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Queer i anarchizm - miejsca wspélne

Niniejszy artykul podejmuje kwestie znaczenia teorii queer dla anarchistycznych praktyk
seksualnych oraz stawia pytanie o to, dlaczego anarchisci mogliby krytykowaé kompulsyw-
ng monogamie jako forme zwigzku. Teoria queer opiera sie temu, co heteronormatywne i
zauwaza ograniczenia polityki tozsamo$ci. Pojecie ,,queer” implikuje opdr wobec tego, co
,hormalne”, rozumiane jako to, co sprawia wrazenie naturalnego i wrodzonego.

Heteronormatywno$¢ to pojecie obejmujace zestaw norm opartych na zatozeniu, ze kaz-
dy jest monogamicznym oraz heteroseksualnym cztowiekiem o jednej z dwu tozsamo$ci
seksualnych - meskiej lub zeniskiej, a tozsamo$ci te z zalozenia muszg by¢ state i niezmien-
ne. Teoria queer krytykuje réwniez homonormatywno$¢, ktéra oczekuje, ze relacje niehe-
teroseksualne beda przypominaé te heteronormatywne, na przyktad zwiazki genderowo
normatywne, monogamiczne i zakorzenione w pojeciu posiadaniu partnera. W ten sposéb
teoria i praktyka queer walcza z oczekiwaniami, za ktérymi stoi przekonanie, ze kazdy
powinien by¢ w monogamicznym, cisplciowym’, heteroseksualnym zwigzku.

W artykule Anarchism, Poststructuralism and the Future of Radical Politics Saul Newman wy-
r6znia anarchizm spo$réd innych form radykalnej politycznej walki. Autor upatruje w po-
jawiajacych sie ruchach antykapitalistycznych i antywojennych ,,anty-autorytarnej i nie-
instytucjonalnej formy anarchistycznej walki”?. Ruchy te opisuje jako ,,przeciwstawiajace
sie centralizujgcym tendencjom wiekszo$ci radykalnych form walki, ktére mialy miejsce
w przeszlosci [...] i nie majace na celu przejecia wladzy pafistwowej jako takiej czy wyko-
rzystania mechanizméw i instytucji panistwowych”. Anarchizm w tym rozumieniu jest
przeciwny instytucjonalizacji, hierarchii i catkowitej lub cze$ciowej politycznej asymilacji
z panstwem.

Newman przywotuje réwniez anarchistycznych myslicieli takich jak ,,Bakunin i Kropot-
kin, [ktérzy] nie dali sie uwie$¢ teoretykom umowy spotecznej, apologetom paristwa jak
Hobbes czy Locke, przekonanym o tym, ze suwerenno$¢ ufundowana jest na racjonalnej
zgodzie i dgzeniu do ucieczki od ludzkiej natury. Dla Bakunina to fikcja, ‘nieistotny raban’
[...]. Innymi stowy, umowa spoteczna to raczej maska dla nielegalnych praktyk pafistwa -
suwerenno$¢ zostata raczej gwaltem narzucona ludziom anizeli pojawila sie w wyniku ich
racjonalnej zgody”*. Newman opisuje opér przeciwko paristwu dokonujacy sie dzieki roz-

! Pojecie ,,cisptciowy” odnosi sie do 0sdb, ktérych tozsamo$é plciowa i odgrywana rola genderowa od-
powiada ich wrodzonej, pici biologicznej. Na przyktad cisptciowa kobieta, ktéra urodzita sie w ciele kobiecym
i identyfikuje sie z rolg kobiety. Pojecie to czasami stosowane jest jako wyrazna opozycja wobec ,,transsek-
sualny”.

% saul Newman, Anarchism, Poststructuralism and the Future of Radical Politics, ,,SubStance” 2007, nr 36 (2),
S. 4.

3 Tamze, s. 4.

4 Tamze, s. 6.



poznaniu, ze nielegalna forma panstwa tylko pozornie zostata wybrana. Podobnie teoria
queer moze dziata¢ jako krytyka biologicznych dyskurséw o naturalno$ci genderu i sek-
sualno$ci, poprzez wskazywanie na rézne ich formy, wykreowane i uksztattowane przez
konteksty historyczne i spoteczne. Teoria queer reprezentuje poglad, Ze my$lenie o seksu-
alnosci jako kategorii i kryterium tozsamo$ci biologicznie naturalnych jest w rzeczywisto-
$ci réwniez konstruktem spolecznym. Wskazuje na to kontekst, w jakim pojecia ,,homo-
seksualny” oraz ,,ple¢” [sex] stworzone zostaly jako kategorie biologiczne. Termin ,,homo-
seksualny” pojawit sie pod koniec XIX wieku, by stuzy¢ definicji i identyfikacji tych, ktérzy
uprawiali jednoplciowe stosunki seksualne. Pojecie homoseksualno$ci urosto do rangi de-
finicji heteroseksualnosci, wskazujac na nienaturalne pochodzenie i spoteczny charakter
tej ostatniej. Dyskursy biologiczne i medyczne dotyczace genderu i seksualnosci zmienia-
ly sie na przestrzeni historii. W Discovey of the Sexes Thomas Laqueur zauwaza, ze ,,jako$
w XVIII wieku” pteé zostata skonstruowana z powodéw politycznych, a nie medycznych
czy naukowych®. ,,Organy, ktére mialty wspdlng nazwe - jajniki i jadra - teraz zaczely by¢
rozrdézniane na poziomie leksyki. Organom, ktére wczesniej nie posiadaty wlasnej nazwy,
nadano ja - na przyktad wagina”®.

Kobiecy orgazm i jego rola w procesie zaptodnienia (jesli w ogéle taka zaktadano) sta-
ly sie réwniez przedmiotem éwczesnych dyskusji. Zréznicowanie seksualne stato sie na-
tomiast wyrazem hierarchii genderowej, w ktérej kobiety rozpatrywano jako podrzedne
wobec mezczyzn. Taki model seksualnego zréznicowania, jak pisze Laqueur, ,,jest i byl ta-
kim samym produktem kultury co model jednoptciowy”’. Przejscie od jednego do drugie-
go znajduje swoje odzwierciedlenie na przyktad w obserwacjach de Graafa, ktére zaowo-
cowaly konstatacja, ze ,,zeniskie jadra powinno sie raczej nazywac jajnikami”®. Badacze
anatomii z XVIII wieku ,,wytwarzali szczegétowe ilustracje wyraznie zetiskiego szkieletu,
zeby pokaza¢, ze zréznicowanie plciowe siega glebiej niz powierzchni skéry”[9]. W jedno-
plciowym modelu meskie cialo byto norma, przez pryzmat ktérej postrzega sie inne ciata.
Nowy model zaktada, ze zréznicowanie biologiczne niesie ze sobg ,,normalne” zréznicowa-
nie spoteczne. Jednak Laqueur podwaza idee plci jako kategorii ,,naturalnej”, wskazujacej
na istotne réznice biologiczne, i podkresla, Ze to hierarchia genderowa oraz impulsy poli-
tyczne uksztalttowaly ptec.

®> Thomas Laqueur, Making Sex: Body and Gender from the Greeks to Freud, Cambridge 1990, s. 27.
® Tamze, s. 27.
7 Tamze, s. 29.

8 Tamze, s. 31.



Wiecej niz polityka klasowa

Teoria queer denaturalizuje hierarchie genderowa, hierarchie tozsamo$ci seksualnej oraz
politycznych wptywéw, i jest wartosciowym narzedziem dla praktyk anarchistycznych.
Teoria queer podwaza kategorie ,,normalnosci” i stawia pytanie o to, co wytwarza hierar-
chicznie ustrukturyzowane réznice pomiedzy nami, pokazujac inne oblicza walki, z dala
od polityki klasowej. Wraz z teorig feministyczng pojawita sie idea, ze gender to konstrukt
spoteczny, a nie biologiczny, a tym samym nie wrodzony, naturalny, stabilny czy ,,zasad-
niczy” dla czyjej$ tozsamosci zgodnej z jego czy jej ,,biologia”. Gender to produkt spotecz-
nych norm, indywidualnych zachowar i wladzy instytucjonalnej. Studia gejowskie/lesbij-
skie wlaczyly sie do dyskursu genderowo-pltciowego poprzez wprowadzenie homoseksu-
alizmu i tozsamos$ci LGBT jako obszaréw badan. A w §lad za teorig feministyczng czy stu-
diami gejowskimi/lesbijskimi, teoria queer zaczela postrzegaé seksualno$¢ i zachowania
seksualne za spotecznie skonstruowane i przygodne historycznie, uwzgledniajac mnogo$é
seksualnych praktyk podwazajgcych heteroseksualnosé, takich jak nie-monogamia, rela-
cje BDSM czy seks za pienigdze.

Teoria queer otwiera przestrzen krytyki wzajemnych relacji spotecznych w inny sposéb
niz typowa praktyka anarchistyczna. Tam, gdzie klasyczny anarchizm skupia sie przede
wszystkim na analizowaniu relacji wladzy pomiedzy ludZmi, na ekonomii i patistwie, teo-
ria queer rozpatruje cztowieka w odniesieniu do tego, co normalne i dewiacyjne, tworzgc
nieskoriczone mozliwo$ci oporu. Teoria queer stara sie zaklécaé pojecie ,,normalno$ci” tak
samo, jak anarchisci robig to w przypadku hierarchii, wyzysku czy opresji. Mozemy wyko-
rzystal teorie queer do konceptualizacji nowych typéw zwigzkéw mitosnych i spotecznych,
ktére opierajag sie patriarchatowi i innym formom opresji, poprzez stworzenie osobnej
»queerowo-anarchistycznej” formy tych relacji. Przyzwalajac na mnogie i ptynne formy
tozsamosci i zwigzkéw seksualnych, ktére wykraczajg poza binarng opozycje homo/he-
tero, praktyka queerowo-anarchistyczna pozwala zakwestionowa¢ panstwo i kapitalizm,
jak réwniez seksualne opresje i normy, nierzadko zakorzenione w instytucji panistwa czy
innych zhierarchizowanych uktadach spotecznych.

Queerowy anarchizm jako forma relacji spotecznych

Queerowe odrzucenie instytucji malzefistwa mozna oprzeé na anarchistycznej opozycji
wobec hierarchicznych form relacji i asymilacji z patistwem. Anarchista opiekujacy sie czy-
imi$ dzie¢mi w kategoriach alternatywnego modelu rodziny moze by¢ postrzegany jako
odgrywajacy relacje queer. Gustav Landauer w Revolution and Other Writings pisze, ze ,,pati-
stwo nie jest czyms, co moze by¢ zniszczone w drodze rewolucji. Jest warunkiem, gtéwnym
stosunkiem pomiedzy ludzkimi istnieniami, jest sposobem ludzkiego zachowania: mozemy



je znie$¢ tylko przez ustanowienie innych relacji, przez inne zachowanie™. Jako anarchi-

$ci dziatajacy w obszarach polityki seksualnej oraz zainteresowani zwalczaniem wszelkich
form opresji, mozemy tworzy¢ nowe, ,,qeerowo-anarchistyczne” wiezi miedzyludzkie, kté-
re anarchistyczne koncepcje pomocy wzajemnej [mutual aid], solidarno$ci oraz dobrowol-
nego zwiazku laczg z queerowa analiza normatywnosci i wtadzy. Musimy dazyé do two-
rzenia i akceptacji nowych form relacji w naszym anarchistycznym ruchu, ktére zmiazdza
panistwo i zwalcza opresje w naszych sypialniach oraz poza nimi. Jednym ze sposobéw
budowania takich spotecznych relacji opartych na anarchistycznych analizach jest prak-
tykowanie rozwigzan alternatywnych wobec obecnie panujgcych w panstwie oraz hetero-
normatywnych konceptualizacji seksualno$ci. Nasze dziatanie moze obejmowac rozmaite
praktyki seksualne, wlgczajac w to BDSM, poliamorie czy queerowe praktyki heteroseksu-
alne - nie traktujac ich jednak jako nowych norm, lecz jedne z wielu mozliwych praktyk,
dotychczas marginalizowanych kosztem normatywnego rozumienia seksualnoéci. W rela-
cjach poliamorycznych posiadanie wiecej niz jednego partnera jest wyzwaniem rzuconym
kompulsywnej monogamii i szerzonym przez patistwo wyobrazeniom wlasciwego czy nor-
malnego zwigzku. Poliamoria jest po prostu jedna z tych praktyk, ktéra nasuwa sie, gdy
mys$limy o formach relacji, ktére moga (ale nie muszg automatycznie) uciele$nia¢ aspekty
wyraznie queerowe i anarchistyczne. BDSM pozwala na ostabienie relacji wtadzy w zwigz-
ku poprzez odgrywanie i dekonstrukcje prawdziwych stosunkéw wladzy na warunkach
obustronnie uzgodnionych droga negocjacji. Praktyki queerowo-heteroseksualne umoz-
liwiajg takze pltynno$¢ genderu i zachowan seksualnych wewnatrz relacji heteroseksual-
nych. Chociaz odgrywanie takich form relacji samo w sobie nie czyni nas rewolucjonistami,
to jednak dzieki nim mozemy nauczy¢ sie, jak inaczej konceptualizowaé relacje spoteczne i,
co wazne, stawiaé opdr normatywnej indoktrynacji spoteczeristwa, narzucajacej mu ogra-
niczong, ciasng, hierarchiczng kulture seksualng.

Poliamoria jako queerowo-anarchistyczna forma relacji

Poliamoria nawigzuje do praktyki otwartego i uczciwego posiadania jednoczes$nie wiecej
niz jednego zwigzku intymnego przy zalozeniu petnej swiadomosci i wiedzy wszystkich
uczestnikéw. Obejmuje ona relacje pomiedzy swingersami, przyjaciétmi uprawiajacymi
niezobowigzujacy seks [friends with benefits] czy ludzmi zyjacymi w zwigzkach otwartych.
W poliamorii 6w aspekt otwartosci i uczciwo$ci wskazuje na anarchistyczng koncepcje do-
browolnosci zwigzkéw i pomocy wzajemnej. Poliamoria umozliwia takze wolng mito$¢ do-
$wiadczana w sposdb, na jaki monogamiczne koncepcje seksualnosci narzucane przez pan-
stwo nie pozwalajg. Emma Goldman w Marriage and Love pisze, ze ,,cztowiek posiadt mézg,
ale miliony ludzi na $wiecie nie zdotato posig$¢ mitosci. Cztowiek potrafi poskromié ciato,
ale wszelkiej wtadzy na §wiecie nie wystarczy, by poskromié mito$¢. [...] Mito$¢ ma magicz-

® Gustav Landauer, Revolution and Other Writings: A Political Reader, przetozyt i zredagowat Gabriel Kuhn,
Oakland 2010, s. 214.Tutaj polski przeklad cytatu za C.Ward, Anarchia i paristwo, Zielona Géra 1999, s. 6.



ng moc, ktéra z zebraka moze uczynié kréla. Tak, mitos$¢ jest wolna; i moze funkcjonowaé
tylko w atmosferze wolnosci. Tylko wtedy objawia sie szczerze, obficie, cato§ciowo”*°.

W wolnej mitosci kryja sie anarchistyczne pojecia pomocy wzajemnej. Ale wracajac do
poprzedniej kwestii, nalezy podkresli¢, ze poliamoria jest réwniez wyzwaniem dla mysle-
nia o partnerze jako posiadanym obiekcie czy wlasno$ci. Zamiast posiada¢ prawo do catko-
witej wylacznosci do partnera, poliamoria pozwala dzieli¢ mitos¢ z takg ilo$cig partneréw,
na jaka sie wzajemnie zgodzg. W przeciwienistwie do kompulsywnej monogamii poliamo-
ria pozwala na wiecej niz jednego partnera, kwestionujac patistwowe koncepcje tego, co
jest okre$lane mianem normalnej/naturalnej relacji. Kompulsywna monogamia moze wy-
nika¢ z relacji tworzonych w warunkach, w ktérych wymusza sie dostosowanie do zatozen
monogamii. Kompulsywna monogamia to koncepcja, ktdra szerzy sie¢ w prawie i instytu-
cjach, gdzie oczekiwania i nacisk na wypelnianie idei monogamii sg nagradzane dobrami
materialnymi i spotecznymi. Nie nalezy jednak sugerowad, ze ci, ktérzy wybieraja mono-
gamiczna relacje, sg bardziej ograniczeni niz poliamorysci. Krytyka kompulsywnej mono-
gamii daleka jest bowiem od oceny indywidualnych relacji romantycznych/seksualnych.

Poliamoria moze réwniez kwestionowaé panstwowe koncepcje posiadania i whasnosci.
Matzenistwo jako instytucja zwigzane jest z pojeciami heteroseksualnej reprodukgji i pa-
triarchatu. Ksigzka Sary Ahmed moze przystuzy¢ sie tu dalszej definicji poliamorii. Autor-
ka pisze bowiem: ,,na swdj sposdéb, myslenie o polityce «wytycznych zycia» pomaga nam
poddal rewizji relacje pomiedzy dziedzictwem (wytyczne, ktére otrzymujemy w momen-
cie wkroczenia w przestrzefi rodzinng i spoteczng) a reprodukcja (oczekiwanie, ze sptaci-
my dlug wobec tych wytycznych, wytyczajac droge kolejnemu pokoleniu). Nie jest tak, ze
automatycznie reprodukujemy to, co odziedziczyliémy, albo ze zawsze dziedzictwo prze-
ksztalcamy w swojg wlasnos¢. Nalezy wzig¢ pod uwage nacisk, jaki wywiera sie na nas, by
do takiego przeksztatcenia dochodzilo”!. Analizy Ahmed pokazujg, w jaki sposéb polia-
moria moze podwazal idee dziedziczenia i posiadania. Jej struktura zezwala bowiem na
mnogo$¢ partneréw i niekoniecznie tgczy sie z heteroseksualng reprodukcja w ten sam
sposdb, co matzeristwo jako instytucja. Tym samym poliamoria moze zaktécaé praktyki re-
produkgji i dziedziczenia poprzez kreowanie nowych modeli rodziny i zwigzku, ktére nie
opieraja sie na seksualnej wylgcznosci i na relacjach monitorowanych oraz wymuszanych
przez panstwo.

Nawotywanie do seksualnej wolnosci

Mozna by zapyta¢, dlaczego poliamoria jest dla mnie taka istotna, skoro sama jej nie prak-
tykuje? Jaki sens tkwi w mojej krytyce monogamii, jesli sama znajduje sie w satysfakcjo-
nujacym mnie zwigzku monogamicznym? Ot6z stosujac teorie queer w naszych 6zkach i

19 Emma Goldman, Anarchism and Other Essays, trzecia edycja, New York 1917, s. 93,

11 sara Ahmed, Queer Phenomenology: Orientations, Objects, Others, Durham 2006, s. 17.



na ulicach, mozemy zaczaé wyzwalac te aspekty zycia, o ktérych dotychczas nie myslano
w kategoriach braku ograniczen. Jesli ludzie zyjacy w monogamicznych, satysfakcjonuja-
cych zwigzkach zaczng sie zastanawiaé nad historig seksualnej represji, pozwoli im to zro-
zumie(, co znaczy by¢ seksualnie wyzwolonym, nawet jesli sami zdecyduja sie pozostaé
w swoich monogamicznych zwigzkach. Dzieki temu mozemy sie wyzwoli¢ od ograniczaja-
cych nas i narzuconych nam norm genderowych oraz oczekiwari nie tylko w obrebie relacji
mitosnych, ale po prostu w codziennym zyciu. Teoria queer daje nam przestrzen do trans-
gresji i gry z genderem oraz stawia pytanie o granice polityki tozsamosci, dochodzac do
wniosku, ze seksualno$¢ i inne aspekty tozsamo$ci ani nie sg stabilne, ani stabilne by¢ nie
muszg. Seksualno$¢é moze by¢ plynna i objawiac sie w przerdznych formach, zgodnych z
naszym sposobem wyrazania wlasnego genderu.

Chcemy wiecej niz tylko wyzwolenia klasowego. Chcemy by¢ wolni od burzuazyjnych
oczekiwan wobec zawierania matzetistw i binarnego wspétistnienia mezczyzny i kobiety,
ktérzy muszg odgrywac sztywne, normatywne role, umawia¢ sie na randki w modelu mo-
nogamicznym i wyrazaé swéj gender w sposéb znormalizowany i ograniczony. Powinni-
$my walczy¢ o wyzwolenie genderowe dla naszych transseksualnych przyjaciét i znajo-
mych, walczy¢ o wolnoé¢ konsensualnych sposobéw ekspresji seksualno$ci i mitosci. To
nie tylko walka na ulicach. To walka w naszych toaletach, gdzie transseksualiéci lub oso-
by o nienormatywnej tozsamo$ci plciowej sa dominowani przez ludzi, ktérzy nie uznaja
trans lub innych odstepstw od ,,normy”, albo wttaczani w genderowy dualizm ignorujacy
tozsamo$ciowa ptynnos¢, albo traktowani jako ,,innoplciowi”. To nasze struktury rodzin-
ne, ktére nadajag burzuazyjny porzadek naszemu zyciu. To nasze wytwarzanie dyskurséw
wokdt seksualnosci, ktére owg seksualno$é pojmuja jako co$, co nalezy studiowaé zgodnie
z zachodnim, medycznym czy biologicznym modelem. Wreszcie - to nasze zgrupowania
i ruchy, ktérych glosy krytyki nienalezace do biatych, hetero, cisptciowych mezczyzn sg
marginalizowane. Powinni$my stworzy¢ nowe, odmienne sposoby Zycia i pozwalaé na qu-
eerowe formy zwigzkow i bytéw.

Wyzwolenie seksualne u kazdego bedzie wygladalo inaczej. Z wtasnego dos§wiadczenia
wiem, ze bycie dobrowolnie zwigzanym i wychtostanym na obustronnie uméwionych wa-
runkach moze by¢ wyzwalajgce. Natomiast calowanie i przytulanie kogo$, z kim pieczoto-
wicie wynegocjowale$ wczesniej zgode na takie postepowanie, jest niezwykle satysfakcjo-
nujace. Trwanie w otwartym, szczerym poliamorycznym zwigzku pozwolito mi stworzy¢
jak dotad najbardziej wyzwalajgcg mitosng relacje w moim zyciu. Aczkolwiek seksualne wy-
zwolenie jest doswiadczeniem gleboko subiektywnym. Problem tkwi tu w konceptualiza-
¢ji poliamorii jako formy queerowo-anarchistycznej z jednej strony oraz w potencjalnym
narzuceniu jej jako nowej ,,normy”, nadrzednej wobec monogamii czy innych heteronor-
matywnych relacji, z drugiej.

Bowiem, wracajac do Ahmed, znamienny dla rozpatrywania nowych form relacji jest
wla$nie nacisk na przemiane, a przeciez powinny by¢ one rozpatrywane wylacznie jako



nowe sposoby funkcjonowania w zwigzkach, ktére beda wyzwaniem dla patriarchatu'?,
kapitalizmu czy heteronormatywno$ci. Musimy szerzy¢ my$l o tym, jak mogg wygladaé
anarchistyczne praktyki seksualne, dbajac jednoczesénie, aby unicestwianie norm gende-
rowych, akceptowanie plynnosci i niestabilnos$ci kategorii plci i tozsamosci oraz kwestio-
nowanie nacisku na monogamie bylty czescig naszej anarchistycznej praktyki, majacej na
celu podwazenie form relacji propagowanych przez panstwo. Powinni$my zy¢, funkcjono-
wacl i dziataé w sposéb, ktéry swiadomie buduje kulture uciele$niajgcg opér wobec patriar-
chatu i heteronormatywno$ci. Takie dzialanie jest fundamentalne dla naszego wspdlnego
wyzwolenia z kapitalizmu - ale takze z patriarchatu, heteronormatywnosci i restrykcyj-
nych oraz narzucanych nam oczekiwan wzgledem wszelkich aspektéw seksualnosci.

12 patriarchat odnosi sie do systemu wtadzy zakorzenionej w instytucjach i innych wymiaréw spotecz-
nej organizacji, ktéra uprzywilejowuje mezczyzn i przyznaje im wtadze nad kobietami i osobami, ktérych
nie charakteryzuje cisplciowos¢.
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