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Transfeminizm(y) i kapitalizm gore

Valencia jest autorka koncepcji kapitalizmu gore opartej na
diagnozie meskiej przemocy jako modus operandi obecnej
fazy kapitalizmu (Valencia 2010); w wielu cz¢sciach swiata
uplciowiona przemoc stanowi jedno z podstawowych narze-
dzi akumulagji kapitatu. W niniejszym tekscie odnosi t¢
koncepcje do transfeminizmu i postuluje uwolnienie mesko-
$ci z toksycznego i destrukeyjnego romansu z kapitalizmem.
Skoro nike nie rodzi si¢ me¢zczyzna, tylko si¢ nim staje, to
zawsze moze stawac si¢ inaczej, poza ramami wyznaczanymi
przez hegemoniczny wzorzec megskosci.
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Uzyska¢ mozliwo$¢ pisania/wizualizowania/zycia
w innych pojeciach, bardziej przystajacych do teraz-
niejszosci, wzniecajacych zywiotowy lokalny opér

salgado & esteban zhakowani przez Valencie

Od kilku dekad jest oczywiste, ze feminizm nie stanowi jednosci, a jego
strukture mozna poréwna¢ do kropli reeci, ktéra eksploduje, mnozy si¢
i ponownie faczy; ze zachowuje w sobie sklad, ktéry pozwala mu sig
rozdziela¢ i ponownie faczy¢ poprzez sojusze. Feminizm to ruch nape-
dzany krytyka opresji i przemocy stosowanej przez hegemoniczny
i (hetero)patriarchalny system — niemozliwe jest zatem, aby dyskurs
feministyczny uniknat wlaczania w swoje teorie i dziatania dynamik
kapitalizmu gore (Valencia 2010).

Przez kapitalizm gore rozumiemy: jawny i nieuzasadniony rozlew
krwi (bedacy ceng placong przez mieszkanicéw Trzeciego Swiata, ktérzy
pozostaja postuszni wobec coraz bardziej wymagajacych logik kapitali-
zmu); bardzo wysoki odsetek aktéw wybebeszenia i rozcztonkowania,
czesto faczacych si¢ z ekonomia zbrodni, binarnym rozumieniem plci
i drapiezng eksploatacjg cial; a wszystko to poprzez najbardziej otwarta
przemoc wykorzystywang jako narzedzie nekroempowermentu'.

Jako przedstawicielki réznych feminizméw musimy zajaé krytyczne
stanowisko w kwestii nowych form kapitalistycznej przemocy, uwzgled-
niajace mozliwos$¢ samokrytyki i redefinicji — ponownego rozwazenia
kwestii, ktére dotyczyly zaréwno pierwszych feminizméw, jak i nowych
feminizméw oraz postfeminizméw, przypisanych do specyficznego kon-
tekstu wspélczesnych postfordowskich realiéw. Cho¢ kwestie te s zniu-
ansowane i naznaczone partykularyzmami, ale jednak w pewien sposéb
dotyczg fizycznych, psychologicznych i medialnych konsekwencji wywo-
tanych przez postepujaca globalizacje przemocy gore. Ma to realne skutki
dla plci, poniewaz ustanawia i naturalizuje ,,celowo peknicta strategic
narracyjng’ (Villaplana2005, 269) oddzialujaca na wszystkie pola dys-
kursywne, ktdrg mozna zidentyfikowa¢ przede wszystkim w medialnych
sposobach przedstawiania meskiej przemocy.

Nie twierdzimy w zwiazku z tym, ze kategoria kapitalizmu gore jest
obowiazujaca i identyczna we wszystkich kontekstach. Jednak coraz
czgéciej spotykamy si¢ w réznych, odleglych geopolitycznie przestrze-
niach z rozumieniem przemocy jako narzedzia wzbogacenia si¢; ulega

1 Nekroempowermentem nazywamy procesy, ktdre przeksztalcaja konteksty
i/lub sytuacje podatnosci i/lub podporzadkowania w mozliwo$¢ dzialania i samo-
upelnomocnienia, a zarazem rekonfiguruja je za pomoca dystopijnych praktyk
i perwersyjnej autoafirmacji osiaganej poprzez praktyki przemocy.
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ona globalizacji, poniewaz splata si¢ z tworzeniem form podmiotowo-
§ci i sprawczosci zdeterminowanych przez kapitalistyczne sity kontroli
i produkgji.

Jako kobiety, wraz ze wszystkimi innymi podmiotami rozumianymi
jako podlegle lub odbiegajace od heteropatriarchalnych kategorii nor-
malnosci i funkcjonalno$ci, na przestrzeni dziejéw zyly$Smy w gore —
w ekstremalnej przemocy, zaréwno fizycznej, jak i psychicznej, a ostat-
nio takze medialnej, bedacej czescia naszego zycia codziennego i naszej
edukacji. Przemoc to podstawowy element konstrukeji dyskursu
(Marugan i Vega 2001; Villaplana 2005) zakladajacego, ze stan bez-
bronnosci i podatnosci jest zwiazany z oczywistym przeznaczeniem
kobiet* — oraz tych, ktére staly si¢ kobietami ze wzgledu na klasg, rase,
zrdznicowanie funkcjonalne lub dysydencj¢ seksualng — i jest czyms
w rodzaju odwrotnego przywileju, ,,pi¢tna, ktére wrzuca nas w rosyjska
ruletke barbarzynskich fajdakéw” (Liddell 2008). Dlatego tylko my
mozemy znalez¢ odpowiedz na dzika przemoc kapitalizmu gore, ktéra
przenika szerokie spektrum cial, niedajacych si¢ zredukowa¢ do sztywnej
hierarchii kobiecosci i meskosci.

Radykalny charakter przemocy umieszcza nas na krawedzi, w trans-
mutacji epoki, ktéra domaga si¢ od nas rewizji klasycznych koncepcji
feminizmu, wstrza$niecia teoriami i ich uaktualnienia. Zacieklo$¢ kapi-
talizmu gore nie pozostawia innego wyjscia niz stworzenie nowych poli-
tycznych podmiotéw feminizmu, to znaczy ,stawania si¢ kobieta rozu-
mianego jako zerwanie z trybem funkcjonowania obecnego
spoleczerstwa” (Guattari i Rolnik 2006, 100). Podmioty te, ktérym
udaje si¢ zawrzed sojusze z innymi mniejszo$ciowymi formami stawania
sie, stanowia odpowiedZ na ,fallokratyczny tryb produkeji podmioto-
wosci, ktdrego organizujaca zasada jest akumulacja kapitatu” (Guattari
i Rolnik 2006, 100). W nim zakotwiczony jest kapitalizm gore i jego
endogeniczne podmioty, czyli ci mezczyZni, ktdrzy starajg si¢ spetniaé
wymogi hegemonicznej meskosci. W zamian za legitymizacje i przywi-
leje plciowe przyznawane przez kompleks heteropatriarchalny i macho
musza wejs¢ w role patriarchalnych zywicieli (machos proveedores) w sys-
temie ekonomicznym, ktéry zdemontowal pojecie pracy i z kazdym
dniem czyni zatrudnienie coraz bardziej niepewnym. To z kolei sprawia,
ze niemal niemozliwe staje si¢ spelnienie tego zapotrzebowania na
meskos¢ za pomocy legalnych srodkéw i stawia na horyzoncie mozliwos¢

2 Tworzymy tu paralele pomiedzy ekspansjonistyczng polityka Stanéw Zjed-
noczonych, oparta na podboju terytorium na mocy bosko-patriarchalnej woli,
a okupacja/opresja/destrukeja cial i aktywnosci kobiet jako podbitego terytorium
nalezacego do patriarchatu.
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ekstremalnych praktyk przemocy jako formy pracy, a takze srodka meskiej
samoafirmacji.

W obliczu kapitalizmu gore koncepcja transfeminizmu, rozumianego
jako artykulacja zaréwno mysli, jak i oporu spolecznego, jest w stanie
zachowa¢ pewne zalozenia walki feministycznej jako niezbedne do uzy-
skania praw w okreslonych, zréznicowanych geopolitycznie przestrze-
niach, przy jednoczesnym uwzglednieniu elementu mobilnosci miedzy
plciami, uciele$nieniami i seksualnosciami. To pozwala konstruowa¢
lokalne strategie wspétbrzmiace z deleuzjariskq idea mniejszosci, wielo-
§ci oraz pojedynczosci, tworzace sieciowa organizacje zdolna do ,,0dzy-
skania [feminizmu] i [teoretycznych i prakeycznych] interwencji niere-
dukowalnych do hasel obrony »kobiet«, »tozsamosci«, »wolnosci« czy
»réwnosci«, innymi stowy, do wspdlnego wzniecania »zywych rewolucji«”
(Preciado 2009).

Przedrostek ,trans-” przechodzi przez to, co nazywa, odbijajac to
i transmutujac. Zastosowany do feminizméw tworzy tranzyt, trans-
humancj¢ w przestrzeni idei, transformacj¢/akeualizacj¢ prowadzacy
do powstania wezléw epistemologicznych, kedre majg implikacje na
poziomie mikropolitycznym, rozumianym jako procesualna mikropo-
lityka asamblazy, poprzez kedre thkanka spoteczna moze dziataé i zbliza¢
si¢ do rzeczywisto$ci. Tworzy kontrofensywe przeciwko ,,sifom spo-
fecznym wspélczesnie zarzadzajacych kapitalizmem, ktdre zrozumialy,
ze produkcja podmiotowosci jest by¢ moze wazniejsza niz jakikolwick
inny rodzaj produkeji, bardziej istotna niz ropa i energia” (Guattari
i Rolnik 2006, 40).

Podmioty transfeminizmu mozna rozumie¢ jako rodzaj klirowej
wielosci, ktéra poprzez performatywna materializacje zdotala rozwinaé
g-lokalng sprawczo$é. Jej zadaniem jest dalsze rozwijanie kategorii i prak-
tyk performatywnych, ktére osiggaja formy sprawczosci niedajace sie
zestandaryzowad ani jako wyraz absolutnej prawdy, ani jako niecomylne
dziatania i kedre mogg by¢ stosowane w réznych kontekstach w sposéb
zdeterytorializowany. Ze wzgledu na swoje intersekcjonalne usytuowa-
nie® klirowe podmioty odgrywaja fundamentalna role w ,konfrontacji
ze wspolczesnymi sposobami fabrykowania podmiotowosci w planetar-

3 Intersekcjonalno$¢ jest narzedziem analizy w pracy rzeczniczej i politycznej,
keére odnosi si¢ do wielokrotnej dyskryminacji i pomaga nam zrozumie¢, jak
rézne konfiguracje tozsamosci wplywaja na dostep do praw i szans. Aby zglebi¢
ten termin, polecamy literatur¢ Kimberlé W. Crenshaw. Jesli chodzi o transwer-
salno$¢, ktéra prowadzi do tworzenia wielu tozsamosci mogacych ucielesnia¢
opresje i przywileje jednoczesnie, polecamy prace Glorii Anzaldta, Cheli Sando-
val, Cherrie Moragi, a przede wszystkim antologie Este Puente, mi espalda. Voces
de mujeres tercermundistas en los Estados Unidos, San Francisco: Ism Press, 1988.
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nej skali” (Guattari i Rolnik 2006, 43). Uwidoczniaja przyczyny i kon-
sekwencje przemocy fizycznej, nie pozwalajac zredukowad jej do zjawi-
ska medialnego, w ktérym sposéb naswietlania problemu ogranicza si¢
do ,walki o publiczno$¢ i liczb¢ naktadéw podtrzymujacych sily ekono-
miczne, keére utrzymuja gléwne media” (Marugdn i Vega 2001, 17).
Taka walka ukrywa bowiem rzeczywisty problem majacy swoje zrédlo
w ,,produkgji i reprodukeji przemocy wobec kobiet [i w ogéle wobec
cial] jako spotecznego zjawiska produkeji dyskursywnej [i produkeji
bogactwa]” (Marugdn i Vega 2001, 17).

W tym miejscu nalezy zauwazy¢, ze , klirowy i postkolonialny trans-
feminizm dystansuje si¢ od tego, co Jackie Alexander i Chandra Talpade
Mohanty nazywaja »feminizmem wolnorynkowyme, ktdry od biowladzy
przejat postulaty nadzoru oraz represji i domaga si¢ ich stosowania (cen-
zury, karania, kryminalizacji...) w imie i dla ochrony »kobiet«” (Preciado
2009). Proponuje zamiast tego feministyczne dyskursy i prakeyki skon-
taktowane z rzeczywistosci i zdystansowane od politycznej poprawno-
$ci, ktdra dezaktywuje sprawczo$é, oraz od polityki mydlenia oczu reali-
zowanej przez pewne rzekomo feministyczne instytugje, ktore pod tym
hastem ukrywaja praktyki wypracowane w ramach najbardziej zaciekdego
neoliberalizmu.

Transfeminizm pamieta o historycznym dziedzictwie ruchu femini-
stycznego ostatnich dwéch stuleci, ale wzywa do przedstawienia nowych
teoretyzacji rzeczywistosci spotecznej i kondycji kobiet w jej obrebie.
Poprzez ,kobiety” za$ rozumie¢ nalezy nie tylko osoby przypisane do tej
plci, ale takze rézne formy ucielesnienia i plciowej dysydencji. Nowe
koncepcje musza rozwijaé sie w tym samym tempie i rytmie, co obecne
czasy, a takze uwzglednia¢ specyficzne uwarunkowania ekonomiczne
podmiotéw w ramach mi¢dzynarodowego prekariatu pracowniczego
(i egzystencjalnego).

W swietle powyzej opisanych uwarunkowan uderza fake, ze wysitki
na rzecz tworzenia sieci spoteczno-politycznych nie wzrosty, ze sojusze
genderowe nie rozkwitaja w obliczu miazdzacego systemu hiperkon-
sumpgji i kapitalizmu gore. Istnieje jednak konkretna przyczyna takiego
stanu rzeczy: patriarchalny lek przed utrata przywilejéw, utrata wladzy,
czy tez to, co eufemistycznie mozna nazwaé obawa przed zniewieécie-
niem spoleczeristwa. Konieczne jest, aby asamblaze podmiotéw, keére
starajg si¢ zaproponowac krytyke i opér wobec dominujacego systemu,
przeszly przez stany $wiadomosci bycia kobieta, bycia czarnym, bycia
tubylcem, bycia migrantem, bycia prekariuszem, zamiast reifikowaé
swoja przynaleznos$¢ do jednej plci lub grupy spolecznej, aby odgra-
niczy¢ si¢ w ramach walki sektorowej; musimy pracowaé nad oporem
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jako procesem, ktéry jest powigzany z innymi procesami stawania si¢
mniejszoscia.

W tym kontekscie konieczne jest dokonanie przegladu i przeformu-
fowanie narzucanych przez systemy dominacji wymogdéw hegemonicz-
nej meskosci, ktdre w naszym przypadku odnosimy do kapitalizmu gore.
Istnieje bowiem paralela mi¢dzy nim a hegemoniczng meskoscia, na
ktéra ,sktada si¢ konstelacja wartosci, przekonan, postaw i zachowat,
w ramach ktérych dazy sie do zdobycia wladzy i autorytetu nad osobami
uwazanymi za slabsze” (Varela 2005, 322).

Niemozliwe jest stawianie realnego oporu wobec systemu gospodar-
czego, w ktdrym zyjemy — opierajacego swojg wladz¢ na spotggowancj
przemocy — bez zakwestionowania meskosci. Meskos¢ ta przekszratca
si¢ bowiem takze w realng przemoc na meskim ciele, co wida¢ w gospo-
darce przestgpezej i rynku rozlewu krwi, gdzie zmarli zasilaja szeregi tego
systemu albo jako towar, albo jako skutki uboczne kapitalizmu gore.

Pytanie o tworzenie nowych podmiotéw politycznych konstruowanych
przez transfeminizm otwiera na nowo debatg o potrzebie, zasadnosci i wyzwa-
niu dla meskich podmiotéw rozwazenia innych konfiguracji i warunkéw,
w jakich tworza swoje meskie tozsamosci — tak, by byly w stanie nie tylko
je urzeczywistnid, alei stworzy¢ za ich pomoca dyskurs oporu4.

Taka konstrukeja teoretyczno-praktyczna musi uwzglednié¢ perspek-
tywe feministyczna i prace dekonstrukeji — a takze narzedzia konceptu-
alne, kedre stworzyly feminizmy — aby przemysle¢ na nowo podmiot
kobiecy i zdecentralizowa¢ go poprzez zwrot w kierunku tego, co nie-
hegemoniczne, niepredeterminowane przez biologie. Skoro nie rodzimy
si¢ kobietami, ale sie nimi stajemy, to czas przenie$¢ to pytanie w pole
meskosci, aby zdecentralizowad ja i silniej ugruntowaé w realiach i w
aktach wecielania si¢ w poszezegélne meskosci. Te z kolei dowodza, ze
nie rodzimy si¢ mezczyznami, ale mozemy si¢ nimi sta¢ poprzez proces,
ktéry w kazdej chwili mozna zmodyfikowaé.

Wiadomo, ze kto$ posiadajacy wladze i legitymizacj¢ raczej nie zre-
zygnuje ze swoich przywilejow. Nalezy jednak zakwestionowa¢ cichy
komfort, w ktérym rozwija si¢ uwiklana w patriarchat meskosé. Nie-
pewne warunki ekonomiczne i egzystencjalne, w jakich toczy si¢ zycie
codzienne na calej planecie, powoduja, ze obietnice przywilejéw nalez-

4 Podkreslamy, ze odnosimy si¢ przede wszystkim do rewizji meskosci wla-
czonej w realia latynoamerykanskie i nie ignorujemy faktu, ze istnieja juz pewne
formy konfrontacji z ta meskoscia w przestrzeniach niepodzielajacych dyktatu
kapitalistycznej i maskulinistycznej wladzy lub jej niepostusznych, formy zdolne
odpia¢ si¢ w spos6b krytyczny od dominujacej tozsamosci. Te praktyki nie sg
jednak wystarczajaco widoczne.
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nych mezezyznom ze wzgledu na ich status plciowy wkrétce nie beda
juz diuzej spelniane przez system meskiej dominacji.

Jest zatem nieuchronne i niezwykle wazne, aby mezezyzni zdekon-
struowali hegemoniczny model meskosci, ktdry ogranicza zdecydowang
wickszo$¢ kobiet i mezezyzn, a jednoczesnie aby odcigli si¢ od milczacego,
biernego wspétuczestnictwa w hegemonicznej meskosci. Predzej czy
pézniej skoficzy si¢ ono ich wehlonigciem i wpisaniem w logike krzywdy
spowodowanej przeksztalcaniem pierwszego $wiata w trzeci i stawaniem
si¢ kobietami przez podporzadkowane podmioty zartocznej gospodarki.

Wreszcie kapitalizm gore, jako wynik globalizacji, pokazuje nam dys-
topie systemu, ale wskazuje tez, ze ,,[t]o wspélezesne podmioty spoleczne
s3 przero$nicte. Wymiar spolecznego etycznego »ja« znajduje si¢ w centrum
nieporzadku” (Villaplana 2008, 63). Oznacza to, ze szczeliny systemu
wskazuja kierunki, ktérymi podmioty opierajace swoja egzystencjalng
kondycje na ponownym wynalezieniu sprawczoéci poprzez krytyke, nie-
przystosowanie i niepostuszefistwo wytyczaja $ciezki mozliwych ucieczek
od systemu; wytyczajg sposoby dziatania, kedre go naruszajg i pozwalajg
nam zy¢ w walce oraz skutecznym mikropolitycznym oporze.
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