Κώστας  Γιαννακόπουλος 

«Υποψιασμένα κορμιά»: επιθυμία, σχέσεις εξουσίας και «ιθαγενείς» εννοιολογήσεις του ασυνείδητου.  

Το κείμενο που ακολουθεί αφορά την συγκρότηση της  υποκειμενικότητας και ιθαγενών εννοιολογήσεων του ασυνείδητου ως μέρος του πεδίου σχέσεων εξουσίας. Η συζήτηση γύρω από τα παραπάνω ζητήματα εικονογραφείται με το εθνογραφικό παράδειγμα της επιτέλεσης της ερωτικής επιθυμίας και υποκειμενικότητας  στα πλαίσια μιας συγκεκριμένης πολιτισμικά και ιστορικά, ανδρικής ομοκοινωνικής επικοινωνίας. Η ερωτική αυτή επιθυμία δεν έρχεται μόνο σε αντίθεση με την επίσημη, κανονιστική σεξουαλικότητα αλλά και  υπερβαίνει το νοητό, κοινωνικά αναγνωρίσιμο και ως εκ τούτου αναγνωρισμένο περιεχόμενο των εννοιών «σεξουαλικό», «ερωτικό».  Επιπλέον, οι άνδρες υποκείμενα της επικοινωνίας αυτής δεν αναγνωρίζουν συνειδητά αλλά δι-αισθάνονται την ερωτική/σεξουαλική διάσταση της η οποία λανθάνει πίσω από έκδηλα, μη αναγνωρίσιμα ως ερωτικά ή αμφίσημα λόγια και σωματικές επαφές. Για τους άνδρες αυτούς η εν λόγω ομόφυλη σεξουαλική επιθυμία δεν οδηγεί  στην συγκρότηση μιας ρητά προσδιορισμένης και οριοθετημένης ταυτότητας, ενός συνειδητού σεξουαλικού «εγώ» αλλά ενός ενσώματου, σεξουαλικά μη συνειδητού, ρευστού εαυτού. Θα επιχειρήσω να διερευνήσω την επιτέλεση αυτής της πολιτισμικά αδιαφανούς, α-συνείδητης ανδρικής ερωτικής  επιθυμίας και υποκειμενικότητας χρησιμοποιώντας τις ψυχαναλυτικές-κυρίως φροϋδικές- εννοιολογήσεις του ασυνείδητου και εκείνη την μεταδομιστική  queer/φεμινιστική προσέγγιση  η οποία επικεντρώνεται στην διερεύνηση  της  συγκρότησης της έμφυλης/σεξουαλικής υποκειμενικότητας  μέσω μη αρθρωμένων, κοινωνικά και ψυχικά απωθημένων ή αποκλεισμένων επιθυμιών.  Δεδομένου ότι η εργασία αυτή εστιάζει σε μια συγκεκριμένη εθνογραφία η ανάγνωση και χρήση τόσο της ψυχανάλυσης όσο και της μεταδομιστικής θεωρίας η οποία αναπτύχθηκε κυρίως στον χώρο της φιλοσοφίας και  της λογοτεχνικής/φιλμικής κριτικής, είναι επιλεκτική στο βαθμό που οι παραπάνω προσεγγίσεις στηρίζονται σε σύγχρονες δυτικές εννοιολογήσεις  της σεξουαλικότητας οι οποίες διαφέρουν αρκετά από εκείνες των συνομιλητών μου. Το ίδιο ισχύει και για την διερεύνηση του ασυνείδητου: οι ιθαγενείς, ανδρικές εδώ, εννοιολογήσεις του ασυνείδητου μολονότι απηχούν ωστόσο διαφέρουν από τις ψυχαναλυτικές. Ετσι,  η παρούσα εργασία εγγράφεται στο  θεωρητικό ρεύμα της ψυχαναλυτικής ανθρωπολογίας όπως αυτό έχει αναπτυχθεί πρόσφατα στη Γαλλία.
   Οι κυρίως γάλλοι ανθρωπολόγοι της προσέγγισης αυτής επιχειρώντας να προωθήσουν τον διάλογο μεταξύ ανθρωπολογίας και ψυχανάλυσης εμπνέονται από την ψυχαναλυτική προσέγγιση    και προτείνουν ως ερευνητικό εργαλείο την έννοια των «ιθαγενών μεταψυχολογιών». Με τον όρο «ιθαγενείς μεταψυχολογίες» οι ανθρωπολόγοι αυτοί εννοούν τις ιθαγενείς, πολιτισμικές έννοιες οι οποίες αντηχούν τις βασικές έννοιες της ψυχανάλυσης όπως τις όρισε κυρίως ο Φρόυντ στο έργο του «Δοκίμια μεταψυχολογίας» 
.  Επιπλέον, η διερεύνηση της συγκεκριμένης ανδρικής ερωτικής επικοινωνίας εμπνέεται από εκείνη την  ανθρωπολογία των συναισθημάτων η οποία δεν επικεντρώνεται τόσο στη μελέτη του (συνειδητού) λόγου, (λεκτικών αναπαραστάσεων)  περί συναισθημάτων αλλά  στα «μη αναπαριστώμενα συναισθήματα» (affects non représentés). Η προβληματική αυτή έχει τεθεί από την ανθρωπολόγο και πρώην ψυχαναλύτρια Jeanne Favret-Saada η οποία με βάση την εθνογραφία  της των θεραπειών
 ασκεί κριτική τόσο στην ανθρωπολογική/κονστρουκτιβιστική όσο και την ψυχαναλυτική προσέγγιση για την επικέντρωσή τους στην αναπαράσταση των συναισθημάτων (affects)
.    

To εθνογραφικό υλικό στο οποίο στηρίζεται  η συζήτηση των παραπάνω ζητημάτων αντλείται από την επιτόπια  έρευνα μου για την ανδρική ομοκοινωνικότητα και σεξουαλικότητα στον Πειραιά και την Αθήνα η οποία πραγματοποιήθηκε στο πλαίσιο της εκπόνησης της διδακτορικής διατριβής μου
. Ωστόσο, η περίπτωση αυτής της επικοινωνίας μεταξύ ανδρών παρόλο που καταγράφτηκε στην διατριβή μου δεν έτυχε μέχρι σήμερα μιας συστηματικής -τουλάχιστον με τους όρους μιας ψυχαναλυτικής ανθρωπολογίας- επεξεργασίας. Κι αυτό διότι κατά την διάρκεια της επιτόπιας αυτής έρευνας αλλά και της συγγραφής της διατριβής μου, η επικοινωνία αυτή   είχε προκαλέσει σε μένα τον ίδιο απάρνηση της πραγματικότητας (déni, verleugnung) και αποποίηση (dénégation, verneinung)
 ανδρικών αυτών ομοκοινωνικών συναισθημάτων στα οποία,  όπως θα φανεί και στη συνέχεια, είχα εμπλακεί ο ίδιος. Οι αντιστάσεις αυτές εκ μέρους μου σε αυτό που ζούσα στον Πειραιά οφειλόταν σε ηγεμονικές ενσωματωμένες αντιλήψεις αφενός για την σεξουαλικότητα  και αφετέρου για  την ανθρωπολογική έρευνα και γραφή.  Δεδομένου ότι οι αντιστάσεις αυτές υποχωρούσαν  στο βαθμό  που άρχισα να «καταλαβαίνω» όπως έλεγαν οι συνομιλητές μου, παρά να κατανοώ (διανοητικά, συνειδητά),  θα ήθελα να διερευνήσω το ζήτημα του ρόλου της δι-αίσθησης στην παραγωγή ανθρωπολογικής γνώσης.  Η διερεύνηση αυτή  εντάσσεται αλλά και προωθεί την συζήτηση για τον αναστοχασμό στην ανθρωπολογία και τις εθνοψυχαναλυτικές θεωρίες για την μεταβίβαση και αντιμεταβίβαση.

Επιτόπια έρευνα και ασυνείδητο

Κατά την διάρκεια της επιτόπιας έρευνας μου  μάθαινα για τις αντιλήψεις, αναπαραστάσεις  για την ανδρική σεξουαλικότητα  όπως κάθε συνεπής, κλασσικός εθνογράφος μέσω τυπικών και άτυπων συνεντεύξεων/συζητήσεων με  άνδρες αφενός μιας ποδοσφαιρικής ομάδας  σε μια συνοικία του Πειραιά και αφετέρου της αναδυόμενης τότε “gay” «κοινότητας» στην Αθήνα.  Από την λεκτική αυτή κλασσική, εθνογραφική επικοινωνία με τους «πληροφορητές» μου προέκυπταν οι παρακάτω  βασικές εννοιολογήσεις  της σεξουαλικότητας. Οσον αφορά τη σεξουαλική τους συμπεριφορά, οι άνδρες διαχωρίζονται με βάση το φύλο στο οποίο θεωρείται ότι ανήκουν και όχι την επιλογή του φύλου του σεξουαλικού εταίρου. Οι ταυτότητες αυτές του φύλου είναι εκείνες του άνδρα και του πούστη/αδελφής, οι οποίες καθορίζονται με βάση τους σεξουαλικούς ρόλους κατά τη διάρκεια της ερωτικής πράξης : άνδρας θεωρείται εκείνος ο οποίος  «διεισδύει» «ενεργεί» είτε σε μια γυναίκα, είτε σε έναν άνδρα ενώ «πούστης/αδελφή» είναι εκείνος ο οποίος όπως η γυναίκα  «παθαίνει», υφίσταται την  διείσδυση. Από τα τέλη της δεκαετίας του 70 είχε αρχίσει να αναδύεται και στην ελληνική κοινωνία μια μοντέρνα εννοιολόγηση της σεξουαλικότητας σύμφωνα με την οποία οι άνδρες (αλλά και οι γυναίκες) ταξινομούνται με βάση την επιλογή του φύλου του σεξουαλικού εταίρου : έτσι ομοφυλόφιλος (ή gay) είναι εκείνος ο οποίος έχει ερωτικές πρακτικές με άτομα του ίδιου φύλου ανεξάρτητα από τον ρόλο που παίζει κατά την διάρκεια της σεξουαλικής πράξης , ετεροφυλόφιλος (ή straight) είναι εκείνος που έχει ερωτικές πρακτικές με άτομα του ίδιου φύλου και αμφιφυλόφιλος (bisexual) με άτομα και των δύο φύλων. 

Ωστόσο, μια μέρα ο Γιάννης  από τους πιο καλούς γκέι πληροφορητές μου διηγήθηκε μια ερωτική συνάντησή του με έναν αυτοπροσδιοριζόμενο ως «άνδρα» παρτεναίρ του, τον Δημήτρη. Ο άνδρας αυτός καταρχήν είχε αρνηθεί την ρητά διατυπωμένη ερωτική πρόταση του πληροφορητή μου. Αργότερα όμως όταν οι δύο άνδρες έπεσαν να κοιμηθούν, ο εν λόγω «άνδρας» έκανε έρωτα και μάλιστα παθητικό με τον πληροφορητή μου. Στη διάρκεια της ερωτικής πράξης ο άνδρας αυτός κοιμόταν παρόλο που βοήθησε τον Γιάννη να του βγάλει τα ρούχα. Επιπλέον, την άλλη μέρα το πρωί όταν ο πληροφορητής μου ανακοίνωσε στον Χρήστο την ερωτική συνεύρευσή τους, ο Χ. είπε ότι δεν θυμόταν τίποτα Ο Γιάννης ήταν έκπληκτος από αυτή την ερωτική ιστορία και είχε απευθυνθεί σε μένα όχι τόσο ως εθνογράφο για τον οποίο η πληροφορία αυτή θα ήταν χρήσιμη στην έρευνα του αλλά ως κάποιον επαϊοντα ο οποίος  θα μπορούσε να του εξηγήσει αυτό που συνέβη.           

Ωστόσο, δεν μπορούσα να του εξηγήσω τίποτα αφού ήμουν περισσότερο έκπληκτος από εκείνον. Η ιστορία αυτή ανέτρεπε τα μέχρι τότε ευρήματά μου για τη διχοτομία ενεργητικός /παθητικός τα οποία επιβεβαιωνόταν τόσο από αναφορές γι αυτό το ζήτημα στην ελληνική εθνογραφία όσο  και από μελέτες για τις ανδρικές ομόφυλες σεξουαλικές σχέσεις   σε παρόμοιες με την ελληνική, κοινωνίες όπως εκείνες της Μεσογείου και της Λατινικής Αμερικής. Και το κυριότερο, η ιστορία αυτή αλλά και οι επιβεβαιώσεις της από άλλους γκέι πληροφορητές μου, διατάρασσαν τις ηγεμονικές, καλά εδραιωμένες και σε μένα τον ίδιο ως μέλος της ελληνικής κοινωνίας, αντιλήψεις για τις έμφυλες ταυτότητες. Το ερώτημα που ετίθετο ήταν: με βάση ποιους μηχανισμούς οι  άνδρες αυτοί είχαν πρόσβαση   σε πολιτισμικά απαγορευμένες ή καλύτερα αδιανόητες  για έναν «αρρενωπό» άνδρα, σεξουαλικές πρακτικές όπως εκείνη της «παθητικότητας;» Το ερώτημα αυτό έθετε με τη σειρά του ένα μεθοδολογικό ζήτημα πως ερευνά κανείς μια σεξουαλικότητα η οποία δεν γινόταν αντικείμενο συνειδητού λόγου από τα ίδια τα δρώντα υποκείμενα αλλά   (απ)άρνησης; Η μέχρι τότε ανθρωπολογική μου παιδεία σύμφωνα με την οποία η επιτόπια έρευνα επικεντρώνεται στο λόγο των ίδιων των υποκειμένων, στη συνειδητή λεκτική επικοινωνία  μεταξύ εθνογράφου/ερευνητή και «πληροφορητών»  καθώς και σε ότι είναι άμεσα παρατηρήσιμο, δεν με  βοηθούσε καθόλου.  

Ένα άλλο ζήτημα που έθετε παρόμοια ερωτήματα ήταν εκείνο των συναισθηματικών/ερωτικών σχέσεων μεταξύ ανδρών οι οποίες υπήρχαν κυρίως κατά τις  δεκαετίες 50-70. Οι πληροφορητές μου   άνδρες ηλικίας γύρω στα 60 με 70, οι οποίοι την εποχή της επιτόπιας έρευνας προσδιορίζονταν ως «ομοφυλόφιλοι»   με διαβεβαίωναν ότι 

 ήταν μακροχρόνιες και χαρακτηρίζονταν από μία έντονη, πολλές φορές χαρακτηρίζονταν από μία παράφορη συναισθηματική προσήλωση του ενός άνδρα προς τον άλλον. Ωστόσο, τόσο οι πληροφορητές μου όσο και οι ερωτικοί τους σύντροφοι δεν αυτοπροσδιοριζόταν την εποχή των σχέσεων αυτών  ως «ομοφυλόφιλοι» δηλαδή «θηλυπρεπείς» αλλά ως «άνδρες».   

Επιπλέον οι σχέσεις αυτές γινόταν αντιληπτές  και από τους ίδιους τους άνδρες υποκείμενά τους ως μη-ερωτικές, μη-σεξουαλικές  : φιλία, σχέση εργοδότη-υπαλλήλου ή ακόμη και και σε σχέσεις πνευματικής συγγένειας όπου ο μεγαλύτερος σε ηλικία άνδρας πάντρευε το μικρότερο και γινόταν κουμπάρος του και αργότερα γινόταν νονός βαφτίζοντας το πρώτο συνήθως παιδί του μικρότερου άνδρα.
 Ωστόσο, οι πληροφορίες αυτές ήταν αποσπασματικές:  μολονότι  οι συνομιλητές μου θεωρούσαν πια την εποχή της επιτόπιας έρευνας τις σχέσεις αυτές του παρελθόντος, ως ερωτικές/σεξουαλικές, σιωπούσαν όταν τους ζητούσα να μου μιλήσουν περισσότερο για την ερωτική αυτή εμπειρία. Πως θα μπορούσα να κατανοήσω τη συγκρότηση  αυτής της εμπειρίας η οποία δεν γινόταν αντιληπτή, δεν  βιωνόταν συνειδητά και δεν εκφραζόταν ως ερωτική; Η έντονη συναισθηματικότητα αυτών των σχέσεων μου αντηχούσαν τις παρατηρήσεις της Lou Andreas-Salomé για τον ομοερωτισμό στην «Ανοιχτή επιστολή στον Φρόυντ» : » Όταν κανείς σε μία ερωτική σχέση αναγκάζει τον  εαυτό του να μιμηθεί την σχέση του ετεροφυλόφιλου ζευγαριού χάνει την ευκαιρία να ζήσει μια εμπειρία πέρα από τα συνηθισμένα. “
  Εγκλωβισμένος στην  ηγεμονική μοντέρνα δυτική αντίληψη  ότι τα ερωτικά συναισθήματα είναι νοητά στα πλαίσια μιας καθορισμένης ως ερωτικής σχέσης και πιο συγκεκριμένα του  «ζευγαριού» είτε ετεροφυλόφιλου είτε ομοφυλόφιλου/gay, ήμουνα αρκετά δύσπιστος στα λόγια των συνομιλητών  μου. Ωσπου μία μέρα προς το τέλος της επιτόπιας έρευνας…

“Βρίσκομαι σε ένα «πάμπ» στη συνοικία του Πειραιά. Μαζί μου είναι η Αντιγόνη και η εξαδέλφή της που κατάγονται και οι δύο από την συνοικία. Κάποια στιγμή έρχεται μία φίλη της Αντιγόνης με τον αδελφό της τον Μιχάλη. Ο Μιχάλης είναι 20 χρονών και σπουδάζει σε μία τεχνική σχολή. Βλέπω ότι έχει έναν  ωραίο αναπτήρα του το λέω  και τον ρωτάω από πού τον αγόρασε. Κανονίζω ένα ραντεβού μαζί του για να μου μιλήσει για τις ερωτικές σχέσεις των νέων της συνοικίας. Δέχεται και την επόμενη μέρα έρχεται στο σπίτι μου στη συνοικία για την συνέντευξη. Χτυπάει το κουδούνι και μόλις κάθεται βγάζει από την τσέπη του τον αναπτήρα που μου άρεσε και μου τον δίνει. Τον ευχαριστώ και τον ρωτάω πόσο κάνει. Αρνείται να πάρει χρήματα και κοιτώντας με στα μάτια μου λέει με σιγανή φωνή:»είναι δώρο». Προχωράμε στη συνέντευξη :μου μιλάει για τις ερωτικές του σχέσεις με κοπέλες. Μετά την συνέντευξη πηγαίνουμε μαζί στο σπίτι της Αντιγόνης . Στον δρόμο μου μιλάει για την δουλιά του και ξαφνικά μου λέει ότι έπεισε τον «κολλητό» του να γραφτεί στην τεχνική σχολή ώστε να δουλεύουν αργότερα μαζί και να μην χωρίσουν ποτέ. Στο σπίτι της Αντιγόνης η αδελφή του Μιχάλη προσέχει τον καινούριο αναπτήρα μου και με ρωτάει ¨:α βλέπω τον αγόρασες κιόλας. Ο Μιχάλης καρφώνει το βλέμμα του στο βλέμμα μου, διστάζω να απαντήσω ….ο αναπτήρας γίνεται το μυστικό μας. Αργότερα πηγαίνουμε στο παμπ. Παραγγέλνω ουίσκι και ο Μιχάλης παραγγέλνει ένα πολύχρωμο, ηδύποτο κοκτέηλ. Με πλησιάζει, περνάει το χέρι του στους ώμους μου και κοιτώντας με στα μάτια μου λέει: θέλεις να δοκιμάσεις το ποτό που πίνω;

¨Ναι του απαντάω Παραγγέλλει ένα κοκτέηλ, ετοιμάζομαι να πληρώσω, με σταματάει: κερνάω εγώ. Μετά από μερικές μέρες πηγαίνω στο παμπ και βλέπω τον Μιχάλη με την αδελφή του. Ο Μιχάλης μόλις με βλέπει με πλησιάζει και με ρωτάει «ένα κοκτέηλ;» «Όχι ευχαριστώ, θα πιώ ουίσκι». Και με ένα επιτιμητικό τόνο που προδίδει αυτό που ο Barthes στο Αποσπάσματα  ερωτικού λόγου
 ονομάζει  «άγχος της αναμονής», προσθέτει: «Μα που χάθηκες:» Του απαντάω ότι αγόρασα κομπιούτερ και ασχολούμαι μ’αυτό. «Α ωραία θα ήθελα να παίξω παιχνίδια στο κομπιούτερ σου, μπορώ;» Του απαντάω ότι το κομπιούτερ είναι στο σπίτι μου στην Αθήνα. «Πες μου που μένεις στην Αθήνα και θα έλθω. Μένεις μακριά από την Ομόνοια;» Εκείνη τη στιγμή μπαίνει στο παμπ η Αντιγόνη και για να ξεφύγω από τον Μιχάλη μιλάω μαζί της. Είμαστε έτοιμοι να φύγουμε από το πάμπ. Αναζητώ τον αναπτήρα της αδελφής του Μιχάλη που ήταν επάνω στο τραπέζι για να ανάψω  τσιγάρο. Συνειδητοποιώ ότι τον έχει βάλει στην τσάντα της. Βγάζω από την τσέπη μου τον δικό μου αυτόν που μου χάρισε ο Μιχάλης. «Μα δεν τελείωσε ακόμη αυτός ο αναπτήρας;» παρατηρεί η αδελφή του Μιχάλη.» Όχι, αυτός ο αναπτήρας δεν τελειώνει ποτέ» της απαντώ καρφώνοντας το βλέμμα μου στο βλέμμα του Μιχάλη. Ανάβω τον αναπτήρα πλησιάζω τη φωτιά στο τσιγάρο  μου  αλλά πριν το ανάψω,  ο Μιχάλης πιάνει το χέρι μου παίρνει τον αναπτήρα ανάβει εκείνος το τσιγάρο μου και μετά ανάβει το δικό του. «Το δώρο είναι άγγιγμα, χάδι θα αγγίξεις ότι άγγιξα ένα τρίτο δέρμα μας ενώνει « 
. Η επιτόπια τελειώνει. Τελευταίο μου βράδυ στη συνοικία. Πηγαίνω στο παμπ. Η Αντιγόνη και η παρέα της είναι εκεί. Κάποια στιγμή έρχεται ο Μιχάλης. Είναι η τρίτη φορά που τον βλέπω. Η Αντιγόνη του ανακοινώνει ότι αύριο φεύγω από τη συνοικία. Ο Μιχάλης αντιδρά με απροσδόκητα έντονη απογοήτευση και  εκνευρισμό : «Ε όχι ρε γαμότο !» Η Αντιγόνη τον κοιτάζει έκπληκτη από την αντίδρασή του. Αργά το βράδυ φεύγω μαζί με τον Μιχάλη από το πάμπ. Το σπίτι του είναι λίγο πιο κάτω από το δικό μου στη συνοικία. Στο δρόμο μου μιλάει για τους «κολλητούς» του, για τα βράδυα που μαζεύονται και πίνουν και χορεύουν μεταξύ τους. «Ηπιαμε πολύ, χορέψαμε και κάποια στιγμή ξύπνησα ξαπλωμένος σε έναν καναπέ». Ακούω αμήχανος, σιωπηλός. Εκείνος συνεχίζει: «Φαντάζομαι ότι έχεις μαζέψει όλα τα πράγματά σου και το μόνο πού μένει είναι το κρεββάτι σου. Και το κρεββάτι αυτό είναι σαν σε μία βαλίτσα που αύριο θα την κλείσεις και θα φύγεις». Πριν αποχαιρετιστούμε μου ζητάει το τηλέφωνό μου στην Αθήνα. Δεν θα μου τηλεφωνήσει ποτέ.

Θυμάμαι ότι για αρκετό καιρό απωθούσα αυτό το επεισόδιο και δεν το είχα καν καταγράψει στο ημερολόγιο της επιτόπιας έρευνάς μου. Δεν μπορούσα να αναγνωρίσω ή ακόμη περισσότερο να αναλύσω τη σημασία της συγκινησιακής φόρτισης κατά την επικοινωνία μου με τον Μιχάλη μέχρι τη στιγμή που μία φίλη και συνάδελφος στην οποία διηγήθηκα μετά από αρκετό καιρό το επεισόδιο, ονόμασε με τον όρο «έρωτα»  την εμπειρία μου αυτή. Όπως λέει η Jeanne Favret-Saada για την ανθρωπολογική γνώση που προκύπτει από την αυθόρμητη συγκινησιακή επικοινωνία του εθνογράφου με τους συνομιλητές του   : “οι διαδικασίες της γνώσης ολοκληρώνονται σε διαφορετικά, διακριτά μεταξύ τους στάδια και χρονικά διαστήματα: το χρονικό εκείνο διάστημα κατά το οποίο  είναι κανείς   κάτω από την επήρεια της συγκινησιακής φόρτισης (etre affecté) δεν μπορεί να αναφερθεί στην εμπειρία του και όταν μιλήσει γι’ αυτήν δεν μπορεί να την κατανοήσει. Η ώρα της ανάλυσης θα έρθει αργότερα. “ 
   

Όταν αργότερα επιχείρησα να γράψω για την συναισθηματική αυτή επικοινωνία μεταξύ ανδρών στο σχετικό κεφάλαιο της διατριβής μου, δεν μπορούσα να αναφερθώ σε αυτή χρησιμοποιώντας μία “αντικειμενική”, “ουδέτερη”, απρόσωπη,  αποστασιοποιημένη “επιστημονική” γραφή, μια «μεταγλώσσα» αλλά μόνο να περιγράψω σε μια «πρωτογενή γλώσσα» 
 την συνάντηση με τον Μιχάλη ξαναζώντας την.   
Η συγκινησιακή αυτή εμπειρία μου με τον Μιχάλη ήταν καταλυτική, κρίσιμη για την εκ μέρους μου κατανόηση της αδιαφανούς, α-συνείδητης αυτής ερωτικής επιθυμίας και επικοινωνίας. Επιπλέον, χάρη σε αυτή την συνάντηση μπόρεσα να εντοπίσω και να κατανοήσω   την πολιτισμική συγκρότηση μιας ενσώματης, αισθητήριας ερωτικής υποκειμενικότητας η οποία υπερβαίνει τις πολιτισμικά νοητές έμφυλες/σεξουαλικές κατηγοριοποιήσεις. Η υποκειμενικότητα αυτή είναι εκείνη του «πονηρού» έναν όρο που χρησιμοποιούσαν οι άνδρες ιδιαίτερα κατά τις δεκαετίες 50 έως 70. «Πονηρός» είναι ο άνδρας με «αρρενωπή» εμφάνιση ο οποίος «καταλαβαίνει» δηλαδή διαισθάνεται αλλά δεν «ξέρει», δεν έχει συνειδητή γνώση του ερωτικού χαρακτήρα μιας επικοινωνίας, συνάντησης μεταξύ δύο ανδρών. Ετσι, ο άνδρας «πονηρός» «καταλαβαίνει» ότι ένας άλλος άνδρας είναι δεκτικός της ερωτικής του προσέγγισης και , αντιστρόφως, ο άλλος άνδρας «καταλαβαίνει» ότι κάποιος τον προσεγγίζει ερωτικά και απαντάει.   «Πονηροί» είναι μόνο οι άνδρες με αρρενωπή εμφάνιση και όχι οι θηλυπρεπείς αφού η παρουσία των τελευταίων  θα σηματοδοτούσε  με την εμφάνισή τους την ανδρική επικοινωνία ως ερωτική/σεξουαλική. Ωστόσο, ο «πονηρός» μπορεί να είναι είτε ενεργητικός είτε παθητικός είτε ομοφυλόφιλος είτε ετεροφυλόφιλος. «Πονηρή» μπορεί να είναι και μια γυναίκα η οποία ως παρατηρήτρια «καταλαβαίνει» το ερωτικό περιεχόμενο της συνάντησης δύο ανδρών. «Πονηροί» είναι και οι γονείς οι οποίοι «καταλαβαίνουν» την ομοφυλοφιλία του παιδιού τους αλλά δεν την «ξέρουν», δεν την γνωρίζουν συνειδητά. Με άλλα λόγια πέρα από την ερωτική του διάσταση, ο όρος «πονηρός» υποδηλώνει και την σιωπηρή ανοχή της ελληνικής κοινωνίας απέναντι στην ερωτική ετερότητα. 
Την ενσώματη, α-συνείδητη διάσταση της ερωτικής αυτής υποκειμενικότητας εκφράζει ο προσδιορισμός  “υποψιασμένα κορμιά” που χρησιμοποιεί ο συγγραφέας  Γιώργος Ιωάννου στο βιβλίο του “Ομόνοια 1980” προκειμένου να  περιγράψει μία μεγάλη κατηγορία ανδρών που συχνάζουν ή σύχναζαν στην πλατεία: «Οπου συχνάζουν φαντάροι, επαρχιώτες νέοι και υποψιασμένα κορμιά, είναι φυσικό να μαζεύονται και ομοφυλόφιλοι, εννοώ δηλαδή άνθρωποι πιο συνειδητοί σ’ αυτού του είδους τον έρωτα.» 
.

Η κατανόηση, η γνώση των παραπάνω  δεν ήταν αποτέλεσμα μιάς (δια)νοητικής σύλληψης αλλά αναθεώρησης, διεύρυνσης των αισθητήριων/αισθησιακών κατηγοριών μου με τις οποίες βίωνα την ερωτική επικοινωνία, δεν θα μπορούσε να προκύψει από μία “κλασσική” , συνηθισμένη εθνογραφική επικοινωνία δηλαδή  μία προσχεδιασμένη συνέντευξη ή συνομιλία.  Διότι αυτή μια θα ματαίωνε, ακύρωνε τις στρατηγικές του ασυνείδητου των «πονηρών».

Στρατηγικές του ασυνείδητου ή το ασυνείδητο της εξουσίας

Κατά τη διάρκεια μιας συνάντησης των «πονηρών» η ανταλλαγή, επικοινωνία  των ερωτικών συναισθημάτων  επιτελείται  με βάση μια γενικότερη  αμφισημία λέξεων αλλά και σωματικών επαφών όπως ανταλλαγή βλεμμάτων και αγγιγμάτων.   Αυτά τα μηνύματα που ανταλλάσσουν οι άνδρες  στο επίπεδο του συνειδητού, της καταδήλωσης θεωρούνται ως φιλικά αλλά στο επίπεδο των ασυνείδητων αισθήσεων, της συνδήλωσης/συνειρμού είναι ερωτικά. Αυτή η λανθάνουσα έκφραση των ερωτικών αισθημάτων ενυπάρχει στο έκδηλο περιεχόμενο της επικοινωνίας αλλά δεν μπορεί να γίνει ρητή ή καλύτερα να υπερβεί εκείνο το λεπτό όριο πέρα από το οποίο είναι δυνατόν να  «παρεξηγηθεί», να ερμηνευθεί ως ερωτική και συνακόλουθα να φτάσει στη συνείδηση.  Τα τεχνάσματα αυτά συν-δήλωσης της ερωτικής επιθυμίας αντηχούν τους   ρητορικούς μηχανισμούς του ασυνείδητου όπως τους ανέλυσε ο Φρόυντ κυρίως στην «Ερμηνεία των ονείρων»
. Με βάση τις τεχνικές αυτές του ασυνείδητου μια απαγορευμένη, απωθημένη επιθυμία αναδύεται στο έκδηλο περιεχόμενο του ονείρου παραμορφωμένη από τη λογοκρισία την οποία ασκεί η συνειδητή σκέψη. Ωστόσο, τα τεχνάσματα συνδήλωσης της ερωτικής επιθυμίας στην επικοινωνία των «πονηρών» αντηχούν περισσότερο εκείνες της  ανάδυσης των απωθημένων επιθυμιών με την μορφή ευφυολογήματος. Κι αυτό διότι όπως επισημαίνει ο Φρόυντ στην μελέτη του «Το ευφυολόγημα και η σχέση του με το ασυνείδητο» 
 το ευφυολόγημα μολονότι ομοιάζει με το όνειρο αφού αποτελούν και τα δύο «τις βασιλικές οδούς στο ασυνείδητο» και στην εργασία τόσο του ονείρου όσο και του ευφυολογήματος  χρησιμοποιούνται  σχεδόν παρόμοιες τεχνικές, ωστόσο ο βαθμός χρήσης  αυτών των τεχνικών είναι  διαφορετικός. Σύμφωνα με τον Φρόυντ, η διαφορά αυτή οφείλεται στο γεγονός ότι το όνειρο αποτελεί μια ψυχική δραστηριότητα ολότελα α-κοινωνική, με την έννοια ότι δεν  προϋποθέτει και χρησιμοποιείται στην ανθρώπινη επικοινωνία.   Επομένως το έκδηλο περιεχόμενό του μπορεί να είναι  τελείως παραμορφωμένο από τη συμπύκνωση, τη μετάθεση και γενικότερα τις  τεχνικές  του ασυνείδητου και επομένως ακατανόητο σε κάποιον άλλον όπως και σ αυτόν που ονειρεύεται.   Αντίθετα,  στην περίπτωση του ευφυολογήματος το οποίο αποτελεί την πιο κοινωνική ψυχική διαδικασία αφού  η ύπαρξη του προϋποθέτει την επικοινωνία τριών τουλάχιστον προσώπων,  η παραμόρφωση του περιεχομένου του από τους ρητορικούς μηχανισμούς του ασυνείδητου είναι επιτρεπτή στο βαθμό που αυτή δεν παρεμποδίζει την κατανοησιμότητά του από τα υποκείμενα της επικοινωνίας δηλαδή από εκείνους στους οποίους το ευφυολόγημα απευθύνεται με σκοπό την ευχαρίστηση τους. Αυτό που συνάγεται από την ανάγνωση του φροϋδικού αυτού κειμένου είναι ότι ο Φρόυντ συνδέοντας τους ψυχικούς μηχανισμούς με τα κοινωνικά συμφραζόμενά τους αναδεικνύει, κατά την γνώμη μου, την κοινωνική/πολιτισμική διάσταση των τεχνικών του ασυνείδητου. Ετσι, στην περίπτωσή μας η μορφή των τεχνικών συνδήλωσης της ερωτικής επιθυμίας στα πλαίσια της ανδρικής ομοκοινωνικής επικοινωνίας, συνδέονται άμεσα με τον κοινωνικό/πολιτισμικό προσδιορισμό της κατανοησιμότητας ως διαίσθησης, του «κατανοώ» ως «καταλαβαίνω».   

Αλλά, ο σκοπός μου εδώ δεν είναι υιοθετώντας μια οπτική «εφαρμοσμένης ψυχανάλυσης» να αντιπαραβάλλω, να ανάγω  τις ιθαγενείς, «ανδρικές» στις ψυχαναλυτικές εννοιολογήσεις του ασυνείδητου. Ο κίνδυνος αυτός μιας ολιστικής αναγωγής  του  «πολιτισμικού» στο  «ψυχικό» λανθάνει και στην αναλυτική κατηγορία των «ιθαγενών μεταψυχολογιών». Όπως επισημαίνουν οι Patrice Bidou, Jacques Galinier και Bernard Juillerat 
, η κατηγορία αυτή μπορεί να οδηγήσει σε μια παραμορφωτική ερμηνεία του εθνογραφικού υλικού, μια θεώρηση  των ιθαγενών εννοιών ως συμπληρωματικών, ως μία πρωτόγονη μίμηση της φροϋδικής μεταψυχολογίας. Ωστόσο, στην παρατήρηση αυτή λανθάνει μια- ας μου επιτραπεί ο όρος – ουσιοκρατική θεώρηση της ψυχανάλυσης ως ενιαίας, παγιωμένης επιστημολογικής οντότητας. Παρόλο που η θεώρηση αυτή είναι διαδεδομένη στο εσωτερικό της ψυχανάλυσης, μερικοί ψυχαναλυτές έχουν ήδη   θέσει  ζητήματα επιστημολογίας της ψυχανάλυσης ασκώντας μια ριζοσπαστική κριτική στους τρόπους συγκρότησης της ίδιας της ψυχαναλυτικής θεωρίας. Μια από αυτές τις κριτικές είναι εκείνη του γάλλου ψυχαναλυτή François Roustang   η οποία  είναι ενδιαφέρουσα για τον διάλογο μεταξύ ανθρωπολογίας και ψυχανάλυσης
.   Ο Roustang  θέτει σε αμφισβήτηση την αναγωγή της ψυχαναλυτικής -φροϋδικής και ιδιαίτερα λακανικής - θεώρησης του ασυνείδητου που αποτελεί την βασική ψυχαναλυτική κατηγορία σε αδιαμφισβήτητη επιστημονική «αλήθεια». Επισημαίνοντας ότι ο ίδιος ο Φρόϋντ στα «Δοκίμια μεταψυχολογίας»,  παρατηρεί ότι το ασυνείδητο δεν είναι παρά μια υπόθεση αναγκαία για την κατανόηση ορισμένων ψυχικών φαινομένων που διαφεύγουν της συνείδησης, ο  Roustang  υποστηρίζει ότι η ψυχαναλυτική θεώρηση του ασυνείδητου δεν είναι παρά μια από τις υπάρχουσες εννοιολογήσεις. Ετσι, αναφέρεται στην ομηρική εννοιολόγηση που μελέτησε ο E. R. Dodds,  σύμφωνα με την οποία ο ομηρικός άνθρωπος αποδίδει  τις παράλογες ορμές  και τις πράξεις που απορρέουν από αυτές  σε μια εξωτερική σε σχέση με τον Εαυτό,  αιτία. 
 Ας σημειώσουμε εδώ ότι μια αντίστοιχη εννοιολόγηση υπάρχει και σε άλλες πέραν των δυτικών κοινωνίες όπου το «ασυνείδητο» εντοπίζεται  σε χώρους εξωτερικούς σε σχέση με το άτομο και την κοινωνική ομάδα όπως τα βάθη της θάλασσας, τα βουνά, το δάσος 
αλλά και στην σύγχρονη ελληνική κοινωνία όπου οι άνδρες στους οποίους αναφερθήκαμε παραπάνω, αποδίδουν τη σεξουαλική ορμή τους και τις παραβατικές, α-συνείδητες  σεξουαλικές πράξεις τους που απορρέουν από αυτήν, στο κάτω μέρος του σώματος το οποίο θεωρείται ως αποκομμένο από το πάνω μέρος, τον συνειδητό Εαυτό
. Σύμφωνα με τον Roustang, ο Φρόυντ έδωσε ένα νέο όνομα, μια επιστημονική ονομασία  («ασυνείδητο») σε όλες αυτές τις πέραν του συνειδητού εαυτού, «δυνάμεις».  Η επινόηση αυτή του Φρόυντ και κυρίως το γεγονός ότι η θεωρία του έγινε αποδεκτή στον ορθολογιστικό δυτικό πολιτισμό αποτελεί τη μεγάλη συνεισφορά του. 

Όμως, παρά την πρωτοποριακή συμβολή της στη μελέτη του ασυνείδητου, η ψυχανάλυση θεωρεί ότι οι απωθημένες επιθυμίες πρέπει να γίνουν αντικείμενο συνειδητής, λεκτικής αναπαράστασης κατά την διάρκεια της ανάλυσης προκειμένου ο αναλυόμενος να θεραπευθεί. Η επικέντρωση αυτή της ψυχανάλυσης στην λεκτική, συνειδητή  αναπαράσταση  ως μεθόδου θεραπείας είναι αντίστοιχη των τελετουργικών (ψυχο)θεραπειών σε διάφορες κοινωνίες όπως πρώτος τις ανέλυσε ο Claude Lévi-Strauss  στο κλασσικό πια άρθρό του για την συμβολική αποτελεσματικότητα
.  Κατά τις θεραπείες αυτές η επωδή, ο μύθος παρέχουν στον ασθενή ένα γλωσσικό ιδίωμα μέσω του οποίου μπορούν να εκφραστούν ρητά ψυχικές, κοινωνικές και σωματικές καταστάσεις που δεν είναι δυνατόν να αρθρωθούν με διαφορετικό τρόπο. Σύμφωνα με τον Lévi-Strauss, στην ψυχαναλυτική θεραπεία ο ασθενής θεραπεύεται μέσω ενός ατομικού μύθου που συγκροτεί ο ίδιος με βάση στοιχεία από το παρελθόν του με τη βοήθεια του ψυχαναλυτή ο οποίος ακούει  ενώ στη θεραπεία των ινδιάνων Cuna  η ασθενής -γυναίκα που έχει δύσκολο τοκετό-, θεραπεύεται μέσω ενός κοινωνικού μύθου τον οποίο εκείνη ακούει από τον σαμάνο. 

Όμως, οι Jeanne Favret Saada και Josée Contreras στην ανάλυση τους τoυ ξεγητέματος ως θεραπείας
, δείχνουν ότι η θεραπεία των μαγεμένων δεν επιτυγχάνεται με  την λεκτική αναπαράσταση  των μη αναπαριστώμενων, ασυνείδητων συναισθημάτων.    Αντίθετα, η επιτυχία, η αποτελεσματικότητα της θεραπείας στηρίζεται στα μη αναπαριστώμενα συναισθήματα (affects non représéntés). H ιθαγενής ψυχοθεραπεύτρια, χαρτομάντισσα Madame Flora ενδυναμώνει τους μαγεμένους οδηγώντας τους να μετέλθουν τη βία χωρίς αυτό να γίνει αντιληπτό, να αναγνωρισθεί συνειδητά   από τους ασθενείς της. Αντιστοίχως, στην περίπτωση της ερωτικής επικοινωνίας μεταξύ ανδρών, η αίσια έκβαση της ερωτικής προσέγγισης εξαρτάται από την μη συνειδητοποίηση, την έλλειψη ρητής, κυρίως  λεκτικής, αναπαράστασης των σεξουαλικών συναισθημάτων και επιθυμίας. Επιπλέον,      

μία ενδεχόμενη ρητή, κυριο-λεκτική δήλωση ερωτικών συναισθημάτων θα είχε σαν αποτέλεσμα την ματαίωση της ανδρικής αυτής επικοινωνίας αλλά και της ίδιας της επιθυμίας. Για να το πω και διαφορετικά: σε αντίθεση με μια ψυχαναλυτική εννοιολόγηση της επιθυμίας αυτής ως «λανθάνουσας» -«λανθάνουσας ομοφυλοφιλίας»-, δηλαδή μιας απωθημένης ορμής η οποία θα ενδεχομένως θα μπορούσε να αναδυθεί από το ασυνείδητο στο συνειδητό, η λανθάνουσα κατάσταση, τα πολιτισμικά τεχνάσματα του ασυνείδητου των «πονηρών» αποτελούν τα συστατικά στοιχεία, αναγκαίες συνθήκες ύπαρξης  της συγκεκριμένης -πολιτισμικά και ιστορικά- επιθυμίας. Ετσι οι «πονηροί» με την δική τους οπτική θα προσυπέγραφαν την παρατήρηση της Butler: «Είναι ποτέ δυνατό η σεξουαλικότητα να παραμείνει σεξουαλικότητα όταν υποκύψει σε ένα κριτήριο διαφάνειας και αποκάλυψης, ή μήπως παύει να είναι σεξουαλικότητα μόλις ακριβώς η φαινομενικότητα (semblance) της πλήρους σαφήνειας επιτευχθεί; Είναι η σεξουαλικότητα οποιουδήποτε είδους ποτέ δυνατή χωρίς εκείνη την αδιαφάνεια που ορίζει το α-συνείδητο, πράγμα το οποίο απλά σημαίνει ότι το συνειδητό «εγώ» που θα αποκάλυπτε τη σεξουαλικότητά του είναι ίσως το τελευταίο που γνωρίζει το νόημα αυτών που λέει;» 
  

Εκ πρώτης όψεως η σεξουαλικότητα αυτή βρίσκεται σε αντίθεση με τις ηγεμονικές  έμφυλες/σεξουαλικές κατηγοριοποιήσεις αλλά και την ίδια την έννοια της ταυτότητας. Αυτό θα επιβεβαίωνε τις  θέσεις ορισμένων θεωρητικών του ψυχαναλυτικού-κυρίως λακανικού προσανατολισμού-φεμινισμού όπως της Jacqueline Rose
, για το ασυνείδητο ως «τόπο» αντίστασης σε κάθε προσπάθεια του συμβολικού να συγκροτήσει μια ενιαία, παγιωμένη έμφυλη ταυτότητα.  Ωστόσο, σύμφωνα με τις λακανικές θεωρήσεις  οι απαγορευμένες από το Νόμο επιθυμίες αποκλείονται από το Συμβολικό και παραμένουν στο Φαντασιακό όπου όμως στερούμενες την δυνατότητα συμβολοποίησης, δεν μπορούν να αμφισβητήσουν και τροποποιήσουν το Νόμο. Στη θέση αυτή ασκεί κριτική η Judith Butler η οποία στο βιβλίο της «Η ψυχική ζωή της εξουσίας»
 επιχειρεί να αναλύσει την διαπλοκή των σχέσεων εξουσίας με το ασυνείδητο, τις απαγορευμένες/απωθημένες επιθυμίες στηριζόμενη σε μια φουκωϊκή ανάγνωση της ψυχανάλυσης και κυρίως του Φρόυντ αλλά και, αντιστρόφως, σε μια φροϋδική ανάγνωση του Φουκώ.    Σύμφωνα με την Butler, η λακανική προσέγγιση θεωρεί ότι η απωθημένη επιθυμία και, άρα, η δυνατότητα αντίστασης στην κανονιστική σεξουαλικότητα γίνεται αντιληπτή , όπως θάλεγε ο Φουκώ,  ως μια μεγάλη Αρνηση, ως μια εξέγερση και, ως εκ τούτου, τοποθετείται σε έναν χώρο ο οποίος γίνεται αντιληπτός ως  ο αντίποδας ή το αντίστροφο της κυριαρχίας, εκτός των σχέσεων εξουσίας. Επιπλέον, η αδυνατότητα συμβολοποίησης αυτής της ψυχικής, ασυνείδητης αντίστασης την καταδικάζει στην παθητικότητα και εντέλει σε μια ατελείωτη ήττα.  Επομένως, η προσέγγιση αυτή έρχεται σε αντίθεση με την φουκωϊκή θεώρηση σύμφωνα με την οποία δεν υπάρχει επιθυμία εκτός σχέσεων εξουσίας και η αντίσταση δεν βρίσκεται σε μια σχέση εξωτερικότητας ως προς την εξουσία αλλά αποτελεί επακόλουθο, προϊόν της 
. Eτσι, η Butler  δεν θεωρεί το ασυνείδητο ως τόπο εξωτερικό, προϋπάρχον της εξουσίας όπου ενυπάρχουν κάποιες άγριες/πρωτόγονες, μη κανονικοποιημένες επιθυμίες αλλά ως το «ασυνείδητο της εξουσίας» δηλαδή μέρος του πεδίου σχέσεων εξουσίας αλλά και αντίστασης. Πιο συγκεκριμένα: αν υπάρχει μια ψυχική διάσταση στην υποκειμενοποίηση, μια ψυχική προσήλωση στην καθυπόταξη αλλά και ταυτόχρονα συγκρότηση του υποκειμένου, τότε κάθε αντίσταση στην υποκειμενοποίηση  θα προέλθει από το εσωτερικό της.
      

Από την άλλη μεριά, η Butler ασκεί κριτική στη θέση του Φουκώ ότι συνολικά η ψυχαναλυτική προσέγγιση προϋποθέτει την εξωτερικότητα του νόμου σε σχέση με την επιθυμία.  Πιο συγκεκριμένα,  η  Butler αντλώντας από κείμενα του Φρόυντ, επαναδιατυπώνει την φροϋδική ανάλυση  για την συγκρότηση της συνείδησης, του εγώ  μέσω της απαγόρευσης ορισμένων επιθυμιών. Η απαγόρευση αυτή δεν έχει μόνον έναν αρνητικό χαρακτήρα αλλά ταυτόχρονα και παραγωγικό: το υποκείμενο αλλά και η νόμιμη, κανονιστική σεξουαλικότητά του συγκροτούνται χάρη στην απαγόρευση αυτή. Ανάμεσα στα άλλα, αναφέρεται  στην ανάλυσή του Φρόυντ  για τον Πρόεδρο Σρέμπερ και τους μηχανισμούς της παράνοιας.  Στο κείμενο αυτό ο Φρόυντ παρατηρεί ότι μετά την ολοκλήρωση της ετεροφυλοφιλικής επιλογής οι ομοφυλοφιλικές ορμές δεν αίρονται ούτε ανακαλούνται αλλά απομακρυνόμενες από τον σεξουαλικό τους στόχο, οι απωθημένες/μετουσιωμένες  αυτές ορμές αποτελούν τα συστατικά στοιχεία κοινωνικών ορμών. Ετσι, όπως το διατυπώνει ο Φρόυντ
, «αποτελούν τη συμβολή του ερωτισμού στη φιλία, τη συντροφικότητα, την αίσθηση της κοινωνικότητας και στην γενική αγάπη των ανθρώπων»  Στην ανάγνωσή της του φροϋδικού αυτού κειμένου η Butler
 παρατηρεί ότι η εσωστρέφεια ( introversion) της ομοφυλοφιλίας δεν οδηγεί τόσο στην αποκήρυξή της για την αγάπη των άλλων, της ανθρωπότητας όσο στην χαλιναγώγησή και ταυτόχρονα στην επιτέλεσή της διαμέσου αυτής της ίδιας της  αποκήρυξης. Οι παρατηρήσεις αυτές του Φρόυντ και της Butler ισχύουν και στην περίπτωση της ανδρικής ομοκοινωνικότητας των «πονηρών» όπου, όπως δείξαμε παραπάνω, η ομοερωτική/ομοκοινωνική επιθυμία αποτελεί το κίνητρο, την βάση συγκρότησης ανδρικών σχέσεων φιλίας, εργασίας και πνευματικής συγγένειας. 

Ωστόσο, αντίθετα με αυτό που περιγράφουν τόσο η Butler όσο και ο Φρόυντ στηριζόμενοι στη σύγχρονη, δυτική διάκριση ομοφυλοφιλίας/ετεροφυλοφιλίας, η ομόφυλη αυτή επιθυμία δεν παραμένει μετουσιωμένη/απωθημένη ή και αποκλεισμένη
 ως κάποιος καταστατικός Άλλος, καταστατικό εσωτερικό σύνορο της «ετεροφυλοφιλίας», αλλά χάρη στη συγκρότηση ενός «ιθαγενούς», «ανδρικού» ασυνείδητου,  επιτελείται, εν-σαρκώνεται/υλο-ποιείται σε ερωτικά συναισθήματα και πρακτικές παραμένοντας ταυτόχρονα απωθημένη.
 Τέλος, όπως έχω δείξει σε προγενέστερες εργασίες μου, η συγκρότηση  αυτή στηρίζεται αλλά και ανασημασιοδοτεί τις ηγεμονικές αντιλήψεις περί ερωτικού ανδρικού σώματος και συναισθημάτων
.  Με άλλα λόγια, το «ασυνείδητο» των «πονηρών» αποτελεί μια στρατηγική εξουσίας αλλά και ταυτόχρονα αντίστασης.   
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