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1.- Zein da egilearen eta artikuluaren testuinguru edo eredu teorikoa? Estrukturalismoa (1)
Durkheim (13)

2.- Laburtu ezazu artikuluaren lehenengo orrialdeetako abiapuntua, adibideak barne.

Bi premisa:

-Rol sexualen aniztasuna (Mead-ek dokumentatua). Baino aniztasun honek mugak dauzka, adib.
umeen zaintza eta hezkuntza emakumeen esku geratzen da era unibertsal batean.

-Emakumearen subordinazioaren unibertsaltasuna: Gizonek egindako jarduerak gahiago baloratzen
dira, era unibertsal batean, Meadek dokumentatu bezala. Matriarkatua ez da inoiz existitu, ez
behintzat ulertu ohi den bezala, eredu patriarkalaren kontrakoa bezala, Barembergerrek azaltzen
duen bezala (3). Honen espresio kulturalak askotarikoak (4).

Gizarte orotan gizonek autoritate bat daukatela emakumeen gain, hau da, kulturalki legitimatutako
eskubide bat emakumeen sumisio eta subordinaziorkao. Aldi berean, haien eragina publikoki aitortu
ala ez, emakumeek presio handiak eragin ditzakete taldearen bizitza sozialean. Izan ere, Rosaldok
boterea (obedientzia lortzeko gaitasuna) eta autoritatea (botere horren legitimitatea onartzea)
bereizten ditu. Esatea, beraz, gizonak autoritate unibertsal bat daukala emakumearen gain ez du
esan nahi emakumeek inolako botererik ez dutenik (6). Determinismo biologikoari kontra eginez,
adierazten du, biologiak gizartea mugatzen badu ere, ez duela balorazio moralik eragiten, biologiaren
interpretazo kultural bat beharrezkoa baita horretarako (7).

Parsons parafraseatuz, Rosaldok esaten du rol sexualen asimetria unibertsala bezain auzi zabala
gizartearen oinarrian dauden faktore ezberdinekin lotu daitekeela, eta biologia horietako bat izan
daitekela, baino biologia jarduteko modu karakteristikoekin lotzen den heinean bakarrik. Bere ustez
egitura sozial eta giza psikologia azaltzeko zera aztertzea oso baliogarria izan daiteke: Gizarte
tradizional gehienetan emakumeak bere bizitza helduaren zati handi bat erditzen eta umeak zainzten
ematen dituela, eta horrek diferenziazio bat dakarrela jarduera esparru publiko eta domestikoen
artean (7).

3.- Zein da egileak hautatzen duen bide edo ardatz teorikoa? Nola definitzen ditu “domestiko” eta
“publiko” kategoriak?

Rosaldoren begietan, domestikoaren eta publikoaren arteko oposizioa emakume eta gizonen arteko
ezberdintasun sozialak ulertzeko eredu estruktural baten oinarrian daude. Domestikoa, berarentzako,
emakumeen eta haien seme alaben inguruan antolatutako instituzio eta jarduera motak lirateke, eta
publikoa, ama eta ume taldeak antolatzen dituzten jarduera, instituzio edo lotura formak (8). LAN
BANAKETA simple hau da bere ustez sexuen arteko ezberdintasunaren muina, lan banaketa ez natural
bat, argi dago, erditzeak eta titia emateak ez duelako zertan umeen zaintza exklusiboki emakumeen
eskuetan geratzea ekarri behar. EZ DA LAN BANAKETA TIPA IDEALISTA DA

4.- Zeintzuk dira “orientabide domestikoak/orientabide publikoak” eredua azaltzeko erabiltzen
dituen kategoriak? Laburtu itzazu eta eman adibideak.

-Autoritatea (9-11): Esaten du gizonek erraztasun handiagoak dauzkatela distantzia bat mantentzeko
bai fisiko bai sozialki haien umeekiko, haren adibideak emanez (black poor US). Aitak seme alabengan
duen autoritatea gehiago oinarritzen da autoritate abstraktu batean lotura pertsonal batean baino.
Emakumeek berriz zailtasun handiagoa distantzia hau mantentzeko, esfera domestikoari lotuak
baitira, eta beraz askoz zailagoa daukate haien irudi publikoa kontrolatzea.

-Estatus lortua vs. esleitua (11-13): Emakumea emakume bilakatzeko bere amaren pausuak jarraitzea
besterik ez du, gizonaren sozializazioan berriz ez dago jarraikortasun hori, eten bat dago (igarobide



errituek markatua, askotan), gizonak gizon izatera ailegatu behar du. Zer den gizon izatea, kulturalki
definitzen dira kriterioak, eta horren arabera, gizonek elkarren artean lehiatzen duten orden sozial
bat sortzen eta kontrolatzen dute. Emakumeen kasuan berriz haien jarduerak ez daude hain lotuak
ezberdintasun sozialen artikulazio eta espresioarekin, eta emakumearen rol instituzionalizatu gutxi
ikusten dira gizarte gehienetan. Durkheim: “la estructura y naturaleza de las propias relaciones
sociales influyen en la percepción cultural y en las formas de pensamiento”(?¿)

-Natura eta kultura (13-14): Gizona bere instituzio sozialetan duen arrakastak definitzen du (adib.
soldata), emakumea berriz bere bizi zikloaren arabera (bere funtzio biologikoen arabera) eta
gizonekin dituen lotura sexual eta biologikoen arabera definitzen da (prostituta, ama, monja..).

-Emakumeak anomalia bezala (14-17): Gizarte batek duen ordenaren nozioaren aurka doan edozer
“anomalo” bezala ikusiko dela teorizatu dute hainbat autorek, haien artean, Douglasek (1966). Berak
proposatzeu gizarte askotan emakumea anomala bezala ikusia dela: Bai bere rola betetzen ez
duelako (antzua bada), baina baita sarritan kontraesan bat dagoelako aitortzen zaien botere (eza)ren
eta errealki duten boterearen artean.

-Produkzioa (18-19): Publiko eta domestikoaren arteko bereizketaren beste espresio bat produkzio
harremanetan ikus daiteke. Nahiz eta emakumeak rol produktibo izugarri anitzak bete gizarte
ezberdinetan, badirudi haien lana ez dela gizonena bezain publikoa, edo mundu domestikoarekin
lotutako gauzetara daudela bideratuta, ezkutuagoa eta pribatuago dela. Engelsek dioenari aurka
eginez, Rosaldok dio hau ez dela kapitalismoan bakarrik gertatzen, nahiz kapitalismoak muturreraino
eraman publiko/domestiko bereizketa.

5.- Nola lotzen du eredua emakumeen eta gizonen arteko botere- eta garrantzi-banaketarekin?

Bere ustez, talde domestikoa gizartean artikulatzen den moduak eragina dauka emakumeek
daukaten boterean. Esaten du, alde batetik, emakumee estatusa baxuagoa izango dela esparru
domestiko eta publikoaren arteko bereizketa zurruna existitzen denean, eta batez ere emakumeak
elkarrengandik bananduta eta gizon bakar baten autoritate-pean ezartzen direnean. Hala ere, posible
da bereizketa hau emakumeek beraien alde aprobetxatzea, adib. gizonentzako ez sukaldatuz edo
beraien seme alaben babesa lortuz (20). Edo gizonekin dituzten aldeak muturreraino eramanez. Adib
purutasun eta korrupzioaren inguruko argudioak beraien alde erabili ahal, emakumeen esfera moral
propioa sortuz (21-22). Izan ere emakumea baztertzeko erabiltzen diren kontzepzio simboliko eta
sozialak “pueden ser usadas por éstas como base para la solidaridad y consideración femenina” (23).
Emakumeen arteko lazo extradomestikoek garrantzia handia, botere iturri handia (23).

Gizarte berdinzaleenak bereizketa hau ez hain indartsua direnak dira. Baino beste faktoreak ere
badaude: Emakumeak ekarpen ekonomiko garrantzitsua egiten duen gizarteetan, baita taldeen
arteko aliantza politikorako garrantzia handia dutenean (adib ezkontzen bidez) emakumeek botere
handiagoa izaten dute. Badaude baita ere gizonen rolak betezten dituzten emakumeak, hau da esfera
publkoan garrantzia handiko postuak dituztenak, baino hauek emakumeen artean talde pribilegiatu
bat osatzen dute (20).

Hala ere badirudi berdinzaleenak maskulino eta femeninoaren artean bereizketa indartsurik egiten ez
duten gizarteak eta gizonak esparru domestikoan betetzen duen rola positiboki, baita harreman
conyugala positiboki baloratzen den gizarteak direla. Gizona ere etxe barruko lanetan implikatzen
denean ezin du autoritate eta distanztia bat osatu, eta erabaki publikoak etxean hartzen badira,
emakumeak rol publiko legitimo bat eduki dezakete (23-24).

6.- Zein da artikuluaren ondorio nagusia?

Rosaldok gizon eta emakumeen jardueren balorazio ezberdina esfera domestiko eta
publikoaren arteko oposizio uniebrtsalaren bidez azaltzen saiatzen da. Emakumeen posiziio
soziala okerragoa izango da beste emakumeengandik eta gizonen mundutik isolatuta eta
mundu domestikoari lotuta dauden heinean. Emakumeak boterea lortzen dute esfera



domestikoa transzenditzen lortzen dutenean, izan gizone munduan integratuz edo
emakumeen arteko mundu bat sortuz. Emakumeen arteko asozioazio hau, ordea, ez da
egongo politikoki gizonenen parean esparru domestikoa exklusibokio emakumeena de
bitartean. Gizarte berdinzaleenak gizonak mundu domestikoan parte harzte aktibo bat
duenak dira. LAN BANAKETA SEXUALAREKIN BUKATU.


