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APSTRAKT:

Ova tematska jedinica uvodi glavne kiberfeministkinje u Evropi, Americi I Australiji (odakle vode koreni). U kontekstu hetreogene definicije samog termina kiberfeminizam I njegovog fluidnog prefiksa kiber-, navedene kiberfeministkinje imaju puno toga zajednickog, ali se I po mnogo cemu u svojim idejama razlikuju. Sadie Plant prilazi novim mogucnostima zene u informacijskim tehnologijama sa optimizmom I bez politicke podloge. S druge strane, americke kiberfeministkinje su vise angazovane na politickom I drustvenom planu, kako dobiti borbu na dominantnoj muskoj teritoriji interneta. Dona Haravej, mada nikada nije koristila sam termin, se jos uvek smatra osnivacem kiberfeminizma sa svojim revolucionarnim Kiborg Manifestom, u kome ona oberucke prihvata nove tehnologije I istrazuje nacine na koje ih zena moze pridobiti. Sandy Stone, kao I Sherry Turkle pre svega interesuju zajednice na internetu, problemi tela I zelje, kao I igre u kojima je dozvoljena promena roda, I identiteta, I kako se ovi novi fenomeni reflektuju na zenu I njeno rastelovljeno telo na internetu.
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SADIE PLANT:

“Hardver, softver, wetwer – pre njihovih pocetaka I posle njihovih zvrsetaka, zene su bile simulatorke, esemblerke, programerke digitalnih masina.” “Nule I jedinice”

Plantovu  zanima duboka, mracna tehnoloska zenskost: ona govori o muskarcima kao jedinicama I njihovim binarnim suprotnostima, zenama nulama; ona uspeva da isplete pricu zene u tehnologijama. Isto tako doseze van ovih ogranicenja do slozenog odnosa izmedju zene I masine. Ovaj odnos, vezan za problematiku identiteta tehnologije I tela, se nalazi u srzi savremenih kretanja koja zovemo kiberfeminizam.

Plant, kao I francuska feministkinja, Luce Irigaray, pre nje, pripada oporavljenoj (recuperation) skoli feminizma. Njena knjiga prica pricu o Ada Lovelace, prvoj svetskoj programerki. Istorija zivota I rada Ade je fascinantna. Kao asistentkinja Charles-a Babbage, Lovelace je pomogla da se naprave prvi kalkulatori kao sto je Babbage-ova diferencijalna masina. Plantov cilj je ovde da se povrati ovo izgubljeno zensko poreklo u okviru istorije tehnologije, da razotkrije prisustvo zene u prostorima tehnologije. Plant predvidja da ‘ ce muski identitet sve izgubiti u ovim nevim tehnikama. Broj spermi opada kako se njihove kopije mesaju I mesto uci kako da nauci za sebe; kibernetika je feminizacija”. Tehnologija moze pruziti feminizmu nesto sto nikada dosada nije imala na raspolaganju, a to je brisanje svega muskog od pocetka do kraja. Inspirisana VNS-om I njihovim kiberfeministickim manifestom, Plant pokusava da definise cist feminizam. Nule I jedinice na ubdeljiv nacin pokazuju kako su zene uvek bile u tesnoj vezi sa tehnologijom. Koristeci telefonskog operatora kao primer, ona tvrdi da su zene tradicionalno sacinjavale glavnu radnu snagu mreza svih vrsta, narocito telefonskog sistema. Pocev od Ade do kucace masine, cak do otkrica kompjuterskih virusa, Plant kategorizuje tehnologiju kao u osnovi alat zene. Ona tvrdi da su zene intelignente masine, da je robot zena, da je nula – ono nista u binarnom kodu – uvek bila ono drugo (0-ther), ono zensko.

Kroz ceo njen rad matrica je primarna metafora: u zenama telefonskim operatororkama koje tu dominiraju, u zenama kao kompjuterskim programerkama (Lovelace, Grace Hopper) kao I u veb strukturi kiberprostora. U svetlu ove istorije, Plant pise da je tehnologija u osnovi proces  oslobadnja od muskaraca.. “Matrica sebe ispreda u buducnost u kojoj nema mesta za istorijskog muskarca”. Ako je tehnologija u sustini zenska, onda je zena kompjuter. Ili Turingova masina (masina koja moze biti svaka masina), zene mogu da imitiraju kompjuter. Ta moc imitacije je pojacana pojavom digitalnog kao mocne semiotske mreze. Kod Plantove tehnologija je u manjoj meri pitanje dobrog ili loseg, a u vecoj mogucnost za objektivno slabljenje patrijarhalnosti. “Kiberfeminizam za mene indikuje da se razvio savez izmedju zena, masina ,masinerija I novih tehnologija koje zene koriste”.

SANDY STONE:

Stone je istaknuti teoreticar kiberfeministickog pokreta koja se nalazi na odstojanju od ostalih kiberfeministkinja I bavi se istorijom kiberprostora, zelje I virtuelnog tela. 

U svojim radovima ona pise o medjuprostoru I dodirnim mestima kiborga, pola, I kulturnih studija, feministickih studija I medijskih produkcija. U svom ranijem zivotu bavila se kompjuterskim programiranjem I neurologijom, radila za Bell Labs. Takodje je bila inzenjerka snimanja za Jimmi Hendriksa, radila na tonu I zvuku za druge rock grupe kao sto su Grateful Dead, Jefferson Airplane, C.S.Nash I bila je clan tima za razvoj sintisajzera u Silikonskoj dolini. Nedavno je doktorirala u UC Santa Cruz gde je studirala sa Donom Haravej. Radi na Univerzitetu u Austinu.

Stone-ov rani esej, “Hoce li molim lepo telo stvarno ustati?” ona raspravlja o statusu tela u virtuelnim zajednicama. Mesto tela je centralna tema kiberfeminizma. Ubacivanje tela u virtuelni prostor stvara znacenje kroz artikulaciju razlika izmedju tela I ne tela, izmedju prostora I ne-prostora. Stone tvrdi da nove tehnologije  nisu transparentni agenti koji otklanjaju problematiku roda sa videla, nego sluze proizvodnji I organizaciji tela (gendered body) u prostoru. Kao I u nasim realnim prostorima, virtuelni prostori su nastanjeni telima, sa kompleksnim erotskim komponentama. Zasto su zajednice na internetu zasnovane na zelji, prostoru I telima? To je kiberfeministicko pitanje za Stone.

Za Seri Turkle digitalne tehnologije su uveliko usredsredjene na pitanje identiteta. Kao I Stone, Turkle opisuje sta se desava u zajednicama na internetu, u prostorima u kojim se odigrava izmena uloga.

Virtuelni prostori su onda jedna zamisljena proteza, jedan ogromni nastavak nasih fizickih tela. Kroz taj ogromni fantomski nastavak mi moramo da saradjuemo sa drugima. Sa zajednicom, telom, interfejsom– jedan nepredvidjeni plod binarnog koda. Ono sto je najvaznije je da ucesnice u zajednicama na internetu “uce da delegiraju svoje osobine predstavnicima tela koja postoje u zamisljenim prostorima sa predstavnicima drugih individua”.

Ona smatra da je Haravejev model samo indirektno u vezi sa gubljenjem jasnih granica izmedju ljudi I masina. Drugi deo modela je kiborg kao potpuno fantasticno, fiktivno, kvazi realno bice. I ideja o granicama u ovom kontekstu je vrlo cista, jer oznacava granicu izmedju bilo cega; oznacava kulturnu granicu, intelektualnu granicu, ontolosku granicu. U tom smislu svi smo mi koborzi, jer svi mi moramo da pregovaramo sa nasim delovima, sa nasim unutrasnjim granicama. Stalno moramo iznova da ucimo da zivimo na granicama da bi bili ono sto jesmo, I ponekad primecujemo kada se bavimo ljudima, da su neki delovi nas prilepljeni za druge. A kada sagledamo nase zivotne puteve nalazimo delove drugih ljudi u nama, I to je to, to znaci biti kiborg. Ne radi se samo o masineriji, nego o tome kako se drugi ljudi ruse u nama. U kulturnim ili intelektualnim terminologijama one podele koje su nekad vazile vise ne vaze. Svi smo angazovani na vrlo ozbiljan I na vrlo opasan nacin, ali I vrlo izazovan I produktivan u pregovaranju tog aspekta kiborgizma svo vreme, I to je jedan vazan momenat.

VNS MATRIX:

Ranih devedesetih iz Australije je dosla grupa umetnica I aktivistkinja, koja je sebe nazvala VNS Matrix, I objavila Kiberfeministicki manifest. One se smatraju pionirima kiberfeminizma; stvorile su frontalne gerila taktike za teorije Stone I Plant. Njihov moto, Klitoris vodi direktno u matricu, je cesto citirana recenica, sa znacenjem da naglasi osnovnu materijalnu koegzistenciju masine I zenskog tela. Kiberfeministkinje nikada nisu bile protiv tehnologije, naprotiv one obozavaju masine I koriste ih u svojim politickim akcijama, umetnosti I pisanju.

A Cyberfeminist Manifesto for the 21st Century

We are the modern cunt

positive anti reason

unbounded unleashed unforgiving

we see art with our cunt we make art with our cunt

we believe in jouissance madness holiness and poetry

we are the virus of the new world disorder

rupturing the symbolic from within

saboteurs of big daddy mainframe

the clitoris is a direct line to the matrix

VNS MATRIX

terminators of the moral code

mercenaries of slime

go down on the altar of abjection

probing the visceral temple we speak in tongues

infiltrating disrupting disseminating

corrupting the discourse

we are the future cunt

Faith Wilding:

Wilding je emigrirala iz Paragvaja u Ameriku 1961. Magistraturu je stekla na CAL Arts gde je bila I osnivajuci clas Feministickog umetnickog programa. Wilding je multidisciplinarna umetnica cija dela ukazuju na somatsku, psihicku I sociopoliticku istoriju tela. U poslednje vreme njeni radovi se odnose na teorije kiberfeminizma (zena I tehnologija) sa narocitim naglaskom na biolosku tehnologiju. Trenutno Wilding predaje na Univerzitetu Umetnosti u Cikagu I na postdiplomskim studijama u Vermontu. Nalazila se u osnivackom odboru OBN kao I Kritickog Umetnickog Ansambla koji okuplja 5 umetnica sa razlicitim specijalizacijama posvecenih nalazenju veza sa umetnoscu i tehnologijom, radikalnoj politici I kritickoj teoriji.

U njenoj izjavi o shvatanju umetnosti ona kaze:

“U mom projektu ‘embriosvetovi’, kombinujem teoriju I praksu: dajem komentar o novim tehnologijama ‘sa asistiranim konceptima’, kao I o uticajima tehnonauke na zivote zena I tela globalno gledajuci. Ovaj projekat se radi o jezicima nauke I umetnosti koji enkodiraju nase najdublje strahove, zelje I zudnje kroz naraciju o evoluciji, izboru, idealizaciji, besmrtnosti I savrsenosti.

 Donna Haravej

“Radije bih bila kiborg nego boginja”

Donna Haraway, professor na UC Santa Cruz,  je jedna od vodecih figura na polju covekovog odnosa prema masini, odnosa koji se krece od ljubavi do mrznje. Njene ideje su podstakle eksploziju rasprava u raznim oblastima kao sto su primatologija, filozofija I razvojna biologija. U svojoj knjizi, “Skroman svedok@ drugi milenijum: zenski muskarac@se suocava sa onko-misom “(1997), ona se koncentrise na bioloske mreze I zauzima kriticki stav prema nacinu na koji biotehnologija izgradjuje nasa tela. Ona objasnjava musku subjektivnost u naucnoj kulturi I sebe vidi kao uznemirenog ‘skromnog svedoka’ etickih kretanja u genetskom inzinjeringu. Haravej posmatra I belezi – I ne moze da cuti o onome sto vidi. Ona je takodje postala junakinja generacije zena koje su pocele sebe da zovu kiberfeministkinjama.

Katherine Hayles je primenila Haravejeve ideje u knjizevnoj teoriji, dok je Sandy Stone sokirala tradicionalnu akademiju svojim ekscentricnim tehnoloskim trasnformacijama svog tela. Haravejev Kiborg Manifest, objavljen 1985 je postao deo obaveznog programa na mnogim univerzitettima.

Haravejeva je veteran kontra kulture 1960-tih, svakako ne scena koja je bila poznata po svojoj veri u tehnoloske transformacije. Zapanjujuce je videti koliko su njene ideje suprotne ideji o ‘povratku prirodi’ koje su preovladavale u stereotipima na zapadnoj obali. Ovde se radi o zeni koju ne zanima da bude majka zemlja niti je interesuje vezivanje za mitsku pred-tehnolosku proslost. Jednom je svecano izjavila da bi radije bila kiborg nego boginja. Kao kiborg, Haravej je proizvod nauke I tehnologije, I ona ne vidi mnogo smisla u takozvanom feminizmu boginje, koji propoveda da zene mogu naci svoju slobodu tako sto ce se odreci modernog sveta I otkriti spiritualne veze sa majkom zemljom. Kada Haravej tvrdi da je kiborg ona ne tvrdi da je nesto posebno. Za nju stvarnosti savremenog zivota takodje podrazumevaju odnos coveka I tehnologije koji je postao toliko intiman da vise nije moguce odrediti gde se mi zavrsavamo I gde pocinju masine.

“Ovde se radi o potpuno novim formama subjektivnosti. Radi se o ozbiljno mutiranim svetovima koji nikad ranije nisu postojali na ovoj planeti. I ovo nisu samo ideje. Radi se o novom telu”.

Haravejev svet se sastoji od zapletenih mreza – delom ljudskih, delom masinskih; od slozenih hibrida mesa I metala koji otpremaju staromodne koncepte kao sto su ‘prirodno’ I ‘vestacko’ u arhive. Ove hibridne mreze su kiborzi, I oni nas samo ne okruzuju. Oni su I u nama: automatska pokretna traka u fabrikama, kancelarijska kompjuterska mreza, svetla I zvucni sistemi – svi oni su konstrukcije kiborga od ljudi I masina. Mreze su I u nama. Haravej nema dileme oko toga da ako zelimo da opstanemo u ovom svetu moramo ici u korak sa slozenim stvarnostima tehnokulture.

“Kiborg Manifest” (1985) je jedan cudan document, mesavina strastvene polemike, tesko razumnljive teorije I tehnoloskih razmisljanja. Haravej ga naziva ‘ironicnim politickim mitom’. Ona pretvara kiborga od jednog simbola moci Hladnog rata u simbol feministicke slobode.

Generacijama zenama se govorilo da su one ‘prirodno’ slabe, potcinjene, super emotivne, I nisu sposobne za neka abstraktna razmisljanja; da je u njihovoj prirodi da budu majke a ne da budu deo velikih korporacija. Ako su sve ove stvari prirodne to znaci da su I nepromenjljive. Kraj price. Nazad u kuhinju.

S druge strane, ukoliko zene (I muskarci) nisu prirodne nego iskonstruisane, kao sto je kiborg, onda to znaci da se mozemo uz pomoc odredjenog alata, rekonstruisati. Odjednom je sve otvoreno polje, od toga ko pere sudove do toga ko pravi ustav. Odjednom se dovode u pitanje osnovne pretpostavke, kao sto je da li je prirodno imati drustvo zasnovano na nasilju I dominaciji jedne grupe nad drugom.

Feministkinje sirom sveta su se cvrsto uhvatile za ovu mogucnost. Kiberfeminizam – ovaj termin nije koristila Haravej – je zasnovan na ideji da uz pomoc tehnologije moguce je konstruisati identitet, rod, kako god vam se dopada. Kiberfeministkinje uzivaju u polimorfnoj perverznosti. Njihovi stavovi su razliciti pocev od ozbiljnih istorijskih analiza zena kao tehnologa do stava VNS da je klitoris sredstvo pomocu kojeg su ulazi u kiberprostor viseg reda. Haravej je zadovoljni tehnoloski grupi – ona je vrlo kriticna o tehno utopiji.

Ljudska bica 1990tih pokazuju iznenadjujucu volju da sebe razumeju kao bica umrezena u zajednicu. 

Ali da li postoji ozbiljna potreba za kiborzima? Da, kaze Haravej, “problematika zena se nalazi unutar tehnologije…ovde govorimo o zajednickom zivotu: izmedju razlictih nauka I formi kulture, izmedju organizama I masina. Ja mislim da problematika koja je ovde jako vazna, ko umire, ko zivi, I po kojoj ceni – sva ova politicka pitanja su usadjena u tehnokulturu”. Za Haravejevu, kao I za mnoge druge, nema vise niceg abstraktnog.

Dok je bila na doktorskim studijama iz biologije na Yale kasnih 60’tih, Haravej je shvatila da ono

“sto me zaista interesuje nije toliko biologija kao istrazivacka nauka, nego nacin na koji je ona deo politike, religije I kulture uopsteno gledajuci’.

Njen doktorski rad na celijskoj biologiji se oduzio, otputovala je na Havaje gde je predavala opstu nauku deci koja ce kasnije raditi u restoranima I biti turisticki vodic. Tamo je otisla sa svojim muzem koji je bio aktivni homoseksualac.”Shvatili smo da konacno zelimo da se malo pozabavimo incestom brat/sestra, ali u to vreme nismo imali nijedan drugi model sem da se vencamo’. Nekoliko godina kasnije vise nismo bili u braku ali smo nastavili da zivimo kao deo jedne kucne zajednice, sa nasim partnerima, dok moj ‘muz’ nije umro od AIDSa 1991.”

U svojoj knjizi, “Simians, Kiborzi I zene” ona objasnjava kako je imuni system jedan savrseni primer umrezene svesti doba kiborga. Na kraju, njen zivot, I njen rad, smrt svog prijatelja, I teoretska biologija sve ovo je tesno povezano u mrezu licnog bola, politike I nauke.

Krajem 1970-tih Haravejeva se obrela na Hopkins U. gde je predavala istoriju nauke I razmisljala o majmunima I ljudima koji su ih proucavali. ‘Svo ovo vreme ponasanje primata je bila matrica za sve moguce debate I agresije, seksualna nasilja, dominaciju I hijerarhiju’. Kako je napisala u svojoj knjizi “Vizije primata”, 1989,”komercijalni I naucni promet kod majmuna je promet znacenja, kao I zivota zivotinja’.

Ona tvrdi da primatolozi rade na granicnim teritorijama, gde su definisane razlike izmedju zivotinja I ljudi – razlike koje su mnogo problematicnije nego sto ljudi misle. Ukoliko majmuni nisu fundamentalno razliciti od ljudi, onda nasa superiornost nad zivotinjama ne moze da se odrzi.

Danas Haravej radi na UC Santa Kruz

“Tehnologija nije neutralna. Mi se nalazimo unutar onoga sto pravimo, I taj proizvod je u nama. Mi zivimo u svetu povezanosti – I jako je vazno koji su napravljeni a koji nisu’.
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