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APSTRAKT:

Ova tematska jedinica uvodi pojam kiberfeminizam koji je skovan pocetkom devedesetih godina XX veka I vezuje se za imena grupe VNS Matrix I Sadi Plant. Definicija ovog novog feministickog pokreta vezanog za feministicko koriscenje informacijskih I kompjuterskih tehnologija je sporna i heterogena, jer su teme kojima se bave kiberfeminstkinje vrlo raznovrsne- od politickog pokreta I aktivizma u Americi, do tema tela (otelovljenja/ rastelovljenja), tema kiberfeministickih umetnica, do odnosa zena prema vestackoj inteligenciji I teoriji kibernetike.

Ovde se daju moguce definicije ovog treceg talasa feminizma koje se vezuju za najvaznije kiberfeministkinje.
Definicija:

Jos od ranih 90-tih XX-og veka kiberfeminizam je bio arena za analiziranje roda, nove tehnologije, narocito interneta. Medjutim, ima puno neslaganja oko samog termina. Kiberfeminizam se vezuje za tkzv. Treci talas feminizma koga karakterisu ironija I razlicitost/raznovrsnost/sarolikost, ali se u isto vreme opisuje I kao pokret suprotan feminizmu.

Moguca opsta definicija:

Siroko gledano, kiberfeminizam predstavlja feministicko prisvajanje informacijske I kompjuterske tehnologije (IKT) I na prakticnom I na teorijskom nivou, kao I preispitivanje odnosa moci rodova vezanih za tehnologiju. U medijskim studijama kiberfeminizam je identican zenskim studijama novih medija koje istrazuju medjusobnu povezanost pola, otelovljenja I tehnologije. Izuzimajuci ovu opstu definiciju kiberfeminizma, sam koncept je fluidan kako grupa OBN tvrdi.

Poceci:

Nastanak termina kiberfeminizam se vezuje za australijsku grupu VNS Matrix I britansku teoreticarku, Sadie Plant. Kiberfeminizam je nastao 1991 u Adelaide, u Australiji, kada je grupa VNS Matrix koja se sastojala od cetiri umetnice (Josephine Starrs, Julienne Pierce, Francesca da Rimini I Virginia Barratt) odlucila da se malo poigra sa umetnoscu I francuskom feiministickom teorijom. Grupa je izdala Kiberfeminisitcki manifest za 21vek inspirisan Kiborg Manifestom Haravejeve iz 1985.

Plant, jedna od najpoznatijih teoreticara kiberfeminizma iz Britanije, bar u Evropi, se zainteresovala za VNS projekte. U njima je videla vezu izmedju zenskih modela jezika I komunikacijskih forma interneta. Slogan VNS Matrix grupe, ‘da klitoris direktno vodi do matrice’ je postao moto Plantovog manifesta kiberfeminizma iz 1996, koji opisuje odnos zene I interneta I drugih tehnologija, prateci prve pocetke od praistorije do doba kompjutera. Njena opsirna prica, cesto efemerna, vezuje zene I masine kao alat I nesto drugo muske kulture, I zalaze se za slozene I medjusobno povezane mreze koje ce na kraju srusiti hegemoniju egocentricnog falusa. Radovi Plantove postali su glavni izvor kiberfeministickih informacija I teorija bas kao sto se Haravejev manifest smatra ‘svetim tekstom’ kiberfeminizma. 

Sadie Plant  I VNS pocele su da koriste ovaj termin, nezavisno jedne od drugih. Termin je nastao spajanjem “kiber-prostora” I ‘feminizma”. Interesantno je da je izbor pao na prefiks, ‘kiber’, a ne na ‘tehno’, ili ‘virtuelno’ da oznaci ono sto je novo u ovom feministiskom pokretu. Naime, prefiks ‘kiber’ je izveden iz reci kiberentika. Norbert Wiener, osnivac kibernetike, zasniva svoju teoriju na pretpostavci da postoji analogija izmedju organskih I tehnolosko regulisanih sistema koji prenose I obradjuju informaciju. Sredinom 80-tih godina pisac naucne fantastike, William Gibson, dodao je jos jedno znacenje izvornom terminu svojom kiberpank trilogijom. Stvorio je kiber prostor, bezprostorni, virtuelni svet elektronskih mreza, jedan etericni prostor ‘kolektivne halucinacije’. U kiber prostoru telo nestaje, a tkivo postoji samo kao provodnik. Ova vizija jasno oznacava holisticku I cak seksisticku fantaziju, posto se zene uglavnom smatraju fem robotima (fembots) I kiber bebama. Uzimajuci u vidu seksisticke ideje ugradjene u reci kiber, dodatkom reci feminizam stvara se jedan ironicni pogled koji nudi prostor za alternativna tumacenja onog sta moze kiber prostor da znaci. Pored toga, stvaranje ‘kiber’ feminizma je bila I mudra marketinska ideja.

Romani Gibsona su oznacili novo doba, vreme u kome ce svako biti oslobodjen od svih materijalnih problema, uglavnom tela (oslobadjanje od bola, seksa, gladi, zedji…). Dodati ove koncepte feminizmu zvuci paradoksalno, jer bar do 80tih godina XX veka kada su kategorije muskarca I zene dekonstruisane I prosirene uvodjenjem termina “rod”, feminizam je jasno upucivao na prirodne I fizicke kvalitete tela (zena/muskarac).

Sasvim razlicite forme feminizma koje su nastale sredinom 80tih I 90tih godina, a koje su uglavnom nastale u akademiji, bile su vise teoretske prirode nego politicke kao sto je bio feminizam 70tih;  jednostavnim dodavanjem popularnog termina kiber na feminizam ranih 90tih, otvorena su vrata ogromnom potencijalu. Sinonim za nepromisljeno, euforicno prihvatanje novih tehnologija, sto kiber sigurno jeste, uneo je novi zivot u rasprave oko muskog/zenskog roda I feminizma. 

Mada su VNS Matrix I Sadie Plant smislile termin iste godine, kiberfeminizmu razlicito pristupaju. Plant vezuje kiberfeminizam za odnos zene I tehnologije, koji ona opisuje kao intimni I subverzivni. U svojoj knjizi “Nule I Jedinice”, ona nasiroko daje teorijski odgovor. Njena osnovna pretpostavka je da zensko oznacavanje ide rame uz rame sa digitizacijom drustva. Objasnjavajuci svoju teoriju ona prikuplja razlicite niti I izatkaje ih u jedan model novog drustva. Sirenje nelinearnih, decentralizovanih I nehijerarhijskih struktura igra ovde glavnu ulogu. Plant ih prepoznaje kao povratak ‘zenskom principu’. Ona daje skicu jednog utopijskog modela I predstavlja ga kao stvarnost. Zena I digitalno drustvo su njeno nadahnuce. 

Pristup umetnickih predhodnika kiberfeminizmu, VNS Matrix, je sasvim drugaciji, mada one dele Plantovu ideju da digitalno drustvo pripada zenskom rodu. Njihovi mnogo bukvalniji napori da zaraze tehnologiju sa krvlju, zenskim polnim organom I sluzi, I ludilom, bili su dovoljno anarhicni da uzdrmaju preovladajuci mit koji podrazumeva da tehnologija jeste igracka za momke.

Haravejev kiborg iz 80-tih godina XX veka, simbol buducnosti bez roda, mnogi smatraju stvarnim pocetkom kiberfeministickih teorija. Medjutim Haravej nikada nije upotrebila termin kiberfeminizam niti je polagala bilo kakvo pravo na njega.

Haravejev Manifest se naravno ne obraca internetu (1985 – internet je nasao siroku publiku tek pocetkom 90-tih godina) ali dovodi u pitanje feministicke teorije I binarno razmisljanje. U svom Manifestu ona se zalaze za spajanje granica koje su u to vreme razdvajale feministicke teorije od seksualnosti, rase I klase, I predlaze ironiju I savez kao alternative velicanju ‘prirodnog’ jedinstva u kategoriji zene. Kiborg je metafora feministickih subjekata, jedna granicna figura koja premoscava hijererhijske kategorije prirodnog I vestackog, organskog I tehnoloskog a da ne postavlja tehnologiju kao ono drugo musko s jedne strane I zenu I prirodu sa druge. Ona ovde I formulise kriticku feministicku poziciju u poredjenju sa tehnologijom I prirodnim naukama.

Od tada kiborg ima svoj zivahni I dobro dokumentovan zivot. Visestruke privlacnosti izmedju ljudskih bica I masina opisane u kiborgu, dovode u pitanje prirodnost tela I kategorije ljudskog bica, masina I zivotinja.Kibernetski okvir tretira telo ne kao materijalni objekat nego vise kao abstrakciju ili informacijsku semu. Ova tendencija da se za sobom ostavi telo I da se zamisle feminizmi bez tela kao I zivot na internetu podrazumeva abstrakcije tela I prevazilazenje znacenja otelovljenja. 

Dok Haravejeva, koja je zavrsila biologiju, o telima pise I kao materijalnim I kao semiotickim, Plant metamorfozira tela u viseznacnost. Njena teorija nema politicku podlogu, tako da je njeno optimisticko gledanje mozda doprinelo njenoj ogromnoj popularnosti za vreme tehno buma 1990tih. Mada ona jeste jedna od najpoznatijih kiberfeminista, njeno delo ne predstavlja kiberfeminizam u celini, niti je tacno ili korisno dozivljavati kiberfeminizam kao jedno jedinstveno polje teorija I praksi.

DEFINICIJA I TEORIJSKI OKVIR:

Kroz ovu kratku istoriju nastanka termina kiberfeminizam moguce je videti kako su osnivaci pokreta koristili termin na najrazlicitije nacine.

Zanimljivo je da svi ovi razliciti feminizmi jos uvek postoje rame uz rame. Kiberfeminizam je nastao u tom kontekstu – tako da ne iznenadjuje cinjenica da su ideje o zenskom I odnosi zene prema tehnologiji I politici toliko razliciti.

Ako uzmemo u obzir ove razlicite upotrebe termina kiberfeminizma moguce je izvuci tri moguca gledista:

1. Plantova verzija kiberfeminizma ima za cilj da opise tehnoloski zasicenu kulturu I mogucnosti (nemognosti) koje se (ne)pruzaju zeni u tom kontekstu. Po svojim gledistima, u ovu kategoriju se mogu svrstati I Dona Haravej, I Rosi Braidotti.

2. Druga moguca definicija kiberfeminizma podrazumeva kriticku analizu KIBERNETIKE u vezi sa feminizmom. Ova definicija se moze dovesti u vezu sa gledistima opet Done Haravej (ne smemo zaboraviti da su njeno obrazovanje I interes pre svega vezani za prirodne nauke, narocito biologiju), Sarah-e Kember I Alison Adam I njihovim radovima na vestackoj inteligenciji, Katherine Hayles I njenim istrazivanjima na polju kibernetike, kao I projekti subRose, organizacija umetnica, aktivistkinja I teoreticarki. Medjutim, neka od ovih imena ne zele da se njihovo ime vezuje za kiberfeminizam kao sto je Alison Adam.

3. Treca moguca definicija kiberfeminizma se odnosi na analizu zena korisnika IKT I digitalnih medija, I strukture moci. Ova definicija vazi za americke kiberfeministkinje.

Prefiks kiber predstavlja jedan lingvisticki pokusaj da se razdvoje ove teorije I prakse od onih vezanih za one prvog I drugog talasa feminizma – sa razlicitim uspehom. Toliko su heterogeni kiberfeminizmi da lako mozemo tvrditi da konstrukcija termina nije nastala dodavanjem prefiksa kiber osnovi feminizam nego obrnuto: kiber moze biti osnova a feminizam, sufiks koji je promenjljiv.

Kiberfeminizam sebe ne izrazava u jednom jedinstvenom pristupu nego u razlikama I prostorima izmedju novih formi diskursa I novih konfiguracija moci.

Prema ovakvom gledistu, kiberfeminizam podrazumeva i politicke strategije, I umetnicke metode. Iskonstruisi svoj kiberefeminizam pa ces tako naci istinu o njemu.

Prema stanovistu Faith Wilding, (americke umetnice I kiberfeministicke teoreticarke) vezivanjem termina ‘kiber’ I ‘feminizam’ stvara se kriticka nova formacija u istoriji feminizma I elektronskih medija. Svaki ovaj deo modifikuje znacenje drugog dela. “Feminizam’, ili bolje receno, ‘feminizmi’, se shvata kao jedan istorijski I u danasnje vreme, transnacionalni pokret za pravdu I slobodu zena, i zavisi od ucesca zena u raznim aktivnostima u okviru umrezenih lokalnih, nacionalnih I medjunarodnih grupa. Ovde je fokus na materijalnim, seksualnim, emotivnim, I psihickim uslovima koji nastaju razlicitim drustvenim konstrukcijama zena I njihovoj ulozi u drustvu kao pripadnik zenskog roda. Vezivanjem ovog termina za ‘kiber’ sto znaci kormilariti, vladati, kontrolisati, stvara se neverovatna mogucnost za feminizam pod okriljem elektronike. Kiberfeminizm(I) mogu da smisle nacine pomocu kojih ce povezati istorijske I filozofske prakse feminizma sa feministickim projektima I mrezama na internetu I van njega, I iskustva zena u ovom elektricnom kolu, uzimajuci u vidu rasne, klasne I ekonomske razlike. Ako feminizam treba da odgovori svom kiber potencijalu onda mora da mutira da bi isao u korak sa promenjljivim slozenostima drustvenih realnosti I zivotnih uslova kako se oni menjaju zahvaljujuci ogromnom uticaju komunikacijskih tehnologija I tehnoloskih nauka koje one imaju na nase zivote.

Susanna Passonen (finska kiberfeministkinja) tvrdi da zbog toga sto prefiks ‘kiber’ I dalje ostaje nedefinisan I neuhvatljiv, koji stoji za pojmove koji su nastali putem kompjutera, kiberneticki pogledi na ljudsko bice ostaju u stanju fluidnosti.

 ‘Kiber’ oznacava novinu I nove mogucnosti zasnovane na odvajanju od dotadasnjih teorija feminizma kao I elasticnost samog termina. Odnos izmedju kiberfeminizma I feminizma je viseznacni. Maria Fernandez I Faith Wilding (subRosa) ukazuju na cinjenicu da se mnoge kiberfeministkinje osecaju ambivalentno I neprijatno prema feminizmima I to nezadovoljstvo se vezuje za nepoznavanje feministickih istorija. Kiberfeminizam je uveden kao nova vrsta feminizma koja je dostupna raznim grupama zena – ali pre svega mladjoj generaciji.

Vodece medjunarodne kiberfeministkinje podsticu ostale kiberfeministkinje da izraze svoje sopstvene probleme I politike; za one koje su privucene Plantovom teorijom to znaci na poetski I cesto apolitican nacin, a za druge kiberfeministkinje to znaci razni oblici aktivizma I borbi protiv agenata tehnologije. Ove definicije koje feministkinje prilagodjavaju svojim potrebama omogucavaju kiberfeminizmu da se lako primeni, ali ga je tesko videti kao kolektivnu identifikaciju, kao oznacitelj jednog jedinstvenog pokreta. 

http://obn.org - Old Boys Network
OBN, koji je nastao 1997,  je sajt posvecen prvoj medjunarodnoj kiberfeministickoj organizaciji. Deo sajta koji se odnosi na pitanja I odgovore sadrzi razlicite I nekad kontradiktorne odgovore koje su dale clanice sajta kao na primer:

· Kiberfeminizam je naravno feminizam ciji je fokus digitalni mediji.

· Pokretacka snaga za diskusije o metodama u teoriji, umetnosti I politici.

· Preradjena verzija feminizma koja je posvecena novim politickim problemima nastalih kao rezultat globalnih I medijskih drustava

· Novi proizvod I marketinska strategija u isto vreme

· Mnogo vise nego bilo koji drugi feminizam vezan za estetske I ironicne strategije kao orudje u okviru dizajna I estetike koje postaje sve vaznije u novom svetskom poretku tekuceg pankapitalizma.

http://obn.org/cfundef/100antitheses.html - 100 Anti-Theses

1997 na prvom medjunarodnom skupu kiberfeministkinja u Kaselu (Nemackoj) odluceno je da se ne da definicija kiberfeminizma zbog njihovih razlicitih stavova prema umetnosti, kulturi, teoriji, politici, komunikaciji I tehnologiji – terenu interneta, I da se umesto definicije napravi lista od 100 antiteza, staje to sto  kiberfeminizam nije.

Na osnovu liste zakljuceno je da su glavni oznacitelji kiberfeminizma ironija I otpor, ironija I humor.

Ironija je prisutna u Haravejevom Manifestu, u njenom ironicnom kiborgu, u VNS Matrix, u njihovim ironicnim I politickim umetnickim projektima. Kiberfeministicka Ironija je uperena protiv “old boys networks” (mreze ustolicenih momaka), protiv dominacije muskaraca u igrama na internetu. U ovim primerima ironija se razume kao kriticki stav koji ugrozava strukture zasnovane na rodu koje imaju vlast u novim medijima.

Yvonne Vohlkart, svajcarska teoreticarka I kriticarka, kao I clanica OBN, predstavlja kiberfeminizam kao MIT.”Mit je prica neodredjenog porekla, pa tako I razlicitih porekala. Mit je zasnovan na centralnoj prici koja se stalno prepricava u razlicitim varijantama. Ta odlika se odlicno uklapa u sadasnje postmodernisticke potrebe. Mit porice JEDNU istoriju kao I JEDNU istinu I traga za istinom u prostorima, u razlikama izmedju razlicitih prica. Kiberfeminizam samo postoji u svojoj pluralnosti”.

U svom cuvenom eseju, “Kiberfeminizam sa razlikom”, Rosi Braidotti smatra da se kiberfeminizam moze shvatiti kao metafora, tvrdeci da ga pre svega treba imati u vidu u kontekstu diskusija o kiberprostoru; obnavljanje starog mita o transcendenciji kao oslobadjanju tela (www.kitchenmedialab.org). Umesto ovog starog mita o transcendenciji Braidotti tvrdi da u prelazu iz humanistickih u posthumanisticke svetove treba da uzmemo u obzir ‘viseznacna tela ili setove otelovljenih pozicija’.

Haravej upucuje na ‘fenomen pomeranja fokusa od organskog, industrijskog drustva ka polimorfnom, informacijskom sistemu’. Ka hibridu pa tako I dekonstruktivnoj figuri kiborga.

Uprkos medjunarodnom priznanju, kiberfeminizam I dalje ostaje vrlo problematicni teorijski okvir (Galloway). Niko nije sasvim siguran sta ovaj termin podrazumeva. Pojavljivanje kiber kulture je u svakom slucaju stvorilo potrebu za kiberfeminizmom. Kako su F. Wilding I njen Kriticki Umetnicki Ansambl opisali kiberfeminizam, “teritorija kiberfeminizma je ogromna. Ona u sebe ukljucuje objektivne arene kiberprostora, institucije industrijskog dizajna, I institucije obrazovanja – tj. one arene u kojima je tehnoloski process ogranicen na rod u smislu da iskljucuje zene iz vaznih mesta tehno kulture”. 

Po svojoj prirodi kiberfeminizam zahteva potrebu za decentralizovanom, viseznacnom I participatornom praksom u kojoj s jednakim pravom postoje mnoge linije razmisljanja. Devedestih godina kiberfeminizam predstavlja jednu jedinstvenu mesavinu aktivizma, kiberpanka teorija I umetnika. 
U vecini slucajeva kiber-feministkinje nisu tek cista kopija tradicionalnih feministkinja, one imaju razlicite platforme. Na primer, tradicionalne feministkinje tvrde da uprkos tome sto postoje gledista da je rod manje vazan u kiber prostoru, internet je jos uvek seksisticka sredina. Kiberfeminizam je tu mnogo optimistickiji I prilicno je tipican entuzijazmu koje radja internet. Sa stanovista kiberefeminista kao sto tumaci Sadie Plant, internet je u sustini zenska tehnologija. Po njoj, tehnologija je van svake kontrole I tradicionalna zelja muskarca za kontrolom vise nema znacaja. Internet u stvari predstavlja kraj patrijarhalnosti.

Plantova utopijska vizija spajanja zene I masine je takodje prisutna u Manifestu za 21vek grupe VNS Matrix: “mi smo virus novog svetskog haosa, podrivamo simbole iznutra, sabotiramo glavni okvir velikog tate (mainframe), klitoris vodi direktno ka matrici”. Rosi Braidotti u ovoj debati o definiciji kiberfeminizma nudi drugu definiciju: “kiberfeminizam treba da neguje kulturu radosti I afirmacije”.

Kiberfeminizam se razvio u dva pravca: u radikalnu politiku Sadie Plant I VNS Matrix s jedne strane, I  s druge strane, tradicionalni rad grupe OBN (uglavnom evropski konzorcium kiberfeministkinja). Teorijski koreni kiberfeminizma vode od jedne zanimljive mesavine teorija Done Haravej I francuskih feministkinja treceg talasa, I poststrukturalista.

Literatura za diskusiju:

http://switch.sjsu.edu/web/v4n1/art_mez.html - Attack of the Cyberfeminists

http://switch.sjsu.edu/web/v4n1/alex.html - Alex Galloway : report on Cyberfeminism

http://www.constantvzw.com/e12/fr/corsolfr.html - The Truth about CF – Cornelia Sollfrank

http://www.ensemble.va.com.au/array/steff_03.html  - Jyanni Steffensen, Cyberfeminist Theory
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