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			Κεφάλαιο 3

			Σύνοψη

			Γενικά χαρακτηριστικά του δεύτερου φεμινιστικού κύματος, του «διαφοριστικού φεμινισμού» ή «φεμινισμού της διαφοράς». Τα σημεία κριτικής διαφοροποίησης του δεύτερου φεμινιστικού κύματος από το πρώτο κύμα του ισονομιστικού φεμινισμού. Η διαφορετική νοηματοδότηση της έννοιας της έμφυλης διαφοράς και οι συνεπαγωγές της, ως προς το είδος των αιτημάτων που παίρνουν προτεραιότητα κατά τη διεκδίκηση της ισότητας. Γενικά χαρακτηριστικά και θεωρητικές αφετηρίες του αμερικανικού ριζοσπαστικού φεμινισμού της διαφοράς. Έννοια και χαρακτηριστικά της εντός του αμερικανικού ριζοσπαστικού φεμινισμού δημιουργημένης ιδιαίτερης νομικής φεμινιστικής θεωρίας. Η πολιτικοποίηση της σεξουαλικής σφαίρας.

			3. Δεύτερο Φεμινιστικό Κύμα: ο Διαφοριστικός Φεμινισμός ή ο Φεμινισμός της Διαφοράς

			3.1 Γενικά χαρακτηριστικά του Δεύτερου Φεμινιστικού Κύματος

			Ο ελάχιστος κοινός παρανομαστής, συνεκτικός των ποικίλων θεωρητικών και πρακτικών αιτημάτων που θα συγκροτήσουν την agenda αυτού που αποκλήθηκε «δεύτερο φεμινιστικό κύμα», είναι μια διαφορετική από του προηγούμενου, φιλελεύθερου φεμινισμού, κατανόηση της έμφυλης διαφοράς. Ενώ το ισονομιστικό κύμα επεδίωκε να ελαχιστοποιήσει την έννοια της διαφοράς («η διαφορά είναι μια ψευδής έννοια, ένα εργαλείο αποκλεισμού των γυναικών πατριαρχικής επινόησης») και συντόνιζε αναλόγως τις διεκδικήσεις του (η «λογική των ίσων ευκαιριών»), το θεωρητικό περιβάλλον του δεύτερου φεμινιστικού κύματος θα αναδείξει και θα αξιοδοτήσει θετικά τη διαφορά, ενώ θα ασκηθεί κριτική σε κάθε προσπάθεια ελαχιστοποιησής της. Αυτό το κοινό στοιχείο είναι που θα δώσει όνομα και ταυτότητα στο δεύτερο φεμινιστικό κύμα, ως φεμινισμό της διαφοράς.

			Η εστίαση στη διαφορά θα αλλάξει, κατά συνέπεια, τη νοηματική διαχείριση του ζεύγματος ισότητα-διαφορά, διαχείριση που, όπως έχουμε σημειώσει στις εισαγωγικές επισημάνσεις, το υποκείμενο του φεμινιστικού λόγου είναι δεσμευμένο να κάνει εξ ορισμού. Θα αλλάξει το κέντρο βάρους. Η διαφορά θα αποκτήσει «θετικό» πρόσημο –υπό την έννοια ότι θα τεθεί στο επίκεντρο της προσοχής– και η ανάδειξή της θα αποκτήσει κρίσιμη και χειραφετητική σημασία. Υπάρχει ανάγκη για μια θετικά αξιοδοτημένη έννοια της διαφοράς: να την παραδεχτούμε, να μην υποκριθούμε ότι δεν υπάρχει, ότι είναι ένα ψευδές επιφαινόμενο που θα καταργηθεί αφ’ ης στιγμής καταργηθούν οι όροι θεσμικής αναγνώρισής της.

			Επίσης, το ισονομιστικό παράδειγμα προϋπέθετε έναν τρόπο διαλεκτικής και μόνο –σχεσεακής– κατανόησης των έμφυλων ταυτοτήτων: όριζε την έμφυλη ταυτότητα «γυναίκα» δια της διαφοράς της προς το «άλλο», προς την έμφυλη ταυτότητα «άνδρας». Έθετε, επομένως, σε κίνηση έναν τρόπο ορισμού της ταυτότητας δια της αναγωγής στο αντίθετό της και, υπό αυτήν τη λογική, θεωρούσε –και προσδοκούσε– πως οι μεταβολές στη μια ταυτότητα, για παράδειγμα η θεσμική εξίσωση των γυναικών, θα επέφερε αντίστοιχες μεταβολές και στην άλλη, δηλαδή μια υποδοχή της γυναικείας ισότητας θα οδηγούσε σε διαφοροποιήσεις της ανδρικής έμφυλης ταυτότητας, καθιστώντας την λιγότερο σεξιστική, λιγότερο εξουσιαστική.

			Το διαφοριστικό παράδειγμα, αντίθετα, αντιλαμβάνεται τα πράγματα διαφορετικά. Η έμφυλη ταυτότητα δεν μπορεί να αποκτηθεί παρά δια της αναγωγής στο «όμοιο». Δεν μπορεί να αναχθεί στο «έτερο» για να νοηματοδοτηθεί. Αντίθετα, η αναγωγή στο «έτερο» και δι’ αυτού στον –υποτιθέμενο– ουδετερόφιλο λόγο των θεσμών και των δικαιωμάτων είναι διπλά αλλοτριωτική· στο επίπεδο των θεσμών και του δικαίου δεν πραγματοποιείται μία διαλεκτικού τύπου σύνθεση ανάμεσα στο «όμοιο» και στο «έτερο», γιατί εκεί διακινούνται ήδη (και μόνο) ανδροκρατικά νοήματα και φιλικές προς την ανδροκρατική λογική προκαταλήψεις. Το υποκείμενο των δικαιωμάτων είναι ριζικά, καταγωγικά, έμφυλο και ενσώματο υποκείμενο. Ο γυναικείος κόσμος είναι διαχωρισμένος από τον ανδρικό και οι δύο κόσμοι είναι ασύμπτωτοι μεταξύ τους. Κατ’ επέκταση, η υπό ενιαίο πρίσμα θεώρηση αυτών των δύο διαφορετικών κόσμων δεν συνεπάγεται εξίσωση αλλά υποδούλωση/ υποχώρηση/ υποταγή του γυναικείου έναντι του ανδρικού, λόγω της μεταξύ τους ανισοκατανομής ισχύος.

			Το ισονομιστικό μοντέλο της φεμινιστικής διεκδίκησης, δυνάμει της υπόθεσης της ελάχιστης διαφοράς, στόχευε στην απόδοση ισοδύναμης πολιτικής θέσης και στη δυνατότητα ισοδύναμης ένταξης (απορρόφησης) των νέων πολιτικών υποκειμένων, των γυναικών, στις προϋπάρχουσες κοινωνικές και πολιτικές δομές, θεωρώντας ότι το αίτιο της υποδεέστερης κοινωνικής θέσης τους ήταν η πατριαρχική, ιστορική χειρονομία αποκλεισμού των γυναικών από πηγές εξουσίας. Ο αγώνας για την άρση των λόγων αποκλεισμού και απαγόρευσης –δηλαδή για την κατάργηση των πολλαπλών νομικών καθεστώτων «προστασίας» και «ένταξης» των γυναικών– και για τη διεκδίκηση μιας νέας ταυτότητας, δυνάμει της οποίας το γυναικείο υποκείμενο θα ξαναγεννιόταν ως αυτόνομος φορέας δύναμης των νεωτερικών ατομικών και πολιτικών δικαιωμάτων, βασιζόταν στην αυτοκατανόηση του φεμινιστικού λόγου του πρώτου κύματος ως τμήματος και συνεχιστή των επαναστάσεων για ισότητα και ελευθερία, που θεμελίωσαν τη δυτική νομική νεωτερικότητα. Μ’ άλλα λόγια, το πρώτο φεμινιστικό κύμα ονομάτιζε ως καταγωγικό του σημείο και έδινε εμπιστοσύνη στην διακηρυκτική ιδέα περί της εγγενούς καθολικευσιμότητας και οικουμενικευσιμότητας των δικαιωμάτων, στο όνομα των οποίων έχουν ιδρυθεί και υπάρχουν οι νεωτερικοί πολιτικοί και δικαιικοί θεσμοί της νεωτερικότητας. Εξάλλου, το κυρίαρχο κλίμα της εποχής έδινε εμπιστοσύνη στις μεγάλες αφηγήσεις, που ενδυνάμωναν οραματικά την πεποίθηση ότι η κατάργηση διακρίσεων θα επιτυγχανόταν, κυρίως και ουσιαστικά, μέσα από ολιστικότερες ανατροπές των δεδομένων οικονομικών και κοινωνικών σχέσεων.

			Η εποχή, όμως, του διαφοριστικού φεμινισμού είναι διαφορετική. Εδώ έχουμε την αποκαλούμενη διάψευση των μεγάλων προσδοκιών, γεγονός που οδηγεί στην κατανόηση με διαφορετικό τρόπο, των νεωτερικών πολιτικών και νομικών θεσμών στη σύγχρονη κοινωνία. Στην περίπτωση όμως του διαφοριστικού φεμινισμού, όπως θα αναλύσουμε στη συνέχεια, η κατανόηση των νεωτερικών πολιτικών και νομικών θεσμών είναι διαφορετική, συντελείται μέσα από μια άλλη οπτική.

			Το δεύτερο φεμινιστικό κύμα διακλαδώνεται σε δύο κύριες κατευθύνσεις: τον ριζοσπαστικό φεμινισμό της διαφοράς και τον πολιτισμικό φεμινισμό της διαφοράς, ο οποίος με τη σειρά του διακρίνεται στον αμερικανικό και γαλλικό (συμβολιστικό) φεμινισμό της διαφοράς.

			3.2 Ο αμερικανικός ριζοσπαστικός φεμινισμός της διαφοράς – Γενικά χαρακτηριστικά

			Ο ριζοσπαστικός φεμινισμός που θα αναδυθεί τη δεκαετία του ‘70, στον απόηχο της λεγόμενης τυπικής ισότητας και της λεγόμενης σεξουαλικής επανάστασης της δεκαετίας του ‘60, έχει ως αφετηριακό σημείο του έναν φτωχό απολογισμό και μια επώδυνη επίγνωση: απογοητευτικά εμπειρικά δεδομένα αναφορικά με την πραγματική βελτίωση της κοινωνικής και οικονομικής θέσης των γυναικών έναντι των ανδρών σε καθεστώς τυπικής ισότητας· οι γυναίκες υπο-αντιπροσωπεύονται πολιτικά, υπο-αμείβονται επαγγελματικά, δεν εγκαταλείπουν παραδοσιακούς καταπιεστικούς ρόλους εντός του οίκου, είναι απούσες στις ιεραρχικά ανώτερες επαγγελματικές θέσεις, καταβάλλουν διπλό κόπο για την επαγγελματική επιτυχία, αποτελούν τα κατεξοχήν υποκείμενα που προορίζονται για τον εκμεταλλευτικό χώρο της αδήλωτης (μαύρης) εργασίας, ασκούν τα «χαμηλού κύρους» επαγγέλματα, κατατάσσονται στα πτωχότερα στρώματα του πληθυσμού.

			Παράλληλα, στο εσωτερικό του φεμινιστικού κινήματος και σε πολλούς γυναικείους χώρους λαμβάνει χώρα ένας αναστοχασμός γύρω από την έννοια «σεξουαλική απελευθέρωση», για την οποία είχε χυθεί τόσο φεμινιστικό μελάνι την προηγούμενη περίοδο. Ενώ ως φεμινιστικό αίτημα η «σεξουαλική απελευθέρωση» –δηλαδή η δυνατότητα πρακτικής και νομικά επιτρεπτής αποσύνδεσης της μητρότητας από τη γυναικεία ερωτική ζωή– γινόταν αντιληπτή ως προϋπόθεση, προκειμένου οι γυναίκες να αποκτήσουν ως κυρίαρχα υποκείμενα τον έλεγχο του σώματός τους και την πρόσβαση σε αυτό που ονομάζεται αυθεντική ερωτική επιθυμία, στο επίπεδο της πρακτικής υλοποίησής της, αυτή η «κατάκτηση», στο περιβάλλον κυριαρχίας της ιδέας της ελάχιστης διαφοράς, μεταφράστηκε σε μια εξομοίωση της γυναικείας με την ανδρική σεξουαλικότητα. Ο γυναικείος ερωτισμός τοποθετήθηκε στην ίδια μοίρα με τον ανδρικό (αφού η γυναίκα βρίσκεται στην ίδια συνθήκη ελευθερίας με τον άνδρα) και οδήγησε σε μια ανδρικού τύπου, «αυτονόητη», κυρίαρχη, κατανόηση της απελευθερωμένης από τη μητρότητα, πλέον, ερωτικής επιθυμίας, ως αποθέωση του πρωτείου της σεξουαλικής πράξης, αντικειμενοποίηση του γυναικείου σώματος, ανδροποίηση της γυναικείας επιθυμίας, αποσύνδεση της σεξουαλικότητας από το συναίσθημα· κοντολογίς, οδήγησε σε μια σειρά παρανοήσεων, πολλές από τις οποίες βρίσκονται στη βάση εγκληματικών εναντίον των γυναικών συμπεριφορών, όπως ο βιασμός.

			Το αρνητικό συναίσθημα δυσανεξίας που γεννήθηκε σε πολλές γυναίκες για το κοινωνικό περιβάλλον τού «όλα πλέον επιτρέπονται», η διστακτικότητα και απροθυμία με την οποία μεγάλος αριθμός γυναικών ανταποκρίθηκε στο νέο πνεύμα των καιρών, αποδόθηκε σε μια διαστρεβλωμένη κατανόηση/ μετάφραση του αιτήματος του γυναικείου αυτοπροσδιορισμού ως «σεξουαλικής απελευθέρωσης». Δόθηκε έτσι η αφορμή για μια διερώτηση, μήπως η αποκαλούμενη σεξουαλική επανάσταση, έτσι όπως εξελίχθηκε, είναι μια ψευδεπίγραφη απελευθέρωση που δεν έχει χειραφετητικό πρόσημο και δεν προσπορίζει τίποτε αυθεντικά απελευθερωτικό για τις γυναίκες.

			3.2.1 Σημεία εκκίνησης του ριζοσπαστικού φενιμισμού

			Η υπόθεση της βελτίωσης της γυναικείας συνθήκης διαψεύστηκε, παρά τη θετική ανταπόκριση του νομικού συστήματος στα αιτήματα του πρώτου κύματος, δηλαδή τις ριζικές αναθεωρήσεις παλαιών νόμων και τις επιμέρους αλλαγές που συνέβησαν στο φάσμα της νομιμότητας, προκειμένου αυτή να συντονιστεί με τον τρόπο που αντιλαμβανόταν το πρώτο κύμα την αρχή της ισότητας των δύο φύλων.

			Τι πήγε στραβά λοιπόν; Η διερώτηση αποτελεί την αφορμή για δυο αποστασιοποιήσεις που ταυτόχρονα αποτέλεσαν και την εναρκτήρια στιγμή του ριζοσπαστικού φεμινισμού, ως ενδοφεμινιστικής κριτικής:

			Η πρώτη αποστασιοποίηση αναφέρεται στην κριτική απόσταση –πέρα από τις όποιες καλές προθέσεις των εκφραστών του– αναφορικά προς την επάρκεια ή ελλειμματικότητα, την ορθή ή εσφαλμένη μέθοδο/ στόχευση, εντέλει την ικανότητα, την προσφορότητα (καταλληλότητα) του διεκδικητικού προτάγματος του πρώτου φεμινιστικού κύματος: «ίσα δικαιώματα -ίσες ευκαιρίες», να μεταφράσει/ κλίνει τελικά το αίτημα αδικίας και να συνοψίσει το αίτημα δικαιοσύνης, που πηγάζει από τη γυναικεία εμπειρία της ανισότητας.

			Η δεύτερη αποστασιοποίηση παίρνει αποστάσεις από την εμπιστοσύνη την οποία έδειξε ο φιλελεύθερος φεμινισμός στην καλή πρόθεση του νόμου, στην εργαλειακή δυνατότητα του νόμου, μέσω των δικών του μεταρρυθμίσεων, να αλλάζει την πραγματικότητα. Η ιδέα της ριζικής, μη αναγώγιμης στο ένα και καθολικό υποκείμενο, γυναικείας ετερότητας θέτει σε κριτική αμφισβήτηση την «καλοπροαίρετη» αντίληψη του πρώτου κύματος περί της ουδετερότητας του δικαίου απέναντι στην έμφυλη διάκριση. Το, υπό το πρίσμα του προηγούμενου φεμινιστικού παραδείγματος, αίτημα της ισότητας παρέπεμπε στην ανάγκη απάλειψης έμφυλων κριτηρίων δια του νόμου, στην ανάγκη ύπαρξης ενός ουδέτερου από άποψη φύλου (ουδετερόφυλου) ενιαίου, μοναδικού, κριτηρίου εκτίμησης/ αξιολόγησης των καταστάσεων, το οποίο αναζητείτο στον κόσμο των «αμερόληπτων» και «ουδέτερων» νομικών εννοιών. Υπό το πρίσμα του ριζοσπαστικού φεμινισμού, το υποτιθέμενο ενιαίο κριτήριο δεν είναι καθόλου ουδέτερο. Εχει προ-τεθεί από μια μισογυνιστική, ανδρική, μεροληπτική εναντίον των γυναικών, λογική, με αποτέλεσμα η προσχώρηση των γυναικών σε αυτό το κριτήριο να τις οδηγεί σε μια «ανδροποίησή» τους, δηλαδή σε μια απανθρωποίησή τους, αφού τις οδηγεί στην ταυτοποίηση με κυρίαρχες ανδρικές αντιλήψεις που επηρεάζουν (διαστρεβλώνουν) την αντίληψη του εαυτού τους και την μορφοποίηση της εμπειρίας τους. Μ’ άλλα λόγια, το νεωτερικό δίκαιο δεν είναι το όπλο εναντίον της πατριαρχικής ιδεολογίας, αλλά ένα εργαλείο της. Ο χώρος του Νόμου διαπερνάται από την Πατριαρχία.

			Στο προσκήνιο εμφανίζονται βαθύτερες διερωτήσεις γύρω από την έννοια της ισότητας. Η αρχή της ισονομιστικής ισότητας παραπέμπει στην υπόθεση της ύπαρξης ενός μοναδικού και ενιαίου μέτρου, ενός μοναδικού –αντικειμενικού και απροκατάληπτου– κριτηρίου εκτίμησης των καταστάσεων. Το μέτρο όμως αυτό, έχει αυτονόητα παραδοθεί και έχει ήδη προ-τεθεί από μια ανδρική, μισογυνιστική αντίληψη, η οποία εκδηλώνεται και στην ίδια τη γλώσσα με την οποία περιγράφουμε την πραγματικότητα. Χρησιμοποιούμε για παράδειγμα την έκφραση «η ένταξη των γυναικών στην αγορά εργασίας» και θεωρούμε πως έτσι περιγράφουμε ένα ευνοϊκό προς τις γυναίκες γεγονός. Ωστόσο, αυτή η εκφορά υποκρύπτει το γεγονός ότι η ίδια η ιδέα της (μισθωτής) εργασίας έχει ήδη δομηθεί με βάση την κυρίαρχη παράσταση του αρσενικού εργαζόμενου υποκειμένου και ότι η οργάνωση του χώρου και του χρόνου εργασίας έχει υιοθετήσει την ανδρική οπτική[1]. Κανονικά θα έπρεπε να λέμε «έλευση των γυναικών στην αγορά εργασίας», υπονοώντας ότι στην αγορά εργασίας εμφανίζεται ένα νέο υποκείμενο, φορέας ίδιων (έμφυλων) εμπειριών και αντιλήψεων, η έλευση του οποίου απαιτεί μια αναδιάταξη όλου του εργασιακού τοπίου.[2]

			Ο διαφοριστικός φεμινισμός δεν θα στηριχθεί στον δικαιωματικό λόγο των ατομικών και πολιτικών δικαιωμάτων, που αποτελούσε την κεντρική αναφορά του προηγούμενου φιλελεύθερου φεμινιστικού ρεύματος, αλλά στην, ιδιαίτερα δημοφιλή στον δημόσιο λόγο της εποχής, λεγόμενη δεύτερη γενιά δικαιωμάτων, τα ανθρώπινα δικαιώματα όπως τα συνόψισε η Οικουμενική Διακήρυξη Δικαιωμάτων του Ανθρώπου το 1948, δηλαδή εκείνα τα δικαιώματα που προστατεύουν την ανθρώπινη ουσία του πολιτικού υποκειμένου και τα οποία απορρέουν από το γεγονός ότι ο άνθρωπος αποτελεί μέρος του ανθρώπινου είδους.

			Συνοψίζοντας, οι παραδοχές από τις οποίες εκκινεί ο ριζοσπαστικός φεμινισμός είναι οι εξής:

			Η ιδέα της ισότητας με τους όρους του προηγούμενου φεμινιστικού ισονομιστικού παραδείγματος επιβεβαιώνει και ενισχύει τον ανδρικό κόσμο, την ανδρική πηγή των νοημάτων, καταφάσκει προς τη διαιώνιση της ανδρικής κυριαρχίας και του καθεστώτος ανισότητας ανάμεσα στα φύλα και επανεγκλωβίζει τις γυναίκες στο καθεστώς ανισότητας από το οποίο υποτίθεται ότι θα τις απελευθέρωνε.

			Η επίκληση του ενός και μοναδικού υποκειμένου δικαιωμάτων συνιστά μια χειρονομία ανδροποίησης και απανθρωποποίησης των γυναικών, διότι τις εγκλείει σε μια διερώτηση γύρω από την ταυτότητά τους με όρους ομοιότητας ή ετερότητας προς την ανδρική ταυτότητα, τις καθιστά ετεροκαθοριζόμενες, χειρονομία που, στην ουσία, παραβιάζει την ανθρώπινή τους ιδιότητα ως πολιτικών υποκειμένων.

			Υπό αυτή την οπτική, η αρχή της ισότητας γίνεται μια ιδεολογική δύναμη που διαιωνίζει το καθεστώς ανισότητας/ ανισοτιμίας, το οποίο υποτίθεται ότι θα περιόριζε/ εξάλειφε· χρειάζεται, λοιπόν, μία νέα επεξεργασία.

			3.2.2 Η γέννηση μιας φεμινιστικής νομικής κριτικής θεωρίας

			Ο ριζοσπαστικός φεμινισμός εγκαταλείπει την πρώτη πρόσληψη της ισότητας, ως αφηρημένης ή τυπικής, και αναζητά μια έννοια ισότητας ως ισοδύναμης ισχύος και ως ίσης πολιτικής προστασίας του γυναικείου πολιτικού υποκειμένου στην κοινωνική ζωή. Η ισότητα, από νομική αρχή, αναδιατυπώνεται σε νομοθετική στοχοθεσία: ο νομοθέτης που έχει ως στόχο την ισότητα οφείλει να λάβει υπόψη του την κυρίαρχη ανισότητα που επικρατεί στον κοινωνικό χώρο και να επέμβει σ’ αυτήν με νόμους μεροληπτικούς υπέρ των γυναικών, νόμους που θα στοχεύουν στην κοινωνική ενδυνάμωση των γυναικών. Εν προκειμένω αναδεικνύεται και η αναγκαιότητα της πολιτικής των θετικών μέτρων/ θετικών διακρίσεων (π.χ. ποσοστώσεις προκείμενου κατ’ αποτέλεσμα να επιτευχθεί η ισότητα). Η ίδια η λέξη ισότητα σταδιακά μεταφέρει το σημασιολογικό της φορτίο στην λέξη ισοτιμία.

			Ο ριζοσπαστικός φεμινισμός εμμένει στην αξίωση ότι το υποκείμενο των δικαιωμάτων είναι πρώτα απ’ όλα έμφυλο υποκείμενο και ότι αυτή η διαφορετικότητα πρέπει να γίνει σεβαστή, να αναγνωριστεί από το δίκαιο. Μόνο μέσα από το σεβασμό της διαφορετικότητας μπορούμε να οδηγηθούμε στη νομική ισότητα. Ο δημόσιος χώρος είναι ο τόπος που πρέπει να συνυπάρχουν και να έρχονται σε επαφή διαφορετικής ταυτότητας μεν, ισοδύναμα δε έμφυλα υποκείμενα. Ποιες πρέπει να είναι οι μεταξύ τους σχέσεις; Και πώς διαμεσολαβεί τις σχέσεις αυτές ο νόμος, ώστε να περάσουν οι σύγχρονες κοινωνίες στον πολιτισμό της ουσιαστικής ισότητας;

			Σ’ αυτές τις θεωρητικές διερωτήσεις θα προστεθούν οι εμπειρίες των φεμινιστριών νομικών, πολυάριθμων πλέον αυτήν την εποχή, από την τριβή τους με τους θεσμούς απόδοσης δικαιοσύνης κατά την πρακτική άσκηση του νομικού επαγγέλματος ως συνηγόρων γυναικείων διεκδικήσεων. Τα αμφιθέατρα των αμερικανικών νομικών σχολών τροφοδοτούνται με θέματα για συζήτηση και ανάλυση από τις εμπειρίες των φεμινιστριών δικηγόρων, από τις οποίες εκλύεται μια τελείως αρνητική εικόνα: τα αιτήματα των γυναικών δεν εισακούονται, η φωνή τους «λογοκρίνεται». Η συνάντηση των γυναικών με τον λόγο της δικαιοσύνης είναι μια τραυματική υπόθεση. Οι γυναίκες νομικοί της πράξης συνειδητοποιούν τα πολλαπλά προσκόμματα που ανακύπτουν, όχι τόσο στο επίπεδο του κανόνα, αλλά στο επίπεδο ερμηνείας και εφαρμογής του. Δηλαδή, σε ένα βαθύτερο του κανόνα χώρο του δικαίου, στο πεδίο εφαρμογής των νομικών εννοιών, το δεδικασμένο, τις τυπικές διαδικασίες, στον τρόπο κατάστρωσης του νομικού συλλογισμού, στη σύνθεση του δικαστικού σώματος και κυρίως στην αδυνατότητα των γυναικών να αρθρώσουν την εμπειρία τους σε νομικά σημαντικό λόγο: εκφράζεται ως πόνος, δάκρυα, τρέλα, σωματοποιημένες ψυχικές απωθήσεις, όχι όμως ως λόγος. Οι γλώσσες που επιτρέπουν την οργάνωση του κόσμου και την αναπαράσταση του πολιτικού, μέρος του οποίου είναι και οι νομικές κατηγορίες, πάσχουν ως προς την ικανότητά τους να μεταφράσουν τη γυναικεία εμπειρία.

			Αυτά τα αμφιθέατρα υπήρξαν χώροι διάδρασης μεταξύ της φεμινιστικής εμπειρίας της δικηγορίας (feminist litigation) και της φεμινιστικής θεωρητικής ενασχόλησης με το δίκαιο (feminist scholarship), γεγονός που τα κατέστησε μία πρώιμη μορφή των σύγχρονων νομικών κλινικών (legal clinics)[3]. Από εκεί ξεπηδά η ανάγκη για μια φεμινιστική νομική θεωρία ή κριτική. Μια δεσμευμένη στην υπόθεση των καταπιεσμένων γυναικών οπτική και μια κριτική των διεργασιών στο επίπεδο της νομικής επιστήμης, που θα διαπεράσει όλο το φάσμα των νομικών επιστημών, προκειμένου να καταγγελθούν οι οριοθετήσεις και οι εξαρτήσεις της καθιερωμένης νομικής πρακτικής σκέψης, τα σκοτεινά της σημεία που εμποδίζουν και παραποιούν τον γυναικείο λόγο και εμπειρία. Κοντολογίς, η φεμινιστική νομική θεωρία αναλαμβάνει να εισχωρήσει στον προ-διαμορφωμένο, όχι μόνο ερήμην αλλά και εναντίον των γυναικών, «εσωτερικό» κόσμο της νομικής επιστήμης, προκειμένου να διαμορφώσει μια κριτική θεώρηση/ παρέμβαση στο δίκαιο από τη γυναικεία σκοπιά.

			Το εγχείρημα έχει δύο στόχους:

			Από τη μια, την αλλαγή των καθιερωμένων διαδικασιών (πχ. αλλαγή κατανομής του βάρους απόδειξης) και της νομικής συλλογιστικής, καθώς και την ανασκευή, αμφισβήτηση, ανανέωση εννοιών (η συναίνεση, ο καταλογισμός, το ζεύγμα ίση και ειδική μεταχείριση) και αναλύσεων, με τη διεύρυνση των σημασιών, τη μετάθεση του κέντρου βάρους, όσο και με την εισαγωγή νέων νομικών εργαλείων, προκειμένου να γίνουν τα γυναικεία αιτήματα δικαιοσύνης μεταφράσιμα στο λόγο του νόμου.

			Από την άλλη, κατατείνει στην προσπάθεια να κατασκευαστούν νέα επιχειρήματα και υπερασπιστικές στρατηγικές, να επινοηθούν νέοι ευφάνταστοι τρόποι για να φέρουν στη δημόσια-πολιτική σκηνή και στη σκηνή του δικαίου μια γυναικεία θεματική, στο πλαίσιο μιας πολιτικής της «γυναικείας αφύπνισης»: μιας στράτευσης και κινητοποίησης των ίδιων των γυναικών, προκειμένου να αποφυσικοποιηθούν κυρίαρχες ανδροκρατικές συμπεριφορές και αντιλήψεις.

			Οι ριζοσπάστριες φεμινίστριες δεν εμφορούνται από μια θετική εικόνα για το δίκαιο αλλά, μετά από την κατάρρευση των μεγάλων πολιτικών τελεολογικών προγραμμάτων, «ο νόμος είναι το μόνον –ατελές– μέσον που μας απομένει για κάποιες βελτιώσεις». Αντίστοιχα, το ρεύμα του ριζοσπαστικού φεμινισμού δεν στοχεύει τόσο σε μακρόπνοες μεταρρυθμίσεις, όσο σε επιμέρους υπονομευτικές ή διορθωτικές παρεμβάσεις πάνω στο κυρίαρχο νομικό παράδειγμα. Για την σκέψη αυτή, δεν έχουν νόημα οι μεγάλου τύπου αλλαγές αλλά οι εντοπισμένες παρεμβάσεις στο περιεχόμενο των νομικών όρων και στις μορφές νομικής ανάλυσης, ώστε να (συμ)περιληφθεί η γυναικεία εμπειρία, είτε η εισαγωγή νέων εννοιών, προκειμένου να εκνομικευθούν κομμάτια της κοινωνικής εμπειρίας/ πραγματικότητας, που μέχρι τώρα έχουν μείνει εκτός. Όποτε, δε, προτείνει λύσεις για κάποιο ζήτημα, το ρεύμα αυτό επιδιώκει να φέρει στο επίκεντρο της προσοχής τις πραγματικές εμπειρίες ζωής των γυναικών, ώστε να συμπεριληφθεί η γυναικεία εμπειρία ως μέρος της λύσης του προβλήματος.

			Στο πλαίσιο του προβληματισμού της για το φαινόμενο της μη καταδίκης βιαστών, η νομική φεμινιστική κριτική θα θέσει ιδιαίτερα στο στόχαστρό τα ζεύγματα των εννοιών «συναίνεση» και «εξαναγκασμός», «ενοχή» και «καταλογισμός». Θα αξιώσει την υποκειμενική διεύρυνση πολλών δικαιωμάτων, καθώς και τη διεύρυνση του προστατευτικού πεδίου κάποιων άλλων. Στην agenda της νομικής φεμινιστικής σκέψης θα μπουν, επίσης, πολλά πρακτικά νομικά ζητήματα, καθώς ο ριζοσπαστικός φεμινισμός έθεσε υπό την οπτική των έμφυλων διακρίσεων (εμφυλοποίησε) ζητήματα από όλο το φάσμα του δικαίου: εργασιακά, οικογενειακά, ποινικά. Ωστόσο, το ρεύμα αυτό θα γίνει γνωστό για το γεγονός ότι έθεσε στο στόχαστρό του τη σφαίρα της σεξουαλικότητας και εγκληματοποίησε μια σειρά από συμπεριφορές που μέχρι τότε ήταν ανέγγιχτες από το δίκαιο, διότι ανήκαν στην σφαίρα της ιδιωτικότητας (των προσωπικών σχέσεων). Το ρεύμα αυτό είναι γνωστό, επίσης, γιατί επεξεργάστηκε και ανέδειξε με διαφορετικό τρόπο ζητήματα όπως η πορνεία, η πορνογραφία, ο βιασμός κλπ. και γιατί εισέφερε νέες κατηγορίες εγκληματικότητας: ο βιασμός εντός του γάμου, η σεξουαλική παρενόχληση, η ενδοοικογενειακή βία, ο βιασμός σε καιρό πολέμου ως έγκλημα κατά της ανθρωπότητας, το date-rape (ο βιασμός μεταξύ προσώπων που έχουν σχέσεις οικειότητας).

			Τα νέα εγκλήματα είναι νέες νομικές κατασκευές που επαναδιατυπώνουν ήδη υπάρχουσες νομικές κατηγορίες (π.χ. η απόπειρα βιασμού προηγουμένως αναγνωριζόταν ως επίθεση) και προσφέρονται, πρώτον, για να δώσουν σχήμα και ορατότητα, επομένως και δημοσιότητα, στη γυναικεία εμπειρία της βίας και, δεύτερον, για να αναμορφώσουν τις εσωτερικευμένες/ φυσικοποιημένες και από τα ίδια τα γυναικεία υποκείμενα ως αποδεκτές αντιλήψεις γύρω από τη συνηθισμένη ανδρική συμπεριφορά («έτσι είναι οι άνδρες…» ή «άνδρες είναι…»), τα βίαια/ καταπιεστικά χαρακτηριστικά της οποίας συσκότιζε και το γεγονός της κατάταξής τους στον «κρυμμένο» χώρο της ιδιωτικότητας.

			Εν ολίγοις, η συνηθισμένη συμπεριφορά δεν είναι ζήτημα φύλου· είναι ζήτημα εξουσίας.

			Χαρακτηριστικό του ριζοσπαστικού φεμινισμού είναι ένας επίμονος λεγκαλισμός (legalism), δυνάμει του οποίου το δίκαιο, αν και υπονομευμένο, είναι στην πραγματικότητα το μόνο όπλο που διαθέτει ο φεμινισμός για να επιβάλλει αλλαγές.

			3.2.3 Η πολιτικοποίηση της σεξουαλικότητας

			Στο σημείο αυτό, πρέπει να επεξηγήσουμε την ανάδειξη του ζεύγματος σεξουαλικότητα-βία ως ριζικού επίδικου και την εμμονή, που χαρακτηρίζει τον ριζοσπαστικό φεμινισμό, στη δημοσιοποίηση της βιαιότητας, επομένως εγκληματικότητας, που λανθάνει σε συμπεριφορές, οι οποίες θεωρείται πως ανήκουν στο χώρο της ιδιωτικότητας και των ιδιωτικών/ προσωπικών σχέσεων.

			Η εστίαση του φεμινιστικού κύματος αυτού στα θεωρούμενα ως ανήκοντα στον ιδιωτικό χώρο σεξουαλικά εγκλήματα δεν απορρέει από κάποια επιστροφή στην σεμνοτυφία, όπως συχνά του προσάπτουν, αλλά, αντίθετα, αποτελεί την κατάληξη μιας ιδιαίτερης θεωρίας, με την οποίαν ο ριζοσπαστικός φεμινισμός μεταφράζει το φεμινιστικό αξίωμα το ιδιωτικό είναι πολιτικό, στο πλαίσιο των συζητήσεων που έλαβαν χώρα στη δημόσια ζωή των δυτικών δημοκρατιών τη δεκαετία του ‘90, σχετικά με τα μέτρα που θα έπρεπε να ληφθούν για την εξάλειψη των διακρίσεων λόγω φύλου σ’ όλους τους τομείς της κοινωνικής ζωής.

			Ο κυρίαρχος τρόπος κατανόησης της έννοιας «διακρίσεις λόγω φύλου», την εποχή εκείνη, ήταν η θεωρία της φυσικής διαφοράς: μια αυθαίρετη παραπομπή στην φυσική (βιολογική) διαφορά, προκειμένου να θεμελιωθεί μια διακριτική μεταχείριση ανάλογα με το φύλο, η οποία έχει ως αποτέλεσμα την αναγνώριση προνομίων και ικανοτήτων προκειμένου περί θέσεων ισχύος στο ένα φύλο σε βάρος του άλλου (difference approach of discrimination).

			Η MacΚinnon (1989, σ. 215-236) κατανοεί το σύστημα των διακρίσεων λόγω φύλου, ως σύστημα ανισοκατανομής εξουσίας. Θεωρεί ότι οι δυσμενείς για το ένα φύλο και ευμενείς για το άλλο διακρίσεις έχουν τη ρίζα τους στη λειτουργία μιας σκληρής, κεντρικής δομής, η οποία διαπερνά όλο το φάσμα της κοινωνικής ζωής και παράγει ισχύ/ εξουσία για το ανδρικό φύλο, ενώ αποστερεί από ισχύ/ εξουσία το γυναικείο φύλο, με αποτέλεσμα την εξάρτηση και υποταγή του ανίσχυρου φύλο στο ισχυρό (dominance approach of discrimination). Η έμφυλη διαφορά ως ανισοκατανομή εξουσίας είναι μια πολιτική και όχι φυσική έννοια. Η δε ανισότητα μεταξύ των φύλων δεν είναι το αποτέλεσμα μιας σειράς αποκλεισμών –όπως υποστήριζε ο φιλελεύθερος φεμινισμός– αλλά το αποτέλεσμα ενός ωμού γεγονότος εξουσιαστικής βίας. Οι άνδρες εξουσιάζουν τις γυναίκες. Το αίτημα της ισότητας δεν επιτάσσει, λοιπόν, τόσο μιαν άρση των εμποδίων, όσο να τεθεί στο στόχαστρο αυτή καθαυτή η σχέση εξουσιαστής-εξουσιαζόμενη. Από την ανάγνωση αυτή δεν εξαιρείται η σφαίρα της σεξουαλικότητας, καθώς αποτελεί προνομιακό τόπος παραγωγής και έκφρασης αυτής της εξουσιαστικής δομής. Κάτω από αυτήν την λογική, η διάκριση ιδιωτικής-δημόσιας σφαίρας δεν έχει σημασία, αφού και οι δύο διαπερνώνται εξίσου από την ίδια εξουσιαστική δομή. Με τον τρόπο αυτόν, «αναβαθμίζεται» ο χώρος της –αθέατης από τον δημόσιο έλεγχο– ιδιωτικότητας ως προνομιακός τόπος παρατήρησης και παραγωγής ανεξέλεγκτων σχέσεων κυριαρχίας και υποταγής.

			Ο χώρος της σεξουαλικής εμπειρίας δεν είναι χώρος της intimacy, της απαραβίαστης ιδιωτικότητας, της ιδιωτικής ελευθερίας του να κάνει κανείς ό,τι θέλει, αλλά είναι ο τόπος όπου ερωτικοποιείται η υποταγή του ενός φύλου στο άλλο[4]. Η σεξουαλική πράξη διαβάζεται με πολιτικούς όρους, ως πράξη υποταγής και κυριάρχησης του ανδρικού πάνω στο γυναικείο φύλο. Η ανάδυση, λοιπόν, της σεξουαλικότητας στη δημόσια σφαίρα, βάζει σε δοκιμασία τη διάκριση ιδιωτικού-δημόσιου, καλώντας σε ανακατατάξεις και τους δύο αυτούς χώρους.

			3.2.4 Μια μετα-μαρξιστική φεμινιστική θεωρία της εξουσίας

			Η πολιτική ανάγνωση της σεξουαλικότητας ως τόπου αναπαραγωγής έμφυλης εξουσιαστικής σχέσης κυρίαρχου-κυριαρχούμενου, που επιχειρεί η MacKinnon, δανείζεται μέθοδο και αναλυτικά εργαλεία από τον Μαρξισμό. Ασκεί, όμως, παράλληλα και μια κριτική στον Μαρξισμό (MacKinnon 1989, σ.215-236).

			Η μαρξιστική θεωρία υποστηρίζει ότι η κοινωνία συγκροτείται από τις σχέσεις, τις οποίες τα άτομα ιδρύουν μεταξύ τους, καθώς δημιουργούν τον υλικό κόσμο που είναι αναγκαίος και χρήσιμος για την ανθρώπινη επιβίωση. Η εργασία είναι η κοινωνική διαδικασία μορφοποίησης και μετασχηματισμού του υλικού και κοινωνικού κόσμου, η οποία μεταμορφώνει τον άνθρωπο σε κοινωνικό ον, καθώς αυτός παράγει αξία. Η εργασία είναι η δραστηριότητα που κάνει τον άνθρωπο να είναι αυτό που είναι. «Η τάξη είναι μια δομή, η [υλική] παραγωγή είναι η συνέπειά της, το κεφάλαιο είναι η συμπτυγμένη της μορφή και ο έλεγχος [της εργασίας] είναι το κεντρικό ζητούμενο» (ΜacKinnon 1989, σ. 3). Η οργανωμένη ιδιοποίηση της εργασίας κάποιων προς όφελος κάποιων άλλων βρίσκεται στη βάση του ταξικού διαχωρισμού της κοινωνίας σε εργάτες και κεφάλαιο.

			Ένα αντιστικτικό προς τον μαρξισμό σχήμα βρίσκεται στο επίκεντρο του φεμινιστικού επιχειρήματος. « Η σεξουαλικότητα είναι για τον φεμινισμό ό,τι είναι η εργασία για το μαρξισμό. Αυτό που ανήκει με τον πιο απόλυτο τρόπο σε κάποιαν είναι αυτό που τις περισσότερες φορές αφαιρείται [με βία] από αυτήν» (MacKinnon, 1989, σ. 3).

			Η σεξουαλικότητα είναι η οργανωμένη κοινωνική διαδικασία, με την οποία δημιουργείται ο πρωταρχικός κοινωνικός διαχωρισμός, που είναι ο έμφυλος διαχωρισμός σε άνδρες και γυναίκες. Ο διαχωρισμός αυτός βρίσκεται στη βάση όλων των κοινωνικών σχέσεων. Η σεξουαλικότητα είναι η κοινωνική διαδικασία, δια της οποίας δημιουργούνται, οργανώνονται, εκφράζονται και διευθύνονται οι ανάμεσα στα δύο φύλα κοινωνικές σχέσεις, οι οποίες δημιουργούν τα ανθρώπινα όντα που γνωρίζουμε ως άνδρες και γυναίκες, καθώς οι μεταξύ τους σχέσεις δημιουργούν την κοινωνία. Όπως η εργασία στον Μαρξισμό, έτσι η σεξουαλικότητα για τον Φεμινισμό είναι προϊόν κοινωνικής κατασκευής, αλλά και συντελεστής (παραγωγός) κοινωνίας. Είναι μια καθολική δραστηριότητα, αλλά με διαφορετικές ιστορικές μορφές εκδήλωσης, αποτελούμενη από μια υλική όσο και μια ιδεολογική όψη. Η ετεροσεξουαλικότητα είναι η κοινωνική δομή της, η επιθυμία είναι η εσωτερική δυναμική της, το κοινωνικό φύλο, η οικογένεια, η συγγένεια είναι οι συμπτυγμένες μορφές της, οι σεξουαλικοί ρόλοι είναι οι αναγόμενες σε κοινωνικούς ρόλους ιδιότητές της, η αναπαραγωγή είναι η συνέπειά της και ο έλεγχός της είναι το ζητούμενο» (MacKinnon, 1989, σ. 3).

			Ο Μαρξισμός και ο Φεμινισμός είναι θεωρίες εξουσίας, θεωρίες της κοινωνικής καταγωγής της, θεωρίες που επιχειρούν να εξηγήσουν την αίτια ύπαρξής της. Είναι και οι δύο θεωρίες της κοινωνικής ανισότητας. Στον Μαρξισμό, το να στερείται κάποιος το προϊόν της εργασίας του, στο Φεμινισμό το να στερείται η γυναίκα τη δική της σεξουαλικότητα, ορίζουν το αίτιο ανισοκατανομής της εξουσίας. Πρόκειται, ωστόσο, για δύο θεωρίες ανταγωνιστικές μεταξύ τους. Κάθε μια από τις δύο διεκδικεί τον πρωταρχικό ρόλο στην εξήγηση του εξουσιαστικού φαινομένου.

			Τι σημαίνει για μια ταξική ανάλυση, το ότι κάποια ομάδα προσδιορίζεται και γίνεται αντικείμενο εκμετάλλευσης με μέσα, τα οποία φαίνονται ανεξάρτητα από την οργάνωση της παραγωγής; Και ποια αξία θα μπορούσε να έχει μια, με όρους ανισότητας φύλου, κοινωνική ανάλυση, εάν δεν θα μπορούσε να αλλοιώσει τον καπιταλισμό; Το γυναικείο ζήτημα για το Μαρξισμό είναι μια δευτερεύουσα αντίθεση, εντός της κύριας και πρωταρχικής, που είναι η αντίθεση εργασίας-κεφαλαίου. Αντίθετα, για τον Φεμινισμό, η σεξουαλική κυριαρχία των ανδρών επί των γυναικών γίνεται το πρότυπο, πάνω στο οποίο θα δομηθούν όλες οι άλλες μορφές κοινωνικής ανισότητας/ οι άλλες μορφές κοινωνικής διαίρεσης.

			Το ερώτημα είναι: μπορούν αυτές οι δύο παράλληλες θεωρίες της κοινωνικής διαδικασίας παραγωγής εξουσίας να διασταυρωθούν σε κάποιο σημείο;

			Ο F. Engels στο έργο του η Καταγωγή της Οικογένειας, της Ιδιοκτησίας και του Κράτους επιχειρεί μια μαρξιστική απόπειρα κατανόησης και εξήγησης της γυναικείας υποτέλειας. Αναλύει την υποτέλεια των γυναικών, μέσα από μια θεώρηση της ιστορικής γένεσης του θεσμού της οικογένειας στην ταξική κοινωνία. Για τον Engels, οι γυναίκες, ως ομάδα, μπαίνουν στη θέση του καταπιεζόμενου, αφ’ ης δημιουργούνται οι πρϋποθέσεις για μία ταξική κοινωνία (Κράτος, οικογένεια, ιδιοκτησία). Στην προ-ταξική κοινωνία, όπου υπήρχαν εξισωτικές δομές ανάμεσα στα φύλα, υπήρχε ένας μη ιεραρχικός έμφυλος καταμερισμός της εργασίας. Με την εμφάνιση της ιδιοκτησίας και, μέσω αυτής, της ταξικής κοινωνίας, ο καταμερισμός έγινε ιεραρχικός. Μέσω της μονογαμικής οικογένειας, οι γυναίκες επωμίστηκαν την αναπαραγωγική (μη οικονομικά αποδοτική) εργασία –γέννηση παιδιών και οικιακή εργασία-, επομένως μπήκαν σε οικονομική εξάρτηση από τους άνδρες που ανέλαβαν την παραγωγική εργασία.

			Η θεώρηση αυτή, ωστόσο, παραγνωρίζει, υποτιμά, συσκοτίζει το γεγονός ότι η σεξουαλικότητα δεν είναι μια προ-πολιτική κατάσταση, έξω από την ιστορία, ούτε έξω από ένα σύστημα εκμετάλλευσης (MacKinnon, 1989). Η σεξουαλικότητα είναι μια «δουλειά», μια εργασία που επιτελεί μια γυναίκα. Αυτή αναλύεται σε μια εκ μέρους της διαρκή ετοιμότητα και διαθεσιμότητα, σε μια χρήση της ως εργαλείου αναπαραγωγής και σεξουαλικής εκμετάλλευσης. Υπό την έννοια αυτή, ο καπιταλισμός είναι μια από τις ιστορικές μορφές που προσέλαβε η πρωταρχική σχέση κυριαρχίας των ανδρών επί των γυναικών. Η σεξουαλικότητα, εδώ, δεν νοείται περιοριστικά, ως γυναικεία αναπαραγωγική δύναμη, την οποία ιδιοποιείται ο άνδρας –όπως θεωρούσε το προηγούμενο (πρώτο) φεμινιστικό ρεύμα–, αλλά εννοείται ως απόσπαση σεξουαλικών υπηρεσιών, στις οποίες συμπεριλαμβάνεται και η υπηρεσία αναπαραγωγής. Η πηγή της διακριτής δύναμης των ανδρών επί των γυναικών είναι η ανδρική κυριαρχία επί της γυναικείας σεξουαλικότητας. Οι γυναίκες μαθαίνουν να θεωρούν ότι η δική τους σεξουαλικότητα ταυτίζεται με την αναζήτηση του σεξουαλικά κυρίαρχου αρσενικού. Η πολιτισμική μετάφραση των σχέσεων υποταγής παράγει ένα σύστημα αρνητικών στερεότυπων ως προς τις έλλογες και φυσικές ικανότητες των γυναικών, που ενεργοποιούνται για τη δημιουργία άνισων μεταξύ των δύο φύλων σχέσεων σε όλο το φάσμα της κοινωνικής ζωής. Ο σεξισμός είναι το αποτέλεσμα ενός ιδιαίτερου και παράλληλου προς την οικονομική εκμετάλλευση της μιας τάξης από την άλλη συστήματος εκμετάλλευσης του ενός φύλου από το άλλο, που εμποτίζει όλο το σύστημα κοινωνικών σχέσεων.

			Με βάση αυτήν την αντίληψη, και κατ’ αναλογία προς την μαρξιστική αντίληψη περί προλεταριάτου, οι γυναίκες δεν συγκροτούν απλώς μια συλλογικότητα, όπως στο παράδειγμα του πρώτου φεμινιστικού ρεύματος, αλλά μια τάξη (όπως το προλεταριάτο), που έχει κοινά συμφέροντα, ανταγωνιστικά προς έναν κοινό «ταξικό» εχθρό. Τι ενώνει τις γυναίκες σε μία τάξη; Κοινά βιώματα, προσλήψεις, συναισθήματα, αισθήσεις, στάσεις. Όπως το προλεταριάτο πρέπει να αποκτήσει συνείδηση της τάξης του, έτσι πρέπει να αναπτυχθεί και η γυναικεία συνείδηση, ως προς την καταπίεση που οι γυναίκες υφίστανται δίχως να το αντιλαμβάνονται, και ως προς τα σεξιστικά στερεότυπα που έχουν άκριτα φυσικοποιήσει («έστι είναι οι άντρες»). Οι γυναίκες πρέπει να «θυμώσουν».
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					[1]	 Έτσι η εγκυμοσύνη, που για τις γυναίκες είναι μια φυσιολογική κατάσταση, δεν μπορεί παρά να είναι ανάλογη προς την ασθένεια.

				

				
					[2]	 Μια τέτοια αναδιάταξη θα έπρεπε να λάβει υπόψη, για παράδειγμα, το γεγονός ότι το νεοεισερχόμενο υποκείμενο έχει ήδη μαθητεύσει σε έναν, σκληρό μεν, αλλά αφανή χώρο εργασίας και απαιτήσεων, τον ιδιωτικό χώρο, από τον οποίο εξέρχεται –για να μπει στον δημόσιο χώρο εργασίας– με ειδικές κεκτημένες «αόρατες» δεξιότητες, οι οποίες όμως αναμένεται να συν-μεταφερθούν αυτονόητα και στον δημόσιο χώρο δουλειάς και οποίες συνήθως γίνονται αντικείμενο πολύ σκληρής υλικής διπλής εκμετάλλευσης. Πρέπει, επίσης να εκτιμήσει με άλλον τρόπο το καθεστώς της διπλής ενοχής, υπό το κράτος του οποίου τελεί αυτό το υποκείμενο, στην προσπάθειά του να ανταποκριθεί στις διπλές απαιτήσεις της ιδιωτικής και της δημόσιας δουλειάς του, ψυχική κατάσταση που με την σειρά της αποτελεί ευνοϊκό υπόβαθρο για την γυναικεία εκμετάλλευση.

				

				
					[3]	 Πρόκειται για μία νέα μέθοδο διδασκαλίας του δικαίου, μέσω της οποίας ο διδασκόμενος έρχεται σε επαφή με το βιωτικό γεγονός που χρήζει νομικής αντιμετώπισης και δεν αρκείται στη μελέτη των –απογυμνωμένων από το συγκείμενο της βιωτικής πραγματικότητας– κειμένων της νομικής θεωρίας και της νομολογίας των ανώτατων δικαστηρίων.

				

				
					[4]	 Θα πρέπει να σημειώσουμε πως δεν είναι η πρώτη φορά που επιχειρείται η πολιτική ανάγνωση της σεξουαλικής σχέσης, σε θεωρητικό επίπεδο. Αν αναχθούμε στην κλασική πολιτική θεωρία του 18ου αι., θα συναντήσουμε την θέση του Καντ και του Φίχτε, ότι η σύζυγος δια του γάμου θεωρείται ότι καταθέτει την συναίνεσή της, άπαξ και δια παντός, στις ερωτικές επιθυμίες του συζύγου της, κατά το πρότυπο της συναίνεσης των πολιτών προς τον ηγεμόνα που βρίσκεται στη βάση του κοινωνικού συμβολαίου.
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