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Obecny w polskiej rzeczywistosci spolecznej antagonizm dyskurséw
sprzyja ujednoliceniu opozycji. Feminizm stal si¢ elementem krancowym
w owej polaryzacji dyskursu publicznego, przez co jawi si¢ jako rodzaj
monolitu. Jednoczesnie ruchy feministyczne niewpisujace si¢ w stereotyp
feminizmu funkcjonujacy w dyskursie publicznym nie sa obecne w $wia-
domosci spolecznej. Tymczasem jedna z istotnych cech feminizmu — jako
nurtu ideowego oraz ruchu spolecznego — jest to, ze istnieja rézne jego
wariacje, zalezne od wizji reform relacji spolecznych oraz wyznawanego
$wiatopogladu. Mozna by nawet pokusi¢ si¢ o stwierdzenie, ze gdyby nie
wspomniana polaryzacja dyskursu publicznego, feminizmy te nie mialaby
ze sobg az tak wiele wspoélnego, gdyz réznice miedzy nimi sa zbyt duze. Ja-
kie spoiwo mogloby bowiem laczy¢ tak rézne postawy, jak neoliberalizm,
liberalizm, socjalizm czy tez anarchizm?'

Artykul ten poswiccony jest ostatniemu z wymienionych nur-
tow, czyli postawom 1 dzialalnosci anarchofeministycznej, ale tez spo-
krewnionym z nimi zjawiskom anarcho-queer i queet-punk® w Polsce.

' Gdyby nie bylo mowy o polskiej rzeczywistoéci spotecznej i polaryzacji (w ramach ktorej
religia katolicka i ogdlnie chrzescijafistwo ustawiane sa w opozycji wobec feminizmu), to
mozna by tu doda¢ jeszcze feminizm katolicki. Feminizm religijny, taki jak feminizm ewan-
gelicki, zydowski itd., jest obecny w feminizmie polskim. Mozna tez podejrzewad, ze wiele
feministek w Polsce jest wierzacych. Przykladem polskiej katolickiej teolozki feministycznej
jest Elzbieta Adamiak. Natomiast przykladem feministycznej grupy jest zwigzana ze srodo-
wiskiem anarchofeministycznym i punkowym bialostocka grupa Dziewczyny w akcji (zob.
Zwietkowska 2005).

2 Pojecie gueer jest zardbwno nazwa, teorii naukowej, jak i samookresleniem si¢ grup i ru-
chéw spotecznych. Teoria queer zajmuje si¢ procesami i warunkami symboliczno-mate-
rialnej reprodukeji spolecznej. Najbardziej znana przedstawicielkgq tego nurtu jest Judith
Butler. Natomiast we wlasnym nazewnictwie ruchdéw spoltecznych pojecie ,,queer” okresla
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Rozréznienie srodowisk feministycznych pod wzgledem odmiennosci ce-
l6w politycznych jest istotne, by zrozumie¢ przyczyny pewnych sposobéw
ich dziatania.

W jakim zatem kontekscie oraz w ramach jakiej tradycji ruchow spo-
tecznych pojawil sie i zaczal funkcjonowac¢ anarchofeminizm w Polsce?
Czym si¢ charakteryzuje oraz jakiego rodzaju inicjatywy anarchofemini-
styczne powstaly na terenie kraju na poczatku lat 90.?

By odpowiedzie¢ na postawione pytania, zamierzam w pierwszej kolej-
nosci opisac zjawisko anarchofeminizmu oraz kontekst, w jakim pojawity
si¢ zwigzane z nim inicjatywy, poréwnujac je z innymi ruchami spoteczny-
mi, by nastepnie kolejno przeanalizowac rodzaj dziatalnosci okreslajacych
si¢ mianem anarchofeministycznych.

W moim przekonaniu anarchofeminizm rézni si¢ od wigkszos$ci nur-
tow feminizmu postaws dezintegracyjna w stosunku do wladzy, funk-
cjonujacej pod postacia instytucji spolecznych oraz panstwa. Waznymi
cechami wyrdzniajacymi inicjatywy anarchofeministyczne sa: uprawianie
polityki poprzez dzialanie kulturowe (,,urzeczywistnianie”) i wprowadza-
nie zmian w terazniejszo$ci, brak formalizacji, instytucjonalizacji® oraz
krytyczny stosunek do komercjalizacji.

Zdecydowalam si¢ uzywaé w swoich rozwazaniach pisowni
,»(kontr)kultura” — jako ze kultury tworzonej w ramach ruchu anarchofe-
ministycznego i ruchow spokrewnionych nie mozna definiowac wylacznie
w kategoriach opozycji do dominujacej kultury. Kulturowy wymiar anar-
chofeminizmu objawia si¢ w tworzeniu autonomicznych sfer kultury oraz
w dziataniach (kontr)kulturowych (m.in. interwencje, praktykowanie od-
miennych zachowan spotecznych i porzadkéw zmystowych). W obu przy-
padkach konstruowana jest odmienna przestrzen i — tym samym — nowa
rzeczywisto$¢ spoleczna.

postawe dezidentyfikacji, czyli odrzucenia kategorii tozsamosci jako powtarzalnej defini-
cji zbiorowosci (oraz jednostek, ktore sa przypisane okreslonym kategoriom zbiorczym).
Czesto stowo ,,queet” jest tez uzywane jako tozsamosciowa nazwa parasolowa, obejmujaca
mniejszosci seksualne (homoseksualizm, transseksualizm, transgender, interseksualnosé,
aseksualno$¢ i inne), co jest do pewnego stopnia sprzeczne z teoretycznym i dezidentyfika-
cyjnym znaczeniem queer. W przypadku omawianych tu grup pojecie ,,queer” jest uzywane
jako zaréwno nazwa parasolowa, jak i okreslenie postawy dezidentyfikacyjne;.

* Instytucjonalizacja oznacza tutaj z jednej strony dziatalno$é feministyczna w regulowa-
nych prawnie ramach (np. organizacja pozarzadowa), a z drugiej wlaczenie feminizmu oraz
idei feministycznych w ramy instytucji spolecznych, regulujacych zycie spoteczne i produ-
kujacych wiedze¢ (uniwersytet, struktury padstwowe itp.).
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Pojecie przestrzeni rozumiem analogicznie do socjologicznej, nieduali-
stycznej teorii przestrzennej Martiny Low. Definiuje ona przestrzen jako
spolecznie konstruowana — oznacza to relatywne pozycjonowanie materii
1 istot zyjacych, ktére potem, w ramach umystowej syntezy, sa faczone
we wspolna przestrzen. Konstruowanie przestrzeni moze mie¢ charakter
zaréwno symboliczny, jak i materialny. Badaczka nie stosuje przy tym opo-
zycji struktura przestrzenna — aktor spoteczny. Twierdzi jedynie, Ze akto-
rzy spoleczni nie tylko dzialaja w przestrzeni, lecz takze — poprzez swoje
dzialanie — produkujq 1 reprodukujq ja (zob. takze Low 2001).

Istotny w tej definicji przestrzeni jest jej wymiar procesualny — jesli
bowiem uznamy, ze przestrzenie sa produkowane i reprodukowane po-
przez dzialania, to §wiadoma zmiana dzialan zmienia rowniez wlasciwosci
przestrzeni.

Materialami, ktére leza u podstaw tej analizy, sa publikacje wilasne
organizacji, obserwacja uczestniczaca, wywiady z kilkunastoma anarcho-
feministycznymi dziataczkami oraz przedstawicielkami innych nurtéw
feminizmu przeprowadzone w latach 2007— 2010*

/// Ujecie historyczne oraz genealogiczne zaleznos$ci

Pojecie anarchofeminizmu stosowane jest do opisu nurtu mysli i ruchu
spolecznego reprezentowanego przez takie myslicielki i aktywistki spo-
teczne, jak Emma Goldman (1869-1940), Voltairine De Cleyre (1866—
1912), czy tez w odniesieniu do organizaciji takich, jak hiszpanskie Mujeres
Libres (rok zalozenia — 19306) czy niemiecki Syndikalistischer Frauenbund
(rok zalozenia — 1920) (por. m.in. Lohschelder 2000).

Wymienione organizacje i teoretyczki anarchistyczne wywodzily si¢
z szerszego ruchu anarchistycznego, ktéry dziatal w tamtym okresie (oraz
byly jego czescia). W ramach mysli anarchistycznej formulowaly one
réwniez postulaty reorganizaciji spotecznej w zakresie norm dotyczacych
relacji 1 16l plciowych oraz relacji i praktyk seksualnych (np. koncepcja
wolnych zwiazkéw)®. Réwniez w Polsce przed II wojng $wiatows udzie-
laly si¢ dziataczki spoleczne taczace ide¢ emancypacji kobiet z ideami

* Osoby, z ktérymi zostaly przeprowadzone wywiady, nalezaly/naleza m.in. do grup KDP,
Emancypunx, Marcowanie, Femina Front, Radykalne Czitliderki Warszawa, Strzyga, A-fe,
U.f.a, Kolektywny Podmiot Kobiecy, Porozumienie Kobiet 8 Marca, Oska, Feminoteka,
Ladyfest Warszawa, Porozumienie Lesbijek LBT i inne.

5 Idee dotyczace np. wolnych zwiazkéw (nie tylko heteroseksualnych) byly réwniez prakty-
kowane.
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anarchistycznymi. Oprocz pojedynczych wzmianek na ich temat w publi-
kacjach brakuje jednak szerszych badan na ten temat.

Pojecie anarchofeminizmu pojawia si¢ wspolczesnie w samookresle-
niach grup i profilu ich dzialalno$ci 1 rézni si¢ w zaleznosci od panstw
i regionéw. Na przyklad w krajach niemieckojezycznych, takich jak Re-
publika Federalna Niemiec, poczawszy od lat 80., inicjatywy w tradycji
anarchistycznej okreslaja si¢ zazwyczaj mianem ruchéw autonomicznych
— dystansujac si¢ tym samym wobec tradycyjnych anarchistéw, marksizmu,
socjalizmu oraz autorytarnego komunizmu®. Natomiast nazwa ,,autono-
miczny ruch kobiet” powstala w tym regionie, aby podkresli¢ dazenia
separatystyczne — charakterystyczne dla tych inicjatyw feministycznych,
wywodzacych si¢ z ruchu rewolty studenckiej ‘68 roku — wobec struktur
patriarchalnych’.

Okreslenie ,,anarchofeministyczny” natomiast czesciej przypisywa-
ly sobie ruchy w Szwecji, Hiszpanii, USA i Ameryce Poludniowej. Co
cieckawe — od lat 90. czynily to rowniez inicjatywy w postkomunistycznej
Europie Srodkowo-Wschodniej (Polska, Czechy, Bialorus, Ukraina, Rosja)
i Potudniowo-Wschodniej (Rumunia, Chorwacja, Serbia)®.

Pierwsze inicjatywy anarchofeministyczne (a potem anarcho-queer
i queer-punk) powstaly w Polsce w latach 90. Wigkszos¢ z nich pojawila
si¢ w ramach rozwijajacej si¢ tzw. sceny niezaleznej’, tworzonej w duzej

¢ Por. manifest formulujacy zasadnicze postawy ruchu autonomicznego, Nexe Thesen ur
Autonomen Bewegung ... 1981, ,,Radikal” 1981, nr (8)97 Extra.

7 Doderer i Kortendiek pisza o projektach autonomicznego ruchu kobiet, ze byly one
skoncentrowane na kobietach i sytuowaly si¢ poza istniejacymi instytucjami. Wyznawane
zasady to m.in. antyhierarchiczne i oddolne formy organizacyjne, samostanowienie, sa-
moorganizacja, utozsamienie/taczenie codziennych czynnosci z dziatalnoscia polityczna
(Doderer i Kortendiek 2008: 879—881).

8 Najwiecej grup i inicjatyw anarchofeministycznych istniato w krajach Europy Wschodniej
od drugiej potowy lat 90. do potowy lat 2000. Przykladowe grupy anarchofeministyczne to
czeska Anarchofeministicka skupina (grupa wydawala pisma ,,Pfima Cesta” oraz ,,Sirena”),
Love Kills Collective z Rumunii (pismo ,,Love Kills”), chorwacka ANarcha-FEMinist Ac-
tion _ AnFemA (newsletter ,,Womb” i pismo ,,Femzine”). Grupy okreslajace si¢ mianem
anarchofeministycznych istnialy rowniez w Europie Zachodniej — niemieckie Erinyen (pi-
smo i blog o nazwie ,,Erinyen”), irflandzkie Rag Collective Dublin (pismo ,,Rag”). Wszystkie
wymienione tu grupy wspotpracowaly badz byly w kontakcie z grupami anarchofemini-
stycznymi w Polsce, tworzac wspdlng platforme w postaci internetowej listy dyskusyjnej.

? Wyjatkiem sg inicjatywy wywodzace si¢ z §rodowisk ekologicznych, jak grupa Ekofe-
mina. ,,Scena niezalezna” jest okresleniem dla przestrzeni dziatalnosci $rodowiska punko-
wego (jak 1 samego tego $rodowiska). Scena niezalezna jest rodzajem oddolnie zorgani-
zowanej spotecznosci punkowej, ktorej sieci kontaktéw sa tworzone na bazie wspélnych
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mierze przez anarchizujace Srodowiska punkowe!'’

. Bardzo istotna w upo-
wszechnianiu postaw anarchofeministycznych okazala si¢ dziatalnosé¢
w ramach zespoléw muzycznych — takich jak np. zaloZzony na poczatku
lat 90. anarchofeministyczny zespél Pieklo Kobiet. Koncerty potaczo-
ne z przeméwieniami odgrywaly role platformy do gloszenia pogladéw
1 przekazywania informacji. Podobnie teksty piosenek oraz materialy za-
mieszczane w wydawnictwach plytowych i kasetowych funkcjonowaty
jako nosnik (czesto ponad granicami) wiedzy i idei. Pierwsza grupa anar-
chofeministyczna byla powstata w 1995 roku inicjatywa Kobiety Przeciw-
ko Dyskryminacji i Przemocy, ktora przeksztalcila si¢ potem w autono-
miczno-feministyczna grupe Emancypunx'’.

Od roku 1995 do dnia dzisiejszego istnialo kilkadziesiat grup i ini-
cjatyw anarchofeministycznych, sluzacych celom s$rodowiskowym lub
,»wychodzeniu” z dzialalnoscia polityczno-spoteczna'®. Do tego nalezy

zainteresowan oraz warto$ci. Przymiotnik ,,niezalezna” odnosi si¢ do dazeni do niezalezno-
$ci od zewnetrznych (niepunkowych badZ komercyjnych, oficjalnych) struktur.

' Ruch punk powstal na $wiecie w drugiej potowie lat 70. W Polsce kojarzony jest np. z ze-
spotem muzycznym Dezerter. Hasto ,,Jesli chcesz zmieniaé §wiat zacznij od siebie”, wyko-
rzystane przez zespol w utworze Jesli cheesy zmieniaé Swiat, lub inny cytat z tekstu: ,,Zamiast
walczy(¢ z rzeczywistoscia — probuj stworzy¢ wlasng” réwniez oddaje podejscie ruchu punk
czy anarcho-punk, tworzacego sceng niezalezna. Z tym ze w przypadku anarchistycznego
ruchu punk czesto spotykana jest jednoczesnie walka o wlasna rzeczywisto$¢ oraz walka
z zastang rzeczywisto$cia. W przypadku Dezertera nalezy dodad, ze jest to zespél, ktory
funkcjonuje zaréwno w mainstreamie, jak i na scenie niezaleznej, przez co trudno go jasno
zdefiniowaé jako niezalezny zespol kontrkulturowy. Powstal jednak prawie dekade weze-
$niej przed pelnym zaistnieniem sceny niezaleznej na poczatku lat 90. i mial bardzo istotny
wplyw na jej powstanie poprzez pismo ,,Azotox” czy wlasne wydawnictwo kasetowe Tank
Records, dziatajace w trzecim obiegu w czasach PRL-u.

' Zobacz publikacje trzeciego obiegu: ,,Vacula” nr 2, ,Marrrcowanie” nr 2, , Liberation
zine” nr 4 (Liberation 1997, s. 38).

12 Kobiety przeciwko Dyskryminacji i Przemocy ,,KDP” (Warszawa), g.a.f. Wiedzma (War-
szawa, Biala Podlaska, f.ukow, Siedlce oraz region Podlasia), Emancypunx (Warszawa),
Emancypunx Szczecin (Szczecin), Eko-Femina (Elblag), Femina Front (Grudziadz), Strzy-
ga (Poznan), Liberta (Wroctaw), Dziewczyny w Akcji (Bialystok), Stupskie Anarchofemi-
nistki (Stupsk), Wigcej niz Ciato (Lublin), Czarne Poficzochy (region Podlasia i Warszawa),
Sister to Sister (Elblag, Wroclaw, Warszawa), Radykalne Czirliderki (Warszawa), Radykalne
Crzitliderki (Wroctaw), Radykalne Czirliderki (Bialystok), Grupa Profanum — Warszawa,
Grupa Sister (Warszawa), A-fe (Warszawa), Kolektyw Tikimora (Krakow), Milo$¢ bez Gra-
nic (Krakéw) i inne. Otwarte zjazdy i fora o charakterze ogélnopolskim to m.in. , Konfe-
rencja Kobiet z Ruchéw Antyfaszystowskich” (1995), ,,Zlot Feministyczny” (1997), ,,Mart-
rcowanie”. Grupy z silnym wplywem i udzialem anarchofeministek/anarchofeministéw
to warszawskie Porozumienie Kobiet 8 Marca, Kolektywny Podmiot Kobiecy, UFA., Zel-
-Beton. Do tego dochodza liczne inicjatywy pojedynczych oséb oraz inicjatywy wyspecjali-
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doliczy¢ inicjatywy koncentrujace si¢ na dzialalnosci wydawniczej, infra-
strukturalnej (np. skloty®, dystrybucje wysytkowe'), kulturowej (np. cy-
kliczne imprezy, okazjonalne festiwale).

Ulokowanie zjawiska anarchofeminizmu w kontekscie anarchizujace-
go ruchu punk nie jest oczywiste. Anarchofeminizm jest cze¢sto widziany
badz traktowany jako podgatunek albo ruchu feministycznego, albo anar-
chistycznego formujacego si¢ w Polsce w latach 80.

W historycznej pracy Radostawa Antonowa na temat ruchu anarchi-
stycznego w Polsce anarchofeminizm jest opisywany w kategoriach zalez-
nosci (2004: 286). W publikacji mozemy przeczytaé, ze pojawil si¢ ,,[...]
najpierw jako przybudéwka dzialajacych grup anarchistycznych zrzeszo-
nych w Federacji Anarchistycznej, a nastepnie jako samodzielne grupy czy
poszczegolne jednostki z réznych miast Polski [...]” (tamze: 284).

Nalezy jednak zaznaczy¢, ze zadna z powstalych w polowie lat 90.
grup anarchofeministycznych nie byla zrzeszona w ogélnopolskiej Federa-
¢ji Anarchistycznej”. Trudno zgodzi€ si¢ z takim generalizujacym opisem

zowane w konkretnych dziataniach (np. wydawnictwa). Ugrupowaniami blisko zwigzanymi
z Federacja Anarchistyczng sa z kolei Ugrupowanie Feministyczno-Anarchistyczne (UFA)
z Poznania oraz K.UR.W.A. z Warszawy. Informacje na temat istnienia grup dotycza okresu
od 1994 do 2008 roku.

13 Sklot od angielskiego stowa sguatting. Oznacza zajmowanie pustostandéw bez uprzednio
zawartej umowy z wlascicielami budynkéw.

4 Dystrybucja w §rodowisku punkowym oznacza prowadzenie wysytki prasy i nos$nikow
muzycznych oraz tworzenie okazjonalnych stoisk np. na wydarzeniach punkowych (kon-
certy, gieldy itp.). Dystrybucje tworza podziemny obieg wymiany dobr kultury punkowe;.
!5 Na btedne ulokowanie zjawiska anarchofeminizmu przez Radostawa Antonowa zwtd-
cila tez uwage Joanna Zwierkowska (2005: 63—64). Grupa KDP, ktéra Antonéw opisuje,
podjela dzialalno$é¢ w ramach warszawskiej antyfaszystowskiej grupy Mlodziez przeciwko
Rasizmowi w Europie i Radykalnej Akcji Antyfaszystowskiej (MRE/RAAF), gdy okazato
sig, ze $rodowisko Federacji Anarchistycznej (FA) jest czgsciowo niechetnie nastawione
wobec feminizmu (pot. ziny ,,Vacula” nr 2 oraz ,,Marcowanie”). Z kolei w polowie lat 90.
w Warszawie RAAF funkcjonowal juz niezaleznie od FA i organizowal wlasne, osobne
ogolnopolskie zjazdy. Réznice pogladéw miedzy FA a RAAF przejawialy sic m.in. w tym,
ze FA dostrzegalo w istnieniu panstwa gléwna przyczyne zta spolecznego (w tym rasizmu
i narastajacych sympatii wobec idei neofaszystowskich i skrajnie nacjonalistycznych). Nie-
chetne postawy wobec feministycznych idei wsréd anarchistéw w latach 80., tworzacych
pézniejsze pismo ,,Maé Pariadka” oraz Federacje Anarchistyczna, opisuje tez Malgorzata
Tarasiewicz, byla dzialaczka ruchu Wolnos¢ i Pokéj i wspotredaktorka pisma tego ugrupo-
wania ,,A’Capella” (Tarasiewicz 2005: 10).

Jeslichodzi o grupy feministyczne blisko zwiazane z FA, to wyjatek stanowila opisywa-
na szerzej przez Antonowa grupa K.UR.W.A., ktéra byla mocno osadzona w §rodowisku
anarchistycznym. Grupa ta powstala jednak kilka lat po skonsolidowaniu si¢ srodowiska
anarchofeministycznego. Na dodatek zostala ona zalozona z inicjatywy oséb zwigzanych
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zalezno$ci genealogicznej, poniewaz inicjatywy 1 grupy anarchofemini-
styczne w wigkszosci powstawaly w sposéb zdecentralizowany 1 niezalezny
od siebie. Nie mialy tez nigdy wspolnej struktury federacyjnej, ktora by np.
formutowata wspodlne podstawy programowe i reguly.

Zdarza si¢ réwniez, ze anarchofeminizmowi przypisywana jest zalez-
nos¢ genealogiczna do pozarzadowych, liberalnych czy tez akademickich
inicjatyw feministycznych, ktore na potrzebe tej analizy bede okreslaé
lacznie pojeciem ,,feminizmu integracyjnego”'®. Przyktadami takiego po-
zycjonowania sg spotykane w wypowiedziach feministek integracyjnych
analogie ,matek i coérek”, nazywanie anarchofeminizmu feminizmem
,»niedojrzalym” lub charakteryzowanie anarchofeministek (niezaleznie od
wicku 0séb uczestniczacych w tego typu inicjatywach) jako mtodziezy'.
Efektem takiego ulokowania anarchofeminizmu jest neutralizacja funda-
mentalnej dla anarchofeministek krytyki zarowno feminizméw integracyj-
nych, jak i tych anarchizmoéw, ktére nie uwzgledniaja znaczenia wiadzy
w przestrzeni bezposrednich relacji i praktyk miedzyludzkich, wladzy kul-
turowej i symboliczne;j'.

z Federacja Anarchistyczna w celu stworzenia glosu opozycyjnego wobec srodowisk anar-
chofeministycznych, w sytuacji, gdy pod koniec lat 90. zaistnial powazny konflikt na linii
$rodowiska anarchofeministyczne i anarchistyczne — srodowisko Federacji Anarchistycznej
w Poznaniu, ktéra spotkata si¢ z zarzutem seksizmu (na ten temat zob. takze broszura
HIncydent Poznaniski” z 1999 roku).

'¢ Pojecia ,,feminizm integracyjny” uzywam w celu odréznienia feminizméw dazacych do
autonomii. Takimi feminizmami sa — obok feminizmu anarchistycznego — feminizm auto-
nomiczny i feminizm separatystyczny (organizujacy wylacznie kobiety i dazacy do pelnej
niezaleznos$ci od wszelkich struktur patriarchalnych).

17 Za przyklad moze tutaj shuzy¢ pismo ,,Zadra” 2001, nr 2(7), gdzie pod tytutem Niegrzecz-
ne dziewcgynki zostala zaprezentowana inicjatywa feminizmu anarchistycznego. Waznym
tekstem, ktéry nawigzuje do tego tematu z perspektywy anarchofeministycznej, jest tekst
Claudii Snochowskiej-Gonzales Mtode? Gniewne?, ktory ukazal si¢ w pismie ,,Zadra” 2001,
nr 1(6); http://pismozadra.pl/archiwum/zadra-6/424-mlode-gniewne. Powstal tez film,
oparty na wywiadach z dziataczkami $rodowisk feministycznych, poruszajacy problematy-
ke ,,matek i corek”, ktéry jednak nigdy nie zostal upubliczniony. Temat traktowania anar-
chofeministek jako mlodych, nieprofesjonalnych i niepowaznych podjela réwniez Joanna
Zwierkowska w swojej pracy magisterskiej (2005: 64).

'8 Obecnie anarchizm, ktéry uwzglednia w swojej krytyce réwniez wladze symboliczng
i kulturowsq oraz reprezentuje postawy poststrukturalistyczne, przez niektorych teoretykow,
takich jak np. May Tod czy Saul Newman, jest nazwany postanarchizmem. Newman pisze:
»[.-] the poststructuralist intervention in anarchist theory showed that anarchism had a the-
oretical blindspot — it did not recognize the hidden power relations and potential authori-
tarianism in the essentialist identities, and discursive and epistemological frameworks, that
formed the basis of its critique of authority” (2010: 12). Nie zdecydowalam si¢ na rozrdz-
nianie postanarchizmu/anarchizmu w odniesieniu do praktyki anarchistycznej, poniewaz
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Ponadto waznym powodem, niejako ,,zewnetrznym”, ujednolicania
wszystkich rodzajow feminizmu jest juz wspomniana we wstepie pola-
ryzacja spoleczna. Filozofka spoleczna Monika Bobako w swojej pracy
Demokragia wobec rignicy twierdzi, ze postkomunistyczny kontekst politycz-
ny, w ktorym Kosciél katolicki odgrywa znaczaca role, ustawia pole walki
politycznej w taki sposob, ze sprzyja liberalnym wersjom feminizmu. Nie
sprzyja natomiast ,,radykalniejszym krytykom mechanizméw marginaliza-
¢ji, podporzadkowania czy wyzysku kobiet i ogranicza mozliwos¢ dysku-
sji o takich kwestiach, jak na przyklad rola panstwa w upodmiotowieniu
kobiet, czy o immanentnie antykobiecych i patriarchalnych implikacjach
neoliberalnej polityki ekonomicznej” (Bobako 2010: 240).

Ta polaryzacja spoleczna ma konsekwencje dla sytuacji samego femi-
nizmu. Nie poswicce jednak tym procesom szczegdlnej uwagi — celem
tego tekstu jest przede wszystkim znalezienie odpowiedzi na pytanie o to,
czym charakteryzuje si¢ anarchofeminizm, oraz refleksja nad tym, dlacze-
go jego powstanie bylo mozliwe w ramach ruchu punk.

/// Polityka codziennosci — zwigzki anarchofeminizmu
z ruchem punk

W odniesieniu do anarchizmu niezwiazanego z ruchem punk mozna
stwierdzi¢, ze przez dlugi czas srodowiska anarchofeministyczne i anar-
chistyczne w Polsce réznily si¢ w definiowaniu samej wladzy i mecha-
nizméw jej opresji oraz tworzonych przez nig asymetrycznych relacji.
Czesciowy wplyw na odmienne definicje mogto mie¢ (obok silnych an-
tykomunistycznych i anarchoindywidualistycznych' postaw anatchistéw,
dzialajacych od lat 80.) czerpanie inspiraciji oraz wiedzy na temat anarchi-
zmu z innych zrédel.

nie jestem przekonana co do stusznosci ustanawiania tego typu genealogicznej zaleznosci
(tego, co bylo ,,przed”, i tego, co jest,,po”). To, co Newman opisuje jako interwencje struk-
turalistyczna wobec teorii anarchistycznej, w duzej mierze stanowi tez obszatr tematyczny
podejmowany przez teoretyczki i praktyczki anarchofeminizmu, feministyczne ruchy w ra-
mach rewolty studenckiej, sytuacjonizm, ruch punk i inne.

¥ Anarchizm indywidualistyczny jest anarchizmem najbardziej kompatybilnym z poglada-
mi prawicowymi i pogladami afirmujacymi nieregulowany kapitalizm. O ile np. w Europie
Zachodniej ruchy o charakterze anarchistycznym sa zdecydowanie lewicowe i antykapitali-
styczne, o tyle w Europie Wschodniej zdarzaja si¢ grupy, ktére maja silne tendencje prawi-
cowe, co jest widoczne m.in. na przykladzie alianséw, do ktérych dochodzito z ugrupowa-
niami ze zdecydowanie prawicowego sektora politycznego, lub w sympatii okazywanej tego
typu ugrupowaniom (np. UPR Janusza Korwin-Mikkego).
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W przypadku publikacji anarchistycznych zwiazanych z Federacja
Anarchistyczna, takich jak powstate w 1990 roku w Sopocie pismo ,,Ma¢
Pariadka”, teorie anarchistyczne z XIX w. wydawaly si¢ najistotniejszym
zrédlem informacji dotyczacych anarchizmu, istotniejszym niz wspolczes-
ne odniesienia (czy nawet odniesienia do lat 60.)%.

W polskojezycznych anarchofeministycznych publikacjach nawiazania
do przedwojennych myslicielek anarchistyczno-feministycznych pojawiaja
si¢ dopiero pod koniec lat 90. i stanowig raczej charakterystyki postaci
historycznych®'. Duzo czedciej natomiast mozna znalezé nawigzania do
bardziej wspotczesnych pogladow i idei zawartych w publikacjach kontr-
kulturowych czy punkowych (literatura podziemna — tzw. ,,ziny”* lub
nfanziny” — wkladki tekstowe dolaczane do wydawnictw muzycznych
oraz teksty piosenek).

O ile wigkszo$¢ ugrupowan anarchistycznych w latach 90. utozsamiala
wladze¢ prawie wylacznie z postacig padstwa — jego struktur i narzedzi®

% Informacje o roku i miejscu pierwszego wydania pisma ,,Ma¢ Pariadka” podaj¢ za Dat-

kiem Ciosmakiem (2001: 12). Nalezy dodaé, ze Federacja Anarchistyczna byla i jest we-
wnetrznie zréznicowana, niemniej gléwne jej osrodki mialy — w tematyce zwiazanej np.
z relacjami wladzy opartej na binarnym modelu plci — zachowawcze poglady, a grupy te
skladaly sie gléwnie z mezezyzn. Piotr Zuk podaje, ze Federacja Anarchistyczna (FA) prze-
ksztalcita si¢ w 1989 roku z Miedzymiastowki Anarchistycznej (MA). Ta ostatnia powstata
z inicjatywy os6b zwigzanych z ruchem Wolnos¢ i Pokéj (WiP), Ruch Spoleczenstwa Alter-
natywnego (RSA) i Totart (Zuk 2001: 30).

! Por. ,,Vacula” nr 2 oraz ,,Wiedzma” nr 4. Tylko w biuletynie ,,Emancypunx” nr 4 cytaty
hiszpanskiej organizacji Mujeres Libres zostaly wykorzystane do tego, by stuzy¢ jako popar-
cie wspotczesnych pozycji anarchofeministycznych.

22 Zine jest okreSleniem prasy trzeciego obiegu w ruchu punk i ruchu anarchofeministycz-
nym. Jest to skrét od angielskiego stowa fangine. Ziny sa publikacjami niezarejestrowanymi
(brak numeru ISSN). Sg drukowane badZ powielane na ksero. Naklady zinéw bardzo si¢
r6znia. W Polsce naklady siggaly/siegaja od kilku do kilku tysiecy sztuk.

# Mowa o oktesie od poczatku lat 90. do okoto dwudziestu lat po transformacji. Dobrym
zrédlem jest tu wychodzace od poczatku lat 90. pismo ,,Maé Pariadka” (gtéwny organ
prasy $rodowiska zwiazanego z Federacja Anarchistyczna) lub ,,Plaszczyzna Wigkszoscio-
wa” Federacji Anarchistycznej (rodzaj deklaracji pogladowej ustalanej przez ugrupowania
wchodzace w sktad Federacji Anarchistycznej, uaktualnianej w trakcie zjazdéw federacji).
Nalezy tez dodaé, ze srodowiska anarchistyczne zrzeszone w Federacji bardzo sie r6znity
(organizujac osoby zaréwno o tendencjach lewicowych, jak i prawicowych). Ugrupowania
anarchistyczne popieraly prawo kobiet do przerywania ciazy. Na zdjeciach z warszawskich
demonstracji na rzecz prawa do aborcji na poczatku lat 90. w Warszawie, ktére znalaztam
w archiwum Polskiego Stowarzyszenia Feministycznego (PSF), wida¢ flagi Ruchu Spole-
czenstwa Alternatywnego (RSA), a jedna z zalozycielek PSF i organizatorek demonstra-
cji na rzecz prawa do aborcji potwierdzita mi w wywiadzie poparcie ugrupowanl anar-
chistycznych. O dzialaniach na rzecz zachowania prawa do aborcji pisal tez R. Antonow
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— o tyle anarchofeministki widzialy ja réwniez w pozapanstwowych rela-
cjach miedzyludzkich oraz praktykach kulturowych (np. krytykowano mi-
zoginistyczne zachowania, przypisywanie kobietom stalych rél i obszaréw
prac lub takie instytucje spoleczne jak malzenstwo czy heteroseksualny
model rodziny nuklearnej)*. W tym obszarze mozna zauwazy¢ wigksza
bliskos¢ anarchofeminizmu do innych nurtéw feministycznych oraz do
spotecznosci anarchopunkowe;.

Zaréwno anarchofeminizm, jak i anarchistyczny ruch punk maja —
w kwestii definicji mechanizméw opresji spolecznej — wspolng plaszczy-
zn¢ z powstalym pod koniec lat 50. sytuacjonizmem, bedacym rodzajem
anarchizmu kulturowego®. Sytuacjonistom przypisuje si¢ duzy wplyw na
ruch rewolty studenckiej we Francji w latach 60. Oba ruchy dostrzegly
w kulturze i praktykach codziennych mechanizmy opresji spotecznej,
a samg kulture zaczely postrzegac jako jej narzedzie oraz przestrzen,
w ktorej mozliwe jest dokonywanie zmian spolecznych (zob. Ramme
2006, Teune 2007: 41).

Nalezy zwréci¢ uwage na to, ze miedzynarodowy ruch punk, ktéry na-
wiazywal do tradycji artystycznego ruchu DADA oraz sytuacjonizmu, od
poczatku wlaczal do swych ,,niepisanych” zalozen postawy feministycz-
ne*. Mozna nawet powiedzied, ze punk powstaly na poczatku lat 70. mial
cechy queerowe” — w tym sensie, ze punk mozna bylo okresli¢ mianem
postawy dezidentyfikacyjnej, ktora objawia si¢ w otwartej rebelii przeciw
spolecznie przyjetym wzorcom zachowan. Punk tworzyl radykalny ruch

(2004: 338). Obecnie bardzo widoczna jest recepcja wspolczesnej mysli anarchistycznej,
mysli postmarksistowskiej i poststrukturalistycznej, ktéra postuguje si¢ bardziej zréznico-
wanym pojeciem wladzy.

# Badania postaw §rodowiska anarcho-queer i anarchofeminisycznego wobec malzefistwa
przeprowadzita Halina Gasiorowska (2012).

» Ruch sytuacjonistyczny byl zwigzany z Miedzynarodéwka Sytuacjonistow. Ruch ten jest
historycznie powiazany z polityczna awangarda artystyczna (ruchem DADA oraz surreali-
zmem). Waznymi teoretykami sytuacjonizmu byli Guy Debord oraz Raoul Vaneigen. Por.
Debord G. 2002. Guy Debord préisentiert Potlatch: 1954—1957; Informationsbulletin der 1ettristi-
schen Internationale; mit einem Dokumentenanbang, Ed. Tiamat, Berlin; Debord G. 2006. Spo-
leczeristwo spektakin orag Rozwagania o spolecgeristwie spektakln, PIW, Warszawa; Vaneigem R.
2004. Rewolugia $ycia codziennego, Stowo/Obraz Terytotia, Gdadsk; Ramme J. 2004. Szzuka
rewolngi (niepublikowana czegs¢ pracy licencjackiej na temat sytuacjonizmu).

% Malcolm McLaten, manager brytyjskiego zespolu muzycznego punk Sex Pistols, w wy-
powiedziach opisuje inspiracje ruchem rewolty studenckiej oraz sytuacjonizmem. Zob. tak-
ze Vermorel J., Vermorel F. 1989. Sex Pistols. The inside story — From Situationism to Punk, Book
Sales, London, s. 220-224.

7 Pojecie gueer odnosi si¢ tutaj do postawy dezidentyfikacyjnej, odrzucajacej wpisanie
w spolecznie akceptowane wzorce tozsamosciowe.
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spolecznego sprzeciwu wobec hegemonistycznego porzadku kultury sym-
bolicznej, a w szczegolnosci obyczajowosci mieszczanskiej. Jednoczesnie
dokonywal transgresji w sferze estetyki 1 tamal wszelkie mozliwe spotecz-
ne tabu, np. eksponujac publicznie elementy estetyki zaczerpnigte z kultu-
ry gejowskiej o profilu sadomasochistycznym, stajac si¢ czyms$ w rodzaju
akumulacji praktyk i bytéw marginesu spolecznego.

Tak wiec punk z jednej strony sytuowal si¢ w kontrze do dominu-
jacych wzorcéw kulturowych 1 nieSwiadomego spolecznego babitusu,
a z drugiej mégl by¢ réwniez postrzegany jako ruch, ktéry probowal
sprzeciwi¢ si¢ przemocy symbolicznej w rozumieniu Pierre’a Bourdieu
(2005). W konsekwenciji stal si¢ proba uniknigcia kodyfikacji oraz powie-
lenia dominujacych schematéw reprodukeji spotecznej™.

Chodzito wigc nie tylko o dziatanie w kontrze czy tez bycie czyms$ w ro-
dzaju czynnika zakl6cajacego, lecz takze o otwarcie przestrzeni na wszelkie
zachowania i zwyczaje zwiazane z odmiennoscia. Owa otwarta symbolicz-
na przestrzen umozliwiala nowe praktyki spoleczne zaréwno w sferze ha-
bitusu zwiazanego z plcia, jak i zachowan oraz relacji seksualnych®.

Dlatego tez juz we wczesnej fazie narodzin ruchu punk w latach 70.
mozna znalez¢ odniesienia do feministycznych, queerowych oraz niche-
teroseksualnych postaw. Przykladem tego sa wykonawcy/wykonawczynie
i zespoly takie, jak X-Ray-Spex, Wayne County, The Slits, Kleenex / Lili-
put, The Bags, The Plasmatics, The Germs, Nina Hagen, Rubella Ballet,
Poison Girls™. Z kolei inicjatywy takie jak Crass-Movement®, postulujace

# Przemoc symboliczng u Pierre’a Bourdieu stanowia nieswiadome praktyki normalizujace
i legitymujace stosunki wiladzy (np. dyspozycje wpisane w habitus spoleczny), w przeci-
wiefistwie do przemocy, ktéra jest jawna i intencjonalna (np. przemoc fizyczna). Por. Bout-
dieu P. 2005. Die mdannliche Herrschaft, Suhrkamp, Frankfurt a. M.

¥ 7 czasem punk wytworzy! duzo wlasnych norm srodowiskowych, niemniej jest to nadal
zjawisko bardzo zréznicowane — i w ramach punk koncepcja queer bywa praktyka.

3 Welad w punkows praktyke transgresji daja tez filmy, np. Jubilee Dereka Jarmana, w kto-
rym gléwne role graly osoby aktywnie tworzace ruch punk, oraz filmy dokumentalne na
temat jego wczesnej fazy w USA 1 Wielkiej Brytanii.

3! Crass-Movement narodzil si¢ w Wielkiej Brytanii i tworzyl rodzaj ruchu grup muzycz-
nych i jednostek w duchu anarchistycznego punk. Dzialalno$¢ Crass przekraczala obszary
muzyczne i miata charakter silnie polityczny, polegajacy na dziataniu interwencyjnym oraz
tworzeniu przestrzeni autonomicznych (wlasne wydawnictwa, komuny mieszkalne itp.).
Mozna rzec, ze Crass w duzej mierze stworzyl wzorce dla sposobu funkcjonowania mie-
dzynarodowego punkowego ruchu anarchistycznego i ruchu punk, ktére dystansowaly si¢
wobec punku, bedacego wylacznie stylem ubioru i muzyki. Por. wydawnictwa muzyczne ze-
spotu Crass lub pozycje ksiazkowe na temat grupy Crass i ruchu anarchopunk — Berger G.
2010. Crass. Historia, Jirafa Roja, Warszawa; Glasper 1. 2012. The Day The Country Died.
History Of Anarcho Punk 1980-1984, Cherry Red Books, New York; artykut Cross R. 2010.
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hasta typu: ,,Nie ma autorytetu poza toba samym/sama’??, mialy duzy
wplyw na rozwiniecie si¢ miedzynarodowego ruchu anarchopunkowego,
ktéry do swojej krytyki stosunkéw spotecznych wlaczal kwestie zwigzane
z dyskryminacja plciowa.

Ruch punk poprzez postawe anarchistyczng krytykujaca wszechstron-
nie relacje wiadzy takze w Polsce stal si¢ przestrzenia organizowania roz-
nego rodzaju nowych inicjatyw politycznych zwiazanych np. z prawami
zwierzat, ekologia, rasizmem czy homofobia™. I tak na przyktad w 1991 ro-
ku powstal w ramach l6dzkich srodowisk zespol muzyczny o nazwie
Homonmilitia, ktéry otwarcie podejmowal tematyke homofobii i seksizmu,
a ktérego wokalista nie robil Zzadnej tajemnicy ze swoich homoseksual-
nych preferencji. Zespol ten cieszyl si¢ olbrzymia popularnoscia w au-
tonomicznej przestrzeni ruchu punk i mial ogromny wplyw na wzrost
swiadomosci dotyczacej tych form dyskryminacji. Natomiast powstaly
okolo 1993 roku zespot Pieklo Kobiet z f.ukowa otwarcie podejmowal
tematyke dyskryminacji kobiet, krytykujac przy tym szczegdlnie Kosciot
katolicki. Zespo6l ten byt zwigzany z zatozona w 1996 roku koedukacyjna
anarchofeministyczng grupa WiedZma, organizujaca osoby z regionu Pod-
lasia oraz Warszawy™.

Jako ze w latach 90. ruch punkowy w Polsce byl juz wlaczony w mie-
dzynarodowy obieg informacji i wymiany idei, idee feministyczne docieraty
do kraju rowniez poprzez np. teksty piosenek takich zespolow jak wspo-
mniany Crass (bardzo popularny w tym czasie w Polsce w kregach pun-
kowych) czy tez wydawnictwa zwiazane z politycznym ruchem hardcore
punk® w Waszyngtonie i Olimpii, w ktérego otoczeniu organizowal si¢
réwniez amerykanski ruch Riot Grrel*.

There Is No Authority But Yourself. The Individual and the Collective in British Anarcho-Punfk, ,,Mu-
sic & Politics” 6-2. W przypadku zespotu Crass tematyka feministyczna byla szczegdlnie
wyrazna na plycie Penis Envy, ktéra zostata w Polsce wydana na kasecie przez wydawnictwo
Nikt Nic Nie Wie wraz z tltumaczeniami.

2 Oryg.: ,,There Is No Authority But Yourself” (por. tekst piosenki z ptyty Yes Sir, I Will
z 1983 roku).

¥ Grupy praw zwierzat czy tez grupy antyrasistowskie i antyfaszystowskie byly w latach 90.
W znacznym stopniu tworzone przez osoby zwiazane z ruchem punk lub ruchami spokrew-
nionymi (jak np. antyrasistowski ruch skinéw).

* Por. ziny ,,Wiedzma” wydawnictwa zespolu Pieklo Kobiet, strona internetowa grupy
WiedZzma (http://www.wiedzma.most.org,pl/). Obok zespotu Pieklo Kobiet osoby two-
rzace grupe Wiedzma zalozyly zespét o nazwie Fuck Finger (por. ,,Marrrcowanie”, nr 1).
* Hatrdcore punk jest odmiang ruchu i muzyki punk.

 Ruch Riot Grrel byl feministycznym ruchem punkowym, ktéry powstal w USA na sa-
mym poczatku lat 90. i mial wyrazne cechy anarchistyczne. Powstal z frustracji wywolanej
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Dlatego mozna podejrzewaé, ze anarchizujace Srodowisko punko-
we w Polsce spotykato si¢ wezesniej z tematyka feministyczng zaréwno
poprzez publikacje, jak 1 wystepy w ,,wewnetrznej” przestrzeni publicz-
nej ruchu punk, podczas gdy w oficjalnym obiegu dostep do publikacji
o charakterze feministycznym byl ograniczony. Tzw. ,,niezalezna scena”
ruchu punk miala w tym czasie wlasne rozbudowane krajowe struktury
komunikacji i dystrybucji (analogiczne do trzeciego obiegu w typologii
Mirostawa Peczaka 1992: 96). Wedle Bartosza Glowackiego ziny zapew-
nily (w szczegdlnosdci mlodziezy) niezalezny obieg informacyjny w czasie
transformaciji, kiedy jeszcze nie wyksztalcity si¢ lub dopiero zaczynaly si¢
ksztaltowa¢ wolne media. Zwraca on uwage rowniez na to, ze obieg ten
otworzyl dyskurs na tematy dotad nieobecne lub bedace w sferze tabu, ta-
kie jak np. feminizm czy homoseksualizm (Glowacki 2010: 42). Drogami
tego odrebnego — okreslanego mianem ,,niezaleznego™’
poczatku lat 90. dystrybuowane byly biuletyny, ziny, ulotki oraz plakaty
anarchofeministyczne. Wydawnictwa te mialy naklady od kilkudziesi¢ciu

— obiegu juz na

do dwoch tysigcy egzemplarzy i byly czesto dodatkowo lokalnie powiela-
ne, przez co naklady si¢ zwielokrotniaty™. Natomiast feminizm liberalny
czy tez feminizm tworzacy si¢ w ramach organizacji pozarzadowych nie
posiadal wéwcezas tego typu rozbudowanych kanatéw dystrybucyjnych,
a pozniejsze wydawnictwa byly docelowo rozprowadzane jak najszerszy-
mi, czyli tez komercyjnymi i oficjalnymi kanatami®.

reprodukcja norm plciowych w §rodowiskach punkowych (por. np. Downs 2007: 18) i ma
wiele podobiefistw do grup anarchofeministycznych powstatych w Polsce. Na temat ruchu
Riot Grrrl i powiazan z hardcore por. Andersen M., Jenkins M. 2006. Punk, DC. Dance of
days; Washington-Hardcore von Minor Threat bis Bikini Kill, Ventil, Mainz.

%7 Pojecie niezaleznosci odnosi si¢ do niezaleznosci tego obiegu od padstwowych i komet-
cyjnych kanatéw dystrybucii.

3 Na zjawisko czytania prasy trzecioobiegowej przez wigcej niz jedna osobe oraz lokalne
powielanie pism zwraca uwage rowniez Bartosz Glowacki (2010: 41). Ziny feministyczne
i biuletyny informacyjne pojawiajace si¢ w trzecim (niezaleznym) obiegu to m.in. ,,Femin-
ka”, ,,Dyskryminacja”, ,,Noc Walpurgii 20007, ,,Ultrafiolet”, ,,A-Fe”, ,,Chaos Grrrlz”. Ak-
tywniejsze grupy feministyczne, takie jak WiedZma, KDP, Emancypunx, Marcowanie wy-
dawaly réwniez wlasne publikacje, takie jak pismo ,,WiedZma”, biuletyny ,,Emancypunx”,
,»Vacula”, ,Marrrcowanie”. Réwniez pdzniejsza queerowa grupa Milo$¢ bez Granic wydata
cztery numery zina o takim samym tytule. Ziny o silniejszym charakterze to zin Riot Grrrl
,,Bubamara”, anarchofeministyczny i homo-/queer-punk — , Yechtaczka”, zine wydawany
przez separatystyczna grupe anarchofeministyczna Sister to Sister. Zob. tez Ciosmak 2001
i Darska 2008.

% Przykladem jest tu np. pismo organizacji pozarzadowej eFKa o nazwie ,,Zadra”.
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Wedlug krakowskiej organizacji eFKa wydawany przez nich periodyk
,Pelnym Glosem” byt ,,pierwszym po roku 1989 feministycznym pismem
w Polsce”™. Tymczasem, w tym samym czasie (pierwsza potowa lat 90.)
ukazywaly si¢ pisma feministyczne (tzw. ,,ziny”’) w ruchu punkowym o za-
siegu ogolnopolskim. W Poznaniu w roku 1993 ukazat si¢ gine ,,Feminka”,
wydany przez Anne Klys. Autorka zina wystepowala rowniez w rady-
kalnym jak na owczesne (dzisiejsze réwniez) czasy zespole feministycz-
no-punkowym Matka Boska. Rowniez w 1993 ukazal si¢ gine ,,Femina
Wkrent”, autorstwa Barbary Rachowskiej, ktérego nazwa nawigzuje do
popularnego w owym czasie zina punkowego ,,Wkrent”*'. W latach 1991—
1994 Anna Lubinska wydawala fanzin ,,Mysha”, w ktorym przewijato si¢
wiele watkow feministycznych®.

Brak znajomosci tego typu pozycji wsrod srodowisk feministycznych
tworzacych w latach 90. pierwsze feministyczne organizacje pozarzadowe
— takie jak np. wspomniana eFKa — potwierdza teze, ze rzeczywiscie mamy
tu do czynienia ze Srodowiskami, ktére powstawaly niezaleznie od siebie.

/// Anarchofeminizm a feminizm

De facto we wszystkich wspolczesnych nurtach feminizmu podporzad-
kowanie kobiet jest krytykowane zarowno na plaszczyznie systemowej,
jak 1 bezposrednich relacji miedzypltciowych. Feministyczne postulaty mo-
wiace o tym, ze rOwniez zycie prywatne ma wymiar polityczny, zakladaja
krytyke praktykowanych norm spotecznych.

Niemniej feminizmy réznia si¢ pod wzgledem tego, jak chca owe re-
lacje wladzy zmieni¢, a takze tego, jak ustosunkowuja si¢ wobec ksztalto-
wania relacji miedzy: a) samymi kobietami, b) ludZmi, ktérzy znajduja si¢
w asymetrycznych relacjach z innych powodéw niz pleé, c) czlowiekiem
a zwierzeciem, d) czltowiekiem a przyroda.

Anarchofeminizm rézni si¢ od feminizméw integracyjnych — takich
jak np. feminizm liberalny — gléwnie tym, Zze programowo postuluje nie-
hierarchiczno$¢ (,,nasza dzialalnos¢ jest nickomercyjna, diy-owa, a grupa

“ Na stronie otganizacji eFKa czytamy, ze ,,Pelnym Glosem” bylo feministycznym pe-
riodykiem, pierwszym po roku 1989 feministycznym pismem w Polsce. W latach 1993-97
ukazato si¢ 5 numeréw PG Wydawnictwa eFKa. Por. strona internetowa organizacji:
http:/ /www.efka.org.pl/?action=gl&ID=21.

# Na temat tych zinéw: por. antologia zindéw autorstwa Darka Ciosmaka (2001: 8).

# Bartosz Glowacki natomiast wspomina jeszcze o zinie ,,Czarna Suko” ze Szczecina

(2010: 41).
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niehierarchiczna nieformalna banda kobiet”, ,,Autonomiczno-femini-

:’44) .

59>

styczna Grupa

Idea niehierarchicznosci pojawia si¢ rowniez w innych feminizmach,
np. w feminizmie radykalnym czy tez separatystycznym, niemniej w fe-
minizmie anarchistycznym te zalozenia odnosza si¢ do wszystkich rela-
cji miedzyludzkich; sa one dla tego srodowiska sprawa fundamentalna.
Kwestionowana jest w nim réwniez budowa relacji hierarchicznej na linii
czlowiek — przyroda, cztowiek — zwierze, co jest widoczne chocby w tym,
ze w wigkszosci przypadkéw anarchofeminizm odrzuca szowinizm gatun-
kowy 1 jest powszechnie faczony z wegetarianizmem i weganizmem.

Odwotlania do podstawowych zalozen anarchofeministycznych — ta-
kich jak horyzontalnos¢ i brak relacji wladzy w stosunkach spolecznych
— mozna zaréwno obserwowac¢ w debatach wewnatrz ruchu, jak i odnalez¢
w publikacjach®. Dominacja czlowieka nad czlowiekiem i relacje wladzy
sq odrzucane w deklaracjach niezaleznie od plci. Te poglady oddaje wy-
powiedzZ anarchofeministycznej dziataczki z Warszawy w wywiadzie, ktory
przeprowadzitam w 2008 roku:

Minusem mainstreamu |...] jest troszeczke inna podbudowa ideolo-
giczna. Ten ruch zauwaza tylko meska dominacje, jest mniej wrazliwy
na inne formy dominacji. Dla mnie np. nie jest fajne , kobieta prezy-
dent”. Hierarchia jest hierarchig. Niewazne dla mnie jest to, kto jest na
gobrze.

Nic zatem dziwnego, ze anarchofeministki w Polsce nie angazowaly
si¢ nigdy na rzecz wigkszego udzialu kobiet we wladzy panstwowej, wy-
boru kobiet do patlamentéw ani parytetow™.

Feminizmy integracyjne natomiast nie sprzeciwiaja si¢ relacjom wla-
dzy, postulujq jedynie, aby ple¢ nie byla czynnikiem ustanawiajacym te
relacje ani uniemozliwiajacym kobietom awans spoleczny. Anarchofemi-
nizm, w przeciwienistwie do np. feminizmu liberalnego, nie dazy tez do
integracji w struktury panstwa, lecz do autonomii oraz horyzontalnych

# Z opisu gtupy Emancypunx w okazjonalnym zinie ,,Noc Walpurgii 2000”. ,,Noc Walput-
gii. Zine do trzeciej edycji festiwalu przeciwko seksizmowi i homofobii”, Warszawa.

* Marcowanie, ,Marrrcowanie” nr 1 (zine).

® W przypadku konfliktéw atgument o hierarchicznosci relacji pojawia si¢ bardzo czesto
ijest uzywany w celach fundamentalnej krytyki. Swiadezy to o tym, ze zasada nichierarchicz-
nosci jest przez uczestnikow i uczestniczki ruchu traktowana jako podstawowa wartos¢.

6 Parytety i kwoty byly najwazniejszym postulatem ,,I Kongresu Kobiet Polskich” w czerw-
cu 2009 roku. Sa to typowe postulaty feminizmu liberalnego, ktére dotycza udziatu kobiet
we wladzy.
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zmian spolecznych. Zarysowuje to wyrazna réznice celéw politycznych
miedzy $rodowiskami feministycznymi: o ile w przypadku feminizméw
integracyjnych celem jest instytucjonalizacja oraz integracja systemowa,
o tyle feminizm anarchistyczny instytucjonalizacj¢ oraz integracje progra-
mowo odrzuca.

Zalozenie pozostawania poza strukturami pafstwa oraz wspomniana
wezesniej postulowana zasada braku hierarchii powoduje tez, ze anarchofe-
ministyczne inicjatywy odrzucajq sformalizowang strukture organizacyjna,
taka jak organizacja pozarzadowa — jak np. stowarzyszenie lub fundacja
(por. Zwierkowska 2005, Fuszara 2005, Trawiniska 2010, Zawadzka 2012).
Ta cecha jest wspolna wszystkim znanym mi grupom anarchofeministycz-
nym w Polsce. Anna Zawadzka ujmuje to tak:

Czesto rezygnuja z rejestrowania i prawnego uregulowania statusu
grupy jako stowarzyszenia lub fundacji. Podzielaja przekonanie, ze
nietypowa forma organizacji odpowiada nietypowosci jej dziatan, kto-
rych celem jest zmiana spoleczna, a nie — jak w przypadku tradycyjnie
zorganizowanych podmiotéw zbiorowych takich jak rodzina, szkola,
firma, korporacja, Kosciél czy panstwo — dzialanie w obrebie spotecz-
nego status quo i korzystanie z oferowanych przez spoteczna struktu-
r¢ profitow (Zawadzka 2012).

Powstanie anarchofeministycznej grupy Emancypunx w 1996 roku
bylo $cisle zwiazane ze sprzeciwem wobec podejmowanych préb forma-
lizacji dzialalnosci grupy Kobiety przeciwko Dyskryminacji i Przemocy:

Préba legalizacji KDP jako stowarzyszenia nadania jej tym samym hie-
rachizowanych struktur, ktére miaty uczynic z niej organizacj¢ podobna
do dzisiejszych legalnych organizaciji kobiecych (wigkszos$¢ z nich po-
wstala wlasnie w potowie lat 90.), przyczynila si¢ do roztamu wewnatrz
grupy. Zainicjowanie Emancypunx jako grupy anarchofeministyczne;
mialo stanowi¢ nowy poczatek i radykalizacje postawy anarchistycznej
(wigksza cze$¢ oséb stanowiacych KDP przeszta do Emancypunx) [za-
chowuje oryginalng pisownig] (,,Marcowanie” nr 1: 6).

Mozna zauwazy¢ rowniez krytyczny stosunek wobec profesjonalizacii
jako zinstytucjonalizowanej i cz¢sto sformalizowanej praktyki specjalizacji
czynnosci oraz wpisywania w role spoleczne, co przyczynia si¢ — zdaniem
anarchofeministek — do zbyt statycznego podzialu funkcji i czynnosci spo-
tecznych. Odrzucenie formalizacji i statych struktur nie oznacza jednak,
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ze nie sa stosowane tymczasowe podzialy 16l i zadan. Istotna jest mozli-
wos¢ ciaglej rekonfiguracii relacji spotecznych®’.

Czeste stosowanie przez anarchofeministki poje¢ dotyczacych nieza-
leznosci, autonomii, niekomercjalnosci jest takze wyrazem deklarowane;
krytycznej postawy anarchofeministek wobec struktur i mechanizmoéw ka-
pitalistycznych, co przektada si¢ miedzy innymi na programowa niezalez-
n0s$¢ od sponsoréw oraz oparty na wolontariacie charakter dziatalnosci®.

Wypowiedz bytej dzialaczki anarchofeministycznej opisuje 6w kry-
tyczny stosunek do kapitalistycznej ekonomii: ,,Pieniagdz to dla anarcho-
-feministek atrybut dominacji, symbol materialnego, nie wolnosciowego
sposobu patrzenia na zycie. To réwniez kolejny sposéb kontroli 1 wyko-
rzystywania ludzi” (Chutnik 2009: 45).

Wsréd wielu nieanarchistycznych feministek organizujacych si¢ w Pol-
sce w latach 90. w trzecim sektorze mozna bylo natomiast spotkac afirmuja-
ca postawe wobec kapitalizmu. Socjolog Piotr Zuk stwierdzil na podstawie
wywiadow i ankiet przeprowadzonych pod koniec lat 90. z feministkami, ze
Histnieje wyrazna réznica miedzy anarchofeministkami i feministkami «zin-
stytucjonalizowanymi»” w zakresie wartosci materialistycznych: ,,0 ile te
pierwsze zaliczaja si¢ do typu «czysto» postmaterialistycznego, o tyle wérdéd
tych drugich przewazal typ «mieszany» [...]” (2001: 161)%.

* Odnosnie do koncepcji rekonfiguracii: nietypowym przykladem inicjatywy zalozonej
z udzialem oséb, ktére byly wezesniej aktywne w grupach anarchofeministycznych, byla
,»Centra kulturalna UFA.” w Warszawie. Celem zalozenia tej inicjatywy bylo stworzenie
infrastruktury do rozwoju ruchéw spotecznych. Inicjatywa docelowo od samego poczatku
miata taczy¢ osoby z réznych srodowisk we wspolnej hybrydowej formie organizacyjnej
(blizej nieokreslone feministyczne, lesbijskie, queerowe i anarchofeministyczne). Hybrydo-
wy charakter UF.A. polegal na prébie polaczenia funkcji legalnej organizacji pozarzadowej
(korzystajacej z dotacji) ze sposobem funkcjonowania grup anarchistycznych (brak stale
przypisanych rél, dzialanie woluntarystyczne, bez wynagrodzenia). Charakter anarchistycz-
ny mial si¢ wyraza¢ w: a) cyklicznej rotacji najwazniejszych funkeji (tzw. ,,trzeb”, np. ob-
stuga medioéw, obstuga projektow, zarzadzanie finansami itd.), b) tworzeniu bazy wiedzy,
bedacej wlasnosciq calej organizacji, a nie poszczegélnych oséb, ¢) wlaczaniu grupy korzy-
stajacej z przestrzeni organizacji do proceséw decyzyjnych. Z czasem projekt przeksztaltcit
sie i nabral wielu cech typowej organizacji pozarzadowej (m.in. zamkniecie, profesjonaliza-
Cja, ponowna prywatyzacja wiedzy).

*# Trudno okresli¢, czy anarchofeministki w Polsce odrzucaly rowniez wlasno$¢ prywatna.
Czgsciowo krytyczny stosunek do wlasnosci prywatnej mozna wywnioskowaé np. z popat-
cia dla sklotingu oraz z uczestnictwa w nim (np. grupa Strzyga byla zwiazana ze sklotem
Rozbrat w Poznaniu).

# Piotr Zuk oparl si¢ na teorii wartosci postmaterialistycznych Ingleharta. Wedtug badan
Ingleharta w polskim spoleczenistwie dominowaly wartosci materialne, czyli celem bylo za-
pewnienie osobistego bezpieczeristwa socjalnego, faczone z aprobata systemowego wzrostu
gospodarczego i warto$ciami konserwatywnymi (Inglehart 1997: 99, cyt. za Zuk 2001: 158).

STANRZECZY 2(7)/2014 /135



Nalezy doda¢, ze w latach 90. w Polsce wéroéd wielu feministek (li-
beralnych i akademickich) istnialo przekonanie, Zze przemiany wartosci
w spoleczenstwie nastepuja dzigki wzrostowi poziomu wyksztalcenia oraz
niezaleznosci finansowej (np. por. Siemienska 2000: 63). Mozna przypu-
$ci¢, ze tego typu spojrzenie, jak tez zwigzane z nim modele emancypacj,
przelozyly sie posrednio na wzorzec feministki jako osoby niezaleznej
finansowo z wyzszym wyksztalceniem, a w konsekwencji — na aprobate
wobec profesjonalizaciji feminizmu.

Anarchofeministki cze¢$ciowo krytycznie odnosza si¢ tez do wiedzy
akademickiej, postrzegajac uniwersytet jako rodzaj instytucji panstwowej,
a takze narzedzie wladzy hierarchizujacej wiedze i doswiadczenie spotecz-
ne. W tym zakresie istnieje podobiefistwo anarchofeminizmu do niemiec-
kich ruchéw autonomicznych, ruchéw anarcho-punkowych oraz do postaw
z poczatkow drugiej fali ruchéw feministycznych w latach 70. w Europie
Zachodniej (m.in. w USA, Niemczech, Francji). Wspolna cecha tych ru-
chéw bylo przywrocenie gloséw ,,nieeksperckich” w debacie publiczne;.

/// Autonomiczne sfery (kontr)kulturowe

Jestesmy przekonane, iz mozna pozytywnie kreo-
wac swoja rzeczywistos¢.

(,,Marrrcowanie” nr 1: 6)

Tradycyjne ruchy anarchistyczne, widzace w panstwie gléwna przy-
czyne wszelkiej opresji spolecznej, sympatyzuja z ideq rewolucyjnego
obalenia go. Z kolei feminizmy integracyjne oczekujg zmian w istniejacym
systemie. W przypadku anarchofeminizmu, anarcho-queer i queer-punk,
a takze anarchistycznej spolecznosci punk, nacisk kladziony jest na indy-
widualne i grupowe praktykowanie idei, dokonywanie zmian ,,tu i teraz”,
tozsame z postawg autonomiczng wobec panstwa.

Postawa ta wyraza si¢ zarowno w anarchofeminizmie, jak 1 ruchu
punk, w tzw. etyce DLY. (,,do it yourself” — ztéb to sam/a). W mysl tej
idei Srodowiska te staraja si¢ w swoich dzialaniach unika¢ jakichkolwiek
czynnikéw posredniczacych (np. w postaci gotowych towaréw rynkowych
1 serwisow, posrednictwa za pomoca mediéw itp.) i wykonywac to, co
mozliwe, we wlasnym zakresie (np. samodzielnie tworzy¢ gazete, powielaé
ja). Taki sposob postgpowania koreluje z ideami autonomii 1 niezaleznosci.

W Manifescie Anarchofeministyeznym w pismie ,,Wiedzma” czytamy:

Zasadnicza cecha anarchofeminizmu jest rozpoczecie zmian dzisiaj.
Nie jutro lub po rewolucji. Rewolucja bedzie trwac ciagle. Musimy
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zaczaé dzisiaj przez dostrzezenie ucisku w codziennym zyciu 1 zrobie-
nie czegos, zeby zlamac obowiazujacy tu i teraz wzor. Musimy dziataé
niezaleznie, bez dawania prawa jakimkolwiek przywoédcom do decy-
dowania o tym, czego chcemy i co zrobimy (,,WiedZma” nr 4: 3, por.

Darska 2008: 69-70).

Praktykowanie zmian ma silq rzeczy charakter kulturowy, w zwiazku
z czym pojecie ,,kontrkultury” oraz ,,autonomii kulturowej” do opisu tych
zjawisk jest jak najbardziej adekwatne. Dzialalno$¢ kulturowa, majaca bu-
dowa¢ autonomiczng wspoélnote feministycznych srodowisk (kontr)kul-
turowych, oraz jednoczesna dzialalno$¢ w przestrzeni miejskiej staly sie
gléwnymi obszarami aktywnosci anarchofeministek.

Wazna funkcj¢ konsolidacyjna wobec srodowiska anarchofeministycz-
nego w Polsce mialy zjazdy feministyczne — takie jak ,,Zjazd Kobiet z Ru-
chow Antyfaszystowskich” w 1995 (pierwsze ponadregionalne spotkanie
tego typu), ogélnopolskie zjazdy ,,Marcowanie”, zjazdy grupy Wiedzma™.

Autonomiczne sfery tworzone sa zaréwno przez luzne, tematyczne
inicjatywy, jak i przez powolywanie grup do wspoélnych dziatan. W przy-
padku $rodowisk anarchofeministycznych mozna powiedziec, ze stanowia
one integralng czes$¢ tzw. sceny niezaleznej, anarchistycznej czesci ruchu
punk. Aby postuzy¢ si¢ pojeciem integracji: grupy anarchofeministyczne
dazyly w Polsce do integracji swoich celéw w ramach autonomicznej prze-
strzeni, jednoczesnie dzialajac na rzecz konsolidacji $rodowisk 1 dziatan
anarchofeministycznych. Z jednej strony dochodzilo wigc do staran in-
tegracyjnych, z drugiej — do dazert autonomicznych (tworzenia kolejnych
frakcji wewnatrz tej samej kontrkultury).

Istotna dla anarchofeministycznych inicjatyw jest z jednej strony
inspiracja niemieckim kobiecym ruchem autonomicznym, a z drugiej —
amerykanskim ruchem Riot Grrrl, ktéry stworzyl kulture oraz osobne
srodowisko feministyczne w ramach punk na poczatku lat 90.°'. W na-
wiazaniu do ruchu Riot Grrrl oraz funkcjonujacego w polskim §rodo-
wisku feministycznym pojecia ,.kultura kobieca” w warszawskim $ro-
dowisku anarchofeministycznym popularyzowano pojecie ,,niezaleznej
kultury kobiecej” (por. Ramones 1999). Przykladowymi inicjatywami
budujacymi autonomiczng kulture sa m.in. festiwale Noc Walpurgii (War-
szawa, 1996-2010), Queerfest (Warszawa, 2003), Ladyfest (Warszawa,

50 Zob. takze ,,Marrcowanie” nt 1 (zine), ,,Vacula” nr 2 oraz strone¢ WiedZma. http://www.
wiedzma.most.org.pl/; dostep 10.06.2014.

! Odnosnie do podobieristwa Riot Grrtl i anarchofeminizmu w Polsce pot. Zwietkowska
2005: 42—46.
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2005 i 2006 oraz Wroctaw), Klir Szyft (Warszawa, 2008), Geje, Lesbijki
i Przyjaciele (Wroctaw)™.

Socjolozka Martina L.ow rozréznia przestrzenie instytucjonalizowane,
zabezpieczone dzigki zasobom, co poteguje ich reprodukcje, oraz prze-
strzenie spoleczne, ktore nie sa zabezpieczone (2001: 169). W przypadku
anarchofeministycznych (kontr)kulturowych dzialan i interwencji prze-
strzennej mamy do czynienia z produkcjgq konfiguracji przestrzennych,
ktore nie sg zabezpieczane. Anarchofeministyczne grupy zazwyczaj nie
majq zasobéw ani narzedzi, by forsowaé stale konfiguracje i porzadki
przestrzenne. Niemniej nie jest to tez celem grup, ktore sprzeciwiajg si¢
instytucjonalizacji oraz narzucaniu niezmiennych struktur.

Jako po forme¢ protestu, ale tez sposéb na obecnos¢ w przestrzeni
publicznej (miejskiej oraz medialnej), Srodowiska te sicgnely po artystycz-
ne §rodki wyrazu, takie jak happeningi i performanse (por. Zwierkowska
2005: 49-50), polegajace na tymczasowej interwencji w reprodukowany
porzadek oraz zachodzaca interakcje spoteczng. Parateatralne i interak-
tywne formy interwencji sa gléwng forma artykulacji politycznej $rodo-
wisk anarchofeministycznych w publicznej przestrzeni spoleczne;.

Dzialania anarchofeministyczne, podobnie jak anarcho-punkowe,
polegaja na kreacji efemerycznych przestrzeni oraz na przywlaszczaniu
sobie ,,cudzej” przestrzeni — np. poprzez zajmowanie pustostanéw, orga-
nizowanie niezalegalizowanych demonstracji i happeningéw, przerabianie
publicznych billboardéw, zmienianie nazw ulic. Mozna w tym wypadku
moéwi¢ o rodzaju sytuacjonistycznego 1 lettrystycznego™  détonrnement.
Dzialania te majq jednak nie tylko symboliczny charakter, naruszana jest
bowiem zaréwno litera prawa, jak i zasada wlasnosci prywatne;.

Caly zakres dziatalnosci anarchofeministycznej mozna by podsumo-
wac pojeciem niepostuszenstwa obywatelskiego, ktore dotyczy kulturowe-
go habitusu, sfery symboliczno-estetycznego porzadku, porzadku prawne-
go, w tym neoliberalnego prawa i podzialu wiasnosci. Brak przestrzegania
obowiazujacych zasad powoduje réwniez, ze dla realizacji wlasnych kon-
struktow i interakcji przestrzennych nie potrzeba az tylu zasobow, ktore
w innym przypadku dopiero upowazniaja do interakciji.

52 Queerfest, Klir Szyft i Q Alternatywie sa inicjatywami zdecydowanie queerowymi. Obec-
nie podobnymi festiwalami sa np. Vagina Dentata (Bielsko-Biala), Ta. Tu.Festa (Krakow)
i Q Alternatywie (Wroctaw).

5 Internationale Lettriste — grupa artystyczno-polityczna z lat 50., z ktdrej wywodzi sie
Miedzynarodowka Sytuacjonistow (Situationniste Internationale).
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/// Instytucjonalizacja jako docelowy rozwoj

W USA i w Niemczech Zachodnich, gdzie feminizm tzw. drugiej fali
narodzil si¢ w ramach ruchéw kontrkulturowych lat 60., ruch ten funkcjo-
nowal z poczatku jako horyzontalny ruch spoleczny. Nastepujacy pod ko-
niec lat 70. oraz w latach 80. proces czg¢sciowej integracji systemowe;j (zob.
np. Nave-Herz 1994, Lenz 2008: 866—-8068), tak zwana NGO-izacja™ oraz
instytucjonalizacja®, byly przedmiotem krytycznych debat oraz konflik-
tow. Pomimo instytucjonalizacji cze¢éci ruchu feministycznego w Europie
Zachodniej nadal funkcjonowaly takie nurty feministyczne, ktore miaty na
celu inny rodzaj zmian. Przykladem takiego nurtu jest autonomiczny ruch
kobiecy w Niemczech®, z ktérym wspétpracowaty w latach 90. inicjaty-
wy anarchofeministyczne z Polski. W Polsce natomiast profesjonalizacja
nastapita natychmiast, gdy tylko zaistniala ku temu mozliwos¢ (dlatego,
by¢ moze, wsréd samych feministek moéwi sie zazwyczaj o ,,Srodowisku
feministycznym”, sktadajacym si¢ z organizacji i jednostek, a nie o ,,ru-
chu”). Jednoczesnie caly czas w postawach anarchofeministycznych i in-
nych feministycznych w Polsce istnialy réwnolegle sprzeczne podejscia do
profesjonalizacji, integracji systemowej oraz komercjalizacji.

Ponizszy cytat pochodzi z zina ,,Bubamara”: autorka opisuje pre-
zentacje autonomiczno-feministycznej grupy Emancypunx na konferen-
cji feministycznej oraz zderzenie ze $rodowiskami nieanarchistycznymi.
WypowiedZ ta w sposob skondensowany i w perspektywie pordwnawczej
ujmuje postawy anarchofeministyczne:

Moéwiono o niezalezno$ci autonomicznych grup feministycznych, kto-
re nie potrzebuja datkow od rzadu (tak jak w przypadku duzych orga-
nizacji kobiecych), sa samowystarczalne. Prowadza wlasna, niedocho-
dowa dystrybucje, uderzaja w system, a nie czerpiq z niego korzysci.
Wszystkie akcje, ziny maja to do siebie, ze nie objete sa zadng cenzura.
Piszemy bez jakis barier, tworzymy sami. Mysle, Ze potowa ze starszych
pan uwazala nas za kompletne idiotki i uwazala, ze buntowanie si¢

% NGO-izacja jest okresleniem spotykanym wsrdd uczestnikéw i uczestniczek ruchow
spotecznych. Opisuje transformacje inicjatyw i ruchéw spolecznych w organizacje poza-
rzadowe.

5 Tutaj pojecie instytucjonalizacji dotyczy ,,marszu przez instytucje” zachodnich ruchéw
kobiecych, ktérym udalo si¢ zreformowad najwazniejsze instytucje pafstwowe i wpisac
w nie perspektywe kobieca oraz zalozenie braku dyskryminacji ze wzgledu na pleé. Efek-
tem tego byly nie tylko szerokie zmiany prawne, lecz takze np. wprowadzenie studiéw
kobiecych na uniwersytetach.

5 Po niemiecku: Autonome Franenbewegung.
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to zenada. [...] Jedno jest pewne, tak mowia ludzie, ktérzy nigdy nie
zdobyli si¢ na odwage méwienia o tym co chea osiagnaé [pisownia
oryginalna] (Patriszka 1999: 7)°".

Okoto roku 2005 roku struktura 1 kultura niezaleznego ruchu punko-
wego, wolnosciowego i tzw. sceny niezaleznej (w tym dzialalnos¢ o cha-
rakterze anarchofeministycznym) zostala drastycznie zredukowana. Jedna
z waznych przyczyn regresu byla migracja ekonomiczna oséb, ktére budo-
waly podstawy tych struktur w latach 90.: upadly liczne grupy i projekty,
w ktorych zabrakto dziataczy i dziataczek spotecznych™. Cze$¢ bytych akty-
wistek, ktora pozostata w Polsce, przeszla do trzeciego sektora i do dziatan
typowych dla feminizmu pozarzadowego, akademickiego lub liberalnego
(majq one na celu integracje systemows), starajac si¢ przy tym wprowadzi¢
w nie doswiadczenia i metody z dzialalnosci w ruchu nieformalnym:

Sama wychodzitam od pracy w ruchu grup nieformalnych, aby w wie-
ku 26 lat zalozy¢ swoja organizacje pozarzadows |[...]; nie oznacza to
kompromiséw i odwiecznego dylematu ,radykalizm czy legalizm”,
ale jest naturalnym postepem i probg wykorzystania mozliwosci, kto-
re daja oficjalne struktury (i naprawde nie chodzi tu tylko o mityczne
,»,dotacje unijne”, ale mozliwos$¢ realnego wplywu) (Chutnik 2009: 42).

Problematyczne wydaje si¢ stosowanie pojecia postgpu w odniesieniu
do dzialania instytucjonalnego. Wprowadza ono bowiem linearna wizje
rozwoju feminizmu, w ktorej dziatania o charakterze anarchofeministycz-
nym lub anarcho-queer moga jawi¢ si¢ jako nierozwinigta forma femini-
zmu, a tym samym feminizm docelowo wylacznie jako integracyjny (np.
liberalny).

Nie mozna zatem w przypadku anarchofeminizmu moéwi¢ — w mysl
teorii socjologicznych — o instytucjonalizacji jako racjonalizacji 1 mo-

dernizacji (zob. takze Glifiski 1996: 326-369, cyt. za Zuk 2001: 234).

57 Patriszka. [rok wydania prawdopodobnie 1999]. III Spotkanie grup feministyeznych ,,Konstru-
owanie tozsamosci kobiet”. Pognan, 13—14.03.1999, ,,Bubamara”, s. 7.

% Tak silne dotknigcie zjawiskiem migracji zarobkowej wskazuje moim zdaniem réwniez
na status spoleczny i ekonomiczny os6b tworzacych to srodowisko. Inna przyczyng (obok
zwyklej zmiany postaw i pogladéw dzialaczek anarchofeministycznych) moze by¢ to, ze
o ile jeszcze na poczatku lat 90. transformacja spoleczno-polityczna byla bardzo dyna-
miczna, co przyczynialo si¢ tez do mobilizacji roznego rodzaju ruchéw spolecznych, chea-
cych wplynac na przyszly ksztalt spoleczenistwa, o tyle juz pod koniec lat 90. dochodzito
do stabilizacji sil politycznych. Istotnym powodem regresu i migracji moglo by¢ réwniez
zmeczenie w zetknigciu z konserwatyzmem, wzrostem tendencji prawicowych i skrajnie
prawicowych w kraju. Cze$¢ dzialaczek wyemigrowala z Polski na state.
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Instytucjonalizacja i integracja w istniejacy porzadek jest oznaka transfor-
macji pogladowej i zmiany celéw politycznych u czesci anarchofemini-
stycznych aktorek spolecznych. Zmiana zachodzi w zakresie postaw auto-
nomicznych i wplywa na postawy integracyjne. Komercjalizacja natomiast
dotyczy nie tyle organizacji (np. ich zamiany na organizacje ustugowe), ile
procesu urynkowienia tych elementéw z zasobéw kulturowych wytworzo-
nych przez ruch anarchofeministyczny, ktére nie powoduja powaznego
zachwiania podstawowego porzadku spoleczno-politycznego. Integracja
kompatybilnych elementéw (kontr)kultury idzie w parze z ich neutrali-
zacjq poprzez zmiang znaczen (w jezyku sytuacjonistow w tym wypadku
bylaby mowa o récupération™ jako przeciwienstwie do détournement™). Pelnia
one tym samym funkcje stabilizacyjna dla hegemonicznego porzadku.

Dick Hebdige opisuje zjawisko rekuperacji (czy tez zawlaszczenia)
w ramach dyskursu naukowego jako proces, ktory laczy poziomy seman-
tyczny/ideologiczny oraz materialny/komercyjny, by zamieni¢ styl subkul-
tur w posta¢ towaru (Hebdige 1999: 385). Procesy neutralizacji w przy-
padku anarchofeminizmu wydaja si¢ jednak bardziej zlozone; gléwnie
dlatego, ze styl wsréd srodowisk anarchofeministycznych jest niejednolity
1 zmienny, a co za tym idzie — stanowi on tylko jeden z elementéw maja-
cych wplyw na ksztalt ruchu.

Podobnie jak w przypadku antagonizmu miedzy feminizmem oraz
katolicyzmem w polskim dyskursie publicznym, opisywanie dziatan o cha-
rakterze anarchofeministycznym (w ramach dyskursu feminizmu main-
streamowego) jako etapu w rozwoju feminizmu zastania istotne réznice
migdzy feminizmem integracyjnym a anarchofeministycznym. Réznice te,
jak argumentowalam powyzej, z jednej strony dotycza idei niezaleznodci,
czyli dazen do tworzenia autonomicznych sfer kultury, niezwiazanych ze
strukturami pafstwa i ekonomii, a z drugiej skupiaja si¢ na odrzuceniu
formalizacji 1 hierarchii.

Ostatni postulat zaklada réwniez odtracenie polityki reprezentacji
oraz posrednictwa na rzecz bezposredniej interakcji spolecznej. Krytyczna
postawa wobec mediacji tlumaczy takze, dlaczego $rodowiska anar-
chofeministyczne sytuuja swoje dzialania, bedace krytyka stosunkéw

% Kooptacja, rekuperacja, zawlaszczenie.
9 Détournement (przemianowaé, odwracaé, zaklécad) — rodzaj subwersywnego przeinacze-
nia znaczen i funkcji. Polega na odzyskiwaniu poszczegdlnych elementéw przestrzeni oraz
$rodkéw wyrazu poprzez zmiang ich znaczenia/przeznaczenia zaréwno na poziomie sym-
bolicznym, jak i materialnym (np. zajmowanie budynkéw) (zob. takze Ramme 2004: 19).
Debord okreslal détournement jako rodzaj praktyki partyzanckiej (zob. takze Debord G.-E.
Methods of Détournement. http:/ /library.nothingness.org/articles/SI/en/display/3otg.; dostep
13.06.2013. Debord G.-E. 1956. Methods of Détournement, ,,Les Lévres Nues” May 1956, #8).
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spolecznych, w przestrzeni bezposredniej publicznej interakcji®. Takze
dla sytuacjonizmu w ujeciu jego gléwnego ideologa Guya Deborda kon-
stytutywna bylta wizja emancypacji opartej na aktywnym i bezposrednim
tworzeniu sytuacji spolecznych bez jakiejkolwiek mediacji. Nacisk kladzie
si¢ zatem na procesualnos$¢ i zmiennos¢, a nie na tworzenie stalych struk-
tur i stabilizacji nowych podzialéw spotecznych (por. Debord 2006).

/// Podsumowanie i wnioski

Anarchistyczne §rodowisko punkowe i tworzona przez nie scena nie-
zalezna byly w Polsce poczatku lat 90. przestrzenia, w ktorej uformowaty
si¢ 1 rozwijaly swoja dzialalnos$¢ pierwsze inicjatywy anarchofeministycz-
ne. Dla miedzynarodowego ruchu punk krytyka i opér wobec norm spo-
tecznych oraz przemocy symbolicznej w ujeciu Bourdieu (2005) byly i sa
dalej konstytutywne. Zatem zaréwno w przypadku anarchofeminizmu,
jak 1 ruchu punk krytyka obejmowala postawy zwiazane z symbolicznym
porzadkiem spolecznym, sfera wladzy panstwowej, a takze relacji miedzy-
ludzkich. To moze wyjasniaé, dlaczego akurat anarchizujacy i autonomicz-
ny ruch punk stal si¢ przyjaznym miejscem dla inicjatyw feministycznych,
queerowych i gejowsko-lesbijskich.

Przestrzenig dziatalnosci anarchofeministek sa przede wszystkim sieci
istruktury niezaleznej (kontr)kultury (tzw. niezalezna scena) oraz przestrzen
publiczna, w ktérej mozliwa jest bezposrednia i natychmiastowa interakcja.
Natomiast celem ich dziatalnosci jest z jednej strony budowanie wlasnej
przestrzeni i niezaleznej kultury oraz spolecznodci, a z drugiej zmiana prak-
tykowanej kultury oraz (pozapanstwowych) relacji spolecznych.

Metody dzialalnosci grup anarchofeministycznych w Polsce mieszcza
si¢ w tradycji sytuacjonizmu, zachodniej kontrkultury lat 60., radykalnego
feministycznego ruchu spolecznego (powstalego w nawigzaniu do ru-
chéw rewolty studenckiej) oraz majacego historyczne powiazania z sytu-
acjonizmem, powstalym w latach 70., ruchu punk. Bliskos¢ praktyk i idei
anarchofeministycznych do wyzej wymienionych ruchéw wynika rowniez
ze znaczenia, jakie oba te ruchy przekladaja na zycie codzienne.

Natomiast strategie dzialan i protestow inicjatyw anarchofemini-
stycznych wynikaja nie tylko ze wskazanego dziedzictwa, lecz takze z po-
dobnych wizji i celéw przemian spolecznych. Takie ulokowanie nurtu

6 Publicznej” w rozumieniu wspoélnie dzielonej spotecznej przestrzeni, jak np. przestrzen
miejskich ulic, ale nie medialnej, jako ze w przypadku mediéw nie nastgpuje bezposrednia
interakcja.
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anarchofeministycznego jest o tyle istotne, ze wskazuje rowniez na tra-
dycje, ktora rézni si¢ od tej bliskiej feminizmowi integracyjnemu czy tez
nurtowi anarchistycznemu, reprezentowanemu przede wszystkim przez
dzialajaca na terenie kraju Federacj¢ Anarchistyczna.

Odmiennos¢ anarchofeminizmu wynika z postawy odrzucajacej in-
tegracje systemowa oraz aktywizm spoleczny w obszarze praktyk kultu-
rowych, czyli braku ambicji instytucjonalizowania swoich praktyk czy tez
np. ustanowienia reprezentacji, udzialu w obszarze wladzy panstwowej,
a takze braku wyraznej checi rewolucyjnego obalenia wladzy panstwowej.

Anarchofeminizm dazy do zmian oddolnych, poprzez zdecentralizo-
wane zmiany praktyk spotecznych oraz tworzenie lub chwilowe przejmo-
wanie 1 reorganizacje przestrzeni spolecznych. Polityczny wymiar dzia-
talnosci anarchofeministycznej polega na sprzeciwie wobec kulturowe;j
reprodukcji porzadku spolecznego oraz na wylamywaniu si¢ z niej.

Gdy spojrzymy na feminizm w kategoriach relacji wladzy, jako istotny
wspolny mianownik feminizméw zarysuje si¢ dazenie do horyzontalnych
relacji ptei. Natomiast to, co rézni feminizmy od siebie, to dopuszczalnosé
poziomych relacji w innych uktadach miedzyludzkich (czy tez na linii czlo-
wiek — zwierze, cztowiek — przyroda). Zasadniczy dla anarchofeministek
jest postulat niehierarchicznosci, czyli horyzontalnos¢ wszelkich mozli-
wych relacji.

Definiowanie wszystkich rodzajéw feminizmu w ramach relacji
uznania: feminizm a pafstwo/hegemoniczna kultura, przyczynia si¢ do
tego, ze dzialania spoleczne sa oceniane wedlug skutecznosci integracii
w istniejacy porzadek spoteczny i wplywu na redystrybucje uznania w ra-
mach funkcjonujacego hegemonicznego porzadku®. W takiej perspek-
tywie anarchofeminizm i ruchy spokrewnione — takie jak anarcho-queer,
queer-punk — moga jawi¢ si¢ wylacznie jako nieskuteczny odtam lub etap
rozwoju dziatalnosci feministycznej, ktéra docelowo dazy do integracji
w struktury wladzy panstwowej oraz do profesjonalizacii.

Natomiast jesli wzia¢ pod uwage skuteczno$¢ anarchofeminizmu, to
ciekawa perspektyws badawcza moglaby by¢ krytyczna analiza np. realiza-
cji celéw stawianych przez sam ruch anarchofeministyczny®.

62 Relacje uznania, jesliby takowe badad, ksztaltuja si¢ u anarchofeministek inaczej niz
w przydatku feminizmow, ktére nazwalam integracyjnymi.

6 Jest to osobny obszerny temat, na ktérego omdwienie tutaj niestety zabraklo miejsca.
Przyktadem dobrej krytycznej analizy jest artykul Anny Zawadzkiej Putapki niehierarchiczno-
S§ei. Autorka krytycznie opisuje swoje doswiadczenia z feminizmem anarchofeministycznym
inieformalnym oraz, jak to ujmuje, ,,fetyszyzacje” niehierarchicznosci. Pisze o tym, jak brak
formalnych struktur moze sprzyjaé nieformalnym relacjom wiadzy.
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Dzialania liberalne dazace do integracji systemowej czesto tylko
do pewnego stopnia moga pozwoli¢ sobie na przekraczanie spolecznej
wyobrazni, poniewaz inaczej niemozliwa bylaby integracja w ramach
istniejacego porzadku. Kazda integracja wymaga do pewnego stopnia
kompatybilnosci tego, co jest integrowane. Feministki integracyjne moga
przyczyniac si¢ do zmian w ramach aparatow forsujacych konkretne mo-
dele reprodukcji porzadku symboliczno-spolecznego oraz spotecznych
przestrzeni. Natomiast anarchofeministyczny sprzeciw wobec instytucjo-
nalizacji oraz odrzucenie stalych, formalnych struktur ma przelozenie na
procesualny oraz ulotny charakter produkowanych przez anarchofeminist-
ki przestrzeni (kontr)kulturowych.
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/// Abstrakt

Monolityczne postrzeganie feminizmu w Polsce przektada si¢ réwniez
na uniwersalizacjc domniemanych celéw politycznych, tymczasem femi-
nizm jest zjawiskiem zréznicowanym. Dotyczy to miedzy innymi tego, ja-
kiego rodzaju relacje wladzy sa definiowane jako opresyjne, co przektada
si¢ na zréznicowane formy dziatalnosci.

Anarchofeminizm czgsto jest postrzegany jako podgatunek anarchi-
zmu powstatego w latach 80. lub tez jako forma feminizmu, ktéry do-
celowo dazy do instytucjonalizacji. Jednak zjawisko anarchofeminizmu
w Polsce byto scisle powiazane z ruchem punkowym i tzw. sceng niezalez-
na lat 90. Artykul jest préba znalezienia odpowiedzi na pytanie, dlaczego
powstanie anarchofeminizmu bylo mozliwe wlasnie w ramach anarchizu-
jacego ruchu punkowego. Analiza wskazuje na podobienistwa obu zjawisk.
Istotna cecha sa dazenia autonomiczne, ktore charakteryzuja zaréwno
anarchistyczny punk, jak i anarchofeminizm. W takim kontekscie widocz-
na staje si¢ tez réznica celéw politycznych miedzy anarchofeminizmem
a feminizmami reprezentowanymi przez organizacje pozarzadowe czy
srodowiska akademickie lub liberalne, nazywane na potrzeby tej analizy
feminizmami integracyjnymi.

Stowa kluczowe:
ruchy spoleczne, anarchofeminizm, punk, autonomia, instytucjonalizacja

/// Abstract

Since the 90s the social-political sphere in Poland has been going
trough a process of polarization. Within that division feminism is placed
in a dichotomous opposition towards national-catholicism and perceived
in a monolithic way. This has had an impact on feminism itself, as the
polarization also comes with a universalization of assumed political goals.
Feminism as a movement in such a setting will eventually, be thought of as
liberal. But actually feminism, as a political mode of thinking or as a social
practice is quite heterogeneous.

Differences between feminist initiatives and thoughts can be shown
quite well by examining the attitude towards different power relations:
which are defined as either oppressive or not. Those differences result
as well in different modes of operation, where some attempt institution-
alization and integration into current social and political systems, while
others are disintegrative, aiming for separation and autonomy. An example
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of disintegrative feminism is the anarcha-feminist movement, which
developed in Poland at the beginning of the 1990s amongst anarchistic
punk environments. The article focuses on the characteristics of anarcha-
-feminism in Poland and places the phenomena within a broader context
and tradition of social movements. Additionally, it attempts to answer the
question, why it was possible for anarcha-feminist initiatives to appear and
develop within the 1990s. Polish punk movement. Concepts of autonomy
versus integration are key aspects in order to understand anarcha-feminist
standpoints and practices.

Keywords:
counterculture, anarchafeminism, punk, autonomy, institutionalization
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