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V knjigi Zakaj nisem feministka: feministiéni manifest avtorica Jessa Crispin, kulturna
kriticarka in urednica spletnih literarnih portalov Bookslut in Spolia, poda svojo mani-
festno verzijo kritike sodobnega belega srednjerazrednega feminizma ZDA. Forma
manifesta, v katerem se ne ukvarja s pogloblieno razlago ali razélenjevanjem svojih
argumentov, se dobro izkaZe v tandemu s pikrim in vulgarnim prikazom njene kriti¢ne
pozicije, a mestoma izpade kot povrina analiza osebne zamere. Kritika je usmerjena
proti struji sodobnega feminizma, ki ga poimenuje univerzalni feminizem oziroma fe-
minizem svobodne izbire, za katerega trdi, da »to ni moj feminizem«, saj se namesto
filozofskega premisleka in nacel, ki so usmerjena v spreminjanje druzbe za enakost
spolov, vzpostavlja kot potrodniska izbira Zivljenjskega sloga, v katerem izrekanije, da
sem feministka, Ze pomeni feministi¢no drZo in je kot feministi¢no dojeto vsako dejanije.
Preko trzenjskih mehanizmov za namen privabljanja 3irdih mnozic, ki bi to verzijo femi-
nizma kupile, pa izgubi ves emancipatorni potencial in se prelevi v nedkodljiv kapitali-
sti¢ni produkt. V manifestu se avtorica ne ukvarja toliko s feministi¢nim programom, po
katerem je feminizem gibanje, ki ni samo odziv, ampak tudi boj za spremembe v kulturi,
temveg bolj s kritiko afektov in psiholo3kih mehanizmov, ki so prisotni v univerzalnem
feminizmu. Iz tega izhajajodi pozitivni program feminizma dojema kot vrnitev &love&nosti
zenskam, ki so najprej ljudje s loveskimi psiholodkimi mehanizmi, napakami in zmotami,
z demantiranjem dolocevanja lastne vrednosti na podlagi moskih kriterijev in preko
tega vzpostavitvijo premisleka, razprave in porajajoéega se nelagodja ob naslavljanju
strukturne neenakosti spolov.

Psiholoko-afektivna analiza brodoloma univerzalnega feminizma se giblie med
psihologijo &ustev, obrambnih mehanizmov in socialnopsihologkih konstruktov na eni
ter psihologizacijo in podruzbljanjem psiholodkih mehanizmov na drugi strani. Avtorica
pronicljivo zaznava individualne prepreke, ki onemogoéajo feministi¢ni boj in vzdrzujejo
trenutni sistem neenakosti, preko mehanizmov, kot so npr. ponotranjanje zatiralskega
sistema in lastnega vrednotenja na podlagi patriarhalnih kriterijev, udobje biti znotraj
sistema, ki brise solidarnost z marginaliziranimi skupinami, nelagodie, ki ga povzro-
&ata prevpradevanje in upor proti temu sistemu, obrambni mehanizem projekcije, kjer
lastne slabosti pripisujemo drugim, da nam ni treba prevpradati lastne soudelezenosti
v patriarhalnem sistemu. 1z nastetih primerov se svita programski zakljuéek, da se je
najprej treba spopasti s kapitalistiénimi, patriarhalnimi in potro3nitkimi prepri¢anii v
nas samih in drugih okrog nas, vendar Crispin zgreii psiholoZko razumevanje na tocki,
kjer predpostavlia, da bi zaradi marginalizacije Zenske morale opaziti, kako deluje
zatiralski sistem, in se nato temu upreti. Ceprav ji je jasno, da veina Zensk ravno zaradi
prej nastetih psiholodkih mehanizmov ne bo feministk, tudi &e so spregledale sistemsko



raven neenakosti, pa ji umanjka analiza mehanizma, kako sploh prepoznati sistemsko
raven iz (ne)prevprasanih individualnih izku$enj neenakosti.

Podobno deluje tudi sémo besedilo, pri katerem ni jasno, kdaj analiza z afektivno-
-individualne ravni prehaja na podrogje 3irSega druzbenega konteksta, kot tudi ne,
kje je povezava med individualno psihologijo in ume3&anjem feminizma v sodobnem
kapitalizmu. Nakazani so nastavki, preko katerih ujamemo psihologizacijo, ki gibanje
reducira na individualno-psiholoske mehanizme, in individualizacijo feminizma, kjer je
vsakdo sam odgovoren za lastno svobodo in boj proti neenakosti. Posredno se kaze
kapitalistiéna apropriacija afektov, ki sre¢o in rast veze na merila finan&nega in materi-
alnega uspeha znotraj kapitalizma, (samo)opolnomoéenje predstavlja kot neempaticno,
egoisti¢no, narcisistiéno drzo, romanti¢no ljubezen vzpostavlja kot organizacijsko nagelo
zivljenja, mehanizem nadzora in zatiranja, koncept varnosti (zensk) pa izrablja za upra-
viéevanije sistemskega nasilja in hkrati saniranje simptomov patriarhata na povrsinski
ravni. Ker se na tem mestu ustavi, zmanjka neposredna obsodba razredne neenakosti,
ki poraja nezmoZznost solidarnosti med Zenskami z mog&jo znotraj sistema, ki si z denar-
jem kupijo izhod iz marginalizacije, in drugimi, ki niso pripuiéene vanj. Crispin tako
hkrati izpostavlja individualna psiholodka nagela kot tudi strukturno individualizacijo in
psihologizacijo, ki onemogoéajo feministiéno delovanie.

Ceprav zavraéa univerzalizem kot temelino dologilo feminizma, ki na najmanjsem
skupnem imenovalcu i¥¢e konsenz, tj. z onesposobljanjem dejanskih zahtev feminizma,
se ne opredeli jasno znotraj specifiénega zgodovinsko-kulturnega momenta proble-
mati¢nega feminizma v ZDA oziroma internetnega feminizma pod vplivom kulturnega
imperializma ZDA, temveé ga privzame kot univerzalno danost. V knjigi ne omenja drugih
feminizmov, kar namesto da bi poudarilo in okrepilo glavno tezo kritike specifiénega
dojemanija feminizma, deluje povrino in ignorantsko, saj ne vzporeja razli¢nih struj,
zaradi &esar besedilo izpade kot univerzalizacija kritiziranega feminizma kot edinega,
ki obstaja in ima vpliv. Za nas kulturno-zgodovinski prostor delo zato deluje kot stati¢ni
prikaz internetne sedanjosti feminizma, a zgolj pod pretvezo, da nimamo lastne zgodo-
vine marksistiéno-feministiénega boja, ki hkrati naslavlja boj za enakopravnost spolov in
kritiko kapitalizma. Kriti¢no distanco do prevoda konteksta mora opraviti bralka samaq,
saj so primeri in analiza vezani specifiéno na z internetom povezan beli, srednjerazredni
feminizem v ZDA, kar se vsiljuje sodobnemu feministiénemu gibanju pri nas. Kulturna
distanca do dela omogo&a prepoznavo elementov v pisanju, na katere avtorica sama
opozarja in jih kritizira: k analizi pristopa s pladnicami do drugih oblik subjektivnosti
zensk, ne omenja feministiénih bojev znotraj sistema, kot tudi ne sodobnih radikalnih
struj feminizma izven sistema. |zpostavlja pretezno srednjerazredne probleme, pri éemer
je nesodelovanje v feministiénem boju izgovor, in ne odraz prekerne situacije zensk,
kot da bi po vzoru amerikih sanj lahko v vsaki pozicioniranosti Zenske subjektivnosti
imele (z)moZnost nasloviti sistemsko problematiko, neidentifikacijo z vsemi zatiranimi pa
razume kot znak neempatije in narcisizma. Argumentativne pozicije proti univerzalnemu
feminizmu naslavlja preko kritike za ZDA specifiéne kulture politi¢ne korektnosti, kulture
ogoréenja in bojkota (cancel culture), pri &emer pogosto zapade zdravorazumskim
internetnim argumentacijam (npr. Zenske laZejo o spolnem nasilju, moski morajo danes



odgovarjati za lastna ravnanja, Zenske pa ne). Nujno je prevpradevanije lastne pozici-
oniranosti, kot poudarja avtorica sama, kar pomeni tudi prevprasevanje determinizma
socialnih mehurkov dojemania feminizma.

Crispin v specifi¢énem okviru feminizma naslavlja sploen problem, ki se pojavlja
na razliénih frontah boja proti neenakosti: kako predreti kontraefektivne psiholoske
mehanizme, ki jih vzpostavlja in ohranja kapitalisti¢ni produkcijski sistem. Odpira teme,
ki se nagitanim feministkam lahko zdijo samoumevne, ampak v javnem diskurzu to niso:
tudi moski potrebujejo feminizem, Zenske kvote same po sebi ne naredijo praviéneje
druzbene ureditve, tudi Zenske so (lahko slabi) ljudje. Ponuja streznitev od partikularnih
internih prepirov, ko pokaze na diskrepanco med Ziveto izku3njo in feministi¢no teorijo.
Analizo individualnih preprek zakljuéi s programom zavrnitve, razveljavitve predstav
patriarhalnega in kapitalistiénega okvira o lastni vrednosti in organizacijskih nagelih
vsakdanjega Zivljenja. Opozarja, da se ne zmoremo sooéiti z nelagodjem ob prevprade-
vaniju lastne soudelezenosti v patriarhatu in teZavnosti izstopa iz cone udobija, pri éemer
ne pomaga, da univerzalni feminizem trenutno ne ponuja alternativnih izvensistemskih
moznosti, saj je brez domiiljije in utopiénih predstav o moznosti izhoda. Sele z gojenjem
slednjega je mozno vzpostaviti infrastrukturo, ki bo omogoéila preboj iz razumevanja
strukturne neenakosti v feministi¢ni boj za ukinitev in novo vzpostavitev enakopravne
druzbe.



