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			Κεφάλαιο 9

			Σύνοψη

			Ταυτότητα και χαρακτηριστικά της queer θεωρίας. Οι ιστορικές της καταβολές και οι θεωρητικές της αφετηρίες. Οι σημαντικές ανατροπές που η θεωρία αυτή επιφέρει στη κατανόηση του φύλου ως φυσικού δεδομένου. Η αποσταθεροποίηση των ταυτοτήτων φύλου σε θεωρητικό και πρακτικό επίπεδο. Η πολιτική σημασία των πρακτικών επιτελεστικής αποσταθεροποίησης της ταυτότητας φύλου. Η κριτική θεώρηση της queer θεωρίας από τη σκοπιά του δικαίου.

			Κεφάλαιο 9 – Η queer θεωρία και πρακτική

			Από τα τέλη της δεκαετίας του 1980 και ιδιαίτερα κατά τη δεκαετία του 1990 αναπτύσσεται στο πεδίο των Σπουδών του Φύλου των αμερικάνικων, κυρίως, πανεπιστημίων, ένα νέο κριτικό ρεύμα, η queer θεωρία (queer theory). Η queer θεωρία επιχειρεί μια ριζική αναπραγμάτευση του φύλου και της σεξουαλικότητας, καθώς και των ταυτοτήτων που παράγουν, ενώ προβαίνει και σε οξεία αμφισβήτηση της θεσμικής διάρθρωσης των δυτικών κοινωνιών, συνιστώντας το έως τώρα πιο ριζικά κριτικό θεωρητικό ρεύμα των χρήσεων των ταυτοτήτων φύλου. Η οικογένεια, η συγγένεια, οι εντός των θεσμών αυτών έμφυλες λειτουργίες και τα πρότυπα σεξουαλικότητας που υπονοούν, τοποθετούνται στο επίκεντρο της κριτικής μιας θεωρίας, που από την ίδια την ετυμολογία του ονόματός της δηλώνει την πρόθεση ρήξης με κάθε κατεστημένο κανονιστικό λόγο και καθιερωμένη πρακτική. Το queer, ως όρος που συστήνει την queer θεωρία έχει πράγματι διττό περιεχόμενο: αφενός επανεισάγει στην κεφαλή ενός ακαδημαϊκού ρεύματος έναν χαρακτηρισμό που επί χρόνια αποδίδονταν υποτιμητικά και ειρωνικά στα ομοφυλόφιλα άτομα, προκειμένου να τα μειώσει και να τα στιγματίσει κοινωνικά. Ιδιοποιούμενη τον όρο queer, η queer θεωρία αποσκοπεί να παρέμβει καταλυτικά τόσο στο περιεχόμενο των κατηγοριών του λόγου, όσο και στις κανονιστικές επιταγές που αυτές παράγουν: η άλλοτε ορολογία του χλευασμού και της υποτίμησης αξιοδοτείται θετικά, καθώς τοποθετείται, πλέον, στο επίκεντρο του ακαδημαϊκού και ερευνητικού ενδιαφέροντος. Αφετέρου και εκ παραλλήλου, ο όρος queer εξακολουθεί, στο πλαίσιο της queer θεωρίας, να διατηρεί την καθιερωμένη στην αγγλική γλώσσα τρέχουσα σημασία του: να σημαίνει, δηλαδή, το αλλόκοτο, το παράξενο, το παράδοξο, αυτό που δεν είναι δυνατόν να κατηγοριοποιηθεί, να ταυτοποιηθεί, να ενταχθεί στις καθεστηκυίες νόρμες, να αναπαρασταθεί από τα εγκατεστημένα, οργανωμένα συστήματα σήμανσης. Ως εκ τούτου, σημαίνει περαιτέρω αυτό που αποσταθεροποιεί, διασαλεύει, υπονομεύει, ανατρέπει τους κατεστημένους τρόπους εννόησης, πρόσληψης, ταξινόμησης των στερεοτυπικών ταυτοτήτων φύλου και σεξουαλικότητας. Ας σημειωθεί, επίσης, πως ο όρος στα αγγλικά δεν δίνει μόνο ένα ουσιαστικοποιημένο επίθετο αλλά και ένα ρηματικό τύπο· υπονοεί, επομένως, πέραν της θεωρητικής υπονόμευσης των πολιτικών ταυτότητας και μια παράμετρο πρακτικής, ενεργητικής, υπό μορφή «παιχνιδιού», διακωμώδησής τους. Σε γενικό επίπεδο, η λέξη queer, σήμερα, γίνεται κατανοητή ως μία γενική κατηγορία-ομπρέλα, εντός της οποίας στεγάζονται πολιτισμικά περιθωριακές αυτοκατανοήσεις της σεξουαλικότητας. Επίσης, δηλώνει ένα θεωρητικό αποδομιστικό ρεύμα, το οποίο, καθώς δεν είναι δεσμευμένο σε καμία κατηγορία ταυτότητας, εστιάζει την προσοχή στις δυσαρμονικές σχέσεις μεταξύ βιολογικού φύλου (sex), κοινωνικού φύλου (gender) και σεξουαλικής επιθυμίας. Δραματοποιεί τις μεταξύ τους ασυνέχειες, είτε σε επίπεδο πρακτικών παρενδυτικών επιτελέσεων, είτε σε επίπεδο ακαδημαϊκής αποδόμησης. Έχοντας ως αφετηρία τη μη δυνατότητα ύπαρξης «φυσικής» σεξουαλικότητας, θέτει σε διερώτηση ακόμα και αυτές τις, φαινομενικά, μη προβληματικές κατηγορίες, όπως «άνδρας» και «γυναίκα».

			Όπως επισημαίνεται, χαρακτηριστικά, το queer είναι εξ ορισμού ο,τιδήποτε είναι ανοίκειο προς το κανονικό, το νόμιμο, το κυρίαρχο. (Halperin, 1995, σ. 62). Η αιχμή του ενδιαφέροντος της queer θεωρίας στρέφεται στη μελέτη και την κριτική ανάλυση, με αποδομητική μάλιστα πρόθεση, του διπόλου ετεροφυλοφιλία-ομοφυλοφιλία και των αποκλίσεων που τα δίπολα αυτά καθιερώνουν, όπως αυτά δομήθηκαν κατά την ιστορική εξέλιξη της δυτικής κοινωνικής και επιστημονικής σκέψης (Sedgwick, 1990, σ. 1). Κατά τούτο, η queer θεωρία εντοπίζει τις αφετηρίες της τόσο στο μεταδομιστικό φεμινισμό της J. Butler, όσο και στις πολιτισμικές σπουδές των μειονοτικών σεξουαλικών ταυτοτήτων, τις γκέι/ λεσβιακές σπουδές (gay/ lesbian studies) που αναπτύχθηκαν στον αγγλοσαξωνικό ακαδημαικό χώρο τη δεκαετία του 1980. Για το λόγο αυτό, και προκειμένου να κατανοηθεί πληρέστερα το θεωρητικό περιβάλλον, αλλά και οι μείζονες προκείμενες της queer θεωρίας, είναι αναγκαία μια αναδρομή στη γενεαλογική συγκρότησή της.

			9.1 Στοιχεία γενεαλόγησης της queer θεωρίας

			Αν ο φεμινισμός, υπό τα δύο πρώτα διακριτά ρεύματά του, τοποθέτησε στο ερευνητικό του επίκεντρο τη μελέτη του κοινωνικού φύλου, ο μεταδομιστικός φεμινισμός του τρίτου ρεύματος επιδιώκει, όπως αναπτύχθηκε στο 8ο κεφάλαιο του παρόντος, να αποδομήσει τη διχοτομία βιολογικό φύλο (sex) – κοινωνικό φύλο (gender), υποστηρίζοντας ότι δεν υπάρχει μη κοινωνικό, προ-πολιτισμικό, ουσιοκρατικό έρεισμα, ούτε προκειμένου περί του αποκαλούμενου ως «βιολογικού» φύλου. Επηρεαζόμενες από βασικές παραδοχές του τρίτου φεμινιστικού ρεύματος, οι πολιτισμικές σπουδές των μειονοτικών σεξουαλικών ταυτοτήτων, οι gay/ lesbian studies, σηματοδοτούν τη γενικότερη στροφή του ερευνητικού ενδιαφέροντος της εποχής στη διαπλοκή του φύλου και σεξουαλικότητας. Γνωρίζοντας αξιοσημείωτη διάδοση και μεταγράφοντας από το μεταδομιστικό φεμινισμό επεξεργασίες που αφορούν την κοινωνική, πολιτισμική και λογοθετική (discursive) κατασκευή του φύλου, οι gay/lesbian studies μεταφέρουν, με τη σειρά τους, στο επίκεντρο της συζήτησης τη σεξουαλικότητα, τρέποντάς την σε κεντρικό επιστημονικό διακύβευμα και αναλυτικό εργαλείο.[1] Ειδικότερα, επιδιώκουν να αναλύσουν την ιστορική κοινωνική και λογοθετική συγκρότηση τού κοινωνικά, πολιτισμικά αλλά και δικαιικά επιβεβλημένου δίπολου ετεροφυλόφιλη νόρμα-ομοφυλόφιλη απόκλιση, κανονικό-μη κανονικό, αποδεκτό-απορριπτέο. Σε αυτό το πλαίσιο, οι gay/ lesbian studies συγκροτούν ένα ευρύ διεπιστημονικό φάσμα έρευνας, που εκτείνεται από την ιστορία και τη λογοτεχνία μέχρι την κοινωνιολογία και τη γεωγραφία, με σκοπό την ανάδειξη των τρόπων συγκρότησης και λειτουργίας της ετεροφυλόφιλης κανονιστικότητας και, αντιστικτικά, των «μειονοτήτων» (minorities) της σεξουαλικότητας. Από αυτό συνάγουν ότι τόσο η γενική ρύθμιση, όσο και τα υποκειμενικά νοήματα σχετικά με τη σεξουαλικότητα, το «ορθό» και το «παρεκκλίνον», διαρθρώνονται μέσω κοινωνικών θεσμών και πολιτισμικών πρακτικών, όπως ο γάμος, η εκπαίδευση και ούτω καθεξής. Επομένως, η σεξουαλικότητα δεν αποτελεί ένα φυσικό δεδομένο, αλλά παράγεται από την πολυεπίπεδη ιστορική επιβολή της ετεροκανονιστικότητας. Η βασική θέση που εξάγεται είναι ότι η καταπιεστική και αλλοτριωτική ισχύς του προκείμενου κανόνα και των κοινωνικών και πολιτισμικών προκατανοήσεων, που επί μακρές ιστορικές περιόδους τον συνοδεύουν, είναι πολύπλευρα επιβλαβής για όσους δεν αυτοαναγνωρίζονται ως ετεροφυλόφιλες ταυτότητες. Στον αντίποδα της νομιμοποιημένης ετεροφυλοφιλίας, οι ομοφυλόφιλοι προσλαμβάνονται ως κοινότητα: ως ένα συλλογικό υποκείμενο, ιστορικά καταπιεσμένο και περιθωριοποιημένο, που διεκδικεί την χειραφέτηση και την ισότιμη συμμετοχή στην κοινωνική ζωή.

			Συγκροτητικές παράμετροι των gay/ lesbian studies είναι, πράγματι, αφενός η ανάδειξη και υπεράσπιση της ομοφυλόφιλης ταυτότητας, με σκοπό αυτή να καταστεί συζητήσιμη και ορατή και να διεκδικήσει/ κατακτήσει όσα της ανήκουν. Αφετέρου, η διαπραγμάτευση μιας έννοιας ταυτότητας στο πλαίσιο της ομοφυλόφιλης κοινότητας ως ενοποιητικού στοιχείου μιας συλλογικότητας, που συνέχει μεμονωμένα ομοφυλόφιλα άτομα και ως τέτοια επιδιώκει την εγγραφή της στο δημόσιο χώρο και τη θεσμική δομή. Τα δύο αυτά θεμελιακά σημεία των gay/ lesbian studies αποτελούν τα βασικά σημεία τριβής και ουσιώδους διαφοροποίησης με τις queer studies, που τις ακολουθούν και διαδίδονται από τη δεκαετία του 1990 και έπειτα.

			Η «πολιτική της ταυτότητας» (identity politics) στην οποία εγγράφονται οι σπουδές των μειονοτικών σεξουαλικών ταυτοτήτων (gay/ lesbian studies), ως μέρος ενός ευρύτερου κινήματος ανάδειξης και προώθησης των συμφερόντων της κοινωνικής ομάδας των ομοφυλόφυλων, είναι ενταγμένη στο μοντέρνο υπόδειγμα σκέψης. Στο παράδειγμα, δηλαδή, που προηγείται της αποδόμησης και του μεταμοντερνισμού και καταφάσκει προς την έννοια του υποκειμένου και των θετικών αιτημάτων, που αυτό είναι σε θέση να εκφέρει. Σε αυτήν την προοπτική, οι gay/ lesbian studies, αποκτούν τα χαρακτηριστικά ενός κινήματος, που έχει ως στόχο την ενσωμάτωση των φορέων της ομοφυλόφιλης ταυτότητας στην ευρύτερη κατηγορία τού υποκειμένου του ανθρωπισμού, όπου μπορούν να συγκατοικήσουν με ίσους όρους ομοφυλόφιλοι και ετεροφυλοφιλοι. Το εγχείρημα έχει χειραφετητικό προσανατολισμό, αφού μια τέτοια ενσωμάτωση θεωρείται πως θα προσδώσει θετική υπόσταση στην ομοφυλόφιλη ταυτότητα, απαλλάσσοντάς την από τον προγενέστερο χαρακτήρα του παθογενούς και του μη κανονικού. Ταυτόχρονα, στην θέση του υποκειμένου, οι gay/ lesbian studies ανάγουν το συλλογικό υποκείμενο των ομοφυλόφιλων, ως ιστορικά καταπιεσμένη κοινωνική και πολιτισμική ομάδα, η οποία προβάλλει ενώπιον της κοινωνίας και των θεσμών ένα μείζον αίτημα αναγνώρισης.

			Θα πρέπει να υπογραμμισθεί, ο παράλληλα με τον επιστημονικό-ακαδημαϊκό, πολιτικός χαρακτήρας της μελέτης της σεξουαλικότητας, τον οποίο εισέφεραν οι gay/ lesbian studies, υπηρετώντας μια «πολιτική της σεξουαλικότητας». Η πολιτική, αυτή, διάσταση, αφενός συγκροτείται από την ανάδειξη και καταγγελία των πολιτικών όρων επιβολής της ετεροφυλόφιλης νόρμας, αφετέρου, όμως, εκβάλλει σε ένα ολόπλευρα θετικό και οραματικό περιεχόμενο στράτευσης στην κοινωνική αλλαγή. Ακολουθώντας τον απόηχο και τα αιτούμενα του ομοφυλόφιλου κινήματος και των πολιτικών κινημάτων στην Αμερική των δεκαετιών 1960 και 1970, οι gay/ lesbian studies εγγράφηκαν, εν τοις πράγμασι, σε μια λογική πολιτικής διεκδίκησης/ αγώνα για την κατοχύρωση των δικαιωμάτων των ομοφυλόφιλων, για την άρση των εις βάρος τους διακρίσεων, για τη βελτίωση της θέσης τους, εντέλει για πολιτική, δικαιική, κοινωνική και πολιτισμική αλλαγή. Οι κοινωνικοί και πολιτικοί αγώνες για τα δικαιώματα σφυρηλάτησαν, εξάλλου, de facto, τους ομοφυλόφιλους ως συνεκτική κοινότητα που εγείρει αιτήματα και διεκδικεί. Μια κοινότητα, που εμπλέκεται ενεργά στο πολιτικό και κοινωνικό γίγνεσθαι, δυνάμει, ωστόσο, και πάλι, ενός μοντέρνου και όχι μεταμοντέρνου υποδείγματος σκέψης: της πεποίθησης, ως αντανάκλαση του διαφωτιστικού ιδεώδους της προόδου, ότι η κοινωνία και ο κόσμος μπορεί να αλλάξει προς το καλύτερο και ότι αξίζει να αγωνιστούμε για αυτό. Επρόκειτο, άλλωστε, για τις δεκαετίες της πολιτικής επικράτησης της σοσιαλδημοκρατίας στον δυτικό κόσμο και των κοινωνικά επωφελών θεσμικών τομών που αυτή επέφερε, εν μέσω της γενικευμένης πεποίθησης ότι η αστική δημοκρατία είναι δυνατόν να αναθεωρείται διαρκώς επί τω βελτίω, αναβαθμίζοντας τη θέση ολοένα και περισσότερων ομάδων του πληθυσμού.

			9.2 Οι κεντρικές προκείμενες της queer θεωρίας

			Στον αντίποδα του σοσιαλδημοκρατικού πολιτικού συγκειμένου και στο περιβάλλον του ύστερου, νεοφιλελεύθερου καπιταλισμού εμφανίζονται από τη δεκαετία του 1990 και έπειτα, οι queer σπουδές και η queer θεωρία.[2] Πρόκειται για την εποχή που οι επαγγελίες της σοσιαλδημοκρατίας έχουν διαψευσθεί και οι μοντέρνες αφηγήσεις, κατηγορίες και βεβαιότητες έχουν παραχωρήσει τη θέση τους στη μεταμοντέρνα αμφισβήτηση και ρευστότητα. Εξ ου και δεν θα ήταν άστοχη η συνοπτική διατύπωση ότι η queer θεωρία μεταγράφει τα προτάγματα του μεταμοντερνισμού και μεταδομισμού στη μελέτη της σεξουαλικότητας και του κοινωνικού φύλου, στον απόηχο της κατάρρευσης των μαρξιστικών, μετα-μαρξιστικών και σοσιαλδημοκρατικών πολιτικών οραμάτων παλαιότερων εποχών.

			H queer θεωρία αναπτύσσεται στην εξέλιξη του έργου της Teresa de Lauretis, η οποία, τη δεκαετία του 1990 θέτει το ερώτημα «πώς είναι δυνατόν να εκτιμηθεί η θέση της γυναίκας, εντός του ευρύτερου ανδροκεντρικού παραδείγματος». Η ίδια υποστηρίζει ότι μέσα σε αυτό το ανδροκεντικό παράδειγμα, η γυναίκα κατέχει μία αμφίσημη, σύνθετη και δύσκολη θέση, που τελεί σε καθεστώς συνεχούς διαπραγμάτευσης. Η queer θεωρία αποτελεί έναν φεμινιστικό στοχασμό στην αποδόμηση του υποκειμένου, προκειμένου να αποφυσικοποιήσει και να αποσταθεροποιήσει το προφανές των έμφυλων ταυτοτήτων, προτείνοντας παράλληλα μια νέα ανάγνωση των σεξουαλικών ταυτοτήτων, οι οποίες κατανοούνται ήδη υπό το πρίσμα της επιτελεστικότητας του φύλου και των εκδηλώσεών του. Η αποδόμηση του υποκειμένου δεν συνεπάγεται την καταστροφή του, άλλα τη διερώτηση επί της διαδικασίας συγκρότησής του. Τα υποκείμενα που μιλούν έρχονται στο καθεστώς της ύπαρξης μέσω του αποκλεισμού και της καταστολής, θα δηλώσει η J. Butler (2005).

			Υπό αυτούς τους όρους, στο στόχαστρο της πολεμικής της queer θεωρίας θα τοποθετηθεί το άλλοτε έμβλημα της ομοφυλόφιλης υπερηφάνειας –αλλά και μέσο πρόκλησης της συντηρητικής ομοφοβικής κοινωνίας–, η ταυτότητα, τόσο υπό τη γενική της εννόηση ως νεωτερική κατηγορία, όσο και υπό τον ειδικό προσδιορισμό τής ομοφυλόφιλης ταυτότητας. Θεμελιακή της μοντέρνας αφήγησης, η έννοια του υποκειμένου και της ταυτότητας θα αντιμετωπιστεί ως κατεξοχήν εξουσιαστικός μηχανισμός και θα υποστεί, υπό την ειδική εκδοχή της σεξουαλικής ταυτότητας, τα καταιγιστικά βέλη της queer κριτικής. Σύμφωνα με την προσέγγιση που προτείνεται, ακόμη και η ομοφυλόφιλη ταυτότητα είναι ετεροκανονική και αλλοτριωτική, καθώς προϋποτίθεται ως ενιαία, σταθερή και αμετάθετη, εκ των προτέρων προεννοημένη και προδεδομένη, εγκλωβίζοντας, μάλιστα, την υποκειμενικότητα σε ένα προϋπάρχον δίπολο ετεροφυλοφιλίας-ομοφυλοφιλίας, που καταστατικά προορίζεται να χαρακτηρίσει το κάθε άτομο ερήμην του ως ετεροφυλόφιλο ή ομοφυλόφιλο. Στο πλαίσιο σκέψης της queer θεωρίας, κάθε ταυτότητα είναι εξυπαρχής ουσιοκρατική και επομένως ετεροπροσδιοριστική. Κατ’ αναλογίαν με τον «θάνατο του ανθρώπου» που κηρύττει ο μεταμοντερνισμός, η queer θεωρία θα αναγγείλει τον θάνατο της σεξουαλικότητας ως ταυτότητας, για να της αποδώσει ακολούθως όλα τα χαρακτηριστικά που κοσμούν το στερέωμα της μεταμοντέρνας κριτικής: την πολυσημία, την πολλαπλότητα, την μεταβλητότητα, τη ρευστότητα, την αστάθεια, την ενδεχομενικότητα, την προσωρινότητα, την αβεβαιότητα, την αμφισημία. Η ταυτότητα είναι μια ηγεμονική πρακτική που κανονικοποιεί, κανοναρχεί, πειθαρχεί, ρυθμίζει, εγκλείει και αποκλείει. Η κατάφαση στην ταυτότητα, ακόμη και στην νοούμενη ως περιθωριακή, παραπέμπει στην σταθερότητα και φυσικότητα ενός φορέα της, του (έμφυλου) υποκειμένου των ανθρωπιστικών επιστημών. Αντίθετα, η υποκειμενικότητα, στον queer ορίζοντα σκέψης, αποτελεί έναν αστερισμό πολλαπλών και ασταθών θέσεων, η δε ταυτότητα τελεί σε μία συνεχή διαδικασία γίγνεσθαι. Κατ’ αναλογία, η σεξουαλικότητα μετατρέπεται μετατρέπεται σε ανατρεπτικά ειρωνικό σχόλιο της υποκειμενικότητας, καθώς γίνεται δεκτό ότι υπάρχουν τόσες σεξουαλικότητες, όσα και τα άτομα, και μάλιστα εγγενώς αναθεωρήσιμες, ευμετάβλητες και αναπροσδιοριζόμενες.

			Στα συμφραζόμενα της queer θεωρίας, το ενδιαφέρον μετατοπίζεται, επομένως, από την προγενέστερη «πολιτική της ταυτότητας», στη μελέτη των ρυθμίσεων και των νορμών που κανονικοποιούν ετεροπροσδιοριστικά τη σεξουαλικότητα, με εμφανή προς αυτό την επιρροή του έργου του M. Foucault και των θεωρήσεών του περί των λογοθετικών δομών που παράγουν κατηγορίες και ταξινομήσεις υποκειμένων, περί των νορμών που συγκροτούν διχοτομίες κανονικότητας/ απόκλισης, καθώς και περί των «καθεστώτων αλήθειας», τα οποία συγκροτούνται από τη διασύνδεση των δομών εξουσίας-γνώσης, επιβάλλοντας τις προστακτικές τους στα άτομα και οριοθετώντας τις συμπεριφορές τους. Ανάγοντας σε μείζονα αναφορά της, ιδίως, την Ιστορία της σεξουαλικότητας του Foucault και σε μεθοδολογικό παράδειγμα την αποδόμηση του J. Derrida, η queer θεωρία θα προβάλλει την αναγκαιότητα αντίστασης στη λογοθετική εξουσία της ετεροκανονικότητας –είτε αυτή παράγει ετεροφυλόφιλες είτε ομοφυλόφιλες ταυτότητες–, στο πλαίσιο μιας επιδίωξης για τη συνολική αποδόμηση των κανονιστικών αξιωμάτων που αφορούν το φύλο και τη σεξουαλικότητα και στο πλαισιο μίας επιδίωξη για την ανίχνευση δυνητικών πρακτικών τρόπων διασάλευσης και υπέρβασής τους. Υπό αυτή την έννοια, η queer θεωρία συνιστά μία ριζική πρόκληση για όλους τους κανονιστικούς λόγους. Αν, επομένως, επί εποχής gay/ lesbian studies το πρόταγμα ήταν η χειραφέτηση (liberation) των ομοφυλόφιλων, η queer θεωρία ανάγει σε στόχο την ανατροπή και την υπέρβαση (transgression) των νορμών περί την έμφυλη/ σεξουαλική ταυτότητα. Υπέρβαση που υπηρετείται, σύμφωνα με την προσέγγισή της, από έμπρακτα γεγονότα παιγνιώδους σύγχυσης, διάχυσης και διάσχισης των ορίων μεταξύ των κατηγοριών/ ταυτοτήτων φύλου. Η queer επιτελεστικότητα (performativity) υπηρετεί την έκφραση μιας ατομικής άρνησης σε μια έμφυλη/ σεξουαλική ατομικότητα, αναδεικνύει την πολλαπλότητα και αντιστέκεται στη μονολιθικότητα και την ενιαιότητα των (έμφυλων/ σεξουαλικών) ταυτοτήτων. Με αυτόν τον τρόπο, η queer θεωρία προσβλέπει στην συμπερίληψη (inclusiveness) στους κόλπους της των πολλαπλών και διαφορετικών εκδοχών φύλου και σεξουαλικότητας των ατόμων, προσλαμβάνοντας τη σεξουαλικότητα αυστηρά στον πληθυντικό αριθμό (sexualities). Επιτυγχάνει, με αυτόν τον τρόπο, έναν στόχο που είναι ανέφικτος για τη θεωρία και πολιτική της ταυτότητας, η οποία ενιαιοποιεί και ομογενοποιεί τις ατομικές ιδιοπροσωπίες.

			Κεντρική θέση της queer θεωρίας συνιστά, επομένως, η παραδοχή ότι όλες οι έμφυλες και σεξουαλικές ταυτότητες είναι ανοιχτές, ρευστές και ασταθείς. Η προκειμένη θέση πλαισιώνεται, μάλιστα, από μια διπλή κίνηση: από την αποδόμηση των διπόλων ετεροφυλοφιλία-ομοφυλοφιλία και βιολογικό-κοινωνικό φύλο, σε συνδυασμό προς την εν γένει αποδόμηση της ταυτότητας και την τροπή της σε αμφίσημο, πολύμορφο, έκκεντρο σημείο. Συνιστώντας μια μεταμοντέρνα, αντιθεμελιοκρατική (antifoundational) θεώρηση του φύλου και της ταυτότητας, η queer θεωρία φιλοδοξεί να καταστεί, πριν απ’ όλα, ένα πεδίο ελευθερίας, μια ζώνη δυνατοτήτων που αντιστέκεται σε κάθε ορισμό. Προς τούτο ανάγει σε πολιτικό στόχο μια «πολιτική της πρόκλησης», που εκτείνεται από τη μίμηση και την παρώδηση των ταυτοτήτων μέχρι τα όρια του carnavalesque. Καθώς όμως κάθε «κανονικοποιητική» στρατηγική απορρίπτεται και, ακόμη περισσότερο, κάθε στρατηγική χειραφέτησης που υπερβαίνει τα στενά ατομικά όρια ελέγχεται ή καταγγέλλεται ως «κανονικοποιητική», το πολιτικό περιεχόμενο της κηρύττουσας τη χειραφέτηση queer θεωρίας τίθεται σε διακύβευση, η δε ελευθερία που επαγγέλλεται συναντά τα όριά της. Συναντά, επιπλέον, τα βέλη της εναντίον της κριτικής.

			9.3 Κριτικές διερωτήσεις περί την queer θεωρία

			Στον ακαδημαϊκό περίγυρο των αγγλοσαξονικών, κυρίως, πανεπιστημίων, που αποτελεί το φυσικό χώρο ύπαρξής της, η queer θεωρία διατηρεί σχέσεις τριβής με τις παράλληλα διδασκόμενες gay/ lesbian studies. Η ένσταση που δέχεται από τις τελευταίες αφορά στο γεγονός ότι αν η ετεροφυλόφιλη ταυτότητα αποτελεί την ιστορικά θεμελιωμένη κανονιστική νόρμα επί αιώνες και, ως εκ τούτου, είναι θεμιτή η αποδόμησή της, δεν συμβαίνει το ίδιο και με την ομοφυλόφιλη· η υπό θετικούς όρους εννοούμενη ομοφυλόφιλη ταυτότητα συνιστά μια πρόσφατη ιστορική κατάκτηση, είναι ευάλωτη και χρειάζεται όχι την αποδόμηση και αποσταθεροποίησή της, αλλά έναν ασφαλή κοινωνικό χώρο για να υπάρξει. Υπάρχει, επομένως, κίνδυνος, μέσω των πρακτικών απόρριψης και αμφισβήτησης, η queer θεωρία να επαναφέρει, δια του μεταμοντερνισμού, την ομοφυλοφιλία στην προμοντέρνα συνθήκη· εκεί που η ομοφυλόφιλη επιθυμία συνιστούσε μια αταξινόμητη κλίση ή πράξη, απρόσφορη να προσδιορίσει ένα υποκείμενο ή μια ταυτότητα (Savoy, 1994, σ. 145).

			Αν και η queer θεωρία λειτουργεί αφυπνιστικά και λυτρωτικά ως προς πολλές από τις άγονες, πλην όμως παθιασμένες, αντιπαραθέσεις που διαπερνούν το φεμινιστικό στρατόπεδο και κρατά σε μια κριτική επαγρύπνηση, για το ενδεχόμενο ηγεμονικών διεκδικήσεων στο εσωτερικό του, στο επίπεδο τής ενώπιον του δικαίου διεκδίκησης όρων δικαιοσύνης για τους φορείς των έμφυλων ταυτοτητων δεν έχει να πει πολλά πράγματα. Η παραδοχή των θεωρητικών του queer μοιάζει να συμπίπτει με το αίτημα της κοινωνικής ισοτιμίας των έμφυλων/ σεξουαλικών υποκειμενικοποιήσεων. Μοιάζει να συντάσσεται με τις φωνές που επιχειρούν να προβάλλουν τις συστημικές δομές έμφυλης κυριαρχίας και ανισότητας. Η επί ίσοις όροις αποδόμηση όλων ανεξαιρέτως των ταυτοτήτων, δεν αποτρέπει τον αγώνα εναντίον της ανισότητας στο κοινωνικό πεδίο. Ωστόσο, εκφράζεται η ανησυχία μήπως, εντέλει η queer θεωρία αποτελεί έναν ελιτίστικο και αυταρχικό λόγο, ο οποίος καταλήγει στην κατάφαση ενός status quo των κοινωνικο-οικονομικών και πολιτισμικών ανισοτήτων που διατείνεται ότι πλήττει. (Nussbaum, 2000· Henessy 2000). Ανταπαντώντας στην ένσταση αυτή, η G. Spivak (1999) υπενθυμίζει ότι και οι πεινασμένες και αγράμματες γυναίκες εμπλέκονται σε επιτελεστικές πρακτικές φύλου. 

			Ιδιαίτερα από τη σκοπιά της φεμινιστικής, αλλά και της λεσβιακής θεωρίας, η κριτική που ασκείται στην queer θεωρία είναι ριζική. Κεντρικό επιχείρημα εκ μέρους τους συνιστά η θέση ότι η μη αναγνώριση των έμφυλων δομών κυριαρχίας επιφέρει, ως απόληξη της queer θεωρίας, την εκ νέου και κατά ανομολόγητο τρόπο ισχυροποίηση της ανδρικής θέσης και οπτικής εις βάρος των γυναικών. Καθώς αρνείται τη γυναικεία ταυτότητα, καθώς παραγνωρίζει και συσκοτίζει τη γυναικεία θέση, συνθήκη, εμπειρία, επιθυμία, σωματικότητα, τόσο των ετεροφυλόφιλων, όσο και των ομοφυλόφιλων γυναικών, η queer θεωρία, εν τοις πράγμασι, καταλήγει να συμβάλλει στη διαιώνιση της έμφυλης ανισότητας και να επανενεργοποιεί, δια της πλαγίας οδού, όλες τις μορφές της ανδρικής κυριαρχίας. Η θέση αυτή ενισχύεται, δεδομένης της υπεράσπισης, από την queer θεωρία, φαινομένων στα οποία ο φεμινισμός έχει ασκήσει έντονη κριτική, όπως η πορνογραφία. Ιδιαίτερα η αορατοποίηση της ομοφυλόφιλης γυναικείας ταυτότητας και εμπειρίας, που συντελείται στο πλαίσιο της queer θεωρίας, προσλαμβάνεται από συγγραφείς της λεσβιακής θεωρίας ως σημαίνουσα απειλή για όσες κατακτήσεις σημείωσαν οι ομοφυλόφιλες γυναίκες στα τέλη του 20ου αιώνα, καθόσον, από κοινού με τη λεσβιακή ταυτότητα, κινδυνεύουν με αποδόμηση και τα όποια κοινωνικά και πολιτικά της επιτεύγματα (Jeffreys, 2003). Ασκείται κριτική, επίσης, στον σε πολλά σημεία ερμητικό και ακατάληπτο λόγο που ευδοκιμεί στο περιβάλλον των queer θεωρήσεων, ενώ στόχος του φεμινισμού, όσο και της λεσβιακής θεωρίας, ήταν σε μεγάλο βαθμό ο εκδημοκρατισμός του ακαδημαϊκού λόγου, η χρήση ευκρινούς γλώσσας που θα μπορούσε να απευθυνθεί όχι μόνο στο στενό ακαδημαϊκό κύκλο, αλλά σε ολόκληρη την κοινότητα των γυναικών ή των ομοφυλόφιλων γυναικών, αντίστοιχα, αποβλέποντας στη συστράτευσή τους στην κοινωνική αλλαγή (Faderman, 1997).

			Η οντολογία την οποία εισάγει, αποτελεί ένα επιπλέον δομικά προβληματικό στοιχείο της queer θεωρίας, στον βαθμό που παρανοείται η ανοιχτότητα προς το ενδεχομένως άλλως έχειν, η οποία τροφοδοτεί την αντίληψη τού εαυτού ως πεδίου απεριόριστης αυτοεπινόησης. Η ανοιχτότητα αυτή ερμηνεύεται ως αυτιστική έμφαση στον εαυτό και στο μικρο-κοσμικό, μικρο-τοπικό πεδίο. Η άρνηση πραγμάτευσης συστημικών ανισοτήτων ευρύτερης κλίμακας αποστασιοποιεί την queer πρακτική, ουσιαστικά, από την ανάληψη κοινωνικής και πολιτικής δράσης. Απέναντι στις ενστάσεις αυτές, η queer θεωρία καταθέτει την δική της: το να καταφεύγει κανείς στη βία του νόμου για τη θεραπεία των κοινωνικών ανισοτήτων αποτελεί την ίδια στιγμή υποταγή σε αυτόν, στους συμβιβασμούς, στα όρια, στους διαχωρισμούς και, κυρίως, στα νοήματα που επιβάλλει. Για παράδειγμα, υπάρχει μια μεγάλη αντίφαση στο να ζητούν μετανάστριες, λεσβίες, ομοφυλόφιλοι, τρανς και γυναίκες, την ποινικοποίηση του λόγου μίσους. Κι αυτό γιατί υπήρξαν –και εξακολουθούν να είναι σε πολλές περιπτώσεις– τα κατεξοχήν αντικείμενα της βίας του νόμου, ώστε να μπορούν να υποστηρίξουν, με γνώση λόγου, πως το διακύβευμα δεν είναι η ποινικοποίηση, μα μια πορεία προς την απελευθέρωσή μας από τον νόμο και τις καταπιέσεις που αυτός γεννά (Morgan, 2001).

			Στο σημερινό πλαίσιο κατανόησης μιας δίκαιης διεκδίκησης δεν μπορεί, βέβαια, να ενταχθεί μια στάση, η οποία, στη θέση μιας πολιτικού περιεχομένου θετικής δράσης, προτείνει την αντίσταση στο διάχυτο πλέγμα της εξουσίας, την «αρνείται» –«disclaim», σύμφωνα με την J. Butler (1993, σ. 308). Ούτε, επίσης, γίνεται αντιληπτό, στο σημερινό πλαίσιο κατανόησης μίας δίκαιης διεκδίκησης, το χειραφετητικό μήνυμα των πρακτικών ανατρεπτικής επιτέλεσης, που καθιστούν συγκεχυμένα τα όρια των ταυτοτήτων. Αντίθετα, υπάρχει πάντα ο κίνδυνος οι πρακτικές επιτέλεσης να παραναγνωσθούν ως αφομοιώσιμες από την αγορά μορφές life style.

			Ωστόσο, μια από τις μεγάλες συνεισφορές της queer διεκδίκησης είναι η θεωρητική θεμελιώση της αρχής ότι τα κοινωνικά κινήματα δεν έχουν να κερδίσουν τίποτα αν βασίζονται σε ταυτοτικές πολιτικές. Ειδικότερα, ο φεμινισμός οφείλει να βασίζεται όχι στην ταυτότητα «γυναίκα», αλλά σε διακυβεύματα, μέσω των οποίων μπορεί να συνάψει συμμαχίες με άλλες πηγές κριτικής και ανατροπής των κανόνων, με άλλες διεκδικήσεις δικαιοσύνης και αναγνώρισης, όπως η φυλή. Με άλλα λόγια, το φύλο πρέπει να τοποθετηθεί σε ευρύτερα φυλετικά και πολιτικά πλαίσια, προκειμένου να αποκτήσει ισχύ παράγοντα πολιτικής κινητοποίησης. Η έννοια της επισφαλούς ζωής (precarious life), όπως αναδεικνύεται σε μεταγενέστερα έργα της Butler (2004) μπορεί να συνενώσει μια κοινότητα υποκειμένων εναντίον πολιτικών διάκρισης κοινωνικής, φυλετικής, ομοφοβικής, σεξιστικής.

			Από την άλλη όμως μεριά, σε ποιο βαθμό η παρώδηση και η σύγχυση των ταυτοτήτων αποκτούν την ισχύ πράξεων κοινωνικής ανατροπής; Μήπως, όπως δείχνουν αρκετές μελέτες ιστορικών, η παρώδηση και η ανατροπή κανόνων σε κοινωνικά τελετουργικά, όπως τα καρναβάλια, είναι διαδικασίες συμβατές με την υπάρχουσα κοινωνική τάξη; Εαν η αμφισημία είναι παντού, κατά ποιόν τρόπο μπορεί να γίνει ανατρεπτική;

			9.4 Queer θεωρία και δίκαιο

			Από τη σκοπιά ενός κανονοκρατικού λόγου, όπως είναι το δίκαιο, ο λόγος του queer σαν τον queer, που απορρίπτει τους κανόνες, την κανονιστική διατύπωση κοινωνικών αιτημάτων και την αξίωση σε μία θετική ταυτότητα των φορέων τους, καθιστά τα ερωτήματα της προηγούμενης παραγράφου ακόμη πιο πιεστικά. Ποια απήχηση μπορεί να έχει για τη νομική σκέψη μία καταστατική άρνηση προς κάθε κανόνα; Πώς, υπό αυτήν την οπτική, δύναται να ανταποκριθεί το δίκαιο στα επίμονα αιτήματα θεσμικής ισοτιμίας, που εξακολουθούν να του απευθύνουν οι γυναίκες, τα ομοφυλόφιλα άτομα και ζευγάρια, και τα διεμφυλικά άτομα; Ιδιαίτερα σε ό,τι αφορά τις δύο τελευταίες κοινωνικές ομάδες, οι ιδρυτικές παραδοχές της queer θεωρίας φαίνονται πράγματι να αντιβαίνουν, κατά τρόπο οξύμωρο, προς τις επίκαιρες διεκδικήσεις περί τη σεξουαλικότητα, με τις οποίες αναμετράται εναγωνίως η νομική πραγματικότητα. Για να αναφερθούν μόνο κάποια εύγλωττα παραδείγματα, το αίτημα για κατοχύρωση του γάμου, της υιοθεσίας και της ιατρικής υποβοήθησης της ανθρώπινης αναπαραγωγής για τα ομόφυλα ζευγάρια, καθώς και της νομικής αναγνώρισης της ταυτότητας φύλου για τα τρανς άτομα εγείρονται ως διακυβεύματα κοινωνικής δικαιοσύνης, απορρέουν, δε, ευθέως από μια «πολιτική της ταυτότητας». 

			Παρά, ωστόσο, την εναγώνια, επίμονη διεκδίκηση κοινωνικής ισοτιμίας από πλευράς των ομοφυλόφιλων και των τρανς ατόμων, με επιστέγασμα το αίτημα για την απόκτηση ενός ισόκυρου status πολιτειότητας, μέσω της άρσης των εις βάρος τους διακρίσεων, οι queer θεωρητικοί δεν ασπάζονται την ίδια άποψη. Απορρίπτουν εμφατικά κάθε στρατηγική υπεράσπισης δικαιωμάτων, ως αλληλένδετη με τη νεωτερική ιδεολογία του ανθρωπισμού και ως δυνάμει εστία «ετερο-κανονικοποίησης». Όπως υποστηρίζει, ειδικότερα, ένας σημαντικός queer διανοητής, ο γάμος των ομόφυλων ζευγαριών είναι «ένας ακόμη θεσμός που νομιμοποιεί την ετεροκανονιστική καταπίεση» (Warner, 1999). Υπό αυτούς τους όρους, και υπό ένα νομικό πρίσμα ευαίσθητο σε θέματα κοινωνικής δικαιοσύνης, γεννάται το επιπρόσθετο ερώτημα εάν και ποια επαφή (δύναται να) έχει η queer θεωρία με την κοινωνική πραγματικότητα, τα αιτούμενα και τις ανάγκες της και, το σημαντικότερο, με τους πραγματικούς ανθρώπους που την κατοικούν. Καίτοι η συμβολή της queer θεωρίας σε μία θεωρητική συζήτηση για το δίκαιο και τους κανόνες μπορεί να είναι σημαντική, στο επίπεδο της κοινωνικής αλλαγής παραμένει αιτούμενο το κατά πόσον μπορεί να συνεισφέρει σε μία τέτοια προοπτική, έστω κατ’ ελάχιστον, ή εάν, εντέλει, καταλήγει να την υπονομεύει και να την αντιστατεύεται (Κirsch, 2000).

			Με δεδομένο το γεγονός ότι η queer θεωρία αντιμετωπίζει δυσκολία αποδοχής στον ακαδημαϊκό χώρο της ηπειρωτικής Ευρώπης (continental/ civil law), θα άξιζε, κανείς, να λάβει υπόψη τη διαφορετική κατανόηση των ατομικών δικαιωμάτων (και της συνδεδεμένης με αυτά υποκειμενικότητας) μεταξύ του αμερικανικού και του ηπειρωτικού νομικού πολιτισμού. Η αντίληψη των ατομικών δικαιωμάτων είναι πιο ατομοκεντρική στην Αμερική, πιο συλλογική στην Ευρώπη. Η απόλυτη ελευθερία του υποκειμένου, το οποίο μπορεί να απαλλαγεί από κάθε είδους καθορισμό και περιορισμό –όπως πρεσβεύει η queer θεωρία– ανταποκρίνεται στην αμερικάνικη εκδοχή, που θέλει η ισότητα να συμβαδίζει με την ελευθερία. Στην Ευρώπη, η ισότητα συμβαδίζει με την αλληλεγγύη και συνδέεται ιστορικά με συλλογικούς ιστορικούς αγώνες. Η δια της ισότητας ελευθερία –ως ατομική κατάκτηση– στον ευρωπαϊκό χώρο, προέρχεται, επομένως, από έναν χώρο σχέσεων, από συλλογικούς δεσμούς, εντός των οποίων συγκροτούνται οι ταυτότητες ως συλλογική εμπειρία και όχι ως ατομική κατάσταση.
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					[1]	 Ως συγγραφείς που δρομολογούν τη μετάβαση από τη φεμινιστική θεωρία στις γκέι/ λεσβιακές σπουδές (gay/ lesbian studies), αξίζει να αναφερθούν η Α. Rich (1980) και η M. Wittig (1979), που στο, πρωτοπόρο για την εποχή του, έργο τους θεωρητικοποίησαν την ετεροφυλοφιλία ως κοινωνικά κατασκευασμένο θεσμό, σε αντίθεση με την προγενέστερη θεώρησή της ως φυσικού δεδομένου. Την εξέχουσα θέση, ωστόσο, κατέχει, μάλλον, η κονστρουκτιβιστική θέση του Foucault σχετικά με την ομοφυλοφιλία ως λογοθετική κατασκευή.

				

				
					[2]	 Με αφετηρία το έργο των J. Butler (1990), Eve Sedgwick (1990) και T. de Lauretis (1991).
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