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발제자 첨언: 
건강은 우리의 육체/정신적 차원이 상호 교류하면서 이루어지고, 이에 대한 논의도 실질적인/추상적인 측면이 혼재하면서 이루어질 때 접근이 용이할 수 있다. 실질적 건강이 세계적으로 논의되면서 ‘전지구적’인 관점에서 추상적이면서 영적인 철학과 종교도 논의될 필요가 있다. 이 글에서는 철학과 종교라는 가부장적인 속성을 지닌 두 체제가 젠더 평등을 위해 필요한지에 대한 논의가 세계적인 관점으로 다루어진다. 우리나라에서는 종교/비종교의 균형 있는 의견 게진이 이루어지지 않으며, 윤리적이고, 젠더 평등한 사회를 만드는 데 종교가 장애가 되는 요소로 존재한다. 필자가 글에 쓴 대로 세계적 관점에서 종교적 교리와 현실의 괴리를 타파하고, 종교의 과거 관습과 현재의 변화가 진정한 젠더 평등, 형평성에 근거한 건강권을 위한 변화를 갖고 있는지 궁금하지만, 그의 글에서는 이것이 모호한 것이 당연하다. 생명권, 건강권과 관련한 많은 국제적 수준의 변화와 협정, 협약, 정책 변화 등을 보면서 간접적으로 이를 파악할 수도 있겠다. 하지만 어쩌면 그의 종교 우호적 시각을 우리 실정에 맞는 현실로 체화 할 수 있을 지가 구체적인 목표로 자리잡고 있어 우리가 겪는 혼란일 수도 있겠다. 
Introduction

1. 건강은 다양한 사회적 요인의 거미줄 안에 얽혀 있고, 이 요인들은 사회의 권력관계와 상호의존적이며, 젠더는 자원에 대한 불평등한 접근성, 편견에 치우친 대중적 표현, 차별적인 제도화된 정책을 결정하는 사회 계층화의 주요한 형태이다. 그러므로 여성의 건강 평등을 논의하는 것은 불평등한 사회적 영향과 이권 여성에게 부과하는 문화적 개념
 을 드러내고, 분석하고, 도전하는 과정을 필요로 한다. 
2. Activism vs. Philosophy
여성이 건강권 접근에 대해 가지는 불평등을 해소하는데 첫째로 실질적으로 저항하는 방법이 있다. 
실제적인 조직과 협력을 통해 불평등한 조건에 대항하는 싸움을 하는 것은 어떤 암묵적으로 받아들여지는 윤리와 그에 근거한 판단에 의존하게 된다. 하지만 이들은 좀 더 명명백백히 (여성주의적 관점으로) 검토되거나 보호받지 않는다. 
Lesley Doyal의 챕터에서는 여성의 액티비즘과 정치에 참여가 늘고 있으며, “더 동등한 젠더 관계를 더 건강한 세계를 위한 더 폭 넓은 캠페인의 한 부분으로 촉진”하는 것뿐 아니라, “국가적, 국제적 상황에서 세계적으로 건강을 증진하는데 관여하고 있다.”
철학과 신학을 연구하는 이들에게도, 액티비즘과 여성의 정치 참여란 매우 가치 있는 일이다. 하지만 활동가들에게는 여성 윤리, 여성 신학 이론이 관계가 없는 시간 때우기 정도로만 보일 수 있다. 철학가와 신학자에게는, 윤리이론이 윤리적 관습을 만드는 데 필수불가결한 보강요소이다. 
Purposes of Philosophical Ethics
1. to mount more strong and coherent challenges to situations of “injustice” by aiding the formulation of reasonable, consistent, and persuasive analyses of the meanings of justice
 and injustice. 
정의와 불의를 합리적이고, 일관적이고, 설득력 있게 분석하는 방법을 모색하는 일부터 시작하여, “정의롭지 못한” 상황에 더 밀착한 도전을 모색할 수 있다. 무엇이 도덕적으로 옳고, 그르고, 윤리와 정의가 무엇인지, 그것이 하고 있는 역할이 옳은지를 곱씹어보는 철학과 신학의 역할은 여성의 안녕에 기여하는 사회변화를 만들어 가는 것을 도울 것이다.
예) 여성이 본래 갖고 있는 특징 때문에 차이가 발생하는 것인가? 아니면 사회적 지위 때문에 차이가 나는 것인가?
2. to clarify the means and goals of action based on agreed-upon values or definitions of justice. 정의에 따르는 가치나 개념 규정에 바탕을 두고 행동 수단과 목표를 명확히 한다. 
철학 윤리는 1. 사회적 필요와 가치에 민감하면서 실질적인 지혜와 신중함을 유지하는 자치, 분배적 정의, 선행과 같은 가치, 2. 개인에 대한 존중에 무게를 두려고 한다.

3. to provide a vocabulary and set of “moral lenses” that continue to function within social action, reinforcing commitments and practices. 
헌신과 실천을 강화함과 동시에 사회 활동 내에서 계속 기능할 어휘 목록과 일련의 “도덕적인 렌즈”를 제공한다.
정의와 평등에 대한 수사법은 명백하게 드러나는 문화적 차이가 있어도 여성의 건강 관리 개선을 위한 근본적인 목표를 공유하도록 장려한다. 

4. to provide a basis of intentional collaboration among activists from different political, cultural, and/or religious traditions, who share (or can come to share) similar reactions to situations of injustice. 
정치적, 문화적, 종교적 전통이 다르지만, 불의의 상황에 대해 유사한 대응을 하는 활동가들이 의도적으로 협력할 바탕을 제공한다. 
Approaches to Philosophical Ethics
-Four types of ethical theory
	1. liberal rights-based theory
	자유주의적 전통의 모든 변형들에게도 공통점이 있다면, 그것은 인간성과 사회에 대한 개념일 것이다. 이 개념을 구성하는 요소들은 무엇인가? 

1. 개인주의자individualist: 어떤 사회 집단의 주장에 대항하여, 개인이 도덕적으로 우선한다.
2. 평등주의자egalitarian: 모든 이에게 동일한 도덕적 지위를 부여하고, 인간 사이의 도덕적 가치를 다룰 때 차이의 법적, 정치적 우위를 거부한다. 
3. 보편주의자universalist: 인류가 가진 도덕에 대한 단일한 합의를 확인하고, 특정한 역사적 연관성, 문화적 형태의 중요성은 그로부터 파생된다고 동의한다.
4. 사회개량주의자meliorist: 모든 사회 제도와 정치적 합의의 개선 가능성에 대해 확신한다.
자유주의적 여성주의는 

여성 개개인이 자치와 스스로에 대한 확신을 바탕으로 한 권리를 역설한다. 

모든 사회에서 여성과 남성의 동등한 권리를 주장한다. 

여성의 인권을 보호할 동일하고 기본적인 임무가 있다. 

활동이 그 본질이며, 사회 변화에 대해 긍정적이다.
비판점

개인이 누릴 자유와 권리는 공동체의 구성원 자격과 사회적 역할이 개개인의 정체성을 정의하는 문화적 전통 안에 밀착되지 않는다.

서구사회 정치적 전통과 아젠다에 적합할 뿐이다.



	2.“postmodern” moral theory
	해체적이며, 탈구조적인 도덕이론으로, 자유주의적 여성주의에 대응한다. 

지구 마을의 문화적 다양성과 문화에 대한 모든 철학적, 종교적, 정치적 개념의 의존성에 관심을 갖는다. 
인간 본성, 도덕성, 혹은 선한 사회를 “전체주의화하는”, 혹은 “헤게모니적인” 시각이 이 이론의 도덕적 경계선이며, 주변화된 개인 각각, 혹은 개인들의 집단을 끌어올려 권한을 부여하고자 한다. 
여성들의 상황을 변화시키기 위해서는 공동체 경계를 넘는 의사소통과 협력이 필요하기 때문에, 여성주의 이론가들은 세상의 관점들은 같은 표준으로 잴 수 없다는 포스트모던적 생각에 강조점을 두고 있다. 이것은 공동의 목표는 물론, 서로 다른 정체성이 서로 침투하며, 유동적이 될 수 있음을 함의한다.
비판점
 “실증적으로 정확한지”와 “정치적으로 유용한가, 혹은 위험한가”를 고려하여 신중히 유사성을 두드러지게 강조할 지 판단하여야 한다.



	3. “discourse theory”
“communicative action”
	하나의 결정, 관습, 정책에 의해 영향을 받는 모든 사람들이 합의를 위해 형성되어 지속되는 토론 혹은 대화에 참여할 권리가 있다. 
존중과 포괄의 형태로 보편주의를 유지한다.
Seyla Benhabib, ‘보편성’은 우리의 구체적이고 깊이 있는 정체성을 부정하지 않는 조절된 이상이며, 우리는 보편성을 유지하는 도덕적인 자세를 형성하고, 모든 이가 수용할 수 있는 시각이라 인정받을 수 있는 정치적 변화를 이끌어낸다는 목표를 지향할 수 있다. 
내용이 있기보다 절차적이다. 

개별적인 안녕과 권리의 내용의 대부분이 문맥에 의존적임을 인정하며, 여성주의적 목적의 동등한 표현이 열릴 장을 연다.



	위의 세 이론 시사, 비판
	1. 여성과 관련된 정의, 특히 안녕을 구성하는 데 필요한 구체적인 재화에 대한 해석을 피하고 있다. 

2. Activism for women’s rights, perhaps most especially in the area of health, reveals that there are certain basic human needs and goods that are in fact universal, however different the ways in which they are culturally mediated and institutionalized may be. 
하지만 여성의 권리를 주창하는 액티비즘, 특히 건강에 관련된 활동에서는 문화적으로 연결되어 있고, 제도화된 방식이 보편적이면서도 다른 기본적인 인간의 욕구와 재화가 존재한다. 


	4. “capabilities theory”
	위의 세가지 이론을 뛰어넘어 인간 재화와 선한 사회(good society)에 대한 실제적인 정의를 제공하려 한다. 
Nussbaum 

존엄성을 가진 생명체가 갖는 최소한의 (존재) 조건은 1. 사회 제반적으로 인정되는 선과 2. 특정 사회의 제도를 떠나, 사회가 동의하는 특정한 “인간의 능력human capabilities” 이다.  이는 생명, 신체의 건강, 신체의 보전, 감각, 상상력, 사고, 감정, 실용적 이성, 관계, 다른 종과의 관계, 유희, 그가 처한 환경에 대한 정치적, 물질적 통제 권한 등을 포함한다.
비판점

Nussbaum 스스로가 인간의 안녕에 대한 사회적 이론을 언급할 때 자유주의적 자치와 개인권리를 기본으로 생각하고 있다.

Nussbaum의 언어가 시민권과 정치권에 더 많은 무게를 싣고 있기도 하다. 

Charlesworth의 Nussbaum의 국제주의적 인간재화에 대한 이론에 대한 분석: “서구에서 표준으로 받아들이고 있는 경제적, 사회적 형평성을 비용으로 삼아 이루고자 하는 시민과 정치의 자유에 대한 강박관념을 초월한다”고 했다. 
Transversalism을 제안하면서, 그는 연구의 방식이 감정이입과 상호 비판적인 대화를 통해 이루어짐을 강조했다. 이러한 대화는 공동의 소속감, 사회적 역할, 물질적 권리가 전통적인 자유주의 정치 이론보다 더 큰 의미를 가진 것을 드러내고 이보다 더 넓은 사회적 시각을 포함할 것이다. 또한 이 “횡단” 방식은 합의를 이룰 때 한 쪽 의견만 불균형하게 받아들여지는 것을 극복하면서 여성의 가치와 권리라는 기본적 측면에 대해 도덕적으로 동의하며, 합의하는 것을 목적으로 한다. 


여성주의 철학은 그 개념에서부터 활동가적이며, 정치적으로 연계되어 있고, 최소한 여성을 위한 변화가 가능한 것 뿐 아니라 이미 일어나고 있다는 것에 확신이 있다. 자기 이익이 사회적 관계를 위해 더 위험한 것은 “정치적 현실”일 수 있다. 정치적으로 “현실론자”라면, 모두를 위한 더 큰 정의를 추구하는 사회 변화 가능성을 부정하고, 실패할 가능성이 많고 순진한 방향으로 노력하려는 것을 좌절시킨다. 철학은 “현실주의”가 틀렸다고 말할 때 정의와 권리를 적절하게 납득시킬 수 있다. 
Approaches to Religious or Theological Ethics
-The special contribution of religious feminists to activism for women’s health
1. religious narratives, symbols, and practices are profoundly formative for most of the world’s people
세계의 많은 사람들에게 종교적 설화, 상징, 관습이 깊숙이 녹아 들어가 있다.
2. religious traditions and formation also provide powerful sources of moral conversion and motivation
종교 전통과 형성이 도덕적인 변화와 동기에 강력한 영향을 미친다.
-Four types of feminist theology 
	1. Trajectory 

	liberal Protestant social ethics 에 기원을 둠
여성의 자치와 권리에 중점을 둔다.
respect for “body-selves”
1970년대 “pro-choice” 낙태운동에 대한 지지에 그 뿌리를 두고 있다.


	2. postmodernism
	자유주의적 철학에 대한 도전
 ‘여성’이라 자연스럽게 불릴 수 있는 대상, 억압과 공동의 인간성을 공유하는 ‘우리’가 존재한다. 

경험, 현실, 담론과 힘은 분리될 수 없기 때문에, 면밀히 말해 우리는 ‘완전한 인간성’에 대한 기준은 갖고 있지 않다.



	3. Catholic common good tradition
	Rerum Novarum (1891, LeoXIII) : 공동선 안에서 모든 사회구성원이 이루어내는 참여를 정의와 연결해 규정

참여는 물질적, 사회적 재화와 관련된 상호적인 권리와 의무를 연결 
공동선은 부유층과 빈곤층의 차이를 줄이는 것을 요구하고, 세계 평화를 향해 단계를 밟아가고, 특권을 가져왔던 국가들이 국제 개발을 돕는 것을 명문화하는 ‘보편적인 선’으로 점차 이해되고 있다. 
<여성주의적 재해석가들이 긍정적으로 생각하는 바>
인간 본성이 갖는 공유된 특성에 바탕한 의무를 제시함으로써 사회의 과정과 이익에 대해 모두의 참여를 촉구한다.

비판점
순진하며 이상적임



	Feminist Liberation theology
	도덕 아젠다의 최우선에 가장 주변화된 사회 구성원을 내세운다. 

가톨릭의 사회적 교리는 사회적 피라미드의 최상층에서부터 아래로 종교적이고 도덕적인 목소리가 이끈다. 이러한 교육 내용에는 항상 더 큰 정의(fairness)의 관점이 포함되어 이를 존중하도록 사람들을 격려한다. 이와 반대로, 여성주의 신학에서는 ‘아래로부터의 empowerment’를 강조하며, 이것은 해방 신학의 주요 주장이기도 했다. 

· 1960년대 초, 라틴아메리카, 막스 영향을 받은 가톨릭 활동가

Gustavo Gutierrez, A Theology of Liberation
· EATWOT http://www.eatwot.org
자유주의 운동 내에도 존재하는 성별주의(sexism)를 깨기 위해 만들어짐

제3세계 여성 신학은 두드러지게 그들의 투쟁을 표현하며, 사회 변화를 위해서 믿음을 통한 empowerment를 추구한다.
아시아, 아프리카, 남아메리카의 여성들이 경험하는 “빈곤, 다중적인 억압, 명목주의의 맥락은 공통적인 경험을 나타낸다.”
“제 3세계는 여성들이 이중, 삼중으로 부담을 갖게 되는 경제적, 정치적, 종교 문화적 억압을 갖는 세계이다.”
현재 이 이론의 발전 단계는, 명확하게 여성건강 형평성이 중요함을 강조하면서, 또 어떤 전통에서도 유사한 예언적인 요소로부터 권력을 끌어내면서, 실제적인 문제에 집중해왔다. 
· Robert Schreiter: 종교는 지구화 시대에 시민 사회의 재생에 큰 힘을 줄 원천이다. 

성경에 입각한 담론이 ‘지구화의 치명적인 결과’에 대항하는 공동체를 만드는 것을 도울 수 있다. 문화적 바탕과 관습이 매우 다를지라도, 종교 비평은 서로 이해할 수 있으며, ‘세계 체계의 실패’에 대항하는 목소리를 한 데 모을 수 있다. 그리고 이는 여성주의, 생태학, 인권에서 영감을 받아 해방 신학 운동에서 이미 발생했다.

	
	


Examples of Local, Interreligious, and Transnational Religious Advocacy for Women’s Health
	Texas
	Gathering Power by Paul Osterman
미국 남서부에서 노동조합을 조직하고 권리를 주창

두 멕시코 여성이 텍사스에서 건강 클리닉을 운영

그 여인들의 마을에 보험이 없는 사람들을 대상으로 기초적인 헬스케어 서비스를 제공

군정의원을 만나 협상하여 예산을 받고, 무료 클리닉 운영에 반대하는 집단을 축소

시정에 의해 시설을 기증받고 The Milagro라는 이름의 비영리 기업을 엶 (McAllen, Texas)


	Afghanistan
	영양실조, 발육방해, 숙련된 의학적 치료 부족, 외딴 마을에서의 삶, 교육 부재, 십대여성 결혼, 대가족을 가져야 한다는 압력, 여성 환자는 남성의사가 볼 수 없다는 문화적 전통 등으로 인해 여성과 아동이 고통받고 있음
대다수의 여성이 계속적인 임신과 출산의 주기를 경험

Aide Medicale Internationale이 이슬람 산파들이 마을 여성을 돕도록 교육하고, 지역 공동체와 출산 시에 어떻게 도와주는지 지식을 공유하고, 때로는 남성 의사에 대한 금기를 깨뜨리는 역할도 함


	Bangladesh
	C.S.C.의 Marianne Farina: 방글라데시에서 12년간 일함
이슬람 여성 교육

Holy Cross의 Sister Bruno: Caritas International에서 자금을 받아 마크라메 식물로 만든 옷걸이와 컵 받침을 팔게 도움

수녀가 직접 여성들이 만든 제품을 모아 팔아서 그 수익을 돌려주었다. 이 돈으로 여성들은 쌀을 살 수 있었고, 가정을 책임질 경제력과 이들의 일에 대한 명성을 쌓을 수 있었다. 

제품의 양이 많아지자 수녀원 내에 판매소를 설치했으나, 남편들은 부인이 여행하는 것을 허락하지 않았다. 한 창조적인 가톨릭의 가부장제에 대한 재해석에 따라, 이 임무는 “아버지(하느님)의 가정”으로 규정되었고, 이슬람여성들은 여전히 남성의 보호 아래에 남겨져 있었다. 수도원에서 수녀들은 지역의 기독교와 이슬람여성 모두에게 건강 교육을 실시하게 되었다. 이것은 “고도의 기술이 필요하지 않고”, 문화적으로 허용 가능한 자연 피임법에 대한 내용이었고, 남성의 참여를 유도할 수 있었고, 여성들의 결혼관계에 변화를 가져왔다. 이슬람여성들은 기독교 여성들의 딸들이 교육을 받고 좋은 자리로 시집가는 것을 보고, 그와 같은 혜택을 자신의 딸에게 주게 되었다.
이 여성들은 그들 자신만의 정치적, 사회적, 종교적 권리를 찾은 것이 아니라, 타인의 정의를 위해 이기적이지 않고 활동적인 참여자가 되었다. 


	결론
	


여성주의적 종교와 신학은 예언적이고, 활동적이며, 의미 있는 사회 변화를 일궈내는데 희망적인 메시지를 준다. 

네트워킹은 보건 정의를 실현하는데 중요하다. 왜냐하면 이들이 세계의 대부분 여성이 생각하는 현실, 즉 “가난한 자들을 위한 우선적인 선택”에 동의하는 종교적인 정체성의 잠재력을 극대화하기 때문이다. 
종교는 종종 여성에게 억압적이지만, 권한을 부여하고, 전환을 모색하는 장소가 된다.

보건 정책은 반드시 종교기관과 대표자들이 활동 프로그램을 만들고, 실행을 할 때 잠재적으로 큰 영향력을 가질 수 있는 행위자가 되어 참여하도록 권유하여야 한다. 

종교 안에서 존중과 정의에 대한 이론, 혹은 개념적인 연구를 하는 것도 여성의 건강을 위한 자원에 접근하는 권리를 옹호하는 데 도움이 될 것이다. 
� These cultural norms are pervasive and well entrenched rationalized with theories of women’s nature, sacralized by religious ideologies, and reinforced by daily practices that both express and vindicate the ideas behind them.


� to give to each person what is due
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