भारत में नारीवाद: मैत्रयी चौधरी
परिचय: दायरा, पद्धति और लेखकीय दृष्टिकोण
मैत्रयी चौधरी का भारत में नारीवाद पर किया गया कार्य (संपादित संकलन Feminism in India और उनकी पूर्व पुस्तक The Indian Women’s Movement: Reform and Revival दोनों) भारत के महिला आंदोलन(ओं) का एक ऐतिहासिक रूप से गहन, सैद्धांतिक रूप से सजग और राजनीतिक रूप से संलग्न मानचित्र प्रस्तुत करता है। चौधरी का दृष्टिकोण तुलनात्मक और अंतःविषयक है — वे अभिलेखीय और ऐतिहासिक साक्ष्यों, आंदोलनों के दस्तावेजों, कानूनी और नीतिगत विकासों, और सैद्धांतिक बहसों (विशेष रूप से सार्वभौमिकतावादी और विशेषतावादी दृष्टिकोणों के बीच, तथा पश्चिमी नारीवादी श्रेणियों और दक्षिण एशियाई सामाजिक संरचनाओं के बीच) को एक साथ जोड़ती हैं। उनकी लेखनी सरलीकृत कालक्रमों से बचने का प्रयास करती है — वे नारीवाद को “पिछड़ेपन” से “मुक्ति” तक की एकरेखीय प्रगति के रूप में देखने का विरोध करती हैं — और इसके बजाय वर्ग, जाति, धर्म, औपनिवेशिक विरासत, राज्य निर्माण और लैंगिक पुनरुत्पादन से आकार लेने वाले अनेक मार्गों पर जोर देती हैं।
चौधरी संस्थागत इतिहासों (कानून, अदालतें, राजनीतिक दल, राज्य तंत्र, एनजीओ) और जमीनी आंदोलनों (ट्रेड यूनियन, महिला किसान समूह, जाति- और समुदाय-आधारित संगठन) के बीच भेद करती हैं। वे दोनों को परस्पर जुड़े हुए मानती हैं: कानूनी सुधार और नीतिगत पहलें जन-आंदोलनों से प्रभावित होती हैं, और जन-आंदोलन कानूनी-राजनीतिक वातावरण से आकार लेते हैं। उनका काम उन आवाज़ों पर विशेष ध्यान देता है जिन्हें प्रभुत्वशाली कथाओं में ऐतिहासिक रूप से हाशिए पर रखा गया है — निचली जातियों की महिलाएं, मुस्लिम महिलाएं, आदिवासी महिलाएं और श्रमिक वर्ग की महिलाएं — साथ ही वे मध्यवर्गीय और अभिजात्य नारीवादी विमर्शों की आलोचनात्मक समीक्षा भी करती हैं, जिन्होंने अक्सर लैंगिक मुद्दों पर सार्वजनिक विमर्श का एजेंडा तय किया है।


महिला आंदोलन के ऐतिहासिक चरण (जैसा कि चौधरी उन्हें रूपरेखित करती हैं)
चौधरी आधुनिक भारतीय नारीवादी आंदोलनों में कई व्यापक रूप से क्रमिक, परंतु परस्पर अतिक्रमित चरणों की पहचान करती हैं। यद्यपि वे निरंतरताओं को मान्यता देती हैं, फिर भी विश्लेषण के लिए उन्हें निम्नलिखित अवधियों में विभाजित करना उपयोगी मानती हैं:

1. 19वीं सदी का सुधारवादी दौर (सामाजिक सुधार और प्रारंभिक महिला शिक्षा):
चौधरी नारीवादी चिंता की जड़ों को उन सुधार आंदोलनों में खोजती हैं, जिन्होंने सती, बाल विवाह, विधवापन, और महिला शिक्षा के प्रसार जैसी प्रथाओं को संबोधित किया। प्रमुख हस्तियों में सावित्रीबाई फुले, पंडिता रमाबाई, और ताराबाई शिंदे शामिल थीं; प्रारंभिक सुधारकों ने अक्सर महिलाओं की स्थिति के प्रति चिंता को व्यापक सामाजिक सुधार एजेंडों के साथ जोड़ा और कभी-कभी पुरुष सुधारकों के साथ गठबंधन भी किया। इन प्रयासों ने महिलाओं, शिक्षा, और कानूनी संरक्षण पर बहस के लिए सार्वजनिक स्थान खोलने में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई।
2. राष्ट्रवादी दौर की लामबंदी (20वीं सदी का प्रारंभ से 1947 तक):
स्वतंत्रता संग्राम में महिलाओं की सक्रियता ने न केवल महिलाओं की सार्वजनिक उपस्थिति का विस्तार किया, बल्कि कुछ अस्पष्टताएं भी पैदा कीं: राष्ट्रवादी आंदोलनों में महिलाओं की भागीदारी ने कभी-कभी पारंपरिक लैंगिक भूमिकाओं को मजबूत किया, तो कभी महिलाओं के लिए नए सार्वजनिक और संगठनात्मक अवसर पैदा किए। चौधरी इस बात पर जोर देती हैं कि इस युग में सक्रियता राष्ट्रवादी राजनीति से प्रभावित थी और महिलाओं के दावे अक्सर राष्ट्रीय उद्देश्य के अधीन कर दिए जाते थे। साथ ही, स्वायत्त महिला संगठन कानूनी सुधार और सामाजिक परिवर्तन के लिए राष्ट्रवादी प्राथमिकताओं से परे भी दबाव डालते रहे।
3. स्वतंत्रता-उपरांत संस्थागतकरण (1947–1970 का दशक):
स्वतंत्रता के बाद, महिलाओं के मुद्दे संविधान में शामिल हुए (औपचारिक समानता, वयस्क मताधिकार), लेकिन लैंगिक मुद्दों का संस्थागतकरण असमान था। चौधरी इस युग को सीमित राज्य-नेतृत्व वाले सुधार और रूढ़िवादी सामाजिक दृष्टिकोण का दौर बताती हैं: परिवार कानून सुधार और नीतिगत उपाय रोज़मर्रा के पितृसत्तात्मक व्यवहार के साथ सह-अस्तित्व में रहे। महिला संगठन कल्याण और कानूनी मुद्दों पर काम करते रहे, और राज्य ने कभी-कभी प्रगतिशील कानून पारित किए, लेकिन व्यापक संरचनात्मक परिवर्तन सीमित रहे।
4. नारीवादी सक्रियता का पुनरुत्थान (1970–1980 का दशक):
चौधरी 1970 और 1980 के दशकों को एक अहम मोड़ के रूप में पहचानती हैं। इस दौर में अधिक दृश्यमान, सैद्धांतिक रूप से सजग और सक्रिय नारीवादी राजनीति उभरी — जिसे वैश्विक संदर्भ में अक्सर “द्वितीय लहर” कहा जाता है, लेकिन जिसमें भारतीय विशेषताएं स्पष्ट थीं। शहरी, शिक्षित महिलाओं ने केवल कल्याण-उन्मुख दृष्टिकोण को ही नहीं, बल्कि पितृसत्तात्मक संरचनाओं, सांस्कृतिक मानदंडों, पारिवारिक कानूनों और लैंगिक हिंसा के रूपों को भी चुनौती दी। जमीनी आंदोलनों ने भी तात्कालिक भौतिक मुद्दों के इर्द-गिर्द लामबंदी की: कारखानों में काम करने वाली महिलाएं, महिला कृषि मज़दूर, और साम्प्रदायिक हिंसा या राज्य की उपेक्षा का सामना करने वाले समुदाय — सभी अधिकारों और राहत के लिए संगठित हुए। यह दशक कानून (बलात्कार, दहेज मृत्यु) पर महत्वपूर्ण सार्वजनिक बहसों, स्वायत्त महिला समूहों के उदय, और वर्ग, जाति, तथा साम्प्रदायिक भेदों की पड़ताल करने वाले अंतःसंबंधी विश्लेषणों के लिए जाना जाता है।
