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1.​ Wstęp 

1.1 Cel pracy 

​ Celem pracy jest analiza feminizmu kurdyjskiego poprzez ukazanie sytuacji kobiet 
kurdyjskich na tle konfliktów zbrojnych, przemian politycznych i społecznych w  
Kurdystanie, ze szczególnym uwzględnieniem Syrii, Turcji, Iraku i Iranu. Raport ma 
pokazać, w jaki sposób kobiety kurdyjskie działały na rzecz emancypacji, zmian 
politycznych, militarnych i kulturowych oraz jak konflikty wpływały na rozwój ich 
tożsamości i ruchów feministycznych. 
 ​ Celami pobocznymi raportu są: analiza wpływu konfliktów zbrojnych na pozycję 
społeczną i polityczną kobiet kurdyjskich, ukazanie znaczenia jineologii jako podstawy 
ideologicznej kurdyjskiego ruchu kobiet, a także zbadanie przemian tożsamości kobiet 
kurdyjskich oraz ich roli w ruchach narodowych i organizacjach społecznych. Raport ma też 
na celu porównanie sytuacji kobiet kurdyjskich w różnych przestrzeniach geograficznych i 
społecznych - miejskich, wiejskich oraz górskich. Dodatkowym aspektem raportu jest 
opisanie wizerunku Kurdyjek w kontekście budowania globalnego obrazu feminizmu 
kurdyjskiego, jak również ocena wpływu kultury, sztuki i pamięci zbiorowej na jego rozwój. 

1.2 Metody badawcze 
Przy opracowywaniu raportu dokonano analizy literatury naukowej, raportów 

organizacji międzynarodowych i publikacjach dotyczących sytuacji politycznej. Kwerenda 
objęła zarówno źródła akademickie z zakresu antropologii, socjologii, nauk politycznych, jak 
i materiały dotyczące konfliktu syryjskiego oraz autonomii kurdyjskiej. 

Dokonano analizy porównawczej, pozwalającą na zestawienie doświadczeń kobiet 
kurdyjskich w różnych przestrzeniach społecznych i geograficznych - miejskich, wiejskich 
oraz górskich. Porównanie obejmuje również różnice pomiędzy sytuacją kobiet kurdyjskich 
w różnych krajach Bliskiego Wschodu. Zastosowano również elementy analizy dyskursu 
politycznego - na podstawie materiałów medialnych. Ważnym elementem opracowania jest 
również analiza wypowiedzi eksperckich (wywiad z Jakubem Zajdlem). 

Dodatkową metodą badawczą była analiza materiałów audiowizualnych, które 
wyświetlano na festiwalu Kurdish Sun in Spring Warsaw w dniu 17 kwietnia 2026 roku, co 
wzmacnia analizę feminizmu kurdyjskiego o jego reprezentację w kulturze. 

1.3 Zasięg terytorialny i czasowy 

Zakres terytorialny pracy obejmuje region Kurdystanu, czyli obszary w dużej mierze 
zamieszkałe przez ludność kurdyjską. Z uwagi na ponadnarodowy charakter ruchu 
kurdyjskiego raport opisuje obszary Turcji, Syrii, Iraku i Iranu (Ryc. 1). Analiza koncentruje 
się na obszarach z zauważalnym wpływem kobiecych organizacji wojskowych oraz 
ośrodków myśli feministycznej. 
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Ryc. 1 Mniejszość kurdyjska na Bliskim Wschodzie 

Źródło: Izady M.R., 2015, The Kurds: A Concise Handbook, Routledge, New York, s.4 
 

Aspekt terytorialny jest niezmiernie ważny w badaniu feminizmu kurdyjskiego z 
uwagi na różnice w podejściu do praw kobiet w miastach, wsiach i górach, które stanowią 
zaplecze kobiecych organizacji wojskowych. 

Ramy czasowe pracy obejmują przede wszystkim okres od powstania kurdyjskiego 
ruchu kobiet od lat 80. XX wieku, przez przemiany na Bliskim Wschodzie, które nasiliły się 
szczególnie w 2011 roku, po współczesność. Dzięki temu możliwe jest ukazanie zarówno 
historycznych tradycji feminizmu kurdyjskiego, jak i jego współczesnych odłamów 
rozwijających się w wyniku zaostrzenia konfliktów domowych i starć z organizacjami takimi 
jak ISIS. 

1.4 Historia narodu kurdyjskiego 
Kurdowie są jednym z największych narodów nie posiadających własnego państwa. 

Jest to zaskakujące, biorąc pod uwagę fakt, że zamieszkują oni obszary Azji Mniejszej i 
Bliskiego Wschodu od tysięcy lat. Z uwagi na liczebność szacowaną na od 30 do 40 
milionów osób, Kurdowie stanowią jedną z najbardziej licznych grup etnicznych Bliskiego 
Wschodu. Mimo mocno rozwiniętej świadomości narodowej, żyją oni w ramach oddzielnych 
tworów państwowych - Turcji, Syrii, Iraku i Iranu. 

Osadnictwo na terenach dzisiejszego Kurdystanu sięga starożytności - istnieje wiele 
śladów związanych z obszarem Mezopotamii 6000–5400 p.n.e. (Izady, 1992). Historycy 
kurdyjscy wskazują przodków dzisiejszych Kurdów - plemiona Gutejów, którzy żyli około 
3000 roku p.n.e., czy też imperium Medów istniejące w I tysiącleciu p.n.e., znajdujące się na 
terytorium współczesnego Iranu. Kurdystan był obszarem docelowym wielu masowych 
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migracji; fale te mieszkały się (Berg, 2013). W epoce klasycznej i w średniowieczu 
powstawały na tych ziemiach dynastie (np. Bujidzi). Na przełomie XII i XIII wieku działało 
tam założone przez Saladyna imperium Ajjubidów; w kontekście Kurdystanu obejmowało 
ono obszar dzisiejszej Syrii (Izady, 1992). Aż do XIX wieku istniały również niewielkie 
kurdyjskie księstwa i emiraty - na przykład Baban (obszar dzisiejszego Iraku), zachowujące 
dużą autonomię względem ościennych mocarstw (Bocheńska i Hajiagha, 2024). Skutkiem 
polityki silnych sąsiadów - imperium osmańskiego i perskiego - były masowe deportacje 
Kurdów w XVI i XVIII wieku. Doprowadziły do fragmentacji osadnictwa kurdyjskiego i 
powstania enklaw, na przykład w centralnej Anatolii czy na wschodzie Iranu (Izady, 1992). 
Rozdzielenie tych obszarów miało swój bolesny skutek dla Kurdystanu - trwałe granice, co 
utrudniło integrację (Berg, 2013). 

Historyczna tragedia Kurdów w XX wieku wiąże się bezpośrednio z rozbiorem ich 
ziem (wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026). Po I wojnie światowej traktat z Sèvres (1920 r.) 
oficjalnie nadawał narodowi kurdyjskiemu niepodległe państwo (Izady, 1992). Jednak traktat 
w Lozannie (1923 r.), który sankcjonował wcześniejsze ustalenia mocarstw, m.in. tajny układ 
Sykes-Picot z 1916 roku (wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026), nie zagwarantował utworzenia 
państwa Kurdów. Doprowadziło to do podzielenia Kurdystanu pomiędzy nowo powstałą 
Republikę Turcji, Syrię, a także Irak i Iran, co wprowadziło naród kurdyjski w okres ciągłych 
represji i walk o własną tożsamość (Giedz, 2012). 
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2. Regionalne uwarunkowania polityczno-historyczne w feminizmie 
kurdyjskim 

2.1 Irak 
W Iraku najważniejszym kontekstem polityczno-historycznym jest przejście od 

opresyjnego państwa basistowskiego do częściowej autonomii kurdyjskiej. W Iraku został 
utworzony autonomiczny region kurdyjski, co stworzyło nowe warunki dla aspiracji 
obywatelskich kobiet kurdyjskich (Hamelink i inni, 2025). W Başûr istnieje kurdyjska 
przestrzeń instytucjonalna: rząd regionalny, partie, media, organizacje społeczne i 
uniwersytety. Nie oznacza to jednak pełnego wyzwolenia. Autonomia przyniosła widzialność 
i zasoby, ale nie usunęła patriarchatu, przemocy wobec kobiet, zabójstw honorowych, 
zależności od partii ani nierówności społecznych. Przemoc reżimu Saddama Husajna była 
sprzężona z przemocą wobec rodzin i wspólnot. W historiach kobiet zebranych w Kurdish 
Women’s Stories pojawiają się egzekucje krewnych, przymusowa migracja, stałe zagrożenie 
bezpieczeństwa, doświadczenia więzienia, wojny i przemocy ze względu na płeć. Od 1991 r. 
iracki Kurdystan funkcjonuje jako obszar półautonomiczny.. Houzan Mahmoud podkreśla, że 
życie po 1991 r. różniło się zasadniczo od życia pod Saddamen, czyli: pojawiły się instytucje, 
rynek, ropa, większy kontakt ze światem, media, podróże, studia za granicą, internet oraz 
nowe aspiracje kobiet. W jej interpretacji każda transformacja polityczna zmienia możliwości 
działania kobiet. Kapitalizm, konsumpcja i urynkowienie sprawiły, że kobiety muszą 
pracować, mają nowe oczekiwania i są bardziej obecne w mediach, sztuce, literaturze i 
muzyce (Hamelink, Mahmoud, 2022). Autonomia otworzyła przestrzeń, ale jednocześnie 
stworzyła nowe zależności. Kobiety mogą działać w organizacjach, kulturze, mediach i 
edukacji, lecz często muszą negocjować z partiami, rodziną, normami religijnymi i rynkiem. 
Istnieją organizacje, konferencje i projekty, ale część z nich może tracić krytyczny potencjał, 
gdy dostosowuje się do donorów, partii albo języka „rozwoju”. Dlatego ważne stają się 
inicjatywy kulturowe i autobiograficzne, które nie ograniczają feminizmu do usług 
społecznych, lecz stawiają pytania o pamięć, reprezentację, język, literaturę, sztukę i władzę 
(Hamelink, Mahmoud, 2022). 

Kurdish Women’s Stories, omawiane w artykule Hamelink i Mahmoud, jest 
szczególnie ważne, ponieważ traktuje opowieść życia jako narzędzie feministyczne. Książka 
zawiera 25 historii napisanych lub opowiedzianych przez kobiety kurdyjskie z różnych 
regionów i diaspory. Są to opowieści życia pod reżimami opresji, wojny, więzienia, migracji i 
przemocy ze względu na płeć (Hamelink, Mahmoud, 2022). Feminizm kurdyjski w Iraku nie 
ogranicza się do protestów i organizacji. Jest także pracą pamięci. Kobiety, które przeżyły 
dyktaturę, utratę bliskich, przemoc polityczną i migrację, tworzą własne archiwum. Staje się 
świadectwem sprawczości: kobiety przeżyły, nie podporządkowały się dyktatorowi, 
wychowały rodziny, pracowały, uczyły się, działały politycznie, pisały i przekazywały 
pamięć dalej. W warunkach irackich ma to szczególny ciężar, ponieważ historia Kurdów w 
Iraku często opowiadana jest przez pryzmat walki zbrojnej, męskiego heroizmu peszmergów, 
partyjnych przywódców i narodowych traum. Historie kobiet przesuwają na inne kwestie  
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pokazując, że przetrwanie codzienne, opieka, edukacja, ucieczka, milczenie, pisanie i 
odbudowa życia po migracji są także formami polityczności. 

Iracki Kurdystan jest silnie związany z diasporą. W rozmowie Mahmoud podkreśla, 
że wielu Kurdów z diaspory pozostaje trwale zaangażowanych w sprawy Kurdystanu: 
reagują na niesprawiedliwość, naciskają na rządy, tworzą projekty kulturalne i polityczne. 
Dla niej diaspora była miejscem, w którym można było edukować się, czytać literaturę 
feministyczną i budować most między Kurdystanem a światem zewnętrznym (Hamelink, 
Mahmoud, 2022). Hamelink podaje za przykład artystkę Avan Omar. W projekcie Hawar 
pokazywała w przestrzeni targu w mieście w irackim Kurdystanie, używając megafonów do 
nagłośnienia głosów kobiet sprzedających na rynku. Hamelink interpretuje to jako akt 
„obywatelstwa od dołu”: kobiety wiejskie, ubogie i marginalizowane odzyskują obecność w 
przestrzeni publicznej, choć formalnie są w niej obecne na co dzień. Projekt pokazuje, że 
feminizm w Basur może działać nie tylko przez prawo i organizacje, ale także przez sztukę, 
dźwięk i miejską przestrzeń (Hamelink, 2025). 

Mahmoud była aktywna w partii, weszła do jej kierownictwa, a następnie 
zrezygnowała, ponieważ struktura nie spełniała jej oczekiwań. Po lekturze literatury 
feministycznej uznała, że feminizm musi zadawać pytania nie tylko o prawa kobiet, ale o 
system polityczny, kulturę, wartości i normy. To doświadczenie dobrze oddaje szerszą 
tendencję w Başûr: feminizm może wyrastać z ruchów lewicowych i narodowych, ale z 
czasem musi je także krytykować (Hamelink, Mahmoud, 2022). W tym sensie kurdyjski 
feminizm w Iraku jest ruchem podwójnej odpowiedzialności. Z jednej strony broni pamięci o 
przemocy państwa irackiego wobec Kurdów. Z drugiej strony nie zgadza się, aby ta pamięć 
unieważniała krytykę patriarchatu, korupcji, przemocy domowej, zabójstw honorowych i 
instrumentalizacji kobiet przez własne elity. Autonomia stworzyła przestrzeń, w której takie 
pytania można zadawać głośniej, ale jednocześnie odsłoniła fakt, że samo istnienie 
kurdyjskich instytucji nie gwarantuje równości płci. 

Podsumowując, feminizm kurdyjski w Başûr jest historycznie ukształtowany przez 
doświadczenie reżimu Saddama, autonomii po 1991 r., powojennej odbudowy, diaspory i 
instytucjonalizacji społeczeństwa obywatelskiego. Jego siłą jest możliwość tworzenia 
projektów publicznych, kulturalnych i narodowych. W Basur feminizm walczy o pogłębienie 
i demokratyzację autonomii od środka. 

2.2 Iran  
Najważniejszym uwarunkowaniem historyczno-politycznym jest brak uznanej 

autonomii kurdyjskiej. Artykuł Joanny Bocheńskiej i Azad Rahim Hajiagha przypomina, że 
modernizujące się państwo irańskie w XX wieku przecięło ziemie kurdyjskie granicami 
państwowymi i podporządkowało je polityce państwa. Autorzy wskazują, że Kurdom nie 
pozwalano na autonomię, a państwo nadal ogranicza ich prawa kulturowe i polityczne przez 
restrykcję wobec publikacji, aktywistów, szkolnictwa, więźniów politycznych i procesów 
sądowych (Bocheńska, Hajiagha, 2025). Feminizm w Rojhelacie jest feminizmem 
mniejszościowym. Walka kobiet nie odnosi się jedynie do patriarchatu, ale również do 
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tożsamości narodowej, języku i pamięci historycznej, która jest zagrożeniem dla państwa. 
Aktywizm musi przyjmować formy rozproszone, mniej widoczne lub jedynie symboliczne. 
Dlatego tak ważne są wątki pamięci, literatury, dziedzictwa, sztuki i narracji. Nie są one 
dodatkiem polityki, ale również sposobem przetrwania polityki w sytuacji, gdy otwarta 
działalność społeczna może skutkować represjami (Hajiagha, 2025). Hajiagha porządkuje 
chronologicznie historię feminizmu kurdyjskiego w Rojhelacie poprzez: Republikę 
Kurdystanu w Mahabadzie w 1945 roku, rewolucji irańskiej w 1979 roku, okres reform po 
1997 roku oraz protestów Jin, Jiyan, Azadi po 2022 roku (Hajiagha, 2025). Pokazuje to, że 
aktywizm kobiet był falowy. Aktywizm jest bardziej widoczny w momentach rozłamu 
władzy centralnej lub liberalizacji, a później przechodzi w stan przetrwania. Pierwszą 
działalnością kobiet była Republika Mahabadzka i związane z nią struktury. Po upadku 
dyktatury Rezy Szaha powstał Komitet Odrodzenia Kurdystanu. W tej kwestii kobiety 
zaczęły pierwszy raz odznaczać swoją obecność w sferze społeczno-politycznej: kobiece 
teksty ukazywały się w prasie, wygłaszały przemówienia na zgromadzeniach politycznych. 
Jednocześnie Hajiagha podkreśla, że nie był to jeszcze niezależny ruch feministyczny: 
kobieca organizacja działała raczej jako wsparcie dla KDPI, a niska liczba wykształconych 
kobiet ograniczała możliwość stworzenia autonomicznego programu (Hajiagha, 2025). 
Rewolucja po 1979 roku stworzyła możliwość na kolejną mobilizację, ale też przyniosła 
zaostrzenia konfliktu między państwem irańskim a Kurdami. Okres po 1997 r., związany z 
reformistyczną atmosferą w Iranie, stworzył nowe pole gry dla kobiet kurdyjskich. Hajiagha 
pokazuje, że kurdyjskie aktywistki dzieliły część celów z aktywistkami z Teheranu, 
zwłaszcza w zakresie sprzeciwu wobec dyskryminacji płciowej, ale jednocześnie mocniej 
akcentowały kurdyjską tożsamość (Hajiagha, 2025). Feminizm w Rojhelacie nie może być po 
prostu dopisany do historii irańskiego feminizmu. Ma własną strukturę, bo wynika z 
doświadczenia peryferii, represji językowej i narodowej oraz świeckich tradycji 
lewicowo-kurdyjskich. W cytowanych przez Hajiaghę wypowiedziach kurdyjskie aktywistki 
podkreślają, że podczas gdy część kobiet w centrum próbowała godzić islam i feminizm, 
Kurdyjki formułowały ostrzejsze postulaty, na przykład zniesienia obowiązkowego hidżabu. 
Widoczne były próby ograniczenia aktywistek przez partie polityczne. 

Dziedzictwo nie jest konserwatywną dekoracją, lecz żywym narzędziem 
feministycznym. Pomnik Mestûre, zwłaszcza po śmierci Jîny/Mahsy Amînî, zaczął 
rezonować z walką przeciw obowiązkowemu hidżabowi. Kofî na głowie Mestûre może być 
odczytywane jako znak kurdyjskości i zarazem znak odmowy podporządkowania się 
narzuconemu wzorcowi kobiecej pobożności. Bocheńska i Hajiagha wskazują, że 
współczesne kobiety w Sine zaczęły wchodzić z pomnikiem w relację: odwiedzać go, 
fotografować się przy nim, traktować jako punkt odniesienia dla własnej godności i 
sprawczości (Bocheńska, Hajiagha, 2025). Oznacza to potrzebę zauważenia w przestrzeni, w 
której państwo jednocześnie kontroluje ciało kobiece i marginalizuje język oraz kulturę 
kurdyjską. Mesture łączy oba wymiary: kobiecość i kurdyjskość. Jej figura pokazuje, że 
walka o prawa kobiet nie musi zaczynać się od importu zachodnich pojęć feminizmu. 

Jednym z bardziej widocznych przełomów był rok 2022 i protesty po śmierci Jiny 
Mahsy Amini, kurdyjskiej kobiety zatrzymanej przez policję moralności. Dla Rojhelatu był 
to ważny moment, ponieważ połączył sprzeciw wobec obowiązkowego hidżabu, sprzeciw 
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wobec autorytarnego państwa oraz sprzeciw wobec marginalizacji Kurdów. Protesty 
uruchomiły debaty o udziale kobiet w przywództwie partyjnym, a nawet doprowadziły do 
napięć wewnątrz jednej z partii kurdyjskich (Hajiagha, 2025). Represje po protestach 
otworzyły - według Hajiaghi kolejny okres „abeyance”, czyli przetrwania ruchu w stanie 
częściowego wycofania. Aktywistki, szczególnie w Rojhelacie, wróciły do strategii mniej 
widocznej mobilizacji. 

Podsumowując, feminizm kurdyjski w Iranie jest historycznie uwarunkowany przez 
brak autonomii, podejrzliwość państwa wobec kurdyjskości, religijną kontrolę kobiecego 
ciała i ograniczone możliwości działania publicznego. Jego siłą jest zdolność do przetrwania 
w formach nie zawsze widocznych: pamięci, literaturze, dziedzictwie, sieciach 
diasporycznych, edukacji nieformalnej i okresowych wybuchach protestu. 

2.3 Turcja  

        ​ Kurdowie tureccy głównie zamieszkują region Bakur, czyli Północny Kurdystan.  
Według danych z 2013 roku w samej Turcji Kurdowie są uznawani za  największą 
mniejszość etniczną i stanowią 24% populacji całego państwa tureckiego. Szacunkowo mówi 
się, że jest to około 19-20 mln Kurdów. Aktualna sytuacja Kurdów  jest przede wszystkim 
wynikiem długotrwałej walki o odrębność narodową i konfliktów zbrojnych (Hamelink i inni, 
2025; Berg, 2013). Przez samych Turków Kurdowie w Turcji są nazywani Turkami górskimi  
tym samym naród kurdyjski jest sprowadzony w postrzeganiu Turków tylko jako mniejszość 
etniczna. Miało to na celu pomóc w osłabieniu poczucia kurdyjskości wśród samych Kurdów, 
(wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026). Według T. Bega (2013) tureckie elity w latach 90. XX 
wieku postrzegały dążenia Kurdów do autonomii jako zagrożenie dla integralności Turcji, 
które były inspirowane przez państwa zachodnie na przykład Wielką Brytanię, która 
zabiegała o tę prowincję. Jest to przekonanie związane z syndromem Sèvres związane z 
przekonaniem, że Zachód dąży do podporządkowania sobie Turcji. 

Kluczowym momentem w historii Tureckiego Kurdystanu było pojawienie się 
aktywistów, którzy kształcili się na uniwersytetach i dzięki temu umocnili swoje postrzeganie 
świata i dążenia do ruchów narodowo-wyzwoleńczych. W 1978 powstała Partia Pracujących 
Kurdystanu (PKK) założona przez Abdullaha Öcalana z poglądami zmierzającymi ku stronie 
lewicowej i domagającą się uniezależnienia Kurdystanu. Po zamachu stanu w 1980 roku 
PKK zmonopolizowała swoja walkę polityczną w Bakurze i przeniosła formę konfliktu na 
wojnę partyzancką, przeprowadzając w 1984 roku swój pierwszy atak w celu utworzenia 
niepodległego Kurdystanu. Państwo tureckie stłumiło te powstania brutalnymi atakami 
wojskowymi, nowa polityka przesiedleńczą  i wprowadzeniu większej kontroli w regionie 
Północnego Kurdystanu. W 2002 roku dzięki zwycięstwu Partii Sprawiedliwości i Rozwoju 
(AKP- Adalet va Kalkinma Partisi) nastąpił okres bardziej przyjazny mniejszościom 
etnicznym w Turcji. To umożliwiło samoorganizacje kulturowa i polityczną Kurdów 
Tureckich. Sytuacja uległa zmianie  w 2015 roku gdy AKP weszła w koalicję z 
nacjonalistyczną partię i rozpoczęto walkę z terroryzmem. Za taką organizację uznawano 
Kurdów na terenie Turcji (Hamelink, 2025). Problemem do samostanowienia Kurdów w 
Turcji, który wyróżnia J. Zajdel wywiadzie przeprowadzonym przez Zofię Majchrowską 
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wynika, że silne państwo centralne jakim jest Turcja po wygranych wyborach przez partie 
Kurdyjskie usuwa często urzędników zastępując ich swoimi. Wynika to z faktu, że chcą 
prowadzić swoja politykę przeciwko Turcji. 

To co jest bardzo istotne w kontekście sytuacji Kurdyjek jest fakt, że to właśnie w 
Turcji narodził się feminizm zwany jineologia. Jego ojcem był założyciel PKK Abdullah 
Öcalan.  Mimo że, Turcja była kolebka Kurdyjskiego feminizmu nie mógł on się tu rozwijać 
ze względu na silne państwo centralne. Jednak nie znaczy to, że kobiety w regionie Bakur 
kobiety nie odrywały ważnej roli w strukturach politycznych. Działały bardzo aktywnie jako 
partyzantki, aktywistki czy polityczki  i dzięki temu odegrały bardzo ważną rolę rozwoju 
lewicowych i prokurdysjkich ruchów politycznych. Jedną z najważniejszych postaci była 
Sakine Cansız, która stała się inspiracja dla wielu kobiet i położyła kamień milowy pod 
walkę kobiet o Kurdystan. Stała się też symbolem zaangażowania na rzecz równości płci i 
wolności,  co sprawiło że wiele kobiet  przystąpiło do grup partyzanckich (Hamelink, 2025). 

Warto zaznaczyć, że mimo tego, że asymilacja Kurdów w Turcji następuje szybko, bo  
już około 50% identyfikuje się jako obywatele Turcji, to pozostała część dalej chce zaznaczać 
swą odrębność kulturową i dążenie do posiadania pełnych praw obywatelskich. 

2.4 Syria  
Sytuacja feminizmu kurdyjskiego w Syrii dokładnie w region Rożawy jest ściśle 

powiązana z tragiczna historią tego narodu i także rewolucji ideologicznej w regionie po 
2011 roku. Głównym wpływem na współczesna sytuację Kurdów miał reżim partii Baas 
przez wiele dziesięcioleci. Jednym z działań w Syrii przeciwko Kurdom był spis ludności w 
1962 roku, kiedy około 120 tysięcy Kurdów straciło obywatelstwo i zostali zakwalifikowani 
jako cudzoziemcy we własnym kraju. Ta sytuacja doprowadziła do tego, że Kurdowie nie  
mogli już pracować w administracji i posiadać ziemi, a także odebrało im prawo do legalnych 
podróży. W latach 80. XX wieku władze syryjskie dążyły też do rozproszenia Kurdów w 
regionie Rożawy, w który koncentrowali się. Władze opierały politykę na arabizacji regionu 
poprzez projekt „arabskiego pasa”, który miał na celu osiedlanie ludności arabskiej wzdłuż 
granicy z Turcją. Mimo braku swobody politycznej niektórzy Kurdowie zdecydowali się 
wyprać działalność nielegalnych partii lewicowo-narodowościowych. W tych organizacjach 
znalazły się także kobiety, które także znaczyły swoją obecność. W późniejszych latach 
narodziła się także struktura polityczna jaką była Partia Unii Demokratycznej, której 
podłożem była ideologia tureckiego PKK (Hamelink i inni, 2025). 

Wybuch wojny w Syrii w 2012 roku stworzył „okno możliwości” w momencie gdy 
siły Baszara-al-Asada musiały się wycofać z północy kraju aby walczyć na innych frontach. 
Wycofanie się władzy stworzyło próżnię, którą w efektywny sposób wykorzystali Kurdowie 
wprowadzając swoje systemy polityczne w Rożawie (Hamelink i inni, 2025). Jakub Zajdel w 
wywiadzie z Zofią Majchrowską (2026) podkreśla, że sukcesem wdrożenia systemu było 
oparcie go na myśli Abdullaha Öcalana. Idea ta opierała się na korzeniach anarchizmu i 
zakładała, że samoorganizację lokalnych wspólnot, które nie wymagają potrzeby tworzenie 
państwa narodowego wystarczą do dobrego sprawowania nad narodem Kurdyjskim. W raz 
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systemem politycznym ważny był też feminizm, który według Öcalana był kluczowy 
elementem do uzyskania wolności. Przede wszystkim wprowadzono system hevserokatî, 
który opierał się na zasadzie, że każde stanowisko kierownicze na każdym szczeblu władzy 
musi być obejmowane zarówno przez mężczyznę jak i kobietę. Przykładami organizacji jako 
dobrze działające, które wskazano podczas dyskusji na festiwalu Kurdish Sun In Spring 
Warsaw organizowany przez Centrum Kultury Filmowej im. Andrzeja Wajdy były: Syryjskie 
Siły Demokratyczne, Syryjska Rada Demokratyczna, Rada miasta Qamishlo czy Rada Wsi 
Gundor. Pozycję kobiet w społeczeństwie umocniło powstanie Kobiecych Jednostek Ochrony 
(Yekîneyên Parastina Jin- YPJ), które walczyły na równi z mężczyznami przeciwko Państwu 
Islamskiemu, głownie w Kobanê. W ten sposób wzmocniło się postrzeganie kobiet w 
tradycyjnym społeczeństwie Bliskiego Wschodu. Ważnym elementem legitymizującym 
pozycje kobiet w świecie arabskim było też stworzenie placówek zajmujących się wsparciem 
psychologicznym i edukacyjnym dla Kurdyjek, co pozwoliło kobietom wyjść z izolacji 
domowej  (Skrupiński, 2025). Jakub Zajdel w wywiadzie (2026) wskazuje na  wysoką 
aktywizację kobiet w strukturach administracyjnych i edukacyjnych gdzie kobiety stanowiły 
nawet do 70% zatrudnionych, a także działał uniwersytet na, którym wykładano jineologię. 

        ​ W ostatnich latach sytuacja Kurdyjek jaki i całej Rożawy była bardzo dobra i była 
przykładem dla innych regionów Kurdystanu. Jedynak mimo to sytuacja autonomii państwa i 
feminizm kurdyjski aktualnie mierzy się z dużymi problemami. Jak zauważył Jakub Zajdel 
(wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026) władza kurdyjska w regionie Rożawy upadła z 
początkiem  2026 roku. Główną przyczyną jest wzrost siły Baszara-al-Asada w Syrii, który 
dąży do centralizacji władzy i nie uznaje autonomii Kurdów w Rożawie. Dodatkowo jak 
podkreśla Hamelink (2025) do osłabiania władzy w regionie przyczyniły się inwazje tureckie, 
przykładem jest Efrin w 2018 roku. Skutkiem tych działań były wysiedlenia ludności 
kurdyjskiej i odwrotem od pro-kobiecych reform upadku projektu autonomii Rożawy. 
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3. Ewolucja tożsamości i kulturowe oblicza kurdyjskiego feminizmu  

3.1 Jineologia 
      Koncepcja jineologii stanowi jeden z najbardziej charakterystycznych elementów 
współczesnego feminizmu kurdyjskiego. Termin pochodzi od kurdyjskiego słowa „jin” 
oznaczającego kobietę i życia, a sama idea została rozwinięta w środowisku związanym z 
Partią Pracujących Kurdystanu (PKK) oraz Abdullahem Öcalanem (Dirik, 2017). Jineologia 
jest przedstawiana jako alternatywa wobec tradycyjnych nauk społecznych, które – zdaniem 
jej twórców – zostały zdominowane przez patriarchalne i państwocentryczne sposoby 
myślenia. Jej celem jest odbudowa wiedzy z perspektywy kobiet oraz stworzenie modelu 
społeczeństwa opartego na równości płci, demokracji oddolnej i ekologii (Leone, 2020).  
       W praktyce jineologia funkcjonuje nie tylko jako teoria, lecz także jako projekt 
społeczny. W Rożawie organizowano akademie kobiet, programy edukacyjne i lokalne 
struktury samorządowe oparte na zasadzie współzawodnictwa kobiet i mężczyzn (Öcalan, 
2013). Kobiety uzyskały możliwość uczestnictwa w administracji, edukacji i strukturach 
bezpieczeństwa. Badacze zwracają uwagę, że jineologia ma charakter zarówno 
emancypacyjny, jak i ideologiczny (Tax, 2016). Z jednej strony umożliwia kobietom aktywny 
udział w życiu społecznym i politycznym, z drugiej zaś bywa krytykowana za silne 
powiązanie z ideologią ruchu kurdyjskiego oraz mitologizowanie kobiety jako symbolu 
wolności i narodu (Dirik, 2017). 

3.2 Zmiana tożsamości 
Feminizm kurdyjski rozwijał się w warunkach długotrwałego konfliktu politycznego, 

marginalizacji etnicznej oraz patriarchalnych struktur społecznych obecnych zarówno w 
społeczeństwach kurdyjskich, jak i w państwach narodowych obejmujących historyczny 
Kurdystan – Turcji, Iraku, Syrii i Iranu (Dirik, 2017). Kurdyjki zaczęły odgrywać coraz 
istotniejszą rolę nie tylko jako uczestniczki walk narodowowyzwoleńczych, lecz również 
jako podmioty redefiniujące społeczne role kobiet, relacje płciowe i samą koncepcję 
emancypacji. W przeciwieństwie do wielu zachodnich nurtów feministycznych feminizm 
kurdyjski rozwijał się równolegle z walką o uznanie tożsamości narodowej i autonomii 
politycznej (Leone, 2020). Oznacza to, że emancypacja kobiet została połączona z walką o 
przetrwanie kulturowe oraz przeciwstawieniem się polityce asymilacyjnej państw regionu. W 
tym kontekście kobiety kurdyjskie zaczęły redefiniować własną podmiotowość społeczną i 
polityczną, czego przykładem są organizacje kobiece, oddziały zbrojne YPJ czy rozwój 
jineologii – koncepcji określanej jako „nauka o kobietach” (Öcalan, 2013).  

Kurdyjski feminizm nie jest zjawiskiem jednolitym. Jego rozwój przebiegał 
odmiennie w zależności od regionu Kurdystanu oraz kontekstu politycznego (Dirik, 2017). W 
Turcji aktywizm kobiet był silnie związany z działalnością ruchu kurdyjskiego i represjami 
wobec mniejszości kurdyjskiej. W Iraku znaczącą rolę odegrały przemiany po upadku reżimu 
Saddama Husajna oraz rozwój autonomii Regionu Kurdystanu (Leone, 2020). W Syrii 
szczególnie ważne stały się doświadczenia Rożawy i model konfederalizmu 
demokratycznego inspirowanego myślą Abdullaha Öcalana. Początkowo kobiety 
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uczestniczyły w ruchach narodowych głównie jako wsparcie logistyczne i symboliczne. 
(Öcalan, 2013) Z czasem jednak zaczęły odgrywać rolę liderek politycznych, intelektualistek 
oraz bojowniczek. Proces ten doprowadził do zmiany społecznego postrzegania kobiet w 
społecznościach kurdyjskich (Tax, 2016). Według Gabriele Leone kobiety kurdyjskie 
redefiniują swoją pozycję poprzez aktywne uczestnictwo polityczne oraz opór wobec polityki 
asymilacyjnej państwa tureckiego (Leone, 2020). Istotnym elementem tej ewolucji była 
również krytyka patriarchatu obecnego wewnątrz samego społeczeństwa kurdyjskiego 
(Knapp i inni, 2016). Kurdyjki zaczęły zwracać uwagę na przemoc domową, małżeństwa 
przymusowe, ograniczony dostęp do edukacji oraz marginalizację kobiet w życiu 
publicznym. W rezultacie feminizm kurdyjski zaczął łączyć elementy nacjonalizmu, 
socjalizmu, feminizmu postkolonialnego i ekologii społecznej (Mojab, 2001). Zmiana 
tożsamości kobiet kurdyjskich była procesem wielowymiarowym. W tradycyjnych 
społecznościach kobiety często funkcjonowały w ramach silnie patriarchalnych struktur 
rodzinnych i plemiennych (Dirik, 2017). Ich rola była ograniczona głównie do obowiązków 
domowych i reprodukcyjnych. Rozwój ruchów politycznych oraz konfliktów zbrojnych 
doprowadził jednak do istotnej transformacji społecznej (Leone, 2020). Kobiety zaczęły 
uczestniczyć w demonstracjach, działalności organizacyjnej i walce zbrojnej. Symbolicznym 
momentem stał się udział kurdyjskich bojowniczek w walce przeciwko tzw. (Öcalan, 2013) 
Państwu Islamskiemu. Obrazy kobiet z oddziałów YPJ stały się globalnym symbolem oporu 
wobec fundamentalizmu religijnego (Tax, 2016). Zmiana ta miała również wymiar 
psychologiczny i kulturowy. Kobiety zaczęły postrzegać siebie nie jako bierne ofiary 
konfliktu, lecz jako aktywne uczestniczki przemian społecznych (Knapp i inni, 2016). 
Jednocześnie przemiany te nie doprowadziły do całkowitego zaniku patriarchatu (Mojab, 
2001).  
        W wielu regionach Kurdystanu kobiety nadal doświadczają przemocy domowej, 
ograniczeń edukacyjnych oraz presji społecznej związanej z tradycyjnymi normami honoru. 
Oznacza to, że feminizm kurdyjski pozostaje projektem niedokończonym i stale 
negocjowanym między nowoczesnością a tradycją (Al-Ali, Tas, 2018). Relacja między 
feminizmem a nacjonalizmem pozostaje jednym z najważniejszych zagadnień w badaniach 
nad kurdyjskim ruchem kobiet. W wielu przypadkach emancypacja kobiet była 
przedstawiana jako element walki narodowowyzwoleńczej (Dirik, 2017). Kobiety pełniły 
funkcję symboli narodu, oporu i poświęcenia. Badaczki takie jak Shahrzad Mojab zwracają 
jednak uwagę, że ruchy narodowe nie zawsze prowadzą automatycznie do rzeczywistej 
emancypacji kobiet (Leone, 2020). Istnieje ryzyko, że prawa kobiet zostaną 
podporządkowane interesom politycznym ruchu narodowego. Kurdyjki musiały więc 
negocjować własną autonomię zarówno wobec państw regionu, jak i wobec patriarchalnych 
struktur obecnych wewnątrz samego ruchu kurdyjskiego (Öcalan, 2013). Jednocześnie udział 
kobiet w organizacjach politycznych umożliwił stworzenie nowych modeli uczestnictwa 
społecznego. Kobiety zaczęły pełnić funkcje burmistrzyń, parlamentarzystek, działaczek 
społecznych i dowódczyń wojskowych (Tax, 2016). W wielu środowiskach ich obecność 
została uznana za symbol nowoczesności i demokratyzacji społeczeństwa.  
        Demokratyczny konfederalizm stanowi koncepcję polityczną rozwijaną przez Abdullaha 
Öcalana po odejściu od klasycznego marksizmu-leninizmu. Model ten zakłada 
decentralizację władzy, rozwój demokracji lokalnej, ekologii społecznej oraz równości płci 
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(Dirik, 2017). W praktyce największym laboratorium tego systemu stała się Rożawa w 
północnej Syrii. Kobiety uzyskały szerokie możliwości uczestnictwa w życiu społecznym 
poprzez rady lokalne, organizacje kobiece i struktury bezpieczeństwa (Leone, 2020). 
Wprowadzono zasadę współprzewodnictwa, zgodnie z którą większość stanowisk 
administracyjnych jest obsadzana przez kobietę i mężczyznę jednocześnie. Według 
zwolenników model ten umożliwił przełamanie patriarchalnych struktur społecznych 
charakterystycznych dla regionu Bliskiego Wschodu (Öcalan, 2013). Krytycy zwracają 
jednak uwagę, że funkcjonowanie systemu pozostaje uzależnione od warunków konfliktu 
zbrojnego i wsparcia struktur politycznych związanych z ruchem kurdyjskim. 

3.3 Antropologia “Góry” i “Miasta” 

Feminizm Kurdystanu rozwijał się na dwóch frontach równocześnie, przy czym 
można uznać je za tak samo ważne. Jednym z frontów były góry - ostoja wolności, swobody i 
konspiracji. To właśnie trudno dostępne obszary Kurdystanu sprzyjały działaniom kobiecych 
militarnych bojówek (Maśko, 2012). Innym “odłamem” feminizmu Kurdystanu był ten 
kształtujący się w miastach, gdzie kobiety miały dostęp do edukacji, możliwe było 
prowadzenie działalności politycznej i gromadzenie się. 

W kulturze Kurdystanu góry mają znaczenie szczególne. Pokrywają one znaczną 
część regionu, kształtując jego odmienność (Izady, 1992). Obraz gór dopełniły organizacje 
militarne, które wykorzystywały ich dzikie ostępy nie tylko jako schronienie, ale i miejsce, 
gdzie tradycyjne patriarchalne normy społeczne przestały obowiązywać (Hamelink i inni, 
2025). W tym przypadku czynniki geograficzne budują siłę kurdyjskiego feminizmu. 
Odosobnienie dało młodym kurdyjkom szansę na rozwój umiejętności przywódczych, 
militarnych i politycznych, otworzyło możliwość odejścia od ograniczeń tradycyjnych 
wiejskich społeczności, gdzie prawa kobiet były ograniczone, a przemoc domowa, 
aranżowanie małżeństw i kontrola były na porządku dziennym. W pierwszych latach rozwoju 
partyzantki kobiet w górach - w latach 80. i 90. XX wieku - kobiety nabyły wiedzę 
wykorzystywaną następnie na różnych płaszczyznach konfliktów na obszarze Kurdystanu 
(Maśko, 2012). Mimo odosobnienia gór, przepływ wiedzy i struktur złączył je z miastami. 
Dzikie obszary Iraku i Turcji stały się poligonem doświadczalnym nie tylko w znaczeniu 
militarnym, ale przede wszystkim w znaczeniu antropologicznym, gdyż kształtowały 
stosowaną formę feminizmu, wyznawanego bezpośrednio przez wyzwolony styl życia. Góry, 
szczególnie w Iraku, stanowią schronienie dla bojówek z różnych obszarów Kurdystanu, w 
tym z Rożawy (Wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026). 

Film dokumentalny Dengbêj kurdyjskiej reżyserki Shahrzad Arshadi, wyświetlony 
podczas festiwalu Kurdish Sun In Spring Warsaw 17 kwietnia 2026 r., umożliwia wgląd w 
życie kurdyjek z górskich bojówek. Reżyserka przedstawia sylwetki dwóch kobiet - żołnierek 
żyjących w górach Iraku. Na swoim blogu autorka wspomina, że nakręciła film o kobietach, 
które znała i z którymi żyła. Tytuł filmu odwołuje się bezpośrednio do tradycji “dengbêj” - 
opowiadaczy historii poprzez śpiew (Scalbert-Yücel, 2009). Jedna z bohaterek filmu 
kultywuje tę praktykę; pokazowi śpiewu w filmie poświęcono długą i wymowną scenę. 
Poprzez śpiew bojowniczki przyczyniają się do zachowania pamięci zbiorowej o 
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prześladowaniach Kurdów, dodając przy tym kolejną warstwę pamięci o kobietach. W filmie 
góry stanowią symbol wolności, jej bezpośrednie źródło, a nie jedynie tło wydarzeń. 
​ Miasta również były ważnymi ośrodkami kształtowania się kurdyjskiego feminizmu. 
Jednym z jego głównych źródeł był dostęp do edukacji wyższej (Hamelink i inni, 2025). 
Kobiety zarówno z Turcji, Syrii i Iranu przez długi czas miały prawo studiować (Maśko, 
2012). W najlepszej sytuacji były jednak obywatelki Iraku, gdzie Kurdowie otrzymali 
autonomię w postaci Regionu Kurdystanu (Wywiad z Jakubem Zajdlem, 2026). Kurdyjki 
chętnie studiowały prawo, psychologię i inne nauki humanistyczne. To właśnie miasta i 
ośrodki akademickie kształtowały kurdyjską myśl feministyczną. Turecki Diyarbakir to jeden 
najważniejszych centrów kurdyjskiego aktywizmu feministycznego (Hamelink i inni, 2025). 
Rozwijały się tam organizacje kobiece, stowarzyszenia praw człowieka oraz inicjatywy 
walczące z przemocą wobec kobiet. To właśnie nieopodal tego miasta, w wyniku ewolucji 
ruchów studenckich pod koniec lat 70., powstała Partia Pracujących Kurdystanu, której 
założycielem był Abdullah Öcalan. W miastach Kurdystanu rozwijał się dyskurs na temat 
koncepcji jineologii (Hamelink i inni, 2025). W syryjskiej Rożawie miasta takie jak 
Al-Kamiszli i Kobane wiodą prym w kwestii udziału kobiet w życiu politycznym (Giedz, 
2012). Po odejściu sił rządowych Bashara Al-Assada zaczęły powstawać kobiece organizacje 
polityczne; kobiety znalazły także swoje miejsce w administracji Rożawy (Kowalska i 
Hajdarowicz, 2017). Region ten pozostaje też silnym ośrodkiem walk kobiecych bojówek 
(Dobosz, 2017). Przestrzeń publiczną Kobane dominuje wielkich rozmiarów pomnik Arkin 
Mirkan - bojowniczki, która wysadziła się zabijając grupę terrorystów z ISIS. Jej heroiczny 
czyn upamiętniono monumentem, na którym przedstawiono żołnierkę z uniesioną w kierunku 
nieba dłonią i anielskimi skrzydłami na plecach. Jest to istotny przykład wpływu feminizmu i 
jinealogii kurdyjskiej na przestrzeń publiczną miast Rożawy (Wywiad z Jakubem Zajdlem, 
2026). 

Obszarami, na których feminizm kurdyjski rozwija się najsłabiej są tereny wiejskie 
(Hamelink i inni, 2025). Model rodziny zakładający aranżowane małżeństwa małoletnich 
dziewcząt, ograniczone możliwości podjęcia edukacji i pracy ograniczają prawa kobiet (UN 
Women, 2024). Obowiązki domowe takie jak zajmowanie się dziećmi łączą się z pracą na 
roli. Na terenach objętych konfliktem zbrojnym takich jak Syria czy Irak na wsi brakowało 
mężczyzn, kobiety przejmowały więc część obowiązków. W Rożawie po 2011 roku 
próbowano polepszyć sytuację kobiet wiejskich poprzez tworzenie lokalnych rad i komun, 
inwestycje w edukację i zakaz aranżowanych małżeństw (Wirahman, 2021). Opór środowisk 
konserwatywnych był jednak silny. 

Konflikt zbrojny w Syrii, mimo że tragiczny i krwawy, dał kobietom szansę na 
emancypację na własnych zasadach. Pomogła w tym korzystna geografia, oferująca zarówno 
umysłowe zaplecza miejskie, jak i militarne zaplecza w górach Kurdystanu. 

3.4 Media i wizerunek międzynarodowy  
Media odegrały fundamentalną rolę w umiędzynarodowieniu kurdyjskiego 

feminizmu. Szczególnie po 2014 roku zachodnie media zaczęły szeroko przedstawiać 
kurdyjskie bojowniczki jako symbole emancypacji kobiet i walki z terroryzmem islamskim 
(Dirik, 2017). Fotografie kobiet z YPJ w mundurach wojskowych stały się częścią globalnej 
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narracji medialnej dotyczącej wojny w Syrii. Wizerunek ten miał jednak charakter 
ambiwalentny (Leone, 2020). Z jednej strony zwiększył widoczność problemów kobiet 
kurdyjskich oraz przyciągnął uwagę organizacji międzynarodowych i środowisk 
feministycznych.  
     Z drugiej strony część badaczy wskazuje, że zachodnie media często upraszczały 
rzeczywistość społeczną Kurdystanu, przedstawiając Kurdyjki głównie jako egzotyczne 
„wojowniczki wolności” (Öcalan, 2013).  Kurdyjskie aktywistki coraz częściej wykorzystują 
również media społecznościowe do budowania własnej narracji politycznej. Platformy 
internetowe umożliwiają dokumentowanie przemocy państwowej, organizowanie kampanii 
społecznych i tworzenie transnarodowych sieci solidarności feministycznej (Tax, 2016). 
Międzynarodowy wizerunek kurdyjskiego feminizmu jest także związany z debatą dotyczącą 
orientalizmu. Niektóre przedstawienia medialne reprodukują bowiem zachodni schemat 
„wyzwalania kobiet Wschodu”, ignorując lokalne konteksty historyczne i polityczne (Knapp 
i inni, 2016).  
     Wizerunek kobiet kurdyjskich w zachodnich mediach opierający się na orientalizujących 
schematach przedstawiał Kurdyjki jako egzotyczne bojowniczki walczące z islamskim 
fundamentalizmem. Tego typu narracje zwiększały zainteresowanie międzynarodowe 
sytuacją Kurdów, lecz jednocześnie upraszczały  rzeczywistość społeczną regionu (Dirik, 
2017). Dilar Dirik podkreśla, że zachodnie media często koncentrowały się na estetyzacji 
wizerunku bojowniczek YPJ, pomijając szerszy kontekst polityczny i społeczny. Kobiety 
kurdyjskie były przedstawiane jako symbole „wyzwolonego Wschodu”, co wpisywało się w 
długą tradycję orientalizmu opisaną przez Edwarda Saida (Leone, 2020). Kurdyjskie 
aktywistki coraz częściej próbują przeciwdziałać takim uproszczeniom poprzez własne 
publikacje, działalność akademicką i media społecznościowe. Dzięki temu możliwe staje się 
tworzenie bardziej złożonych narracji dotyczących sytuacji kobiet w Kurdystanie oraz relacji 
między feminizmem, nacjonalizmem i konfliktem politycznym (Öcalan, 2013). 
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4. Wnioski i perspektywy  
Feminizm kurdyjski nie jest jednolitym ruchem, który oznacza jedynie walkę o prawa 

kobiet. Walka oparta jest o bezpaństwowość Kurdów, represji ze strony państw narodowych, 
konfliktów zbrojnych, patriarchalnych struktur społecznych oraz potrzeby zachowania 
języka, pamięci i kultury. Najważniejszy wniosek płynący z raportu dotyczy tego, że 
feminizm kurdyjski rozwija się zawsze w konkretnych warunkach politycznych. W Iraku 
jego kształt został uformowany przez doświadczenie reżimu Saddama Husajna, ludobójczej 
przemocy wobec Kurdów, migracji, a następnie przez powstanie autonomicznego Regionu 
Kurdystanu. Autonomia stworzyła kobietom nowe możliwości działania: rozwój organizacji 
społecznych, mediów, edukacji, kultury i kontaktów z diasporą. Jednocześnie nie zniosła 
patriarchatu, przemocy domowej, zabójstw honorowych, zależności partyjnych ani 
nierówności klasowych. 

Wojna domowa w Syrii po 2011 roku stworzyła możliwości, które pozwoliło Kurdom 
zbudować własne struktury polityczne oparte na demokratycznym konfederalizmie, 
współprzewodnictwie kobiet i mężczyzn oraz idei jineologii. Rożawa stała się 
najważniejszym przykładem połączenia feminizmu z praktyką polityczną: kobiety weszły do 
administracji, edukacji, struktur bezpieczeństwa i organizacji społecznych. Jednocześnie 
należy podkreślić, że projekt ten pozostaje zależny od niestabilnej sytuacji wojennej, 
nacisków Turcji, relacji z reżimem syryjskim i międzynarodowych układów sił. Rożawa 
pokazuje więc zarówno największy potencjał kurdyjskiego feminizmu, jak i jego największą 
kruchość. W Turcji, w Bakurze, feminizm kurdyjski był silnie związany z ruchem 
narodowym, PKK, represjami państwa tureckiego i działalnością kobiet w partiach 
prokurdyjskich. To właśnie w tym kontekście narodziła się jineologia, czyli koncepcja 
przedstawiana jako „nauka o kobietach” i alternatywa wobec patriarchalnych nauk 
społecznych. Jineologia stała się jednym z głównych języków współczesnego feminizmu 
kurdyjskiego, ale jej rozwój w samej Turcji był ograniczony przez silne państwo centralne, 
dyskryminację ruchu kurdyjskiego i represje wobec polityczek, aktywistek oraz samorządów. 

Drugim ważnym wnioskiem jest to, że feminizm kurdyjski nie może zostać 
oddzielony od kwestii narodowej, ale nie może też zostać do niej sprowadzony. Kurdyjki 
wielokrotnie uczestniczyły w ruchach narodowowyzwoleńczych, partyzantce, organizacjach 
politycznych i działaniach na rzecz autonomii. Dlatego jednym z najważniejszych zadań 
kurdyjskiego feminizmu stało się krytykowanie patriarchatu nie tylko w państwach 
dominujących, ale także wewnątrz samego społeczeństwa kurdyjskiego. Kurdyjki walczą, 
więc jednocześnie przeciwko asymilacyjnej polityce państw i przeciwko ograniczeniom 
nakładanym przez własne rodziny, partie oraz wspólnoty religijne. Raport pokazuje, że 
kurdyjski feminizm rozwijał się w górach, miastach, diasporze, obozach uchodźczych, 
przestrzeni internetowej i w domu. Góry stały się symbolem wolności, konspiracji i 
alternatywnego życia poza kontrolą tradycyjnych struktur społecznych. Miasta umożliwiły 
rozwój edukacji, organizacji kobiecych, prasy, kultury i działalności politycznej. Diaspora 
pozwoliła na tworzenie sieci solidarności, nagłaśnianie represji i rozwój projektów 
feministycznych poza bezpośrednią kontrolą państw regionu. Dom również okazuje się 
miejscem politycznym, ponieważ to tam kobiety najczęściej konfrontują się z patriarchatem, 
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przemocą, obowiązkami opiekuńczymi i ograniczeniem mobilności. Bardzo ważną rolę 
odgrywają w kurdyjskim feminizmie: literatura, autobiografie, opowieści życia, pieśni, 
sztuka, pomniki, fotografia i język. Przykład Mestûre Erdelan w Iranie pokazuje, że 
dziedzictwo może stać się narzędziem dążenia do wolności. Kobiety piszące, uczące się w 
obecnej w przestrzeni publicznej pozwala współczesnym Kurdyjkom odnaleźć historyczne 
źródła własnego narodu. Międzynarodowy wizerunek Kurdyjek, zwłaszcza bojowniczek 
YPJ, przyczynił się do globalnego zainteresowania feminizmem kurdyjskim. Obrazy kobiet z 
bronią, walczących z ISIS, przełamały stereotyp biernej kobiety Bliskiego Wschodu. 
Jednocześnie zachodnie media często upraszczały ten obraz, przedstawiając Kurdyjki jako 
wojowniczki bez szerszego wyjaśnienia ich programu politycznego, społecznego i 
historycznego. Wizerunek medialny był więc ambiwalentny: dawał widzialność, ale czasem 
odbierał głębię. Wieloletnie działania kobiet utrwaliły podstawy, które umożliwiają zmieni 
formy działania: z partyzantki na edukację, z protestu ulicznego na pracę kulturową, z 
lokalnego aktywizmu na diasporowe kampanie międzynarodowe. Często najważniejsze 
formy rozwijają się poza wielkimi wydarzeniami: w rodzinach, szkołach, stowarzyszeniach, 
tekstach literackich, rozmowach, archiwach pamięci i codziennym oporze wobec przemocy. 

Podsumowując, feminizm kurdyjski jest jednym z najważniejszych przykładów 
współczesnego feminizmu rozwijającego się poza zachodnim centrum. Łączy walkę o prawa 
kobiet z walką o język, kulturę, autonomię, pamięć, bezpieczeństwo i sprawiedliwość 
społeczną. Jego regionalne odmiany pokazują, że emancypacja kobiet nie przebiega według 
jednego modelu. W Başûr oznacza ona przede wszystkim demokratyzację autonomii i pracę 
nad pamięcią po przemocy. W Rojhelacie  to przetrwanie w warunkach represji i łączenie 
feminizmu z kurdyjską tożsamością. W Rożawie oznacza próbę instytucjonalnego 
przekształcenia społeczeństwa. W Bakurze jest to opór wobec państwowej asymilacji i 
rozwój idei jineologii mimo represji. 
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