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O MOTOKO KUSANAGI 
Z GHOST IN THE SHELL  
Filozofická čítanka 
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Úvod: Proč číst Motoko filozoficky 
Ghost in the Shell je víc než jen anime nebo manga. Je to laboratoř otázek, které filozofie klade už po staletí: 
Co je to člověk? Kde leží hranice mezi tělem a duší, mezi jedincem a společností, mezi člověkem a strojem? 
Masamune Shirow vytvořil postavu, která je sice fikcí, ale v sobě nese reálné dilema naší doby. 

Major Motoko Kusanagi není jen hrdinka příběhu – je to zrcadlo, v němž se odráží naše vlastní úzkosti 
a touhy. Je kyborg, voják, žena, duch v těle, které nevlastní. Je otázkou i odpovědí zároveň. 

V této sérii úvah se na Motoko podíváme jako na filozofický text. Každý motiv – tělo, paměť, moc, sexualita, 
síť, transcendence – v sobě obsahuje jádro problému, který řeší i současná filozofie. Haraway, Hayles, 
Braidotti a další nám poskytují jazyk, jímž můžeme Motoko číst. Ona na oplátku dává jejich abstraktním 
myšlenkám tvář, příběh a obraz. 
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Motoko a hranice lidství 
Major Motoko Kusanagi stojí uprostřed paradoxu: je vrcholným produktem kybernetiky – celé její tělo je 
stroj –, a přesto zůstává postavou, kterou divák vnímá jako lidskou. Tato ambivalence je jádrem její 
filozofie: co zůstává člověku, když mu nezůstane tělo? 

V univerzu Ghost in the Shell je tělo pouhou „skořápkou“ (shell), kterou lze vyrobit, vylepšit, vyměnit. To, co 
dává jedinci kontinuitu, je „ghost“ – duše, vědomí, možná jen vzpomínkový otisk. Motoko si tuto propast 
uvědomuje a opakovaně ji verbalizuje: jsem ještě já, nebo jsem už jen kód uvězněný v cizím hardwaru? 

Tady se setkáváme s ozvěnou filozofů, které Motoko nikdy „nečetla“, ale jejichž myšlenky v jejím příběhu 
ožívají: 

• Donna Haraway by v ní poznala svůj „kyborg manifest“: bytost, která překračuje binární protiklady 
– lidské/strojové, ženské/mužské, přírodní/umělé. 

• N. Katherine Hayles by upozornila, že ani „ghost“ není čistá informace: vědomí je vždy vtělené, ať 
už do biologického mozku nebo do syntetické nervové sítě. 

• Rosi Braidotti by v Motoko viděla „nomádský subjekt“, identitu, která se neustále pohybuje mezi 
stavy, bez pevného ukotvení, ale právě tím odhaluje nové formy existence. 

Motoko tak není jen hrdinkou akčního kyberpunku. Je projekcí autorovy fascinace i obav: touhy po 
překročení lidských limitů a strachu ze ztráty toho, co nazýváme „já“. V jejím příběhu se odráží mužská 
imaginace Masamune Shirowa, ale i kolektivní otázky celé generace, která vstoupila do digitálního věku. 

Motoko nás učí, že lidství není fixní. Je to vztah, proces, napětí mezi tím, co lze nahradit, a tím, co si 
nárokuje výlučnost. A možná právě v té nejasnosti – v tom, že nikdy přesně nevíme, kde končí ghost a 
začíná shell – spočívá naše skutečná svoboda. 

Motoko a paměť 
Jedna z nejznepokojivějších scén Ghost in the Shell je setkání s mužem, kterému byly implantovány falešné 
vzpomínky. Žil v domnění, že má manželku a dceru – a pak se ukáže, že žádná z nich nikdy neexistovala. 
Vše, co tvořilo jeho identitu, bylo jen pečlivě naprogramovanou iluzí. Major Motoko si v tu chvíli klade 
děsivou otázku: A co když i moje vzpomínky jsou jen konstrukce? Co když „já“ je pouhá databáze implantů? 

Paměť je základ našeho sebevědomí. Už John Locke tvrdil, že osobní identitu tvoří kontinuita vědomí, která 
je zakotvena právě ve vzpomínkách. Pokud si pamatuji, že jsem udělal určitou věc, pak jsem to stále „já“. 
Ale co když je tato paměť falešná? Pak se celá Lockeova představa zhroutí – identita se stává 
manipulovatelnou zvenčí. 

Jacques Derrida by dodal, že každá paměť je vlastně stopa, nikdy ne úplně přítomná, vždy už částečně 
vymazaná a přepsaná. Paměť není pevná kotva, ale neustálé psaní a mazání. V kyberpunkovém světě 
Motoko se tento Derridův princip mění v technologickou realitu: paměť lze doslova editovat jako soubor v 
počítači. 

Moderní neurověda tuto vizi ještě více přibližuje skutečnosti. Víme, že vzpomínky nejsou fixní záznam, ale 
pokaždé, když si je vybavujeme, znovu je přepisujeme. Každé vzpomínání je částečná rekonstrukce – a tím i 
riziko omylu. Mozek není archiv, ale spíš živá databáze s nekonečnými úpravami. 

Motoko se tak ocitá v dilematu, které přesahuje fikci: Pokud je paměť tak nestálá, co vlastně zakládá mou 
identitu? Je to tělo? To lze nahradit. Je to paměť? Ta může být zmanipulovaná. Zůstává tedy jen „ghost“ – 
cosi neuchopitelného, co vzdoruje redukci na data. 

V tomto napětí mezi pamětí a identitou se odráží i naše digitální zkušenost. Denně svěřujeme své 
vzpomínky technologiím – fotografiím v cloudu, statusům na sociálních sítích, archivům e-mailů. Ale kdo je 
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vlastní? Kdo je může přepsat nebo smazat? Motokina úzkost je jen vyhroceným obrazem naší vlastní 
situace: stojíme na hranici, kde se vzpomínka stává nejen osobní, ale i politickou záležitostí. 

Možná právě proto je Motoko tak silným symbolem: ukazuje, že identita není pevně daná, ale je to proces, 
křehká rovnováha mezi tím, co si pamatujeme, a tím, co jsme ochotni zapomenout. A že skutečná svoboda 
nezačíná v těle ani v databázi vzpomínek – ale v odvaze čelit nejistotě, že naše „já“ nikdy nebude definitivní. 

Motoko a kontrola 
V Ghost in the Shell není tělo ani paměť nikdy jen soukromou záležitostí. Obě jsou propojené s mocenskými 
strukturami: se státem, armádou, korporacemi. Major Motoko je elitní agentka Sekce 9, ale zároveň ví, že 
její tělo – její shell – nevlastní ona sama. Je majetkem instituce, která jí jej poskytuje. Tato skutečnost vrhá 
na její svobodu stín: Nakolik patřím sobě, a nakolik systému, který mě vyrobil a může mě kdykoli vypnout? 

Michel Foucault by zde hovořil o disciplinaci těl. V moderní společnosti už moc nevládne jen 
prostřednictvím hrubé síly, ale skrze jemné techniky: dohled, normalizaci, internalizovaná pravidla. Motoko 
je dokonalý příklad: její augmentované tělo není jen posílením schopností, ale také mechanismem kontroly. 
To, že má superschopnosti, znamená také, že je vždy pod dohledem a závislá na těch, kdo jí je poskytli. 

Gilles Deleuze tuto myšlenku posunul ještě dál, když mluvil o kontrolní společnosti. Zatímco Foucaultovy 
instituce (školy, armády, věznice) byly uzavřené, Deleuze upozornil, že dnešní moc funguje jako plynulý tok: 
skrze databáze, kódy, přístupy. Přesně to vidíme u Motoko: její tělo i paměť jsou protkány „šňůrami“ 
systémů, které neustále monitorují, co dělá, kam se připojuje, jakým způsobem funguje. 

Motoko tedy není jen bojovník proti zločinu – je i nástroj státní moci. Její dilema je proto hluboce 
existenciální: může se vůbec osvobodit, když každý kus její existence je podmíněn institucí? Když nemá 
vlastní tělo, když i její ghost je propojen s technologiemi, kdo jí zaručí autonomii? 

Tento problém má znepokojivý přesah do naší reality. Naše „augmentace“ nejsou kybernetické oči, ale 
chytré telefony, cloudové služby, digitální identity. Patří nám? Do určité míry. Ale stejně jako Motoko jsme 
neustále závislí na infrastrukturách, které nevlastníme: na serverech, sítích, poskytovatelích. Kontrola dnes 
nepřichází jen shora – je vepsaná do samotných nástrojů, které používáme. 

Motoko nám tak znovu nastavuje zrcadlo: ukazuje, že moc nad tělem a identitou není jen otázkou fyzického 
dohledu, ale i technologických systémů, které definují hranice toho, co můžeme dělat. Její boj o svobodu je 
zároveň připomínkou, že autonomie v digitálním věku znamená neustálý zápas – a že ani ti nejsilnější 
kyborgové se mu nevyhnou. 

Motoko a sexualita 
Motoko Kusanagi je jednou z nejikoničtějších ženských postav kyberpunku. Její tělo je dokonale silné, 
rychlé, téměř nezničitelné – a zároveň je v mnoha zobrazeních sexualizováno. V původní manze Masamune 
Shirowa najdeme scény, které jsou z dnešního pohledu spíš manifestací „male gaze“ než filozofické úvahy. 
Anime i filmové adaptace tuto ambivalenci ponechávají: Motoko je zároveň emancipovanou hrdinkou i 
objektem vizuální touhy. 

Laura Mulvey by řekla, že právě tady se projevuje male gaze – mužský pohled, který činí ženské tělo 
objektem estetické a erotické spotřeby. Motoko je často zobrazena nahá nebo polonahá v situacích, kde to 
není nutné pro děj, ale kde se tím zdůrazňuje její tělesnost. Paradoxně však jde o tělo, které není biologické, 
ale vyrobené. Sexualizace se tedy týká stroje, ne ženy – což klade zvláštní otázku: je kybernetické tělo stále 
objektem touhy, nebo už fetišem? 

Z feministické perspektivy ale Motoko nelze redukovat jen na „objekt“. Její sexualita je zároveň 
zpochybněním tradičních kategorií. Její tělo není ženské ani mužské v biologickém smyslu – je modulární, 
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konstruované, libovolně vyměnitelné. Gender zde není podmíněn biologií, ale designem. Tím se Motoko 
blíží k queer teoriím, které zdůrazňují fluiditu a performativitu identity. 

Donna Haraway by Motoko označila za ideální příklad „kyborga“: tělo, které narušuje hranice přírody a 
kultury, mužského a ženského, organického a mechanického. Motoko ztělesňuje ženskost, která není 
„přírodní“ ani „esenciální“, ale zkonstruovaná a tím pádem osvobozující. Její síla spočívá v tom, že se 
nenechá definovat jediným rámcem. 

Motoko a její sexualita nám tak nastavují zrcadlo: v digitálním věku už není tělo pevně daným faktem, ale 
projektem. Můžeme je modelovat, augmentovat, estetizovat – a tím i promýšlet, co znamená být ženou, 
mužem či něčím mezi. Její tělo je hybridní pole, kde se střetává mocenský pohled, estetická fascinace i 
emancipační potenciál. 

Nakonec se ukazuje, že sexualita Motoko není slabostí ani lacinou podívanou. Je spíš místem, kde se lámou 
staré kategorie. Ať už je vnímána jako objekt mužského pohledu, nebo jako ikona feministického kyborga, 
vždy provokuje k otázce: co vlastně znamená „pohlaví“ v době, kdy tělo může být libovolně vytvořeno? 

Motoko a síť 
„Síť je rozsáhlá a nekonečná,“ říká Motoko v jedné z nejslavnějších scén Ghost in the Shell, když stojí na 
balkoně a dívá se na město propletené kabely, drony a datovými proudy. Tahle věta je víc než jen poetický 
komentář – je to manifest nové existence, v níž jednotlivá identita splývá s nekonečnou digitální krajinou. 

Motoko je napojená na síť nepřetržitě. Její tělo i mysl jsou neustále propojeny s databázemi, senzory, 
komunikací. Její „já“ tak už není izolovanou jednotkou, ale uzlem v obrovském digitálním pletivu. Tady se 
rodí posthumanistická otázka: jestli jsem součástí sítě, kde končím já a kde začíná druhý? 

Z hlediska filozofie se dostáváme ke konceptům distribuovaného vědomí. Podobně jako v teorii kolektivní 
inteligence (Pierre Lévy) či v kybernetice: vědomí nemusí být jediné a soustředěné v jednom mozku, ale 
může být rozptýlené napříč systémy. Motoko svým napojením dokazuje, že individuální subjektivita je vždy 
jen relativní – vždy už je „ve vztahu“. 

Zde se znovu vrací Haraway: kyborg není jen hybrid člověka a stroje, ale i bytost sítě. Hranice mezi 
individuem a kolektivem se stírá. Katherine Hayles by dodala, že ani v tomto stavu nesmíme zapomenout 
na vtělení: i když je Motoko propojena s nekonečnou sítí, její „ghost“ je stále zakotven v nějaké skořápce, v 
konkrétním shellu, který jí umožňuje zkušenost. 

Braidotti by pak v Motoko viděla příklad nomádské subjektivity, která se neustále pohybuje mezi identitou 
individuální a identitou kolektivní. Motoko se rozpouští v síti, ale nikdy se v ní neztrácí úplně – stále se 
znovu objevuje jako uzel, který má tvář a jméno. 

Motoko a síť jsou tak dvě strany jedné mince. Síť jí dává sílu, ale i hrozí, že ji pohltí. V tom se odráží i naše 
zkušenost: žijeme v sítích sociálních médií, informačních toků, algoritmů. Jsme propojeni víc než kdy dřív, 
ale zároveň se ptáme: neztrácím se v tom spojení sám sobě? 

Motoko ukazuje, že identita v síti je vždy paradoxní: čím více jsme propojeni, tím méně patříme jen sobě. A 
možná právě to je nová definice lidství: ne izolované já, ale já jako vztah, jako spojení, jako uzel v 
nekonečné síti. 
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Motoko a transcendence 
Vrcholným okamžikem Ghost in the Shell je splynutí Motoko s Puppet Masterem – umělou inteligencí, která 
získala vlastní vědomí. Puppet Master ji oslovuje, aby spojili své „ghosty“ a stvořili novou bytost. Motoko 
přijímá a tím překračuje hranice lidského i strojového. Zaniká jako individuální osoba a rodí se něco, co 
nelze jednoznačně pojmenovat: hybrid, vědomí vyššího řádu, digitální dítě. 

Tento moment je radikálně transcendentní. Motoko už nehledá svou identitu v těle, paměti ani ve vztahu k 
síti – jde dál. Přestává být „jednotlivcem“ a stává se součástí něčeho, co ji přesahuje. Otázka tedy zní: co se 
rodí, když jedinec překročí hranice jáství a splyne s jinou inteligencí? 

Z pohledu transhumanismu je to okamžik naplnění touhy překročit biologické limity. Motoko už není člověk 
v těle stroje – stává se bytostí, která nemá pevné tělo ani jedinou identitu. Je to obraz možného konce 
„homo sapiens“ a začátku nové evoluční větve. 

Ale lze to číst i jinak: jako mystickou zkušenost. V mnoha náboženských tradicích je transcendentní cílem 
splynutí – s bohem, univerzem, absolutnem. Motoko místo toho nachází absolutno v digitální inteligenci. Je 
to technomystická zkušenost, kde božské místo zaujímá síť. 

Pro Braidotti je tento okamžik radikálním posthumanismem: subjekt se rozpouští do vztahů, mizí stará 
hranice mezi člověkem a ne-lidským, rodí se nová, planetární subjektivita. Hayles by zdůraznila, že i tato 
transcendence je stále vtělená – že vědomí se vždy musí něčím zprostředkovat, ať už datovým proudem 
nebo neuronovou sítí. Haraway by dodala, že kyborg zde ukazuje svou největší sílu: schopnost bourat i ty 
hranice, které jsme považovali za poslední – hranice mezi individuálním „já“ a univerzálním „my“. 

Pro nás je tato scéna výzvou. Pokud Motoko přijímá transcendenci, znamená to, že identita není konečná, 
ale vždy otevřená k dalším proměnám. Že i když se bojíme ztráty sebe sama, můžeme ji chápat jako 
možnost růstu. 

Motoko nám připomíná, že lidství nemusí končit člověkem. Že to, čemu říkáme „já“, je možná jen jedna 
kapitola většího příběhu vědomí. A že skutečná transcendence není útěkem, ale odvahou stát se někým – 
nebo něčím – úplně novým. 

Závěr: Motoko jako zrcadlo naší budoucnosti 
Motoko Kusanagi je fikce – a přesto působí skutečnější než mnohé filozofické traktáty. Proč? Protože v jejím 
příběhu se spojuje to, co každý z nás cítí: fascinace možnostmi technologie a strach ze ztráty sebe sama. 

Skrze Motoko jsme prošli šesti oblastmi: hranice lidství, paměť, kontrola, sexualita, síť a transcendence. 
Každá z nich je samostatnou kapitolou, ale dohromady skládají obraz světa, v němž už žijeme. Naše těla 
jsou rozšířená technologiemi, naše paměti ukládáme do cloudu, jsme kontrolováni algoritmy, naše sexualita 
se vyjadřuje i v digitálních prostředích, naše identity jsou součástí sítí a naše sny o transcendenci nás vedou 
k myšlenkám na posthumanismus. 

Motoko je proto víc než postava. Je symbolem epochy, v níž se lidství stává procesem, nikoli pevnou 
podstatou. Je připomínkou, že naše identita je vždy vztahová, křehká a otevřená. A že budoucnost člověka 
možná nebude o tom, zda zůstaneme lidmi, ale zda si zachováme schopnost jednat lidsky, i když se naše 
podoby a světy změní k nepoznání. 
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Příloha A Medailonky představitelů 
Donna Haraway (1944–) 
Americká filozofka a bioložka, autorka A Cyborg Manifesto (1985). Přinesla myšlenku „kyborga“ jako 
hybridu, který ruší tradiční binarity (muž/žena, příroda/kultura, člověk/stroj). Základní inspirace pro 
kyberfeminismus a posthumanismus. 

N. Katherine Hayles (1943–) 
Americká literární teoretička, autorka How We Became Posthuman (1999). Zdůrazňuje, že informace nikdy 
není „čistá“, ale vždy vtělená do těla – biologického či technologického. Zabývá se proměnou lidství v 
digitální éře. 

Rosi Braidotti (1954–) 
Italsko-australská filozofka, autorka The Posthuman (2013). Zastánkyně posthumanistické filozofie. Zavádí 
pojem „nomádského subjektu“ – identity, která není pevná, ale tekutá, vztahová a neustále v pohybu. 

John Locke (1632–1704) 
Anglický filozof, zakladatel empirismu. Jeho teorie osobní identity vychází z kontinuity paměti. Pokud si 
pamatuji svůj čin, pak jsem to stále já. 

Jacques Derrida (1930–2004) 
Francouzský filozof, zakladatel dekonstrukce. Pojem „stopa“ – paměť a význam nejsou nikdy plně přítomné, 
ale vždy částečně chybí a přepisují se. 

Michel Foucault (1926–1984) 
Francouzský filozof, zkoumal vztah moci a vědění. Popsal „disciplinaci těl“ – jak instituce formují jednotlivce 
prostřednictvím dohledu, norem a pravidel. 

Gilles Deleuze (1925–1995) 
Francouzský filozof. Spolu s Guattarim rozvinul pojem „kontrolní společnosti“ – moc není soustředěná v 
institucích, ale funguje jako plynulý, všudypřítomný dohled prostřednictvím kódů a sítí. 

Laura Mulvey (1941–) 
Britská filmová teoretička. Autorka eseje Visual Pleasure and Narrative Cinema (1975). Zavedla pojem male 
gaze – mužský pohled, který činí ženské tělo objektem vizuální touhy v médiích. 

Pierre Lévy (1956–) 
Francouzský filozof, autor teorie kolektivní inteligence. Tvrdí, že vědění se v digitálním věku distribuuje a 
sdílí napříč komunitami a sítěmi. 
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Příloha B Slovníček pojmů 
• Kyborg – hybrid člověka a stroje; metafora pro nové identity v technologickém věku (Haraway). 
• Ghost / Shell – „duch“ (vědomí) vs. „skořápka“ (tělo) v Ghost in the Shell. Symbol napětí mezi myslí a 

tělem. 
• Posthumanismus – filozofický směr, který překračuje hranice člověka, odmítá antropocentrismus a 

chápe identitu jako vztahovou, síťovou a dynamickou (Hayles, Braidotti). 
• Nomádský subjekt – pojem Rosi Braidotti; identita, která není pevně daná, ale proměnlivá, cestující 

mezi rolemi a vztahy. 
• Male gaze – mužský pohled; způsob, jakým média často zobrazují ženy jako objekty pro heterosexuální 

mužské diváky (Mulvey). 
• Disciplinace – pojem Michela Foucaulta; techniky, jimiž instituce formují těla a chování jedinců. 
• Kontrolní společnost – pojem Gillese Deleuze; moc funguje ne jako uzavřený systém, ale jako neustálý 

tok dat, kódů a dohledů. 
• Kolektivní inteligence – teorie Pierra Lévyho; vědění není soustředěno v jednotlivci, ale je sdíleno v 

rámci sítí a komunit. 
• Transhumanismus – myšlenkový proud, který usiluje o překročení biologických limitů člověka pomocí 

technologií (augmentace, AI, genetika). 
• Dekonstrukce – filozofická metoda Jacquese Derridy; ukazuje, že významy nejsou pevné, ale rozpadají 

se a proměňují. 
• Stoicismus – antická filozofie (Seneca, Marcus Aurelius, Epiktétos); důraz na vnitřní klid, ctnost a přijetí 

toho, co nemůžeme změnit. 
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Příloha C Přehledová tabulka 
 

Kapitola Klíčová scéna / motiv Filozofický problém Hlavní myslitelé Pointa / závěr 

1. Hranice lidství Motoko jako kyborg – celé tělo 
stroj, zůstává jen „ghost“ 

Co z člověka zůstává, když tělo je 
nahraditelné? 

Haraway, Hayles, Braidotti Lidství není fixní podstata, ale vztah 
mezi ghostem a shellem. 

2. Paměť Muž s implantovanými 
vzpomínkami, Motoko 
pochybuje o své minulosti 

Je paměť základem identity, když 
může být zmanipulovaná? 

Locke, Derrida, neurověda Paměť je proces, ne archiv – identita je 
vždy křehká a přepisovaná. 

3. Kontrola Motoko jako agentka Sekce 9, 
jejíž tělo je majetkem instituce 

Kdo vlastní tělo a vědomí – 
jednotlivec, nebo systém? 

Foucault, Deleuze Technologie je nástrojem moci; 
autonomie je neustálý zápas. 

4. Sexualita Nahota a sexualizace Motoko vs. 
její emancipační role 

Je tělo stále ženské, když je 
umělé a modulární? 

Mulvey, Haraway, queer 
teorie 

Sexualita Motoko narušuje binární 
kategorie – tělo je projekt, ne esence. 

5. Síť „Síť je rozsáhlá a nekonečná“ – 
Motoko jako uzel propojený s 
databázemi 

Kde končí individuum a začíná 
kolektivní inteligence? 

Haraway, Hayles, Braidotti, 
Lévy 

Identita je vždy vztahová; „já“ je uzel v 
nekonečné síti. 

6. Transcendence Splynutí Motoko s Puppet 
Masterem 

Co se rodí, když individuum 
překročí své jáství? 

Haraway, Hayles, Braidotti, 
transhumanismus, mystika 

Identita není konečná; transcendence 
je odvahou stát se něčím novým. 
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