Kiborg ili boginja?

U nesvjesnom covjeCanstva — u mitovima i bajkama, Zenski princip se povezuje sa
prirodom. Prisutna su dva arhetipa: arhetip mracne majke, koju karakteriSe plodnost, ali 1
rusilacka energija, htonsko, zemaljsko 1 haos. Drugi je arhetip dobre majke —jedan takav idol je
blaga i Cista Djevica Marija, §to govori da se poStovanje majke prirode sa¢uvalo do danas. Oba
ova principa su osudena na imanenciju; tjelesnost se arhetipski vezuje za zenstvenost, koja se
smatra intuitivnom 1 ne-razumskom. Slavljenje principa povezanosti sa prirodom bi za Zene
znacilo isticanje svih formi njegove tjelesnosti, oslobodeno idealizovanih oblika koji Zensko

tijelo smatraju iskljuc¢ivo njeznim, a ne vide ga kao nesto organsko i sirovo.

Filozofija je od svojih pocetaka odbacivala razmatranje tijela i bavila se iskljucivo
uzdizanjem duha kao termina liSenog tijela. Ovakvim stavom, umno/tjelesno tj. musko/zensko
su postavljeni u hijerarhijski odnos. Principi koji su se vezivali za muskarce su smatrani
univerzalnim i neutralnim, a Zena se smatrala Drugim, imanentnim i nedostupnim, sferom
nepodobnom za filozofsku misao i1 kontemplaciju. U ovom tekstu ¢u uporediti dvije autorke koje
su stvarale u proslom vijeku i bavile se Zenskim pitanjem: Lujzu Burzoa — francusku vajarku
priklonjenu arhetipskoj predstavi Zene i inspirisanu psihoanalizom, i Donu Haravej, americku
filozofkinju 1 zacetnicu kibernetskog feminizma, koja potpuno prekida asocijaciju Zene sa

prirodom, te zamislja bespolnu utopiju u virtuelnom prostoru.

Prvi pronadeni idoli su paleolitske venere, od kojih je najpoznatija Vilendorfksa Venera
pronadjena u Austriji, datira iz doba paleolita — 25 000 godina pr. n. e. Vilendorfska Venera ima
predimenzionirane zenske osobine, trudan stomak, nema ruke 1 lice nije obradeno ve¢ potpuno
zanemareno. Noge su joj toliko sitne da ne moZe da stoji. Zamisljena je da se nosi u ruci, kao
amajlija — funkcija umjetnosti je tada i dalje bila ritualna i magijska. Na njoj su, pored grudi koje
daju mlijeko, slobodno prikazani i polni organi koji su bili predmet bozanskog kulta koji kultura
poslije potiskuje. Na osnovu ovakvih figurina se donose zakljucci da je prvo druStveno uredenje

bilo matrijarhat, $to nije dokazano.



Ovaj arhetip se svuda sre¢e — ona je dobrocudna davateljica hrane i zivota, predstavlja
personifikaciju majke prirode. Burzoa se nikad nije deklarisala kao feministkinja, iako se bavila
temama zenske tjelesnosti, odrastanja, stanja i1 kompleksa. Vraca se upravo ovakvim
praistorijskim uzorima i ponovo uspostavlja kult velike boginje majke. Stavlja akcenat i na
jedinstvo djeteta s majkom. Kao umjetnicki izraz je Cesto birala meku skulpturu, kao Sto je
,Krhka boginja“ iz 2002. godine. Ovdje kao referentnu taku koristi Vilendorfsku Veneru.
Sli¢nost je ocigledna: naglaSeni zenski atributi, trudan stomak, nedostaju ruke i noge. Medutim,
na mjestu glave stoji ¢udan falusni simbol. Burzoa je tridesetak godina proucavala psihoanalizu,
pa se motivi iz Frojdove teorije Cesto javljaju u njenom stvaralastvu. Ovdje mozda aludira na
kompleks kastracije kod djevojc¢ica koji je Frojd opisao — djevojcica prepoznaje da se razlikuje
od djeCaka i zbog toga osjeca zavist. Medutim, Karen Hornaj objasnjava da Zene nemaju zavist
za penisom, nego za drustvenoj mo¢i koju muskarci uzivaju. Kako god tumacili, falusni simbol

na zenskom tijelu ukazuje na njenu cjelovitost.

U tehnici je zanimljiva dihotomija tradicionalnog izraza (Sivenje je karakteristicno
zenska primjenjena umjetnost) i neobi¢nost i modernost ba$§ tog izraza — metaskulptura od

tekstila se opire ve¢ ustanovljenoj tradiciji toga kako skulptura treba da izgleda.

Druga skulptura koja je zanimljiva na temu velike boginje je ,,The Nature Study* gdje

prikazuje Zivotinju predatorku sa tri para grudi. Ovdje referent nije Vilendorfska Venera, ve¢



Artemida Efeska. Ova mra¢na majka je bezglava 1 zastraSujuca, spremna da napadne bilo koga
ko predstavlja opasnost za njene potomke. I ova skulptura bi se mogla protumaciti kao predstava
falusne majke zbog ambivalencije njenog repa. Arhetip ,,uzasne majke* ima divlji i krvavi aspekt
— pored toga Sto je boginja plodnosti, ona je 1 boginja lova, rata i smrti. Mesopotamska boginja
IStar pripada upravo arhetipu uzasne majke, a bliska joj je indijska Kali. Ona je tamna boginja
okic¢ena djelovima ljudskog tijela, boravi na mjestima za kremaciju gdje joj se prinose Zrtve. IStar
i Kali podsje¢aju na boginju Atenu jer su sve tri boginje rata. Medutim, Atena se povezuje sa
muskim solarnim vrijednostima (tj. razumom i pravdom) a IStar i Kali vuku korjene iz Zenske
zemlje 1 donjeg svijeta. Sustina ovih boginja predstavlja sintezu zenske psihe 1 njenog plodnog
tijela, kakav je 1 slucaj u ovoj skulpturi krvolo¢ne majke predatorke. Psihoanaliza, pa i
stvaralastvo Lujze Burzoa koje iz nje proisti¢e, naturalisticki tumacde rod smjeStaju¢i ga u
arhetipske kategorije. Iako je psihoanaliza kritikovana od strane feministkinja, ona u ovom
slucaju ne znaci odvajanje Zene od njenog autenti¢nog iskustva. Tumaceci 1 slave¢i arhetip
mracne majke, Lujza Burzoa je oslobodila sirovi i htonski aspekt Zenskog bic¢a koji se protivi

drustvenim postulatima koji od zena oc¢ekuju pokornost i poslusnost.

Dona Haravej, s druge strane, potpuno odustaje od bilo kakve identifikacije sa prethodno
ustanovljenom tradicijom. U postmodernizmu se potpuno odbacuje ideja tradicije, kolektivnog i
arhetipskog, velike teme vise ne postoje i fokus se stavlja na individualnost i pojedinca. U tom
duhu, Haravej odbacuje arhetipsko povezivanje Zenstvenosti sa prirodom i u ,,Manifestu
kiborga* predstavlja ideju feministicke utopije. Haravej prosiruje ideju Simon de Bovoar da se

zenom ne rada ve¢ postaje. Utopija koju je zamislila je nenaturalisticka i postmodernisticka.



Nalazi se u virtuelnom svijetu, to je druStvo u kojem Zive kiborzi koji su rodno neutralni.
Metafora kiborga je vrlo znafajna za feministiCku teoriju jer simboliSe mogucnost izgradnje

novih rodnih identiteta. Naime, svaki kiborg konstruise svoj rodni identitet u skladu sa sobom.

Iako nije vezana za tjelesnost uopste (kiborzi su bica koja Zive u virtuelnom prostoru,
nemaju tijelo), pa samim tim ni za Zensku plodnost na kojoj je Burzoa toliko insistirala, Dona
Haravej nalazi drugu vrijednost koju prepoznaje kao povratak zenskom principu: povezivanje je
kljucna rijec u kibernetskom feminizmu. Internet je pogodan za Sirenje nehijerarhijskih struktura,
novi mediji su decentralizovani i zbog toga su ovo ,,zenske tehnologije po rijeima teoreticarke

Sedi Plent.

Haravej vidi kiborge kao mjeSavinu drusStvene stvarnosti i1 fikcije, a fikciju je smatrala
najvaznijom tvorevinom koja mijenja svijet. Zanimljivo je da kiborzi nemaju tradiciju, ¢ak ni
izmaStanu kakva bi se u postmodernisticCkom kljucu ocekivala. Iako su rodno neutralni, ne
dovodi ih u vezu ni sa biseksualno$¢u, ni sa pre-edipovskom simbiozom, ni sa drugim oblicima
cjelovitosti. Pojam kiborg takode problematizuje tijelo tako Sto zamagljuje granice izmedu
masine 1 organskog, iz ¢ega proisticu polne 1 seksualne fluidnosti. Ukidanje ovih kategorija moze
da predstavlja potencijal za oslobadanje Zenskog tijela i zaustavljanje represije nad Zenskim

zadovoljstvom.

lako Haravej Zeli da se opire tradiciji 1 stvori svijet bez porijekla, asocijacije na
prethodnike je nemoguce zaustaviti i zabraniti. Kiberfeministkinje vide seksualnu ambivalenciju
kao utopiju. Medutim, androgin se istorijski gledao kao privilegovani drevni Saman, svestenik ili
prorok. Zbog svoje seksualne cjelovitosti, privilegije bi¢a iz Platonovog mita o prvobitnom
covjeku kakvu obi¢ni ljudi ne uzivaju, smatrao se duhovno uzviSenijim. Njegovo tijelo i izgled
su ogledalo njegove duse — ona je cisto kontemplativna, nije u kontekstu prirode nego
metafizike. Zbog toga je nemoguce ovako svetu cjelovitost prihvatiti kao opste mjesto i osobinu

koja se podrazumijeva, ¢ak ni u kibernetskom svijetu.

Cak i da zanemarimo izvorne paganske tradicije i prihvatimo Manifest kiborga, namece
se pitanje: kada se Zenama sistemski otezava, koliko je bitno da li se pojedinka radije
poistovjecuje sa kiborgom ili sa boginjom? Sistemska opresija je uvijek povezana sa odredenim

poistovjec¢ivanjem, a ova dva primjera su pokusaji da se te kulturoloske norme dovedu u pitanje.
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