oséb?.

Jednak tak esencjalistyczne poglady w rzeczywistosci bytyby sprzeczne
z cala radykalnofeministyczna mysla, w tym lesbijskofeministyczna mysla
Raymond, ktéra stwierdza jasno: ,Jednym z gtéwnych dogmatéow ruchu
kobiecego byto twierdzenie, ze tak zwane réznice w tozsamosci ptciowej nie sa
ani naturalne, ani state”7°.

Ple¢ kulturowa nie réwna sie plci biologicznej

W ujeciu radykalnofeministycznym pte¢ kulturowa nie nabiera statosci dzieki
umocowaniu w czysto biologicznych cechach ptciowych, nie jest tez raz na zawsze
przypisana przy urodzeniu. W ramach tej szkoty mysli nie uwaza sie jej za co$

73. S. Hines, dz. cyt.

74. Tamze.

75. K. Mackay, ,, The »Tyranny of Reproduction«: Could Ectogenesis Further Women’s Liberation?”,
Bioethics 2020, s. 3, https://onlinelibrary.wiley.com/doi/full/10.1111/bioe.12706 (dostep 15.11.2022).
76.J. Raymond, dz. cyt., s. 64.
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naturalnego, a tym bardziej za ekspresje ptci biologicznej. Zadna feministka radykalna
nie stwierdzitaby, ze bycie samica (female) réwna sie naturalnej kobiecosci (a natural
femininity), a bycie samcem (male) - naturalnej meskosci (a natural masculinity). Pte¢
kulturowa, jako czysto spoteczny konstrukt, nie jest uwazana za co$ wrodzonego
ani obecnego juz przy urodzeniu — moze dopiero zosta¢ wytworzona. W ksiazce
Raymond cechy ptciowe ciat (bodily sexed characteristics) sa rzeczywiscie postrzegane
jako state i niezmienne, ale jednoczesnie btedem jest sugerowanie, ze autorka The
Transexual Empire uwazata réwniez pte¢ kulturowa za wrodzona. Raymond jako
abolicjonistka ptciowa (gender abolitionist) nie wierzyta w to, ze ktokolwiek jest
naturalnie lub biologicznie uptciowiony (gendered), co wiecej — zachecataby raczej
do porzucenia rél ptciowych i odmowy uczestnictwa w instytucji ptci (the institution
of gender). Jej atak na przemyst medyczny wynikat wtasnie z dogtebnego poczucia,
ze coraz mocniej gruntuje on i instytucjonalizuje pteé. Z takiego punktu widzenia
problemem nie bytaby ani osoba o meskich cechach ptciowych przy urodzeniu
(sexed as male at birth), ktora pragnetaby uczestniczyé w kobiecosci (femininity), ani
osoba o zenskich cechach piciowych przy urodzeniu (sex as female at birth), ktéra
pragnetaby uczestniczy¢ w meskosci (masculinity), lecz raczej meskos¢ i kobiecos¢
jako takie. Wedtug Raymond przemyst medyczny, farmaceutyczny i psychiatryczny
narzucajg osobom trans norme spoéjnosci miedzy uptciowionym ucielesnieniem
a rolg spoteczna (congruent sex and gender norms), co w konsekwencji prowadzi
do umocnienia owych norm dla wszystkich kobiet i mezczyzn, niezaleznie od ich
identyfikacji z transptciowoscia. Co wiecej, autorka The Transexual Empire dodaje,
ze kazda osoba konformistyczna ptciowo (gender-conforming person) jest tak samo
jak osoby trans zanurzona w ideologii gender. Dlatego tez, zdaniem Raymond,
kazda [cisptciowa — KM], ,, kobieca” kobieta (feminine woman) rowniez wykonuje te
prace [umacniania rol ptciowych - KM], a wiec tez jest transseksualna, o tyle, o ile
wspiera ten patriarchalny twoér, ktéorym jest sama kobiecos$¢ (femininity). Raymond
stwierdza, ze spoteczenstwo tak bardzo normatywne ptciowo i seksualnie jak nam
wspotczesne, po prostu ,,wytwarza” osoby trans. Dla niej oczywistg rzeczg jest to,
ze w konserwatywnym, binarnym systemie ptci, znajda sie ludzie, ktérzy nie zechca
dostosowywac sie do przypisanych im od urodzenia rol ptciowych. W rzeczywistosci
Raymond uznaje tak zwana , krzyzowa identyfikacje ptciowa (cross-sex and cross-
gender identification)” za normalny sposob wyrazania siebie oraz uwaza, ze ludzie
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z natury dysponuja szerokim wachlarzem osobowosci i cech, ktére nie zalezg wcale
od ich ptci biologicznej. Jej zdaniem to imperium medyczne zadaje tej réznorodnosci
Smiertelny cios.

Imperium wyrusza do ataku

By¢ moze, w obliczu obecnie toczonych wojen o pte¢, moja lektura jest zbyt prosta
i udelikatniong wersja wczesniejszej deklaracji wojennej Raymond. Zdaje sobie sprawe
z tego, ze kazda dogtebna analiza jej mys$li moze nie mie¢ takiego znaczenia w czasie,
gdy wojny o pte¢ wydaja sie stale przybierac¢ na intensywnosci, zagarniajac kolejne
dziedziny zycia: od publicznych toalet, przez sport, az po kolonie. W mainstreamowym
przekazie, tak jak w mediach spotecznosciowych, najczesciej widzimy ludzi walczacych
o to, kto jest kobieta, a kto nie. Mozemy to zaobserwowac na przyktadzie kampanii
prowadzonych w Wielkiej Brytanii przez Fair Play for Women, Standing for Women
i sama zatozycielke tej organizacji panig Keen-Minshull, jak réwniez przez katolicka
aktywistke antyaborcyjng Caroline Farrow (dyrektorke organizacji CitizenGo), czy
inne widoczne w mediach dziataczki otwarcie sprzeciwiajace sie inkluzji oséb trans.
Znaczace jest to, ze mniej walk toczy sie o to, kto jest mezczyznag, a kto nie, cho¢
do tej pory nie uznaliSmy jasno roli seksizmu w milczeniu na temat transptciowych
mezczyzn. Natomiast linia frontu zwiazana z pytaniem o to, kto jest kobieta, a kto
nie zostata wyraznie wytyczona juz jakis czas temu. MiatySmy z nig do czynienia
podczas lesbijskiej konferencji z 1973 roku oraz wtedy, gdy przygladatysSmy sie
doswiadczeniom Sandy Stone w Olivia Records i innych lesbijskich kolektywach
feministycznych. Réwniez w Wielkiej Brytanii mozna znalez¢ relacje z wczesnych
bitew toczonych na tym froncie, opowiesci, z ktérych jasno wynika, ze inkluzja kobiet
trans byta kwestia, o ktorg rozbijato sie wiele grup feministycznych ze wzgledu na
brak ujednoliconej linii politycznej w tej sprawie. Jednoczesnie, gdy czytamy takie
Swiadectwa, mozemy zauwazy¢, ze zarowno w Wielkiej Brytanii, jak i w Stanach
Zjednoczonych, transptciowe kobiety byty od poczatku zaangazowane w drugofalowy
Ruch Wyzwolenia Kobiet. Niestety, transekskluzywne feministki wykorzystaty
przyktady sporéw i wewnetrzne réznice zdan do promocji wiasnej agendy, wedtug
ktérej kobiety trans dziela ruch kobiecy i staraja sie skupia¢ cata uwage na sobie,
co miatoby wskazywaé na ich meskie poczucie upowaznienia (male entitlement).
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Kilka przyktadéw z archiwéw potwierdza, ze wérdd referatéw wygtoszonych
na radykalno- i rewolucyjnofeministycznej konferencji, ktéra odbyta sie w Leeds we
wrzesniu 1979 roku, znajdowat sie réwniez referat aktywistki Lal Coveney poswiecony
kwestii ,,transseksualistow w Ruchu Wyzwolenia Kobiet”. Swoje wystapienie Coveney
konczy stwierdzeniem, ze transptciowe kobiety zawsze beda mezczyznami, poniewaz
bycie kobietg opiera sie na doswiadczeniu bycia traktowang jako kobieta od urodzenia:

Nalezy gtosno i wyraznie stwierdzi¢, ze bycie kobieta jest doswiadczeniem
dtugotrwatym, ktérego nie da sie zredukowac do posiadania kobiecych genitaliéw

przykrytych odpowiednim ubraniem?.

Powtarzajac podobne argumenty do tych przedstawionych juz wczesniej w tym
rozdziale, Coveney stwierdza, ze transptciowym kobietom nie mozna ufa¢ oraz oskarza
je o karykaturowanie , prawdziwych” kobiet i przywtaszczanie sobie kobieco$ci. Takie
poglady zostaty oczywiscie spopularyzowane w ksigzce Raymond, ale sa réwniez
trwatym dziedzictwem argumentéw Morgan, ktdéra taczyta rasistowski blackface
z tozsamoscig kobiet trans: ,Istoty te przedstawiaja meska karykature mnie. Nie
odczuwam wzgledem nich ani wspoétczucia, ani siostrzenstwa; czuje sie jedynie
osaczona przez wrogow”7s,

Innym przyktadem moze by¢ artykut z 1985 roku zatytutowany , Are You a Real
Woman?” opublikowany w magazynie Spare Rib, brytyjskim feministycznym periodyku
dziatajacym w latach 1972-199379. Autorka tekstu Rosalind A. Tubb zauwaza, ze do jej
grupy podnoszenia Swiadomosci nalezy réwniez pewna kobieta trans. Tubb krytykuje
feministki, ktére chciatyby wykluczy¢ jej transptciowa siostre i oskarza je o to, ze
nie r6znia sie niczym od patriarchalnych mezczyzn, ktérzy wyznaczaja granice tego,
kim moga by¢ i jakie moga by¢ kobiety. Wie, ze sama jest kobietg, wie rowniez, ze
jej kolezanka tez niq jest: ) Jestem kobieta nie ze wzgledu na moje ciato, lecz dlatego,

77. L. Coveney, , Transexuals in the Women’s Liberation Movement”, dokumenty konferencji
Rad/Rev, Leeds 1979, s. 1, dostepne na stronie The Feminist Archive South:
http://feministarchivesouth.org.uk/ (dostep 15.11.2022).

78. Tamze, s. 1.

79. R.A. Tubb, , Are You a Real Woman?”, Spare Rib 1985, nr 161, s. 8.
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ze okreslam siebie w ten sposéb”®. Te spory terytorialne, obecne w tamtych latach
i wptywajace na to, co nadeszto pdzniej, zostaty oczywiscie dogtebnie omdéwione
w ksigzce Raymond z 1979 roku. Jak stusznie zauwazyto wielu jej krytykow, Raymond
rzeczywiscie twierdzi, ze transptciowe kobiety nie s3 ,,prawdziwymi” kobietami.
Latwo wiec zrozumieé niezgode czytelnikdw i czytelniczek na jezyk, ktérego uzywa
ona w tej kwestii:

Zaden mezczyzna nie moze mie¢ historii bycia urodzona i umiejscowiona jako
kobieta w tej kulturze. Moze miec¢ historie pragnienia bycia kobieta i zachowywania
sie jak kobieta, ale to doswiadczenie ptci jest doswiadczeniem transseksualisty, a nie
kobiety... Operacja moze wytworzy¢ imitacje zewnetrznych i wewnetrznych zenskich
narzadéw ptciowych, ale nie moze wytworzy¢ historii bycia urodzong jako kobieta

w tym spoteczenstwie®!,

Takie stanowisko jest wyraznie przestarzate, czeSciowo ze wzgledu na dtugoletnie
oddziatywanie teorii queer, w znacznej mierze uformowanej przez feminizm. To dzieki
niej poddajemy w watpliwos$¢ wiedze o tym, co to znaczy by¢ , prawdziwg” kobieta
lub ,,prawdziwym” mezczyzna. Jesli chodzi o role spoteczne, praktycznie kazda
i kazdy z nas probuje w jakims stopniu dopasowac sie do obiegowych stereotypéw
na temat tego, co jest kobiece, a co meskie, badz tego, co powinna robic¢ kobieta,
a co powinien robi¢ mezczyzna. Nawiasem mowiac, sama Raymond przyznaje, ze
te role sa jedynie konstruktem spotecznym.

Pomimo godnego pochwaty wezwania do réznorodnosci ludzkiej ekspresiji, ktdre czesto
pada w The Transexual Empire, jego autorka nie wydaje sie dazy¢ do uczynienia Swiata
przyjazniejszym dla ekspresji trans. Raymond dazy jedynie do catkowitego pozbycia sie
rol ptciowych (sex and gender roles). Jej celem jako feministki-abolicjonistki ptciowej
jest wiec zniesienie ptci kulturowej jako systemu ptciowej hierarchii (abolish gender as
a sex rank system). W zwiazku z tym Raymond nie opowiada sie za przejmowaniem,
odzyskiwaniem, ani wyolbrzymianiem rdél ptciowych, niezaleznie od tego czy robia

to osoby trans, czy ktokolwiek inny. Abolicjonizm ptciowy stosuje do wszystkich,

80. Tamze.

81. J. Raymond, dz. cyt., s. 114.
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poniewaz uwaza, ze kazda osoba powinna by¢ wolna od ograniczen ptci kulturowej.
Twierdzi, ze w tej kwestii nie ma miejsca na zabawe, queerowanie, czy odzyskiwanie
ptci (gender), badZ pogrywanie sobie z nig. Niezaleznie od tego, jak ocenia sie
abolicjonizm ptciowy, trzeba chociaz przyzna¢, ze Raymond jest niesamowicie spdjna
w swojej mysli. Uderza ona bowiem réwnie mocno we wszystkie osoby, niezaleznie
od tego, czy identyfikuja sie jako trans mezczyzni, trans kobiety, osoby trans, queer,
czy nawet jako doroste samice rodzaju ludzkiego (adult human females).

Eliminacja meskiego przywilejuirozréznienia ze wzgledu
na pte¢ (sex distinction): feministki radykalne uderzaja
w plec biologiczng i kulturowa

Janice Raymond pomogta przypieczetowac zwigzek miedzy feminizmem radykalnym
a transekskluzywnoscig, ale nie byta jedyna lesbijskofeministyczng teoretyczka,
ktora pisata o ptci kulturowej i biologicznej oraz o roli transptciowych kobiet
w ruchu kobiecym. Stanowisko Raymond, jak i podobne stanowisko przeciwnej
inkluzji oséb trans profesory Sheili Jeffreys, zawsze byto tylko jedng z mozliwych
feministycznych pozycji. Chociaz obie teoretyczki sa wptywowe i wazne, to z pewnoscia
nie prezentuja jedynego stusznego punktu widzenia w ramach feminizmu radykalnego.
W rzeczywistosci istnieje wiele innych, czesto przeciwstawnych pogladdw, ktdre maja
swoje korzenie w radykalnofeministycznej teorii i aktywizmie. Wiekszos¢ feministek
radykalnych zgodzitaby sie, ze nie ma jednej definicji feminizmu radykalnego,
tak jak nie ma tez jednego, uwspdlnionego rozumienia feminizmu jako takiego.
Ta otwarto$¢ ma oczywiscie swoje wady. Po pierwsze, umozliwia kapitalizmowi
wykorzystywanie feminizmu jako marki po to, aby sprzedawa¢ kobietom wiecej
produktéw. Po drugie, kobiety u wtadzy, a wiec te odpowiedzialne za polityke, ktéra
znaczaco bardziej negatywnie odbija sie na zyciu ogoétu kobiet, moga twierdzic¢, ze
sg feministkami tylko dlatego, ze sg kobietami i zajmuja sie polityka lub biznesem.
Musimy naprawde zle mysle¢ o kobietach i ich potencjale skoro uznajemy, ze kazda
kobieta, ktéra ma duzo pieniedzy lub wysoka pozycje w biznesie musi polega¢ na
zadziornej feministycznej misji, a nie po prostu mie¢ duzo pieniedzy lub umie¢ gra¢
w gtéwnonurtowa, korporacyjna gre. Z drugiej strony, ta otwartos$¢ definicyjna jest
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rowniez sita feminizmu, inspirujaca ptynnoscia sprzeciwiajaca sie wszelkiej masci
ustalonym dogmatom, ktdre zawsze byty wrogie wszystkim feminizmom. Mam na
mysli chociazby religijne i konserwatywne ideologie, ktdre staraty sie ograniczy¢
kobiety i ich potencjat definiujac je jedynie jako matki, tym samym ograniczajac ich
zycie do sfery domowej. Termin ,radykalny” w feminizmie radykalnym oznacza
przejscie do korzeni problemu, odejscie od zajmowania sie samymi symptomami
nieréwnosci na rzecz poszukiwania jej przyczyn, a nastepnie ich usuwania. Feminizm
radykalny wyrasta z tradycji kobiecego teoretyzowania na temat wtasnego zycia
i walki - tego, co pdzniej stato sie znane pod pojeciem podnoszenia Swiadomosci.
Cecha feminizmu radykalnego jest réwniez przeswiadczenie, ze kazda teoria
polityczna powinna wyrastaé z praktyki codziennego zycia kobiet i wyzwan, ktére
staja im na drodze.

Dwie stynne feministki radykalne i pisarki, Kate Millett i Shulamith Firestone,
w swoich klasycznych pracach twierdzity, ze celem feministycznej rewolucji musi
by¢ wymazanie samej réznicy ptci jako zasady organizacyjnej (sex difference itself as
an organizing principle). W przeciwienstwie do Raymond przedstawiaty jednak swoje
argumenty, nie skupiajgc sie na sprowadzaniu kobiet trans do roli kozta ofiarnego.
W rzeczywistosci znaczna czesé radykalnofeministycznej teorii sprzeciwia sie
rozumieniu ptci biologicznej jako przeznaczenia (sex as destiny), moéwiac o tym, ze
ptec¢ przy urodzeniu (sex at birth) nie powinna by¢ (wy)znacznikiem podziatu ludzi
na dwie rézne kategorie czy ptci (genders). Sugerowatobym, Ze jest to podstawa
wiekszosci odtaméw feminizmu radykalnego, ktéry podobnie jak feminizm w ogdle
od dawna walczy z ideologia polityczng przyporzadkowujaca odpowiednie role ptciowe
kobietom i mezczyznom, co uzasadniane jest badz biologiczna adekwatnoscia, badz
spoteczna funkcjonalnoscia. Niezyjaca juz wielka artystka, pisarka, aktywistka
i uczona Kate Millett mowita o tym wprost:

Niezaleznie od tego, jakie moga by¢ , prawdziwe” réznice miedzy piciami (sexes),
najprawdopodobniej nie poznamy ich, dopoki ptcie nie beda traktowane inaczej, to

znaczy rownorzednie. Niestety, na razie nam to nie grozi®>.

82. K. Millett, Sexual Politics, Abacus, London 1970, s. 29.



36 rg?} Finn Mackay

Podobnie twierdzita Firestone:

Ostatecznym celem rewolucji feministycznej musi by¢ — w przeciwienstwie do tego,
co gtosit pierwszy ruch feministyczny - nie tylko eliminacja meskiego przywileju,
ale rowniez zniesienie samego rozréznienia ze wzgledu na ptec (sex distinction itself),

tak by réznice genitalne miedzy ludZzmi stracity jakiekolwiek znaczenie kulturowe®.

Juz w 1969 roku za tym samym opowiadata sie inna feministka radykalna,
Ti Grace-Atkinson:

Wierze, ze zaréwno meskie, jak i zenskie role ptciowe (sex roles of both male and
female) musza zosta¢ zniszczone. To one s3 problemem, a nie osoby, ktére akurat

maja penisa lub pochwe, jedno i drugie, czy zadne z nich®.

Inne znane zachodnie feministki radykalne, takie jak niezyjaca juz aktywistka Andrea
Dworkin, czy prawniczka Catharine MacKinnon, wypowiadaty sie w podobnym tonie.
Pierwsza z nich podobnie jak Raymond twierdzita, ze kazde sztywno binarne pod
wzgledem ptciowym spoteczeristwo koniec koricéw wytworzy osoby, ktére nie beda
w stanie dostosowac sie do jego zasad i w zwiazku z tym beda starac sie przesunac
dozwolone pozycje i etykietki badZ funkcjonowaé¢ pomiedzy nimi. Dworkin postrzega
bycie cztowiekiem jako z definicji ptynne, a wiec zwyczajnie ludzkim jest dla niej
niedopasowanie do nieludzkich ograniczen i norm:

Transseksualnosc¢ (Transsexuality) mozna zdefiniowac jako jedna z takich form naszej
ogdblnej wieloptciowosci (multisexuality), ktéra nie jest w stanie naturalnie sie rozwijac

z powodu wyjatkowo niekorzystnych warunkdéw spotecznych®.

Oczywiscie wiele feministek moze twierdzi¢, Ze nie jesteSmy w stanie przewidzie¢
jakie stanowisko przyjetaby Dworkin wobec wspétczesnych wojen o pte¢, poniewaz
tej feministycznej legendy juz z nami nie ma, a wszystkie interpretacje jej prac

83. S. Firestone, The Dialectic of Sex: The Case of Feminist Revolution, Quill, New York 1993, s. 19.

84. T.-G. Atkinson, ,)Radical Feminism” [w:] Radical Feminism: A Documentary Reader, red. B.A. Crow,
New York University Press, New York 2000, s. 86.

85. A. Dworkin, Woman Hating, Plume, New York 1974, s. 186.
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w obecnym kontekscie sa tylko interpretacjami®®. Na pewno znajda sie wiec feministki,
ktére nie zgodza sie ze mna w tej kwestii.

Tak czy inaczej, Andrea Dworkin, znana i podziwiana ze wzgledu na swoj niestrudzony
aktywizm wymierzony w branze pornograficzna i walke o prawa pracujacych w niej
kobiet, twierdzita, ze w sztywnie binarnym pod wzgledem ptciowym spoteczenstwie,
ktére sama nazywata ,,stanem wyjatkowym”, operacje korekty ptci powinny by¢
uznane za prawo cztowieka, zapewniane na zasadzie wspolnotowej i darmowe. Jak
pisata:

Kazdy transseksualista i kazda transseksualistka majg prawo do przetrwania i zycia
na wiasnych warunkach. Oznacza to, ze kazdy i kazda z nich ma prawo przejsc¢
operacje zmiany ptci, ktérej zapewnienie powinno naleze¢ do podstawowych funkcji

wspolnoty. To srodek wyjatkowy — przystajacy do obecnego stanu wyjatkowego®’.

Dworkin wyobraza sobie réwniez androgyniczna, panseksualng, niebinarna przysztos¢,
w ktérej tozsamos¢ trans mogtaby wystepowac rzadziej:

[W]spdlnota zbudowana na androgynicznej tozsamosci przyniesie koniec
transseksualnosci w jej obecnej formie. Tak wiec albo transseksualisci i transseksualistki
beda mogli rozszerzy¢ swoja seksualno$é w strone ptynnej androgynii albo, skoro znikna
role [ptciowe — KM], zjawisko transseksualnosci réwniez zniknie, a towarzyszaca
mu energia zostanie przeksztatcona w zupelie nowe formy tozsamosci i zachowan

seksualnych®.

Raymond zostata skrytykowana za catkiem podobne stanowisko, a jej krytycy
i krytyczki twierdzili_ ty, ze autorka The Transexual Empire postuluje eksterminacje
kobiet transptciowych badz doprowadzenie do ich wymarcia. Piszac na tamach The
Guardian w 2011 roku, pisarka i dziennikarka Roz Kaveney podsumowata te kwestie
nastepujaco: ,,Feministka radykalna Janice Raymond pragneta tego, by »na poziomie

86.]. Stoltenberg, ,,Andrea Dworkin Was a Trans Ally”, Boston Review 2020, https://www.bostonreview.
net/articles/john-stoltenberg-andrew-dworkin-was-trans-ally/ (dostep 15.11.2022).
87. A. Dworkin, dz. cyt., s. 187.

88. Tamze.
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moralnym dokonac¢ eksterminacji transseksualnosci«”#. Jesli jednak umiescimy
podany cytat w jego pierwotnym kontekscie — aneksu do The Transexual Empire — to
odkryjemy, ze w swojej argumentacji Raymond nie réznita sie zbytnio od Dworkin.
Twierdzita bowiem, ze spolaryzowane pod wzgledem ptciowym spoteczenstwo
powinno zostac zniszczone, a gdy to nastapi, w spoteczenstwie przysztosci, nie bedzie
istnie¢ pragnienie uptciowienia swojego ciata przy pomocy hormondw i operacji,
poniewaz uptciowienie nie bedzie juz funkcjonowac jako praktyka (gendering would
no longer be practised by anyone). W ten sposéb, przemyst medyczny i chirurgiczny
przestatyby istnie¢, a to wlasnie stanowi ostateczny cel Raymond. W przeciwienstwie
do Dworkin twierdzi ona jednak, ze operacje korekty ptci nie powinny by¢ powszechnie
dostepne ani spotecznie finansowane, klasyfikuje je bowiem jako niepotrzebne
okaleczanie ciat. Na swojej stronie internetowej wyjasnia to nastepujaco:

Nie wierzytam wtedy [gdy pisatam swoja ksigzke — KM] i nie wierze teraz, ze
fundusze federalne lub stanowe powinny by¢ przeznaczane na czyjas transseksualna
operacje, poniewaz moim zdaniem takie operacje nie sa konieczne i stanowia forme

medycznego okaleczania®.

Jak zaznaczytom juz na poczatku tego rozdziatu, w ksigzce Raymond nie jest trudno
znalez¢ przyktady bigoterii i uprzedzen wobec oséb trans. Nic wiec dziwnego, ze
tak wielu krytykowato ja wytacznie za to.

Teoretyczka Andrea Dworkin réwniez chciata ujrze¢ koniec binaryzmu ptciowego
i instytucji heteroseksualnosci, opowiadata sie jednak za rozwojem androgynii
i panseksualnosci. Rozumiata to jako stanowisko polityczne dazace do wykorzenienia
relacji wtadzy w spoteczenstwie:

89. R. Kaveney, ,,When a Writer’s Words Have Unintended Consequences”, The Guardian 2011, https://
www.theguardian.com/commentisfree/belief/2011/aug/06/anders-behring-breivik-melanie-
phillips (dostep 15.11.2022).

90. J. Raymond, ,Fictions and Facts About The Transexual Empire”, Janice Raymond Official Author
Site, brak daty, https://janiceraymond.com/fictions-and-facts-about-the-transsexual-empire/

(dostep 15.11.2022).
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Jesli damy rade stworzy¢ androgyniczna wspdlnote, to damy tez rade doprowadzi¢ do
catkowitej rezygnacji z wtadzy jako rzeczywistosci spotecznej (abandon power altogether
as a social reality). Wtasnie to stanowi ostateczng i najwazniejsza konsekwencje

androgynii®.

Dworkin zauwaza rowniez, ze binarnie pojmowane cechy ptciowe ciat (binary sexed
bodily characteristics) nie musza wcale by¢ tak state, jak zaktadamy obecnie:

JesteSmy bez watpienia gatunkiem wieloptciowym (multi-sexed species), a nasza
seksualnosé rozchodzi sie po rozlegtym, ptynnym kontinuum, w ramach ktérego
cechy nazywane meskimi i kobiecymi nie stanowig wcale dwéch przeciwstawnych

sobie biegundw?.

Dworkin zastanawia sie réwniez nad tym, czy w bardziej rownosciowym spoteczenstwie
cechy takie jak wzrost lub umiesnienie nie musiatyby podlegac polaryzacji ze wzgledu
na pte¢ przypisana przy urodzeniu. Przewiduje, ze wowczas badania naukowe beda
raczej wskazywac na podobienstwa miedzy ciatami z meskimi i zenskimi cechami
ptciowymi (between male and female sexed bodies):

Mozemy wiec przypuszczaé, ze w temacie ludzkiej seksualnosci pozostaje jeszcze
bardzo wiele do odkrycia, a nasze wyobrazenie o dwdch odrebnych biologicznie
ptciach trzeba bedzie zmienié®.

Takie stanowisko jest catkowitym przeciwienstwem pozycji feministek kulturowych,
ktore wierza nie tylko w samo istnienie dwdch niezmiennych ptci biologicznych, ale
réwniez w wyrastajace z nich dwie role, czy tez dwie ideologie. Celem feminizmu
kulturowego jest wiec odzyskanie i dowartosciowanie pierwiastka zenskiego. Zamiast
podazac ta Sciezka, Dworkin kusi nas inng wizja przysztosci. Jak sama stwierdza,
obecnie trudno jest jg sobie nawet wyobrazic:

91. A. Dworkin, dz. cyt., s. 191.
02. Tamze, s. 183.
93. Tamze, s. 181.
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[Zapoczatkujmy — KM] proces niszczenia zindywidualizowanych rél ptciowych
i ustalonej tozsamosci erotycznej (fixed erotic identity). W miare kultywowania ptynnej,
androgynicznej tozsamosci, ludzie rozwing réwniez odpowiednie dla niej formy
wspolnotowosci. Na ten moment nie mozemy sobie nawet wyobrazié, jak miatoby

to wygladaco-.

Profesora prawa i feministyczna bohaterka Catharine MacKinnon, ktora przez

wiele lat wspodlpracowata z przetrwanka (survivor) i aktywistka Andrea Dworkin,

zwtaszcza w kampaniach przeciwko przemystowi pornograficznemu i prostytucii,

wyjasniata ostatnio, ze ,,ma w glebokim powazaniu” tak zwane wojny o pte¢

i ani troche nie przeszkadza jej transpiciowa kobieta, ktéra akurat korzysta

z sasiedniej toalety:

Wiele transptciowych kobiet po prostu zyje sobie jako kobiety — no kto by
pomyslat?! - a teraz nagle mamy sie przejmowac tym, ze korzystaja one z toalet
dla kobiet? Powinny$my podobno czu¢ sie zagrozone tym, ze moga znajdowac sie
w kabinie obok. Ja tak sie nie czuje i nic mnie to nie obchodzi. Naprawde mam to

w gtebokim powazaniu®.

Inne znane feministki, niekoniecznie zwigzane z feminizmem radykalnym, rowniez

wypowiadaty sie w podobnym tonie. Stynna wspétzatozycielka magazynu Ms., Gloria

Steinem, piszac dla The Advocate w 2013 roku, zwracata uwage na prawa oséb trans,

w tym prawo do autoidentyfikacji:

Powiem wprost, bez miejsca na dwuznacznosci: wierze, ze zycia 0oséb transptciowych,
w tym o0s6b, ktére przeszty tranzycje, sa w peini autentyczne. Zycia te powinny by¢
dowartosciowane, a nie kwestionowane. Ich decyzje dotyczace opieki medycznej

powinny naleze¢ wytacznie do nich. To, co pisatam przed laty, nie odzwierciedla

94. Tamze, s. 189.

95. C.A. MacKinnon, ,,Sex, Gender, and Sexuality: An Interview with Catharine A. MacKinnon”,

rozmowa przeprowadzona przez C. Williams, TransAdvocate 2015, http://radfem.transadvocate.com/

sex-gender-and-sexuality-an-interview-with-catharine-a-mackinnon/ (dostep 15.11.2022).
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tego, co wiemy dzisiaj, w momencie, w ktérym odchodzimy od binarnych etykietek
okreslajacych ,, meskos$¢” czy , kobiecos¢” i zaczynamy zy¢ wzdtuz catego kontinuum

tozsamosci i ekspresji przynaleznych cztowiekowi®.

W catym tym rozdziale staram sie wykazac, ze feminizm radykalny jest czesto
nieuczciwie przedstawiany jako inherentnie transfobiczny i transekskluzywny nurt.
Czesto myli sie go lub zlewa z feminizmem badZ separatyzmem lesbijskim, czy
tez z feminizmem kulturowym. Wszystkie te nurty, tendencje i szkoty myslenia sa
jednak catkowicie rézne. Ogdlnie rzecz biorac, znaczna czes$¢ feminizmu radykalnego
wyrasta z lewicowej samoorganizacji oraz antywojennych i antyrasistowskich ruchéw
politycznych. W pewnym momencie kobiety w tych grupach zdaty sobie sprawe z tego,
ze lewica musi sie zradykalizowac¢ w kwestii praw kobiet, a obecnos¢ kobiet na czele
postepowych ruchéw spotecznych i ich przywddztwo jest niezbedne do osiggniecia
pozytywnej zmiany. Feminizm radykalny uznawat znaczenie samoorganizacji
w przestrzeniach tylko dla kobiet, zwtaszcza w zdominowanych przez mezczyzn,
przesigknietych seksizmem ruchach na rzecz sprawiedliwosci spotecznej. Nie
oznaczato to jednak separatyzmu jako wycofania sie ze spoteczenstwa. Separatyzm
byt ruchem strategicznego oddzielenia sie kobiet, ktére, na tyle na ile byto to mozliwe,
staraty sie zy¢ tylko w otoczeniu innych kobiet, na przyktad tworzac komuny dla
kobiet, zaktadajac przedsiebiorstwa i przestrzenie wspdlnotowe tylko dla kobiet,
a czasami wrecz ustanawiajac kobiece enklawy (women’s land movements). Feministki
radykalne braty oczywiscie udziat w wielu z tych przedsiewzie¢ ramie w ramie
z innymi feministkami i lesbijkami, z ktérymi czesto nie zgadzaty sie ideologicznie.
Separatyzm rozumiany jako zycie w oddzieleniu [od mezczyzn — KM] nie byt jednak
ani znakiem rozpoznawczym feminizmu radykalnego, ani koniecznym rozwinieciem
jego teorii. Feministki radykalne wspieraty kobieca samoorganizacje i uznawaty
ja za co$ bardzo waznego. Byto to jednak zawsze, jak przyznaje nawet feministka
lesbijska Sheila Jeffreys, pewne taktyczne oddzielenie, separatyzm, ktory nie opiera
sie na eskapistycznym wycofaniu sie ze Swiata, lecz dazy do rzeczywistej zmiany
stosunkéw spotecznyc?’. Janice Raymond opowiadata sie za podobnym, strategicznym

96. G. Steinem, ,,On Working Together Over Time”, The Advocate 2013, https://www.advocate.com/
commentary/2013/10/02/op-ed-working-together-over-time (dostep 15.11.2022).
97. S. Jeffreys, dz. cyt.
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podejéciem do separatyzmu. Zaréwno ona, jak i Jeffreys, staraty sie zdystansowac
od wszelkich form feminizmu kulturowego:

Nie krytykuje odtaczania sie jako zbierania sie kobiet w swoim wytacznym gronie po
to, by nastepnie oddziatywaé jakos na ,,prawdziwy swiat”. Krytykuje takie odlaczanie
sie, ktore zaktada catkowite wycofanie sie ze Swiata%.

Tak jak wskazata profesora Jeffreys, feministki lesbijskie opowiadaty sie za
strategicznym, czy tez taktycznym, separatyzmem. Zajmowaty sie organizowaniem
przestrzeni spotecznych i kulturalnych tylko dla kobiet badz tylko dla lesbijek,
tworzeniem kobiecych przestrzeni mieszkalnych i bizneséw, a takze dziataniem
na rzecz rozbudowy feministycznej infrastruktury w szerokim sensie, a wiec dla
wszystkich kobiet, nie tylko tych zyjacych w oddzieleniu. Dla feministek lesbijskich
bycie lesbijka byto tozsamoscia w sensie politycznym, nie tylko seksualnym lub
romantycznym. Lesbijskie zycie i lesbijski aktywizm umozliwiaty taki strategiczny
separatyzm, a wiele feministek lesbijskich w zyciu codziennym decydowato sie
nie wchodzi¢ w interakcje z mezczyznami. Zazwyczaj nie oznaczato to jednak
catkowitego separatyzmu jako zycia w oddzieleniu. W rzeczywistosci wiele feministek
lesbijskich krytycznie odnosito sie do traktowania tworzenia spotecznosci tylko dla
lesbijek jako przyjecia pewnego stylu zycia i wycofania sie ze swiata. Dla nich byto
to bowiem dziatanie polityczne, ktére w danym, rewolucyjnym momencie pozwalato
budowacd lepsza przysztos¢é. Feminizm lesbijski jest jednak czesto mylony z tym,
co nazywa sie politycznym lesbijstwem. Owszem, istnieje pewien obszar wspolny
obu tym nurtom. Dla przyktadu, feministki lesbijskie, zresztg tak jak i feministki
radykalne, miaty znaczacy wpltyw na ksztatt teoretycznej krytyki heteroseksualnosci.
Debaty na ten temat miaty miejsce w catym Ruchu Wyzwolenia Kobiet i nierzadko
towarzyszyty im kontrowersje.

Zacznijmy od przyktadu Leeds Revolutionary Feminist Group i ich niestawnej broszury
na temat politycznego lesbijstwa wydanej w 1979 roku, a nastepnie przedrukowanej

98. J. Raymond, A Passion For Friends: Toward a Philosophy of Female Affection, Beacon Press,
Boston 1986, s. 25.
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w OnlyWomen Press pod tytutem , Love Your Enemy?”9°. Feminizm i separatyzm
lesbijski byty rowniez krytykowane przez czarne feministki, ktére wskazywaty, ze
czarne lesbijki wspotpracuja przeciez z czarnymi mezczyznami w walce przeciwko
rasizmowi, a jednoczesnie pietnuja seksizm w ruchach antyrasistowskich. By¢
moze najstynniejsza krytyka separatyzmu lesbijskiego znajduje sie¢ w czarnym,
feministycznym, lesbijskim manifescie napisanym w Stanach Zjednoczonych w 1977
roku przez Combahee River Collective:

Jak juz zaznaczytysSmy, odrzucamy stanowisko separatyzmu lesbijskiego, poniewaz
w naszym odczuciu nie proponuje ono ani funkcjonalnej analizy, ani strategii
politycznej. Pomija zbyt wiele, nie uwzgledniajac zbyt wielu ludzi, a przede wszystkim

czarnych mezczyzn, kobiet i dzieci'®.

Szczegdlnie istotne dla niniejszego wywodu jest to, jak manifest Combahee River
Collective krytykuje biologiczny determinizm, wskazujac na to, ze biologia nie
wytwarza ptci ani rél ptciowych (does not produce gender or gender roles), a wiec nie
stanowi réwniez przyczyny przemocy tak czesto taczonej z sama definicja meskosci
(connected to and defined as masculinity):

Czujemy ogromne poktady pogardy do owocdéw meskiej socjalizacji i w ich strone
kierujemy nasza krytyke. JesteSmy przeciwne temu, co mezczyzni popieraja, temu, jak
sie zachowuja, oraz jakimi sg ciemiezycielami. Nie uwazamy jednak, zeby to meskos¢
sama w sobie — biologiczna meskos¢ (biological maleness) — czynita mezczyzn tym,
kim s3. Jako czarne kobiety uznajemy kazdy rodzaj biologicznego determinizmu za

szczegOlnie niebezpieczna i reakcyjna podstawe do budowania polityki.

Czasami w politycznym lesbijstwie mniej chodzito o sama lesbijskos¢, a bardziej
o priorytetowe traktowanie separatyzmu jako dziatania politycznego. Wydaje mi sie,

99. Leeds Revolutionary Feminist Group, Love Your Enemy?: The Debate Between Heterosexual Feminism
and Political Lesbianism, OnlyWoman Press, London 1981.

100. Combahee River Collective, Combahee River Collective Statement. Black Feminist Organising in the
Seventies and Eighties, Kitchen Table Press, New York 1977, https://americanstudies.yale.edu/sites/
default/files/files/Keyword%20Coalition_ Readings.pdf (dostep 15.11.2022).

101. Tamze.
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ze lepsza nazwa dla tego ruchu byiby po prostu polityczny separatyzm, jako ze mniej
byto w nim refleksji na temat seksu i romansu miedzy kobietami, czy seksu i romansu
w ogole, a wiecej samego kierowania uwagi na kobiety i emocjonalnego wycofywania
sie z relacji z mezczyznami w kontekscie domowym, opiekunczym, finansowym
i seksualnym. Duza czes$¢ feministek lesbijskich wierzyta, ze polityczny separatyzm
stanie sie fundamentem feminizmu jako takiego, a rewolucja feministyczna nastgpi
dopiero wtedy, gdy kobiety fizycznie i psychicznie odetng sie od mezczyzn. Leeds
Revolutionary Feminist Group podkres$lata, ze wybdr politycznego lesbijstwa nie
musi oznacza¢ dazenia do uprawiania seksu z innymi kobietami, a sam celibat jest
wystarczajaco stuszng i odwazng opcja.

Feminizm radykalny to nie feminizm kulturowy, poniewaz nie postrzega on mezczyzn
i kobiet jako réznych gatunkéw o wrodzonych i niezmiennych cechach. Feminizm
radykalny zawsze utrzymywat, ze rewolucyjna zmiana jest mozliwa ze wzgledu na
zdolnos$¢ jednostek do zmiany i brak biologicznego uwarunkowania meskiej (male)
przemocy seksualnej. Grupa spoteczna, jaka sa mezczyzni, zostata skonstruowana
jako klasa w sensie politycznym, jako klasa ciemiezycieli na osi nieréwnosci ptciowych
(sex inequality) — a to jest kwestig polityczng, nie naturalnym stanem rzeczy.
Celem feminizmu radykalnego byto wiec zaradzenie skutkom meskiej supremaciji,
zmniejszenie jej zakresu i ostatecznie usuniecie patriarchatu jako systemu opres;ji.
Organizowanie przestrzeni tylko dla kobiet i kobiece przywddztwo byty narzedziami
do realizacji tego celu, a nie celem samym w sobie. Istniato wszakze zatozenie, ze
lojalno$¢ wobec starej klasy ciemiezcéw mozna ostabi¢, bo prawdziwie postepowi
mezczyzni zbuntuja sie wobec patriarchatu. W konicu zaréwno mezczyzni, jak
i kobiety moga wiele zyska¢ we wspdlnej, rownosciowej przysztosci. Wiasnie z tych
powoddéw uwazam sie za feministke radykalna.

Owszem, mozna tatwo wymieni¢ transekskluzywne pozycje w ramach feminizmu
radykalnego, ale jednoczesnie nie brakuje w nim transinkluzywnych teoretyczek
i organizacji. Feministki lesbijskie i radykalne, ktére popieraja wykluczenie oséb
trans z ruchu, czesto czynig to, jak wspomniatom wczesniej, definiujgc bycie kobieta
(womanhood) jako bycie osoba o zenskich cechach ptciowych przy urodzeniu (being
sexed as female at birth). W takim rozumieniu, osobe traktuje sie jako kobiete przez
cate zycie, co w obecnym $wiecie oznacza przynaleznos$¢ do podrzednej kategorii
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(second class). W Swiecie meskiej supremacji, praca kobiet, w tym praca cielesna
(bodily labour) zwiazana z porodem i wychowaniem dzieci, jest poddawana wyzyskowi.
Ciata kobiet (women’s bodies) sa uprzedmiotawiane i wykorzystywane seksualnie.
Nie dzieje sie to jednak ze wzgledu na ich kobiece cechy ptciowe (because they
have female bodies). W patriarchacie uzywa sie ciat kobiet dlatego, ze patriarchat
ustanawia kobiety istotami podrzednymi. Ciata kobiet, ktére nie moga zajs¢ w ciaze,
sq nadal wykorzystywane. Kobiety, ktére nie doswiadczaja przemocy seksualnej,
s3 nadal na rozmaite sposoby dyskryminowane w pracy, sferze domowej i wielu
innych aspektach zycia spotecznego. Nie s3 one jednak ciemiezone ze wzgledu na
biologie — patriarchat nie pojawit sie znikad w momencie, w ktérym pierwsi ludzie
staneli na dwoch nogach i zaczeli przemierzac¢ ziemie odstaniajac swoje genitalia
i inne cechy ptciowe. Posiadanie ciata z penisem lub ciata z pochwa nie oznacza,
ze matka natura dziata jak polityczna tiara przydziatu oddzielajaca rzadzacych
od rzadzonych. To spoteczenstwo skonstruowato symbolike wigzaca cechy ciat
z okreslonymi pozycjami w ptciowej hierarchii. Nalezy pamietac, ze swiat nie musi
wecale tak wyglada¢. Chciatobym zaznaczy¢, ze feminizm radykalny sktania nas
do prawdziwie rewolucyjnego zadania - przeformutowania tego, jak rozumiemy
i postrzegamy , pte¢ biologiczna”, co pogtebitom juz w rozdziale pierwszym moéwiac
o samej konstrukcji ptci biologicznej©2. Nie doprowadzi to wcale do znikniecia ciata

102. W pierwszym rozdziale ksigzki Finn Mackay zwraca uwage na to, w jakich warunkach spotecznie
konstruowana jest ptec¢ biologiczna (sex). Zgadza sie w tym z klasyczkami teorii queer (m.in. Judith
Butler). Opierajac sie na teorii pici opracowanej przez francuskie feministki materialistyczne (m.in.
Monique Wittig i Christine Delphy), pisze wiec o tym, jak hierarchia ptciowa tworzona jest przez
opresje o charakterze ekonomicznym, politycznym i ideologicznym, a nie odwrotnie - jak wielu
(w tym wiele feministek) chciatoby uznawac. Stowami samej Wittig: ,,[NJie ma pici biologicznej (sex).
Jest tylko pte¢, ktoéra jest uciskana oraz ptec, ktéra uciska (sex that is oppressed and sex that oppresses).
To ucisk tworzy pte¢, a nie na odwrét” (M. Wittig, , The Category of Sex” [w:] The Straight Mind and
Other Essays, Beacon Press, Boston 1992, s. 2). Jednocze$nie Mackay podkresla, ze chociaz ptec jest
konstruowana spotecznie, to jednak nie mozna oddziela¢ jej od materialnego doswiadczenia ciat,
ktore cierpiag w wyniku opresji naktadanej na nie przez ptciowa hierarchie. Kolonialny, patriarchalny
i kapitalistyczny konstrukt, jakim jest pte¢, wptywa na to, jak ludzie odczuwaja wtasna pte¢ biologiczna
oraz jak ksztattuje ona ich doswiadczenie uptciowionej cielesno$ci i postrzeganie ciat innych oséb.
Za rozwazaniami Delphy, Mackay przypomina wiec: by zmieni¢ to, jak w dzisiejszym spoteczenstwie
konstytuowana jest pte¢ biologiczna, nalezy dazy¢ ku odrzuceniu symbolicznej otoczki naktadanej

obecnie na ludzkie genitalia oraz reprodukcje. Korzystajac z teorii Pierre’a Bourdieu, Mackay tworzy
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(body). Nasze ciata wcigz beda potrzebowaty konkretnych dziatan medycznych,
miedzy innymi opieki ginekologicznej, czy opieki zwigzanej z cigza i porodem, lecz
same znaczenia ciat mogtyby sie zmieni¢. Wtasnie to kazg nam sobie wyobrazi¢ takie
radykalnofeministyczne teoretyczki jak Andrea Dworkin czy Shulamith Firestone.

Feminizm radykalny nie stoi w sprzecznosci do inkluzji oséb trans. Podazamy $ladami
kobiet takich jak te, ktére zdenerwowaty Robin Morgan, nazywajac Beth Elliott swojq
siostrg na Konferencji Lesbijek Zachodniego Wybrzeza w 1973 roku. Kobiet takich, jak
jedna z organizatorek tej konferencji, Barbara McLean, ktdra stwierdzita: ,,Nie! Nie
mozemy i nie bedziemy odnosi¢ sie do niej jako do mezczyzny. Nie znamy jej jako
mezczyzny”13, Kobiet takich, jak Patty Harrison i Robin Tyler, ktdre rzucity sie na
scene by broni¢ Elliott. Kobiet takich jak te, ktére podczas Drugiej Fali uznaty Sandy
Stone za ,,swojq” w lesbijskich komunach i kobiecym przedsiebiorstwie muzycznym
Olivia Records. Takich przypadkéw byto i bedzie duzo wiecej. Listy nadsytane
do Spare Rib, artykuty w biuletynach i czasopismach feministycznych, referaty
z ogolnokrajowych konferencji feministycznych i inne materiaty z epoki wskazuja
na to, ze inkluzja oséb trans byta na tapecie lokalnych organizacji feministycznych
i grup podnoszenia swiadomosci, co zaswiadcza o transinkluzywnosci przynajmniej
niektorych z tych grup. Historia feminizmu nie jest naznaczona powszechnym
wykluczeniem oséb trans. To historia, ktéra wymaga znacznie wiecej zaangazowania
i uwagi. Nic dziwnego, ze nie dostata ich wystarczajaco - w koricu zaréwno kobiety,
jak i spotecznodci trans nie s3 uznawane za wartosciowe podmioty wspottworzace
historie. Nie jest to jednak prawda.

réwniez pojecie habitusu ptci (gender), ktéry naktada na uptciawiane ciata obowiazek performowania
oczekiwanej od nich przez spoteczenstwo ptci kulturowej. Ta natomiast, predzej czy pézniej, staje sie
na tyle znaturalizowana, ze dochodzi do jej ,,zlania sie” z tym, co zwykle nazywa sie ptcig biologiczna.
Woéwczas konstytuowanie ptci rozpoczyna sie od poczatku. Przyp. KM.

103. B. McLean, dz. cyt., s. 36.



Feministyczna rewolucja teraz! 47

Ple¢ przy urodzeniu oznacza klase piciowa do Smierci
(Sex at birth is sex class forever)

Wiele powtarzanych dzi§ argumentéw przeciwko inkluzji oséb trans opiera sie
na definicji bycia kobieta (womanhood) zbudowanej na byciu klasyfikowana jako
kobieta (female) od urodzenia i byciu traktowana w ten sposob przez cate zycie.
Doswiadczenie seksizmu i meskiej przemocy oraz oporu przeciwko nim jest tym
czyms, co faczy wszystkie kobiety. Zgodzitobym sie z tym. Uwazam wiasciwie, ze
w catej naszej roznorodnosci i w obliczu réznych przejawdéw patriarchatu na catym
Swiecie, zaréwno kobiety, jak i wszystkie te osoby, ktérych cechy piciowe zostaty
okreslone jako zenskie przy urodzeniu, taczy doswiadczenie seksizmu i stawiania mu
oporu. Tutaj pragne jednak zauwazy¢, ze na co dzienn doswiadczenie to jest czesto
uwarunkowane przypisaniem do danej kategorii, ktére odbywa sie w oparciu o nasza
ekspresje ptciowa, dowdd osobisty, czy inne dokumenty umozliwiajace formalne
rozpoznanie naszej tozsamosci, na przyktad gdy ubiegamy sie o jakas ustuge, dostep
do opieki zdrowotnej, badzZ prace. Znacznik ptci w dokumentach — M jak mezczyzna
lub K jak kobieta — moze wyznaczac dostanie pracy lub nie, utrzymanie zatrudnienia
lub zwolnienie, nizsze lub wyzsze zarobki. Bycie postrzegang jako kobieta moze
prowadzi¢ do molestowania seksualnego lub przemocy, marginalizacji w miejscu
pracy i wykluczenia. Jest to jednak mocno zwigzane z rasg i klasga przetrwanki,
poniewaz rasizm i dyskryminacja klasowa wptywajg nie tylko na wiktymizacje
poszkodowanej, ale réwniez na dostepne zasoby i formy pomocy, ktore ksztattuja
mozliwodci zdrowienia. Sprawcy przemocy seksualnej zazwyczaj nie zatrzymuja
sie po to, by zmierzy¢ nasze poziomy hormondéw lub sprawdzi¢ nasze geny. Nie
potrzebuja nawet widzie¢ naszych genitaliéw. To oznacza, ze kobiety trans, ktdre sa
czytane spotecznie jako kobiety, tez zostana poddane wszystkim wyzej wymienionym
formom opresji ptciowej. Ponadto, tam, gdzie ich historia transptciowosci jest
znana, moze je spotka¢ réwniez transfobia. Niestety wiele transptciowych kobiet
doswiadczyto réznych form przemocy seksualnej w przestrzeni publicznej. Kilka
publicznie rozpoznawalnych w Wielkiej Brytanii kobiet trans, miedzy innymi Munroe
Bergdorf°4, otwarcie méwito o swoich doswiadczeniach przesladowania i gwattu.

104. M. Bergdorf, ,Why I Talk About Being Raped”, BBC3. Health and Wellbeing 2017, https://www.bbc.
co.uk/bbcthree/article/a60e4103-97ab-4926-8022-7055df4d52de (dostep 15.11.2022).
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Amerykanska pisarka Julia Serano réwniez opowiedziata o swoich doswiadczeniach
nekania i proby gwattu na randces. Musimy tez wziac¢ pod uwage fakt, ze niezaleznie
od pogladéw réznych ludzi na te kwestie, mezczyzni i kobiety trans przechodza
tranzycje takze w mtodszym wieku. Moze to by¢ tak zwana tranzycja spoteczna —
zmiana imienia i zaimkdéw - badz interwencje medyczne w celu ttumienia skutkow
dojrzewania, a nastepnie, by¢ moze, rozpoczecie terapii hormonalnej czy dazenie
do operacji korekty ptci w wieku dorostym, ktéry w Wielkiej Brytanii liczony jest
od osiemnastego roku zycia. Ciggle zmieniajace sie cechy demograficzne grupy
spotecznej mezczyzn i kobiet trans podwazaja zasadnos¢ definiowania bycia kobietg
(womanhood) jako doswiadczenia bycia traktowana jako kobieta przez cate zycie.
Co to w ogdle znaczy , przez cate zycie”? Co na przyktad z kobietami trans, ktore
przeszly tranzycje dziesiatki lat temu i od tego czasu zyja jako kobiety? Co z mtodymi
dorostymi, ktérzy juz w dziecinstwie zaczeli przechodzi¢ tranzycje spoteczna,
a w wieku nastoletnim réwniez medyczng? Czy dekada bycia traktowana jako kobieta
wystarcza, by umiesci¢ kogo$ w obozie , kobiet”? Albo pie¢ lat? Dwa?

Jesli bycie kobieta (womanhood) definiowatoby sie poprzez posiadanie
uptciowionych zenisko genitaliéw (sexed as female genitals) lub drugorzedowych
cech ptciowych uznawanych za zenskie, to wszystkie kobiety trans po operacji
korekty ptci automatycznie bytyby do takiej definicji wigczone. Osoby sprzeciwiajace
sie inkluzji oséb trans moga wowczas poruszy¢ kwestie meskiego przywileju.
W konicu transptciowe kobiety, nawet jesli nigdy nie czuty sie komfortowo z tym
okresleniem, to byly przez pewien czas, we wczesnym okresie zycia, traktowane
przez $wiat jako chtopcy i/lub mezczyzni. By¢ moze korzystalty wiec z pewnych
patriarchalnych korzysci takich jak: wyzsze wynagrodzenia, mniejsze ryzyko
doswiadczenia przemocy seksualnej, awans w miejscu pracy, czas na komfortowe
budowanie doswiadczenia w dziedzinach zdominowanych przez mezczyzn
(male-dominated fields) itp. Bez watpienia tak wygladata sytuacja w przypadku
niektérych kobiet trans, zwtaszcza tych, ktére ujawnity sie i rozpoczety tranzycje

105. J. Serano, , Transgender People and »Biological Sex« Myths”, Medium 2017, https://juliaserano.
medium.com/transgender-people-and-biological-sex-myths-c2a9bcdbsf4a (dostep 15.11.2022).
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w pozniejszym etapie zycia. Transptciowe kobiety jako grupa spoteczna nie sa jednak
monolitem. Dla przyktadu, brytyjska dziennikarka Paris Lees przyznaje, ze przeszta
,inne” wychowanie:

Nie jestem kobietg w takim sensie, w jakim jest nig moja matka. Nie doswiadczytam
bycia dziewczynka (female childhood). Nie miesigczkuje. Nigdy nie urodze dziecka.
Tak, nie mam pojecia, jak to jest by¢ inng kobieta. Ale nie wiem tez, jak to jest by¢
innym mezczyzna. Jak ktokolwiek moze wiedzie¢, jak to jest by¢ kims$ innym niz

sobg samym_ 3¢,

Fakt, ze wiele transptciowych kobiet nie byto wychowywanych jako dziewczynki -
co, jak wspomniatom wyzej, ulega obecnie zmianie — nie musi wcale oznaczac, ze
wszystkie te osoby wiodty swoje zycie po prostu korzystajac z meskiego przywileju.
Mozna raczej zatozy¢, ze jednostki, ktoére nie przyjmuja narzucanych od najmtodszych
lat rél spotecznych, predzej czy pdzniej zostaja za to ukarane. Jak podkresla pisarka
i aktywistka Celeste West:

Podczas gdy to oczywiste, ze niektdre transptciowe kobiety korzystaja z jakich$
elementéw meskiego przywileju przed tranzycja, inne nie sa w stanie wystarczajaco

dobrze dopasowac sie do przypisanej im pici, zeby méc to robic7,

Homofobia i transfobia niszcza zycia mtodych ludzi, ktérzy odrzucaja normy ptciowe
(sex and gender norms), niezaleznie od tego, jak ci mtodzi ludzie faktycznie sie
okreslaja lub identyfikuja. Obejmuje to miedzy innymi przemoc fizyczng i seksualng,
gwatt, odrzucenie przez réwiesnikdéw czy rodzine. Jesli spojrzymy na przezywane
doswiadczenie seksizmu i oporu wobec niego, to transptciowe kobiety z pewnoscia
zostang uznane za ,prawdziwe”. Przyjmujac, ze kobiet nie da sie zredukowac do
posiadania uktadu rozrodczego i zdolnosci do reprodukcji ani sprowadzi¢ do tego,

106. S. Crawford, J. Fae, P. Lees i CL. Minou, ,,Why I’m trans... and a feminist”, dyskusja panelowa
opublikowana w The Guardian 2013, https://www.theguardian.com/commentisfree/2013/jan/18/
trans-feminist-panel (dostep 15.11.2022).

107. C.R. West, ,Trans Women in Feminism: Nothing About Us Without Us”, Open Democracy
2013,  https://www.opendemocracy.net/en/5050/trans-women-in-feminism-nothing-about-us-

without-us/ (dostep 15.11.2022).
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czy sg w stanie miesigczkowac badz urodzic¢ dziecko, uznajemy wiec, ze kobieta jest
czyms$ ,,wiecej”. Sugerowatobym, ze w feminizmie chodzi wtasnie o to ,wiecej”.
Feminizm jest bowiem polityczng jednoscia kobiet w warunkach patriarchatu. Tak
wiec wszystkie osoby, ktore sg traktowane przez patriarchat jako kobiety, powinny
mie¢ swoje miejsce w tej jednosci. Cho¢ wiele definicji kobiecosci (definitions of female
classification) skupia si¢ na cechach ciat, to przeciez wszystkie kobiety, nie tylko
transptciowe, moga miec rézne i zmienne w czasie relacje ze swoimi ciatami i ich
cechami. W drugiej potowie ksigzki rozwijam te kwestie przygladajac sie kobiecym
meskosciom oraz queerowemu i lesbijskiemu uptciowieniu (female masculinity, queer
and lesbian gender).

Siostrzenstwo jest polityczne, a nie biologiczne

To ironia losu, ze osoby trans sg czasami oskarzane o wymazywanie kategorii ptci
biologicznej i udawanie, ze cechy ptciowe ciat (sexed bodily features) nie istniejq.
Przeciez to wiasnie osoby trans, ktére decyduja sie na tranzycje, przechodza przez
tak wiele, by zmieni¢ cechy ptciowe, z ktérymi sie urodzity i przeksztatcic je w blizsze
im samym ciato (a more liveable body). Jak twierdzi pisarka Julia Serano:

Zapewniam, ze osoby trans sa w peini Swiadome biologicznych réznic ptciowych
(biological sex differences). Fakt, ze tak wiele z nas dokonuje tranzycji medycznej,
potwierdza tylko, ze uznajemy istnienie pewnych dymorficznych cech ptciowych i ze

moga one by¢ dla niektérych oséb wazne !

Dla niektdrych feministek pte¢ przy urodzeniu oznacza pte¢ do Smierci (sex at birth is sex
forever). Niezmiennos$¢ chromosomdw i DNA w danym ciele jest czesto przywotywana
jako fizyczny dowod niemozliwosci dokonania zmiany ptci (impossibility of changing
sex), o czym mowitom wiecej w pierwszym rozdziale. Nawet jesli uznaje sie, ze
cechy piciowe i genitalia nie sg niezmienne, to jednak klase ptciowa postrzega sie
w tym ujeciu jako ustalong w momencie narodzin. Tak wiec zmiana ptci-klasy (sex-
class change) jest niemozliwa. Feministki, ktére przyjmuja tak mocne stanowisko,

108. J. Serano, dz. cyt.
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raczej nie zmienig zdania w tej sprawie. Reszta z nas niech pomysli o niezliczonych
sposobach, na jakie rézne kobiety w rézny sposéb uderza seksizm i niesprawiedliwe
traktowanie w patriarchacie. To zaktada rozwazenie miedzy innymi krzyzowych
opresji (intersekcji) rasizmu, ucisku klasowego, homofobii, czy podejscia do chordb
i niepetnosprawnosci oraz pracy opiekunczej. Feminizm zawsze miat bolesng
$wiadomos¢ istnienia réznic miedzy kobietami, nawet gdy prébowat udawac, ze
wcale ich nie ma, by budowac¢ wyobrazenie wspdlnoty oraz pewien aspirujacy
do zjednoczenia, a zarazem powazany i solidny front. Jako feministki musimy
zastanowi¢ sie, w jaki sposob krzyzowe (intersectional) wykluczenia badz seksizm
i niesprawiedliwe traktowanie pod rzadami patriarchatu wptywaja na transptciowe
kobiety. Nie ma sensu udawac, ze tak sie nie dzieje. Dla mnie siostrzenstwo jest
polityczne, a nie biologiczne.

W tym rozdziale zarysowatom korzenie wspoétczesnych wojen o pte¢ toczonych na linii
feminizm versus trans. Wspomniatom réwniez o ksiazce Raymond oraz o Michigan
Womyn’s Music Festival. Wydarzenie to pojawia sie czesto w komentarzach na temat
feminizmu radykalnego i wykluczenia oséb trans; bywa przywotywane jako kolejny
dowdd na wrodzona transfobie przedstawicielek tego nurtu. Festiwal éw pelni istotna
role w historii wojen o pte¢, jednak jego historie opowiada sie zazwyczaj w okrojonej
wersji, z pominieciem czesci faktéw. Miatom szczesScie osobiscie uczestniczy¢
w festiwalu i mam swojq wtasna perspektywe na temat tego, co on dla nas oznaczat
i co symbolizowat. W rozdziale trzecim przyblize Wam wiec historie tego festiwalu,
wyjasniajac w jaki sposdb Michfest stat sie az tak znaczacy dla , kwestii trans”
w feminizmie. Jak sie okaze, nawet w tym przypadku nie istniato jedno monolityczne
stanowisko feministyczne w sprawie inkluzji oséb trans.



