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Feminismus in Bewegung, Festschrift fo r Frigga Haug. Βερολίνο: Argument- 
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Εισαγωγή

Το βιβλίο αυτό πρέπει να διαβαστεί σαν ένα διδακτικό παραμύθι για την εξέλιξη 
των σωμάτων, της πολιτικής και των ιστοριών. Πάνω από όλα είναι ένα βιβλίο 
για την επινόηση και την επανεπινόηση της φύσης -  ίσως του πιο κομβικού πεδί
ου ελπίδας, καταπίεσης και αμφισβήτησης για τους κατοίκους του πλανήτη γη 
στην εποχή μας. Μια φορά κι έναν καιρό, λοιπόν, στη1 δεκαετία του 1970, η συγ
γραφέας ήταν μια καθωσπρέπει αμερικανίδα σοσιαλίστρια και φεμινίστρια, 
λευκή, θηλυκού γένους, βιολόγος της οικογένειας των ανθρωπιδών, που έγινε 
ιστορικός της επιστήμης σκοπεύοντας να γράψει για τους τρόπους με τους οποί
ους παρουσιάζονταν οι μαϊμούδες, οι πίθηκοι και οι γυναίκες σε σύγχρονα δυτι
κά κείμενα. Ανήκε σε κείνες τις περίεργες κατηγορίες -τις αόρατες ακόμη και 
στα ίδια τους τα μάτια- που αποκαλούνται «ασημάδευτες» και εξαρτώνται για 
τη διατήρησή τους από μια άνιση δύναμη. Ώσπου να γραφτούν τα τελευταία δο
κίμια όμως, είχε κιόλας μεταμορφωθεί σε μια πολλαπλά σημαδεμένη κυβοργική 
φεμινίστρια, που προσπαθούσε να κρατήσει ζωντανή την πολιτική της, όπως και 
τις άλλες κριτικές λειτουργίες της, στους διόλου ελπιδοφόρους καιρούς του τε
λευταίου τέταρτου του 20ού αιώνα. Το βιβλίο εξετάζει τη διάλυση διαφόρων εκ
δοχών του ευρωαμερικανικού φεμινιστικού ανθρωπισμού μπροστά στις ολέ
θριες παραδοχές που έχουν υιοθετήσει από κυρίαρχες αφηγήσεις βαθύτατα χρε
ωμένες στο ρατσισμό και την αποικιοκρατία. Έπειτα, ακολουθώντας ένα άνομο 
τρομακτικό σημάδι, η ιστορία του βιβλίου στρέφεται στις δυνατότητες ενός 
«κυβοργικού» φεμινισμού, που είναι ίσως πιο ικανός να παραμένει συντονισμέ
νος με συγκεκριμένες ιστορικές και πολιτικές τοποθετήσεις και διαρκείς μερικό- 
τητες χωρίς να εγκαταλείπει την αναζήτηση πολυδύναμων συνδέσεων.

Κυβόργιο1 είναι ένα υβριδικό πλάσμα, σύνθεση οργανισμού και μηχανής. 1

1. Κυβόργιο] η λέξη προέρχεται από τη σύνθεση και τη σύντμηση της φράσης «κυβ-ερνη- 
τικός οργ-ανισμός» (οργανισμός της κυβερνητικής), αποδίδοντας τον αγγλικό όρο cyb-org 
που δημιουργήθηκε με ανάλογο τρόπο από τη φράση «cyb-emetic org-anism». Ο αγγλικός 
όρος πρωτοεμφανίστηκε το 1960 σε άρθρο δύο προσωπικοτήτων με πολυσχιδή δράση στους 
τομείς της μουσικής, της νευροφυσιολογίας, της φαρμακευτικής και της κυβερνητικής, των 
Μάνφρεντ Κλάινς και Νέιθαν Κλάιν (Manfred Clynes και Nathan Kline), για να δηλώσει ένα 
νέο είδος κατασκευασμένου οργανισμού που συναποτελείται από οργανικά και μηχανικά μέ-
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Τα κυβόργια όμως συναπαρτίζονται από τα ιδιαίτερα είδη μηχανών και οργα- 
νισμών που αρμόζουν στον ύστερο 20ό αιώνα. Είναι υβριδικές οντότητες της 
μεταπολεμικής εποχής με υλικό κατασκευής τους, πρώτον, εμάς και άλλα ορ
γανικά πλάσματα στην «υψηλής τεχνολογίας» μορφή που έχουμε προσλάβει, 
χωρίς να το επιλέξουμε, ως πληροφορικά συστήματα, κείμενα και εργονομικά 
ελεγχόμενα συστήματα μόχθου, επιθυμίαςκαι αναπαραγωγής. Το δεύτερο βα
σικό συστατικό στα κυβόργια είναι οι μηχανέξ, κι αυτές με τη μορφή συστημά
των επικοινωνίας, κειμένων και εργονομικά σχεδιασμένων αυτόματων μηχα
νισμών.

Στα κεφάλαια που συναποτελούν το Πρώτο Μέρος αυτού του βιβλίου εξετά
ζονται φεμινιστικές αντιπαραθέσεις για τους τρόπους με τους οποίους παράγο- 
νται γνώσεις και νοήματα για τη συμπεριφορά και την κοινωνική ζωή στις μαϊ
μούδες και τους πιθήκους. Το Δεύτερο Μέρος διερευνά τους ανταγωνισμούς για 
την εξουσία να καθορίζονται αφηγήσεις σχετικές με τη «φύση» και την «εμπει
ρία» -  που είναι δύο από τις πιο πολυδύναμες και αμφίσημες λέξεις της αγγλικής 
γλώσσας. Το Τρίτο Μέρος εστιάζει στην κυβοργική σωματοποίηση, στη μοίρα 
διάφορων φεμινιστικών εννοιολογήσεων του φύλου, σε επανιδιοποιήσεις των 
μεταφορικών σχημάτων της όρασης για φεμινιστικούς ηθικούς και επιστημολο
γικούς σκοπούς, καθώς και στο ανοσοποιητικό σύστημα ως βιοπολιτικό χάρτη 
των σημαντικότερων συστημάτων «διαφοράς» σε έναν μετανεωτερικό κόσμο. 
Το βιβλίο, σε διάφορα πλαίσια, πραγματεύεται εννοιολογικές κατασκευές της 
φύσης ως κρίσιμες πολιτισμικές διαδικασίες για ανθρώπους που έχουν την ανά
γκη και την ελπίδα να ζήσουν σε έναν κόσμο που να μαστίζεται λιγότερο από τις 
φυλετικές ηγεμονίες, την αποικιοκρατία, την τάξη, το φύλο και τη σεξουαλικό
τητα.

Στις σελίδες αυτές ενοικούν παράδοξα πλάσματα της μεθορίου -ανθρωποει
δή, κυβόργια και γυναίκες-, πλάσματα που επηρέασαν αποσταθεροποιητικά τα 
μεγάλα εξελικτικά, τεχνολογικά και βιολογικά αφηγήματα της Δύσης. Τούτα τα 
οριακά πλάσματα είναι κυριολεκτικά τέρατα, κι η λέξη αυτή στην αγγλική της

ρη, και λειτουργεί αυτόματα ως ολοκληρωμένο ομοιοστατικό σύστημα. Για την απόδοσή του 
στα ελληνικά έχουν χρησιμοποιηθεί πολλές λέξεις: κυβερνοργανισμός, ανθρωπορομπότ, αν
θρωπομηχανή, σάιμποργκ είναι μερικές από αυτές. Ωστόσο, εδώ προτιμήθηκε το σύμμειγμα 
«κυβόργιο», παρότι ξενίζει στο πρώτο άκουσμά του. Η λέξη προέρχεται από τη λογοτεχνία 
επιστημονικής φαντασίας, μια βασική πηγή έμπνευσης της Χάραγουεϊ, και σύμφωνα με μαρ- 
τυρίες χρησιμοποιείται στα ελληνικά ήδη από τα τέλη της δεκαετίας του 1970 στον προφορι
κό λόγο, ενώ έχει περάσει και στον γραπτό. Ανάμεσα στους λόγους που υπαγόρευσαν αυτή 
την επιλογή είναι η ευκολία με την οποία σχηματίζει ευδιάκριτα και εύηχα παράγωγα το ου
δέτερο γένος, που κρίθηκε πιο λειτουργικό για τον «κόσμο μετά το φύλο» όπου τοποθετείται 
η συγκεκριμένη μορφή· και επίσης το γεγονός ότι το στοιχείο ακριβώς που ξενίζει στη λέξη 
υπηρετεί πιο εκφραστικά τον μεταφορικό λόγο και τον πολιτικό μύθο που επιχειρεί να πλάσει 
η συγγραφέας. (Σ.τ.Μ.)
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εκδοχή (monster) μοιράζεται με το καταδεικνύω (demonstrate) περισσότερα 
πράγματα από την κοινή τους ρίζα. Τα τέρατα σημαίνουν. Το έργο Ανθρωποειδή, 
κνβόργια και γυναίκες απευθύνει εξονυχιστικά ερωτήματα στις πολύπλευρες 
βιοπολιτικές, βιοτεχνολογικές και φεμινιστικές θεωρητικές αφηγήσεις των το
ποθετημένων γνώσεων που παρήχθησαν από και για τούτα τα πολλά υποσχόμε
να και διόλου αθώα τέρατα. Οι διαφοροποιημένοι ως προς την εξουσία και 
άκρως διαφιλονικούμενοι τρόποι ύπαρξης αυτών των τεράτων ενδέχεται να 
αποτελούν σημεία πιθανών κόσμων -  και ασφαλώς είναι σημεία κόσμων για 
τους οποίους φέρουμε ευθύνη.

Στο AvθpωπoειδήJJaφόpγlCLJκgΛ γυναίκες συγκεντρώνονται δοκίμια που γρά
φτηκαν από τοί1978 μέχρι το 1989, μια περίοδο σύνθετων πολιτικών, πολιτισμι
κών και επιστημολογικών ζυμώσεων στο εσωτερικό των πολλών φεμινιστικών 
ρευμάτων που εμφανίστηκαν τις τελευταίες δεκαετίες. Τα παλιότερα από αυτά 
εστιάζουν στα βιοπολιτικά αφηγήματα των επιστημών που μελετούν τις μαϊμού
δες και τους πιθήκους και γράφτηκαν στο πλαίσιο του αμερικανικού ευρωκεντρι- 
κού σοσιαλιστικού φεμινισμού. Πραγματεύονται το πώς συγκροτήθηκε η φύση 
στη σύγχρονη βιολογία ως σύστημα παραγωγής και αναπαραγωγής, δηλαδή ως 
επίπονα εργαζόμενο σύστημα, με όλες τις αμφισημίες και τις κυριαρχίες που ενυ
πάρχουν σε τούτη τη μεταφορά. Πώς, αλήθεια, για μια κυρίαρχη πολιτισμική 
ομάδα με τεράστια δύναμη να μετατρέπει τις αφηγήσεις της σε πραγματικότητα, 
η φύση έγινε σύστημα εργασίας, κυβερνημένο από τον ιεραρχημένο καταμερι
σμό εργασίας, όπου οι ανισότητες φυλής, φύλου και τάξης μπορούσαν να φυσι- 
κοποιηθούν σε λειτουργικά συστήματα εκμετάλλευσης; Ποιες ήταν οι συνέπειες 
για το πώς γίνονταν αντιληπτές οι ζωές των ζώων και των ανθρώπων;

Η μεσαία ενότητα των κεφαλαίων εξετάζει αντιπαραθέσεις για αφηγηματι
κές μορφές και στρατηγικές μεταξύ φεμινιστριών, καθώς η πολυφωνία και οι 
ανισότητες εξουσίας στο εσωτερικό του σύγχρονου φεμινισμού και ανάμεσα 
στις γυναίκες της εποχής μας έγιναν αναπόφευκτες. Η ενότητα ολοκληρώνεται 
εξετάζοντας τρόπους ανάγνωσης της Μπούτσι Εμετσέτα, μιας σύγχρονης νιγη- 
ριανο-βρετανίδας συγγραφέα, ως παράδειγμα των αντιπαραθέσεων ανάμεσα σε 
διαφορετικά τοποθετημένες αφρικανές, αφροαμερικανίδες και ευρωαμερικανί- 
δες κριτικούς για το τι θα λογιστεί ως γυναικεία εμπειρία στα παιδαγωγικά συμ- 
φραζόμενα μιας πανεπιστημιακής αίθουσας διδασκαλίας γυναικείων σπουδών. 
Ποια είδη λογοδοσίας, συμμαχίας, αντίθεσης, συλλογικοτήτων και εκδοτικών 
πρακτικών δομούν συγκεκριμένες αναγνώσεις της συγγραφέα αυτής στο συγκε
κριμένο θέμα;

Το τρίτο μέρος του βιβλίου με τίτλο «Διαφορική πολιτική για ανίδιες/ανιδιο- 
ποιημένες άλλες» περιλαμβάνει τέσσερα δοκίμια. Η φράση «ανίδιες/ανιδιοποι- 
ημένες άλλες» [«inappropriate/d others»] αποτελεί δάνειο από τη βιετναμέζα 
σκηνοθέτιδα και φεμινίστρια θεωρητικό Τριν Τ. Μινχ-χα, η οποία χρησιμοποίη
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σε τον όρο προκειμένου να υποδείξει την ιστορική τοποθέτηση όσων αρνούνται 
να υιοθετήσουν το προσωπείο είτε του «εαυτού» είτε του «άλλου» που προτεί- 
νεται από κυρίαρχα ταυτοτικά και πολιτικά αφηγήματα. Οι μεταφορές της Μινχ- 
χα υποδεικνύουν μια γεωμετρία για την εξέταση των σχέσεων διαφοράς αλλιώ
τικη από την ιεραρχική κυριαρχία, την ενσωμάτωση των «μερών» σε «όλον» ή 
την ανταγωνιστική αντίθεση. Οι μεταφορές της όμως υποδεικνύουν επίσης το 
σκληρό διανοητικό, πολιτισμικό και πολιτικό έργο που θα απαιτήσουν οι νέες 
γεωμετρίες, κι αν όχι από τους ανθρωποειδείς πιθήκους, τουλάχιστον από τα κυ- 
βόργια και τις γυναίκες.

Τα δοκίμια δείχνουν ποιες αντιφατικές μήτρες συμμετείχαν στη σύνθεσή τους. 
Εξετάζοντας την πρόσφατη ιστορία του όρου βιολογικό/κοινωνικό φύλο, που 
γράφτηκε για ένα γερμανικό μαρξιστικό λεξικό, αναδεικνύεται παραδειγματικά η 
κειμενική πολιτική που έχει εμπεδωθεί κατά την παραγωγή απολογισμών για σύν
θετες αντιπαραθέσεις οι οποίοι προορίζονται για καθιερωμένα έργα αναφοράς. Το 
«Κυβοργικό μανιφέστο» γράφτηκε για να βρεθεί πολιτική κατεύθυνση στη δεκα
ετία του 1980 κοιτώντας καταπρόσωπο τις υβριδικές μορφές ζωής που κατά τα 
φαινόμενα είχαμε γίνει «εμείς» σε ολόκληρο τον κόσμο. Η εξέταση των συζητή
σεων για την «επιστημονική αντικειμενικότητα» στη φεμινιστική θεωρία υπερα
σπίζεται το μετασχηματισμό των απεχθών μεταφορών της οργανικής και της τε
χνολογικής όρασης, προκειμένου να έρθουν στο προσκήνιο επιμέρόυς τοποθετή
σεις, πολλαπλές διαμεσολαβήσεις, μερικές οπτικές, και επομένως μια πιθανή αλ
ληγορία για τη φεμινιστική επιστημονική και πολιτική γνώση.

Από τούτη την άσκηση η φύση αναδύεται με την πολυμήχανη μορφή του «κο- 
γιότ». Τούτος ο πολυδύναμος κατεργάρης μάς δείχνει ότι τις ιστορικά συγκεκρι
μένες ανθρώπινες σχέσεις με τη «φύση» πρέπει να τις φανταστούμε κατά κάποιο 
τρόπο -γλωσσικά, ηθικά, επιστημονικά, πολιτικά, τεχνολογικά και επιστημολο
γικά- ως γνήσια κοινωνικές και ενεργά σχεσιακές· κι όμως τα μέρη αυτής της 
σχέσης παραμένουν στο έπακρο ανομοιογενή. Τις σχέσεις «μας» με τη «φύση» 
μπορούμε να τις φανταστούμε ως κοινωνικό συναπάντημα με ένα ον που δεν εί
ναι ούτε «αυτό», «εσείς», «συ», «αυτός», «αυτή», αλλά ούτε η σχέση «τους» με 
«εμάς». Σε προτάσεις για τις αντιδικίες σχετικά με το τι μπορεί να λογιστεί ως 
φύση, εμπεδώνονται προσωπικές αντωνυμίες που είναι οι ίδιες πολιτικά εργα
λεία, εκφράζουν ελπίδες, φόβους και αντιφατικές ιστορίες. Η γραμματΐκτρείναι 
άσκηση πολιτικής με άλλα μέσα. Ποιες αφηγηματικές δυνατότητες για το έργο 
του οικοφεμινισμού μπορούν να κρύβονται σε τερατώδη γλωσσικά σχήματα για 
τις σχέσεις με τη «φύση»; Παραδόξως, όπως συνέβη και με τους προηγούμενούς 
μας στους δυτικούς λόγους, οι προσπάθειες για γλωσσική συνδιαλλαγή με τον μη 
αναπαραστάσιμο, τον ιστορικά ενδεχομενικό, τον τεχνουργηματικό κι εντούτοις 
αυθόρμητο, αναγκαίο, εύθραυστο κι αποσβολωτικά πληθωρικό χαρακτήρα της 
«φύσης» μπορούν να μας βοηθήσουν να δώσουμε νέο σχήμα στο είδος προσώ
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πων που ίσως είμαστε. Τα πρόσωπα αυτά δεν μπορούν πια να είναι, αν ποτέ υπήρ
ξαν, ούτε κυρίαρχα ούτε αλλοτριωμένα υποκείμενα αλλά -ίσως- πολλαπλά ετε
ρογενή, ανομοιογενή, υπεύθυνα και συνδεδεμένα ανθρώπινα δρώντα υποκείμε
να. Ωστόσο, δεν πρέπει ποτέ να ξανασυνδεθούμε όπως τα μέρη στο όλον, όπως 
τα σημαδεμένα όντα που ενσωματώνονται στα ασημάδευτα, σαν ενιαία και συ
μπληρωματικά υποκείμενα που υπηρετούν το ένα Υποκείμενο του μονοθεϊσμού 
και των εκκοσμικευμένων αιρέσεών του. Πρέπει να έχουμε εμπρόθετη δράση -ή 
εμπρόθετες δράσεις- χωρίς αμυνόμενα υποκείμενα.

Τέλος, η χαρτογράφηση του βιοπολιτικού σώματος όπως εξετάζεται από την 
προοπτική του σύγχρονου λόγου για το ανοσοποιητικό σύστημα ανιχνεύει και 
πάλι τρόπους να δοθεί νέο σχήμα σε πολλαπλότητες έξω από τη γεωμετρία των 
περιορισμών που θέτει το δίπολο μέρος/όλον. Πώς μπορούμε να ξαναφαντα- 
στούμε -και να ζήσουμε ξανά- τα «φυσικά» μας σώματα με τρόπο που μεταμορ
φώνει τις σχέσεις του ίδιου και του διαφορετικού, του εαυτού και του άλλου, του 
εσωτερικού και του εξωτερικού, της αναγνώρισης και της παραγνώρισης σε τα
ξιδιωτικούς χάρτες για ανίδιες/ανιδιοποιημένες άλλες; Και αναπόδραστα, τού
τες οι ανασχηματοποιήσεις πρέπει να ομολογούν ως διαρκή συνθήκη την τρωτό- 
τητα, τη θνητότητα και τον πεπερασμένο χαρακτήρα μας.

Μέσα από αυτά τα δοκίμια προσπάθησα να ξανακοιτάξω μερικά φεμινιστικά 
χαρτιά που απορρίφθηκαν από τη δυτική τράπουλα, να αναζητήσω πολυμήχανες 
φιγούρες που θα μπορούσαν ίσως να μετατρέψουν μια σημαδεμένη τράπουλα 
σε πολυδύναμο σύνολο από μπαλαντέρ για την ανασχηματοποίηση πιθανών κό
σμων. Μπορούν τα κυβόργια ή οι διπολικές αντιθέσεις ή η τεχνολογικά ενισχυ- 
μένη όραση να υπονοήσουν τρόπους με τους οποίους τα πράγματα που προξένη
σαν τον μεγαλύτερο φόβο στις φεμινίστριες μπορούν και πρέπει να πάρουν νέο 
σχήμα και να στρωθούν ξανά στη δουλειά για χάρη της ζωής κι όχι του θανάτου; 
Καθώς βρισκόμαστε μέσα στην κοιλιά του κήτους, στον «Πρώτο Κόσμο» από 
τη δεκαετία του 1980 και μετά, πώς μπορούμε να αναπτύξουμε πρακτικές ανά
γνωσης και γραφής, καθώς και άλλα είδη πολιτικού έργου, προκειμένου να συ- 
νεχίσουμε την αντιπαράθεση για τα υλικά σχήματα και τα νοήματα της φύσης 
και της εμπειρίας; Πώς θα μπορούσε μια εκτίμηση της κατασκευασμένης, τε- 
χνουργηματικής, ιστορικά ενδεχομενικής φύσης των ανθρωποειδών, των κυ- 
βόργιων και των γυναικών, να οδηγήσει από μια αδύνατη αλλά τόσο παρούσα 
πραγματικότητα σε ένα δυνατό αλλά τόσο απόν αλλού; Μπορούμε άραγε, ως τέ
ρατα, να καταδείξουμε μια άλλη τάξη σημασιοδότησης; Εμπρός, κυβόργια, για 
την επιβίωση στη γη!





ΠΡΩΤΟ ΜΕΡΟΣ

Η  φύση ως σύστημα παραγωγής 
και αναπαραγωγής
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Κοινωνιολογία των ζώων και φυσική οικονομία 
του πολιτικού σώματος:

Μια πολιτική φυσιολογία της επικράτησης

Θέλω να κάνω κάτι πολύ σημαντικό. Όπως το να πετάξω στα βάθη του 
παρελθόντος για να κάνω τα πράγματα να πάνε καλά.

Marge Piercy, Woman on the Edge of Time

Η έννοια του πολιτικού σώματος δεν είναι καινούρια. Οι αρχαίοι Έλληνες ανέ
πτυξαν πλούσιες και περίτεχνες οργανικές εικόνες για την ανθρώπινη κοινωνία. 
Θεωρούσαν ότι ο πολίτης, η πολιτεία και ο κόσμος οικοδομούνταν σύμφωνα με 
τις ίδιες αρχές. Η αντίληψη του πολιτικού σώματος ως οργανισμού, ως κάτι θε- 
μελιωδώς ζωντανού και μέρους ενός μεγάλου κοσμικού οργανισμού, ήταν κε
ντρική για αυτούς (Collingwood 1945). Η θεώρηση της δομής των ανθρώπινων 
ομάδων ως καθρέφτη φυσικών μορφών διατήρησε τη δύναμή της στο διανοητι
κό και το φαντασιακό επίπεδο. Στη διάρκεια της πρώιμης βιομηχανικής επανά
στασης, μια ιδιαίτερα σημαντική θεωρητική επεξεργασία του πολιτικού σώμα
τος συνέδεσε πολυεπίπεδα τη φυσική με την πολιτική οικονομία. Η θεωρία του 
Ανταμ Σμιθ που παρουσίαζε την αγορά και τον καταμερισμό εργασίας ως ακρο
γωνιαίους λίθους της μελλοντικής καπιταλιστικής οικονομικής σκέψης, μαζί με 
τον υποτιθέμενο νόμο της σχέσης πληθυσμού και πόρων του Τόμας Μάλθους, 
συμβολίζουν από κοινού τη συναρμογή φυσικών δυνάμεων και οικονομικής 
προόδου στα χρόνια που διαμόρφωσαν τον βιομηχανικό καπιταλισμό. Ο τρόπος 
με τον οποίο η εξελικτική θεωρία του Δαρβίνου διαποτίστηκε από τούτη τη μορ
φή πολιτικής οικονομίας αποτέλεσε αντικείμενο σημαντικών αναλύσεων από 
τον 19ο αιώνα μέχρι σήμερα (Young 1969). Η νεωτερική εξελικτική έννοια του 
πληθυσμού ως μιας θεμελιωδώς φυσικής ομάδας οφείλει ασυζητητί πολλά σε
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κλασικές ιδέες για το πολιτικό σώμα, που με τη σειρά τους συνυφαίνονται αξε
διάλυτα με τις κοινωνικές σχέσεις παραγωγής και αναπαραγωγής.

Το παρόν κεφάλαιο εστιάζει στην ένωση του πολιτικού με τη φυσιολογία. Τού
τη η ένωση αποτέλεσε σπουδαία πηγή υπεράσπισης της κυριαρχίας στα αρχαία 
και τα νεότερα χρόνια, και ειδικά της κυριαρχίας που βασίζεται σε διαφορές ιδω
μένες ως φυσικές, δεδομένες, αναπόφευκτες και κατά συνέπεια ηθικές. Επίσης, η 
ένωση αυτή μετασχηματίστηκε από τις σύγχρονες βιοσυμπεριφορικές επιστήμες 
με τρόπους τους οποίους οφείλουμε να κατανοήσουμε, αν θέλουμε να εργαστούμε 
αποτελεσματικά για κοινωνίες απελευθερωμένες από την κυριαρχία. Δεν θα πρέ
πει να υποτιμιόνται οι βαθιές ρίζες που έχει η αρχή της κυριαρχίας στις φυσικές 
επιστήμες μας, και ιδίως στις γνωστικές πειθαρχίες που επιδιώκουν να εξηγήσουν 
κοινωνικές ομάδες και συμπεριφορές. Αποφεύγοντας να αναγνωρίσουμε τη σπου- 
δαιότητα της κυριαρχίας ως στοιχείου της θεωρίας και της πρακτικής των σύγχρο
νων επιστημών, παρακάμπτουμε την κομβική και δύσκολη εξέταση του περιεχο
μένου καθώς και της κοινωνικής λειτουργίας της επιστήμης. Επιτρέπουμε σε τού
το το κεντρικό, νομιμοποιητικό σώμα δεξιοτήτων και γνώσεων να υπονομεύει τις 
προσπάθειές μας, να τις καθιστά ουτοπικές με τη χειρότερη έννοια της λέξης. Ού
τε πρέπει να αποδεχτούμε αβασάνιστα την επιζήμια διάκριση ανάμεσα στην καθα
ρή και την εφαρμοσμένη επιστήμη, τη χρήση και την κατάχρησή της ή, ακόμη, 
ανάμεσα στη φύση και τον πολιτισμό. Όλες αυτές οι διακρίσεις αποτελούν εκδο
χές της φιλοσοφίας της επιστήμης που εκμεταλλεύεται το ρήγμα ανάμεσα στο 
υποκείμενο και το αντικείμενο προκειμένου να δικαιώσει τη διττή ιδεολογία περί 
στέρεης επιστημονικής αντικειμενικότητας και ανεπαρκούς προσωπικής υποκει
μενικότητας. Τούτος ο αντιαπελευθερωτικός πυρήνας γνώσης και πρακτικής στις 
επιστήμες μας αποτελεί σημαντικό έρεισμα κοινωνικού ελέγχου.1

Η αναγνώριση αυτού του γεγονότος υπήρξε μια σημαντική συμβολή των φε
μινιστριών θεωρητικών. Οι γυναίκες γνωρίζουν πολύ καλά ότι η γνώση που 
προέρχεται από τις φυσικές επιστήμες δεν χρησιμοποιήθηκε για την απελευθέ
ρωσή μας αλλά για την κυριαρχία σε βάρος μας, σε πείσμα όσων προπαγανδί
ζουν τον έλεγχο των γεννήσεων. Επιπροσθέτως, το μόνο που έκανε ο γενικός 
αποκλεισμός από την επιστήμη ήταν να οξύνει την εκμετάλλευση σε βάρος μας. 
Μάθαμε ότι τόσο ο αποκλεισμός όσο και η εκμετάλλευση δεν αποτελούν καρπό 
της φυσικής μας ανικανότητας αλλά της θέσης μας στον κοινωνικό καταμερισμό 
εργασίας.1 2 Ωστόσο, μολονότι δεν υποτιμήσαμε συχνά την αρχή της κυριαρχίας

1. Βλ. Young (1977), το οποίο διαθέτει επίσης εξαιρετική βιβλιογραφία για τη ριζοσπαστι
κή κριτική της επιστήμης. Βλ. επίσης Burtt (1952), Marcuse (1964), Marx και Engels (1970).

2. Βλ. Braverman (1974). Παρόλο που ο Μπρέιβερμαν δεν υιοθετεί φεμινιστική οπτική, το
ποθετεί το γυναικείο εργατικό δυναμικό στο επίκεντρο της μαρξιστικής ανάλυσης την οποία 
προτείνει για τη σύγχρονη εργασία, την επιστημονική διαχείριση και την αποειδίκευση των q v  
γαζομένων σε μια εποχή αυξανόμενης επιστημονικής και τεχνικής εξειδίκευσης.
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στις επιστήμες, μολονότι μας μάγεψαν λιγότερο από πολλούς άλλους οι ισχυρι
σμοί των επιστημόνων περί αξιολογικά ουδέτερης αλήθειας, καθώς τους συνα
ντούμε με περισσή συχνότητα -στην αγορά ιατρικών υπηρεσιών (Gordon 1976· 
Reed 1978)-, επιτρέψαμε όμως στην απόστασή μας από την επιστήμη και την 
τεχνολογία να μας οδηγήσει στην παρανόηση της θέσης και της λειτουργίας 
της φυσικής γνώσης. Πήραμε τοις μετρητοίς την παραδοσιακή φιλελεύθερη 
ιδεολογία των κοινωνικών επιστημόνων στον 20ό αιώνα που συντηρεί έναν αγε
φύρωτο και αναγκαίο διχασμό ανάμεσα στη φύση και τον πολιτισμό, καθώς και 
ανάμεσα στις μορφές γνώσης που συνδέονται με τούτες τις δύο δήθεν ασυμφι
λίωτες επικράτειες. Επιτρέψαμε στη θεωρία του πολιτικού σώματος να διαμελι
στεί έτσι ώστε η φυσική γνώση να επανενσωματωθεί συγκαλυμμένη σε τεχνικές 
κοινωνικού ελέγχου αντί να μετουσιωθεί σε επιστήμες της απελευθέρωσης. Αμ
φισβητήσαμε την υπόσταση των φυσικών αντικειμένων που μας απονέμεται 
κατά παράδοση, στρέφοντας την ιδεολογία μας ενάντια στο φυσικό με τρόπο 
που αφήνει τις επιστήμες της ζωής ανεπηρέαστες από τις φεμινιστικές ανάγκες.3 
Παραχωρήσαμε στην επιστήμη το ρόλο ενός φετίχ, ενός αντικειμένου που το 
φτιάχνουν τα ανθρώπινα όντα μόνο και μόνο για να ξεχάσουν το ρόλο τους στη 
δημιουργία του, ενός αντικειμένου που δεν αποκρίνεται πια στη διαλεκτική αλ
ληλεπίδραση των ανθρώπινων όντων με τον περιβάλλοντα κόσμο κατά την ικα
νοποίηση κοινωνικών και οργανικών αναγκών. Έχουμε λατρέψει διαστροφικά 
την επιστήμη ως πραγμοποιημένο φετίχ με δύο συμπληρωματικούς τρόπους: 1) 
απορρίπτοντας πλήρως την επιστημονική και την τεχνική γνωστική πειθαρχία 
και αναπτύσσοντας τη φεμινιστική κοινωνική θεωρία εντελώς ξέχωρα από τις 
φυσικές επιστήμες, και 2) συμφωνώντας ότι η «φύση» είναι εχθρός μας και ότι 
πρέπει πάση θυσία να ελέγξουμε τα «φυσικά» σώματά μας (με τις τεχνικές που 
μας προσφέρει η βιοϊατρική επιστήμη), προκειμένου να εισχωρήσουμε στο 
πάνσεπτο βασίλειο του πολιτισμικού πολιτικού σώματος όπως το όρισαν φιλε
λεύθεροι (και ριζοσπάστες) θεωρητικοί της πολιτικής οικονομίας και όχι εμείς οι 
ίδιες. Ο Μαρξ προσδιόρισε ξεκάθαρα ποιο είναι αυτό το πολιτισμικό πολιτικό 
σώμα: η αγορά που μετασκευάζει όλα τα πράγματα και τους ανθρώπους σε 
εμπορεύματα.

3. Βλ. Ortner ( 1974) και De Beauvoir ( 1952). Τόσο η Όρτνερ, από την πλευρά της δομιστι- 
κής ανθρωπολογίας, όσο και η Μπωβουάρ, από τη σκοπιά του υπαρξισμού, επιτρέπουν στην 
ιδεολογία του διχασμού φύσης και πολιτισμού να κυριαρχήσει στις φεμινιστικές αναλύσεις 
τους. Η Μακκόρμακ (MacCormack 1977) στηρίζεται στις ανθρωπολογικές θεωρίες της Μαίρης 
Ντάγκλας (Douglas 1966, 1973) προκειμένου να αμφισβητήσει τη διάκριση φύσης και πολιτι
σμού. Αναλύει τη γυναικεία αδελφότητα των Σάντε (Sande) στη Σιέρα Λεόνε τονίζοντας τη 
συλλογική κατασκευή του γυναικείου σώματος από τις ίδιες τις γυναίκες προκειμένου να ανα
λάβουν ενεργό ρόλο στο πολιτικό σώμα. Το οργανικιστικό και λειτουργιστικό θεωρητικό πλαί
σιο της Μακκόρμακ χρειάζεται προσεκτική κριτική.
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Ένα συγκεκριμένο παράδειγμα ίσως βοηθήσει να εξηγήσω τι αντιλαμβάνο
μαι ως επικίνδυνη παρανόηση εκ μέρους μας, ένα παράδειγμα με το οποίο επι
στρέφουμε στο σημείο της ένωσης του πολιτικού με τη φυσιολογία. Ο Φρόυντ 
στο έργο του Ο πολιτισμός πηγή δυστυχίας (Freud 1962) επεξεργάστηκε μια θεω
ρία για το πολιτικό σώμα η οποία βάσιζε την ανάπτυξη της ανθρώπινης κοινω
νίας στην προοδευτική κυριαρχία πάνω στη φύση, και ιδίως πάνω στην ανθρώ
πινη σεξουαλική ενεργητικότητα. Το σεξ ως κίνδυνος και ως φύση κατέχει κε
ντρικό ρόλο στο σύστημα του Φρόυντ, το οποίο μάλλον επαναλαμβάνει παρά 
εγκαινιάζει την παραδοσιακή αναγωγή του πολιτικού σώματος σε αφέτηριακά 
σημεία φυσιολογίας. Θεωρεί ότι το πολιτικό σώμα εγκαθιδρύεται καταρχήν βά
σει των φυσικών ατόμων, των οποίων τα ένστικτα πρέπει να καθυποταχτούν 
προκειμένου να μπορέσει να δημιουργηθεί η πολιτισμική ομάδα. Παραδόξως, 
δύο πρόσφατοι νεοφροϋδικοί και νεομαρξιστές θεωρητικοί επανεπεξεργάστη- 
καν τη θέση του Φρόυντ με τρόπο διαφωτιστικό για τη θεωρητική υπόθεση του 
παρόντος δοκιμίου: ο Νόρμαν Ο. Μπράουν και η Σούλαμιθ Φάιρστοουν. Ο 
Φρόυντ, ο Μπράουν και η Φάιρστοουν αποτελούν χρήσιμα εργαλεία σε μια 
ανατομία των θεωριών για τα πολιτικά και τα φυσιολογικά όργανα του πολιτι
κού σώματος επειδή θέτουν στην αφετηρία των εξηγήσεών τους τη σεξουαλικό
τητα, προσθέτουν τη δυναμική της πολιτισμικής καταστολής και κατόπιν επιχει
ρούν να απελευθερώσουν και πάλι το προσωπικό και το συλλογικό σώμα.

Ο Μπράουν στο Love 's Body (Brown 1966) ανέπτυξε ένα λεπτοδουλεμένο 
μεταφορικό παιχνίδι ανάμεσα στα ατομικά και τα πολιτικά σώματα προκειμένου 
να δείξει την εξόχως πατριαρχική και αυταρχική δομή των εννοιών και των 
εμπειριών που έχουμε και από τα δύο. Ο φαλλός, το κεφάλι· το σώμα, το κρά
τος· οι αδελφοί, η στασιαστική ανατροπή της βασιλείας μόνο και μόνο για να 
εγκαθιδρυθεί η τυραννία των αδελφοτήτων της φιλελεύθερης αγοράς: αυτά εί
ναι τα θέματα του Μπράουν. Μόνον εάν ο πατέρας ήταν κεφαλή, θα μπορούσαν 
τα αδέλφια να είναι πολίτες. Η μόνη διαφυγή από την κυριαρχία την οποία διε- 
ρεύνησε ο Μπράουν ήταν μέσω της φαντασίωσης και της έκστασης, αφήνοντας 
αδιαμφισβήτητη τη θεμελιώδη ανδρική υπεροχή στο πολιτικό σώμα και την 
αναγωγή στη δυναμική της καταστολής της φύσης. Ο Μπράουν απέρριπτε τον 
πολιτισμό (το πολιτικό σώμα) προκειμένου να σώσει το σώμα· τούτη τη λύση 
την υπαγόρευε το γεγονός ότι ουσιαστικά αποδέχεται τον φροϋδικό σεξουαλικό 
αναγωγισμό και τη συνεπακόλουθη λογική της κυριαρχίας. Μετέτρεψε τη φύση 
σε φετίχ που λατρευόταν με την ολοκληρωτική επιστροφή σε αυτό (πολύμορφη 
διαστροφή). Πρόδωσε τις σοσιαλιστικές δυνατότητες μιας διαλεκτικής θεωρίας 
για το πολιτικό σώμα η οποία δεν λατρεύει ούτε απορρίπτει τη φυσική επιστήμη, 
η οποία αρνείται να κάνει φετίχ τη φύση και τη γνώση γι' αυτή.

Η Φάιρστοουν (Firestone 1970) στο έργο της Η διαλεκτική του σεξ έρχεται 
επίσης αντιμέτωπη με τις επιπτώσεις της φροϋδικής βιοπολιτικής θεωρίας για
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την πατριαρχία και την καταστολή, αλλά προσπαθεί να τη μετασχηματίσει ώστε 
να καρποφορήσει μια φεμινιστική και σοσιαλιστική θεωρία της απελευθέρω
σης. Με αυτό της το έργο απέκτησε ανεκτίμητη σπουδαιότητα για τις φεμινί
στριες. Ωστόσο, νομίζω ότι διέπραξε το ίδιο σφάλμα με τον Μπράουν, το σφάλ
μα να «αναγάγει με βάση τη φυσιολογία το πολιτικό σώμα στο βιολογικό φύλο», 
κάτι που αποτελεί θεμελιώδη τροχοπέδη για έναν απελευθερωτικό σοσιαλισμό ο 
οποίος δεν εκμεταλλεύεται μοιρολατρικά όσες τεχνικές προσφέρουν οι επιστή
μες (ενόσω απελπίζεται από τις απόπειρες να μετασχηματίσει το περιεχόμενό 
τους) ούτε απορρίπτει συλλήβδην ως φαντασίωση κάποια τεχνική γνώση. Η 
Φάιρστοουν εντόπισε τη μειονεκτική θέση των γυναικών στο πολιτικό σώμα 
στα σώματά μας, στην υποταγή μας στις οργανικές επιταγές της αναπαραγωγής. 
Με τούτη την κριτική έννοια αποδέχτηκε μια εκδοχή του ιστορικού υλισμού βα
σισμένη στην αναπαραγωγή και έχασε τη δυνατότητα μιας φεμινιστικής-σοσια- 
λιστικής θεωρίας για το πολιτικό σώμα η οποία δεν θα βλέπει τα προσωπικά μας 
σώματα ως τον υπέρτατο εχθρό. Με το βήμα αυτό συνέβαλε στην προετοιμασία 
για τη λογική της τεχνολογικής κυριαρχίας -  για τον ολοκληρωτικό έλεγχο των 
αλλοτριωμένων πια σωμάτων σε ένα μέλλον που θα καθορίζεται από τις μηχα
νές. Διέπραξε το βασικό σφάλμα να αναγάγει τις κοινωνικές σχέσεις σε φυσικά 
αντικείμενα, με λογική συνέπεια να θεωρήσει λύση τον τεχνικό έλεγχο. Δεν υπο
τίμησε, ασφαλώς, την αρχή της κυριαρχίας στις βιοσυμπεριφορικές επιστήμες, 
παρανόησε ωστόσο την υπόσταση της επιστημονικής γνώσης και πρακτικής. 
Αποδέχτηκε δηλαδή ότι υπάρχουν φυσικά αντικείμενα (σώματα) ξέχωρα από 
κοινωνικές σχέσεις. Στα συμφραζόμενα αυτά η απελευθέρωση εξακολουθεί να 
υπόκειται στην υποτιθέμενη φυσική αιτιοκρατία, η οποία μπορεί να αποφευχθεί 
μόνο στο πλαίσιο της κλιμάκωσης μιας λογικής ενάντια στην κυριαρχία.

Νομίζω πως είναι δυνατόν να οικοδομηθεί μια σοσιαλιστική-φεμινιστική θε
ωρία για το πολιτικό σώμα η οποία θα αποφεύγει τον αναγωγισμό στη φυσιολο
γία και στις δύο του μορφές: 1) της συνθηκολόγησης με τις θεωρίες του βιολογι
κού ντετερμινισμού για την κοινωνική μας θέση· και 2) της υιοθέτησης της κα
πιταλιστικής κατά βάση ιδεολογίας περί αντίθεσης πολιτισμού και φύσης, που 
ως εκ τούτου αρνείται την ευθύνη μας για την ανοικοδόμηση των βιοεπιστημών. 
Ο μαρξιστικός ανθρωπισμός, όπως τον κατανοώ, σημαίνει ότι η θεμελιώδης θέ
ση του ανθρώπινου όντος στον κόσμο είναι η διαλεκτική σχέση με τον περιβάλ
λοντα κόσμο ο οποίος συμβάλλει στην ικανοποίηση των αναγκών και επομένως 
στη δημιουργία αξιών χρήσης. Η εργασιακή διαδικασία συνιστά τη θεμελιώδη 
ανθρώπινη συνθήκη. Μέσω της εργασίας δημιουργούμε τους εαυτούς μας ατο
μικά και συλλογικά διαντιδρώντας διαρκώς με όλα όσα δεν έχουν εξανθρωπι- 
στεί ακόμη. Ούτε τα προσωπικά ούτε τα κοινωνικά μας σώματα μπορούν να θε
ωρηθούν φυσικά, με την έννοια ότι υπάρχουν εκτός της διαδικασίας αυτοδημι- 
ουργίας που καλείται ανθρώπινη εργασία. Ο,τι βιώνουμε και θεωρητικοποιούμε
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ως φύση και ως πολιτισμό μετασχηματίζεται από την εργασία μας. Όλα όσα αγ
γίζουμε και άρα γνωρίζουμε, συμπεριλαμβανομένων των οργανικών και κοινω
νικών μας σωμάτων, έγιναν δυνατά για εμάς μέσω της εργασίας. Συνεπώς, ο πο
λιτισμός δεν κυριαρχεί στη φύση, ούτε η φύση είναι εχθρός. Η διαλεκτική δεν 
πρέπει να μετατραπεί σε δυναμική αυξανόμενης κυριαρχίας.4 Τούτη η θέση 
-ενός ιστορικού υλισμού βασισμένου στην παραγωγή- έρχεται σε ριζική αντίθε
ση με ό,τι παραδόξως ονομάστηκε ιστορικός υλισμός βασισμένος στην αναπα
ραγωγή, όπως προσπάθησα να τον σκιαγραφήσω προηγουμένως.

Ένας τομέας των βιοσυμπεριφορικών επιστημών έπαιξε ασυνήθιστα σημα
ντικό ρόλο στην κατασκευή καταπιεστικών θεωριών για το πολιτικό σώμα: η 
κοινωνιολογία των ζώων, δηλαδή η επιστήμη που μελετά ομάδες ζώων. Είναι 
σημαντική λοιπόν μια κριτική ιστορία της πολιτικής της φυσιολογίας η οποία 
βασίστηκε στην κυριαρχία και αποτέλεσε κεντρικό στοιχείο στην κοινωνιολογία 
των ζώων, προκειμένου να επανοικειοποιηθούμε τις βιοκοινωνικές επιστήμες 
για νέες πρακτικές και θεωρίες. Οι βιοκοινωνικές επιστήμες δεν υπήρξαν απλώς 
σεξιστικοί καθρέφτες του κοινωνικού μας κόσμου. Υπήρξαν επίσης εργαλεία 
για την αναπαραγωγή του, προμηθεύοντας νομιμοποιητικές ιδεολογίες και συ
νάμα ενισχύοντας την υλική εξουσία. Τρεις κυρίως λόγοι συνέβαλαν στη μελέτη 
της επιστήμης των ζωικών ομάδων, και ιδίως των πρωτευόντων θηλαστικών.

Πρώτον, το θέμα και οι μέθοδοι της επιστήμης αυτής αναπτύχθηκαν ώστε να 
γεφυρωθεί ο διχασμός ανάμεσα στη φύση και τον πολιτισμό, τη στιγμή ακριβώς 
που στην αμερικανική διανοητική ιστορία γινόταν επιτέλους αποδεκτή η ιδεο
λογία της αυτονομίας των κοινωνικών επιστημών, δηλαδή στα χρόνια μεταξύ 
1920 και 1940, όταν η φιλελεύθερη θεωρία για την κοινωνία (βασισμένη στο 
λειτουργισμό και στις θεωρίες των ιεραρχικών συστημάτων) καθιερωνόταν στα 
πανεπιστήμια. Στις νέες φιλελεύθερες σχέσεις των φυσικών και των κοινωνικών 
γνωστικών πειθαρχιών ήταν εγγενές το πρόταγμα της μηχανικής του ανθρώπου 
-  δηλαδή ο προγραμματισμένος σχεδιασμός και η διοίκηση του ανθρώπινου 
υλικού με σκοπό την αποτελεσματική, ορθολογική λειτουργία στο πλαίσιο μιας 
επιστημονικά οργανωμένης κοινωνίας. Τα ζώα διαδραμάτισαν σημαντικό ρόλο 
σε τούτο το πρόταγμα. Αφενός αποτέλεσαν εύπλαστη πρώτη ύλη γνώσης, που 
μπορούσε να υποβληθεί στην ακριβή εργαστηριακή πειθαρχία. Μπορούσαν να 
τα χρησιμοποιήσουν για να κατασκευάσουν και να δοκιμάσουν πρότυπα συστή

4. Τα αδημοσίευτα άρθρα της Νάνσυ Χάρτσοκ με τίτλο «Objectivity and revolution: 
problems of knowledge in Marxist theory» και «Social science, praxis, and political action» με 
επηρέασαν βαθιά όταν έγραφα το δοκίμιο αυτό, το 1978. Για λίγο μεταγενέστερες διατυπιίχτεις 
τους, βλ. Hartsock (1983α, 1983β). Τα άρθρα αυτά είναι πιο χρήσιμα για μια φεμινιστική κριτι
κή της θεωρίας και της πρακτικής της επιστημονικής αντικειμενικότητας από τα κείμενα του 
Χάμπερμας (Habermas 1970) ή του Μαρκούζε (Marcuse 1964).
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ματα τόσο για την ανθρώπινη φυσιολογία όσο και για την πολιτική. Ένα πρότυ
πο σύστημα για την εμμηνορρυσιακή φυσιολογία, φερειπείν, ή για τις διαδικα
σίες κοινωνικοποίησης δεν συνεπαγόταν κατ’ ανάγκη αναγωγισμό. Η νέα οργά
νωση της γνώσης μετά τον Χέρμπερτ Σπένσερ και την εξελικτική φυσιοκρατία 
απαγόρευε ακριβώς την άμεση αναγωγή των ανθρωπιστικών στις φυσικές επι
στήμες. Οι επιστήμες της διοίκησης στη δεκαετία του 1930 και μετά υπήρξαν 
αυστηρές στο συγκεκριμένο σημείο. Κι αυτό αποτελεί στοιχείο διχασμού ανά
μεσα στη φύση και τον πολιτισμό. Αφετέρου τα ζώα συνέχισαν να διαθέτουν μια 
ειδική υπόσταση ως φυσικά αντικείμενα που δείχνουν στους ανθρώπους τις κα
ταβολές τους και συνεπώς την προ-ορθολογική, προδιαχειριστική, προπολιτι- 
σμική ουσία τους. Δηλαδή, τα ζώα αποτέλεσαν κάτι δυσοίωνα αμφίσημο όσον 
αφορά τη θέση τους στο δόγμα περί αυτονομίας των ανθρωπιστικών και των φυ
σικών επιστημών. Έτσι, παρά τους ισχυρισμούς της ανθρωπολογίας ότι είναι 
ικανή να κατανοήσει τα ανθρώπινα όντα χρησιμοποιώντας αποκλειστικά την έν
νοια του πολιτισμού, καθώς και της κοινωνιολογίας, που διατεινόταν ότι δεν 
χρειάζεται τίποτε άλλο εκτός από την ιδέα της ανθρώπινης κοινωνικής ομάδας, 
οι κοινωνίες των ζώων χρησιμοποιήθηκαν εκτενώς για τον εξορθολογισμό και 
τη φυσικοποίηση των καταπιεστικών κυριαρχικών τάξεων στο ανθρώπινο πολι
τικό σώμα.5 Αυτές οι κοινωνίες προσφέρουν το σημείο σύγκλισης του φυσιολο
γικού και του πολιτικού για τους νεωτερικούς φιλελεύθερους θεωρητικούς, ενώ 
οι ίδιοι συνεχίζουν να αποδέχονται την ιδεολογία του διχασμού ανάμεσα σε φύ
ση και πολιτισμό.

Δεύτερον, η κοινωνιολογία των ζώων διαδραμάτισε κεντρικό ρόλο για να 
αναπτυχθεί η εντελής φυσικοποίηση του πατριαρχικού καταμερισμού της αυθε
ντίας στο πολιτικό σώμα, καθώς και για να αναχθεί αυτό στη σεξουαλική φυσιο
λογία. Επομένως, πρέπει να κατανοήσουμε πλήρως και να μετασχηματίσουμε 
ολοκληρωτικά αυτόν ακριβώς τον τομέα των φυσικών επιστημών, προκειμένου 
να παράγουμε μια επιστήμη που θα εκφράζει τις απελευθερωτικές κοινωνικές 
σχέσεις χωρίς να υποπίπτει στο σφάλμα του αγοραίου μαρξισμού να συνάγει 
απευθείας την ουσία της γνώσης από τις υλικές συνθήκες. Πρέπει να κατανοή
σουμε πώς και γιατί οι ομάδες ζώων χρησιμοποιήθηκαν σε θεωρίες για την εξε
λικτική καταγωγή των ανθρώπινων όντων, για την «ψυχική ασθένεια», για τη 
φυσική βάση της πολιτισμικής συνεργασίας και του ανταγωνισμού, για τη 
γλώσσα και άλλες μορφές επικοινωνίας, για την τεχνολογία, και ιδίως για την 
προέλευση και το ρόλο του σεξ και της οικογένειας στις ανθρώπινες εκδοχές 
τους. Κοντολογίς, πρέπει να γνωρίζουμε τη ζωολογία του πολιτικού σώματος

5. Βλ. το συμπόσιο για τα πενηντάχρονα του Πανεπιστημίου του Σικάγου, που διοργάνω- 
σαν από κοινού οι τομείς των βιολογικών και των κοινωνικών επιστημών (Κεάίϊείά 1942).
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όπως υπήρξε και θα μπορούσε ενδεχομένως να υπάρξει.6 Πιστεύω ότι το αποτέ
λεσμα μιας απελευθερωτικής επιστήμης των ζωικών ομάδων θα εκφράζει επί
σης καλύτερα τα ζώα· ελευθερώνοντας τους εαυτούς μας ίσως ελευθερώσουμε 
τη φύση.

Τρίτον, τα επίπεδα στα οποία η κυριαρχία διαμόρφωσε μιαν αναλυτική αρχή 
στην κοινωνιολογία των ζώων επιτρέπουν την κριτική της σωματοποίησης κοι
νωνικών σχέσεων στο περιεχόμενο και στις βασικές διαδικασίες μιας φυσικής 
επιστήμης με τρόπο τέτοιο ώστε να εκτίθενται οι πλάνες της αξίωσης για αντι
κειμενικότητα, χωρίς όμως να επιτρέπεται η εύκολη απόρριψη της επιστημονι
κής πειθαρχίας στη γνώση μας για τα ζώα. Δεν γίνεται να αφαιρέσουμε τις επι
στρώσεις της κυριαρχίας από την επιστήμη των ζωικών ομάδων σαν να ήταν 
ατυχές μεροληπτικό ή ιδεολογικό επίχρισμα που μπορεί να αποξεστεί από τα βα
θύτερα, υγιή, αντικειμενικά στρώματα γνώσης. Ούτε μπορούμε να νομίζουμε 
ό,τι θέλουμε για τα ζώα και τη σημασία τους για μας. Αντιμετωπίζουμε την ανα
γκαιότητα μιας διαλεκτικής κατανόησης της επιστημονικής εργασίας κατά τη 
διαδικασία παραγωγής της γνώσης μας για τη φύση.

Η ανάλυσή μου θα περιοριστεί αρχικά στα χρόνια γύρω από τον Β ' Παγκό
σμιο Πόλεμο και στις μελέτες για μία μόνον ομάδα ζώων -  τα πρωτεύοντα θηλα
στικά, και συγκεκριμένα τον μακάκο ρήσο, ένα είδος που είναι γηγενές στην 
Ασία αλλά συναντάται κατά αγέλες στα επιστημονικά εργαστήρια και τους 
ερευνητικούς σταθμούς όλου του κόσμου. Θα εστιάσω κυρίως στο έργο ενός 
μόνο ανθρώπου, του Κλάρενς Ρέι Κάρπεντερ, ο οποίος στα τέλη της δεκαετίας 
ταυ 1930 συνέβαλε στην ίδρυση του πρώτου σημαντικού ερευνητικού σταθμού 
για μαϊμούδες ελεύθερης διαβίωσης στο πλαίσιο της σχολής τροπικής ιατρικής 
που λειτουργούσε ως παράρτημα του Πανεπιστημίου Κολούμπια στο νησάκι 
Κάγιο Σαντιάγκο έξω από το Πουέρτο Ρίκο. Οι συγκεκριμένες μαϊμούδες και οι 
απόγονοί τους πρωταγωνίστησαν σε ζωντανές ανασυνθέσεις της φυσικής κοι
νωνίας. Η σύνδεσή τους με την τροπική ιατρική σε μια νεοαποικιοκρατική κτή
ση των Ηνωμένων Πολιτειών, που χρησιμοποιήθηκε εκτενέστατα ως πειραματι
κός σταθμός για τις καπιταλιστικές πολιτικές διαχείρισης της γονιμότητας, προ
σθέτει ένα ειρωνικό παρασκήνιο ταιριαστό με το θέμα μας.

Ανθρωποι σαν τον Κάρπεντερ κινούνταν σε έναν σύνθετο επιστημονικό κό
σμο, όπου θα ήταν εσφαλμένο να αποδώσουμε στα άτομα ή στις θεωρίες τους το 
χαρακτηρισμό σεξιστικός ή κάτι παρόμοιο. Το ζήτημα δεν είναι να βάλουμε 
απλουστευτικές ταμπέλες, αλλά να ξετυλίξουμε το κουβάρι των συγκεκριμένων 
κοινωνικών και θεωρητικών δομών σε έναν τομέα της βιοεπιστήμης στον οποίο 
πρέπει να εξετάσουμε τις διασυνδέσεις ανάμεσα στους διευθυντές εργαστηρίων.

6. Για πρώιμες αναρχικές και μαρξιστικές σοσιαλιστικές θέσεις σχετικά με τη σημασία που 
έχει η φύση για το πολιτικό σώμα, βλ. Kropotkin (1902) και Engels (1940).
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τους φοιτητές, τους φορείς χρηματοδότησης, τους ερευνητικούς σταθμούς, τους 
σχεδιασμούς πειραμάτων και τον ιστορικό περίγυρο. Ο Κάρπεντερ απέκτησε 
τον διδακτορικό του τίτλο από το Στάνφορντ με θέμα τα αποτελέσματα που είχε 
η αφαίρεση των γονάδων στη σεξουαλική συμπεριφορά των αρσενικών ζευγα
ρωμένων περιστεριών. Έπειτα πήρε υποτροφία από το Εθνικό Συμβούλιο Ερευ
νών (National Research Council) το 1931 για να μελετήσει την κοινωνική συ
μπεριφορά των πρωτευόντων θηλαστικών υπό τη διεύθυνση του Ρόμπερτ Μ. 
Γέρκις των Εργαστηρίων Συγκριτικής Ψυχοβιολογίας του Πανεπιστημίου Γέηλ. 
Ο Γέρκις είχε πρόσφατα συστήσει το πρώτο ολοκληρωμένο ερευνητικό ίδρυμα 
για την ψυχοβιολογική μελέτη των ανθρωποειδών πιθήκων στον κόσμο. Οι πί
θηκοι κατά την άποψή του αποτελούσαν τέλεια μοντέλα για τη μελέτη των αν
θρώπινων όντων. Έπαιξαν σημαντικό ρόλο στην αίσθηση καθήκοντος που είχε 
για την προώθηση της επιστημονικής διοίκησης της κοινωνίας σε κάθε φάση 
της, μια ιδέα τυπική για τη γενιά του.

Χαρακτηριστικό για τη χρήση του χιμπατζή ως πειραματόζωου ήταν ανέκαθεν 
ότι τον προσάρμοζαν ευφυώς σε προκαθορισμένα κριτήρια αντί να γίνεται 
προσπάθεια να διατηρηθούν τα φυσικά του χαρακτηριστικά. Θεωρήσαμε ση
μαντικό να μετατραπεί το ζώο σε κάτι όσο το δυνατόν πλησιέστερο στο ιδεώ
δες υποκείμενο της βιολογικής έρευνας. Και με την πρόθεση αυτή συνδέθηκε η 
ελπίδα ότι η ενδεχόμενη επιτυχία θα μπορούσε να χρησιμεύσει ως ουσιαστική 
απόδειξη της δυνατότητας να αναπλαστεί ο ίδιος ο άνθρωπος κατ’ εικόνα ενός 
γενικά αποδεκτού ιδεώδους (Yerkes 1943: ΙΟ).7

Ο Γ έρκις κατόπιν όρισε τα πρωτεύοντα θηλαστικά ως επιστημονικά αντικείμενα 
συνδέοντάς τα με το δικό του ιδεώδες για την ανθρώπινη πρόοδο μέσω της μη
χανικής του ανθρώπου.

Το ενδιαφέρον του για τους πιθήκους στρεφόταν κυρίως γύρω από δύο άξο
νες: τη νοημοσύνη τους και την κοινωνική και σεξουαλική τους ζωή. Η νοημο
σύνη αποτελούσε για αυτόν την τέλεια έκφραση της εξελικτικής άποψης. Αντι
λαμβανόταν κάθε ζωντανό επιστημονικό αντικείμενο με τους όρους του κορυ
φαίου ζητήματος της αμερικανικής πειραματικής συγκριτικής ψυχολογίας από 
τα πρώτα βήματά της γύρω στο 1900: τη δοκιμασία νοημοσύνης. Τα είδη, οι φυ
λετικές και ατομικές ικανότητες συνδέονταν θεμελιωδώς με τον κεντρικό δείκτη 
νοημοσύνης, ο οποίος φανερωνόταν αφενός με τις δοκιμασίες συμπεριφοράς

7. Βλ. επίσης Ηατζν/Άγ ( 1989β). Ο Γέρκις αποτελεί συνδετικό κρίκο ανάμεσα σε ιδρύματα 
και πανεπιστήμια, στη νευροφυσιολογία και την ενδοκρινολογία, τη διαχείριση προσωπικού, 
την ψυχοπαθολογία, τη σύνταξη εκπαιδευτικών δοκιμασιών, τις σπουδές προσωπικότητας, την 
κοινωνική και τη σεξουαλική υγιεινή.
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και αφετέρου με τις νευρολογικές επιστήμες. Ο Γέρκις σχεδίασε τις στρατιωτι
κές δοκιμασίες νοημοσύνης που εφαρμόστηκαν σε όλους τους επίστρατους του 
Α' Παγκόσμιου Πολέμου και πρόσφεραν, όπως πιστευόταν, ορθολογική βάση 
για την ανάθεση καθηκόντων και τις προαγωγές, δηλαδή υποδείκνυαν τους 
άντρες που ήταν από φυσικού τους άξιοι και κατάλληλοι για διοικητικά αξιώμα
τα (ΥετΙίΟΒ 1920, Κ ε ν ^  1968).8 Ο ρόλος του στον πόλεμο εναρμονιζόταν πλή
ρως με το ρόλο του δαιμόνιου επιχειρηματία τον οποίο ανέλαβε στις μελέτες 
των πρωτευόντων θηλαστικών. Και στις δύο περιπτώσεις θεωρούσε ότι ο ίδιος 
και οι επιστήμονες συνάδελφοί του εργάζονταν για να προωθηθεί μια ορθολογι
κή κοινωνία βασισμένη στην επιστήμη και προστατευμένη από την παλαιότερη 
άγνοια όπως την ενσάρκωναν η θρησκεία και η πολιτική.

Η κοινωνική και η σεξουαλική ζωή των πρωτευόντων θηλαστικών στην αντί
ληψη του Γέρκις συνυφαίνονταν άρρηκτα με τη νοημοσύνη τους. Η νόηση έβα
ζε σε τάξη και κυβερνούσε τις κατώτερες λειτουργίες προκειμένου να δημιουρ- 
γηθεί μια μορφή κοινωνίας. Σε μια κλασική μελέτη για την προέλευση του πολι
τικού σώματος, ο Γ έρκις (ΥεΓίίβΒ 1939) επισήμανε ότι οι κυρίαρχοι αρσενικοί χι- 
μπατζήδες επέτρεπαν στους σεξουαλικά δεκτικούς θηλυκούς χιμπατζήδες να 
έχουν τροφή και «προνόμια» που δεν τα δικαιούνταν κανονικά. Η νοημοσύνη 
των πρωτευόντων επέτρεψε στις σεξουαλικές καταστάσεις να αποτελέσουν την 
απαρχή των ανθρώπινων εννοιών του κοινωνικού δικαιώματος και του προνομί
ου. Είναι εμφανής ο σεξουαλικός αναγωγισμός της θεωρίας αυτής. Η μελέτη του 
που συνέδεε το σεξ με την εξουσία ήταν τυπική για τη δεκαετία του 1930 και διέ- 
φέρε ελάχιστα από πολλές ανάλογες μέχρι σήμερα. Σε μια από τις πρώτες φεμι
νιστικές κριτικές, η Ρουθ Χερσμπέργκερ (ΗεΓδεΙιόε^εΓ 1948) υπέθεσε με έξοχο 
τρόπο την οπτική της Τζόσι, του θηλυκού χιμπατζή του οποίου η ψυχοσεξουαλι- 
κή ζωή προκάλεσε τόσο έντονο ενδιαφέρον στον Γ έρκις. Η Τζόσι έδειχνε να μην 
αντιλαμβάνεται ότι αντάλλασσε σεξ με «προνόμια», όμως στον Γ έρκις φάνηκε 
να επιβεβαιώνεται επιστημονικά ότι σε τούτον τον οικονομικό κρίκο ανάμεσα 
σε φυσιολογία και πολιτική βρίσκεται η οργανική έδρα του πολιτισμού.

Ο Γ έρκις δεν συνέβαλε μόνο στην άμεση διερεύνηση της φυσιολογίας των 
φύλων και της κοινωνικής συμπεριφοράς στους στενότερους συγγενείς του αν
θρώπινου είδους, αλλά επιπλέον επηρέασε καθοριστικά, μαζί με τους συναδέλ-

8. Ο Γέρκις και οι συνάδελφοί του δεν χρησιμοποιούσαν την έκφραση «μηχανική του αν
θρώπου» μόνο μεταφορικά. Είχαν εκφράσει ρητά την αντίληψή τους ότι οι επιστήμες της φυ
σιολογίας, της βιοψυχολογίας και της κοινωνίας αποτελούσαν βασικά στοιχεία της ορθολογι
κής διαχείρισης στον προηγμένο μονοπωλιακό καπιταλισμό. Οι επιστήμες καταλογογραφού- 
σαν τις πρώτες ύλες, ενώ το εργαστήριο λειτουργούσε ως πιλοτικό εργοστάσιο μηχανικής του 
ανθρώπου (Yerkes 1922). Για μια ιστορία του σχεδίου της ανθρώπινης μηχανικής, βλ. Noble 
( 1977 ), και ιδίως στο κεφ. 10.
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φους του, τη γενική κατεύθυνση των επιστημονικών μελετών του σεξ στις Ηνω
μένες Πολιτείες. Επί μία εικοσιπενταετία διετέλεσε πρόεδρος της Επιτροπής 
Έρευνας για τα Ζητήματα του Σεξ (Committee for Research on Problems of 
Sex) του Εθνικού Συμβουλίου Ερευνών που χρηματοδοτούνταν από το Ίδρυμα 
Ροκφέλερ. Από το 1922 μέχρι αρκετά χρόνια μετά τη λήξη του Β' Παγκόσμιου 
Πολέμου, οπότε οι επιστημονικές έρευνες άρχισαν να χρηματοδοτούνται μαζικά 
από ομοσπονδιακά κονδύλια, η επιτροπή αυτή παρείχε τη χρηματοδοτική βάση 
για να συγκροτηθεί το ανθρώπινο σεξ ως επιστημονικό ζήτημα. Θεμελιώδεις με
λέτες για τη σχέση ορμονών και συμπεριφοράς, για τις διαφορές στις νοητικές 
και τις συγκινησιακές ιδιότητες σε συνάρτηση με το βιολογικό φύλο, για τη συ
ζυγική ευτυχία, καθώς και οι μελέτες Κίνσεϋ, χρηματοδοτήθηκαν όλες από την 
Επιτροπή Έρευνας για τα Ζητήματα του Σεξ. Αυτό έπαιξε καίριο ρόλο στο να 
αναδειχτούν τα σεξουαλικά θέματα σε αντικείμενο πολιτισμένων συζητήσεων 
και αξιόλογων ερευνών σε μια εποχή όπου βασίλευαν αναμφίβολα η φιληδονία 
και η άγνοια.9

Ωστόσο, τούτη η ανάδειξη ήταν δίκοπο μαχαίρι· η επιτροπή, τόσο στην πρα
κτική της όσο και στις ιδεολογικές της εκφράσεις, δομήθηκε σε αρκετά επίπεδα 
σύμφωνα με την αρχή της πρωτοκαθεδρίας του σεξ στις οργανικές και τις κοινω
νικές διαδικασίες. Η μετατροπή του σεξ σε επιστημονικό αντικείμενο το κατέ
στησε επίσης αντικείμενο ιατρικών θεραπειών για κάθε είδους σεξουαλική 
«ασθένεια», στις οποίες ασφαλώς συμπεριλαμβάνονταν η ομοφυλοφιλία και οι 
δυστυχισμένοι γάμοι. Η θεμελίωση των θεραπευτικών ισχυρισμών στη βιοχη
μεία και τη φυσιολογία ενίσχυσε απεριόριστα τη νομιμοποιητική εξουσία των 
διαχειριστών της επιστήμης πάνω στις ζωές των γυναικών. Η επιτροπή έκλεισε 
και την παραμικρή έξοδο διαφυγής για όσους απέρριπταν τον φροϋδικό σεξουα
λικό αναγωγισμό στην αμερικανική εκδοχή του: είτε από την ψυχαναλυτική είτε 
από τη φυσικοχημική κατεύθυνση, το σεξ είχε περιέλθει στα ασφαλή χέρια των 
επιστημόνων και ιατρών διαχειριστών του. Οι πίθηκοι και οι μαϊμούδες στρατο- 
λογήθηκαν σε κεντρικούς ρόλους της αποστολής αυτής· ως φυσικά αντικείμενα 
αποκομμένα από τον πολιτισμό, θα καταδείκνυαν με τον πιο ξεκάθαρο τρόπο 
την οργανική βάση της εμφάνισής του. Κανείς δεν παρατήρησε ουσιαστικά ότι 
τούτα τα «φυσικά αντικείμενα» είχαν σχεδιαστεί σύμφωνα με τα πολυεπίπεδα 
νοήματα ενός ιδεώδους της μηχανικής του ανθρώπου.

9. Βλ. Emma Goldman (1931), όπου αναλύονται εύστοχα τα αποτελέσματα της άγνοιας για 
τα σεξουαλικά ζητήματα στις γυναίκες της εργατικής τάξης. Βλ. Hall (1974) για το υπόβαθρο 
των πολιτικών συμφραζόμενων της έρευνας για τη σεξουαλικότητα. Για μια πραγμάτευση από 
κάποιους μυημένους γνώστες των πραγμάτων, βλ. Aberle και Comer (1953). Το περίπλοκο δί
κτυο των επιστημονικών κοινοτήτων αποτυπώνεται ανάγλυφα στο έργο της Νταϊάνα Λονγκ 
Χωλ.
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Ο Κάρπεντερ έφτασε στα εργαστήρια πρωτευόντων θηλαστικών του Γέηλ 
έχοντας ήδη εμπλακεί στον ιστό χρηματοδότησης και πρακτικής που εκπροσω
πούσε η Επιτροπή Ερευνών για τα Ζητήματα του Σεξ. Η επιτροπή αυτή είχε χρη
ματοδοτήσει τη διδακτορική του εργασία, τα ίδια πρόσωπα του χορήγησαν ου
σιαστικά τη μεταδιδακτορική του υποτροφία, και ο οικοδεσπότης του, ο Γέρκις, 
ήταν η κεντρική μορφή σε ένα σπουδαίο δίκτυο επιστημονικών υποθέσεων και 
πρακτικών. Τούτα τα επιστημονικά δίκτυα ουσιαστικά καθόριζαν ποιος ασκού
σε την επιστήμη και ποια επιστήμη θεωρούνταν καλή. Η εκπαίδευση του Κάρ- 
πεντερ, η χρηματοδότησή του και το κοινωνικό του περιβάλλον δεν του έδιναν 
λόγους για να απορρίψει τις βασικές υποθέσεις σύμφωνα με τις οποίες η αναπα
ραγωγή και η επικράτηση με βάση το σεξ ταυτίζονταν με τις θεμελιώδεις οργα
νωτικές αρχές ενός φυσικού πολιτικού σώματος. Ωστόσο, ο ίδιος ο Κάρπεντερ 
πρόσθεσε μια σημαντική διάσταση. Καθιέρωσε μεθοδολογικά την απαιτητική 
δεξιότητα της φυσιοκρατικής παρατήρησης των άγριων πρωτευόντων θηλαστι
κών με δύο εξαιρετικά προσεκτικές επιτόπιες μελέτες, μία για τους πλατύρρι- 
νους μηκυτές πιθήκους και μία για τους γίββωνες της Ασίας. Οι μελέτες αυτές 
είναι αξιοσημείωτες επειδή αποτελούν έξοχα και επιβλητικά έργα, και συνάμα 
αντικατοπτρίζουν πλήρως τις κοινωνικές σχέσεις του ανθρώπινου επιστημονι
κού κόσμου που βασίζονται στην επικράτηση.10 Θεωρητικά, ο Κάρπεντερ συνέ
δεσε τις ερμηνείες των εργαστηριακών κλάδων της συγκριτικής ψυχολογίας και 
της σεξουαλικής φυσιολογίας με την εξελικτική και την οικολογική επιτόπια 
βιολογική έρευνα που εστίαζε στις έννοιες του πληθυσμού και της κοινότητας. 
Κοντολογίς, άρχισε να συνδέει τα στοιχεία της φυσικής και της πολιτικής οικο
νομίας με καινούριους και σημαντικούς τρόπους. Η κλασική δαρβινική αντίλη
ψη για τη φυσική πολιτική οικονομία των πληθυσμών άρχισε να συνενώνεται με 
τις επιστήμες της φυσιολογίας και της ψυχολογίας, που γνώρισαν μεγάλη άνθη
ση στις αρχές του 20ού αιώνα. Η απαρτίωσή τους θα ολοκληρωνόταν μόνο μετά 
τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο, όταν ο Σέργουντ Γουόσμπερν και οι φοιτητές του θα 
μεταμόρφωναν τη φυσική ανθρωπολογία και τις μελέτες των πρωτευόντων θη
λαστικών, αξιοποιώντας συστηματικά τον εξελικτικό λειτουργισμό της νεοδαρ- 
βινικής σύνθεσης και τον κοινωνικό λειτουργισμό της πολιτισμικής θεωρίας του 
Μπρονισλάβ Μαλινόφσκι.

Ο Κάρπεντερ δεν μελέτησε μόνο τα επίπεδα που συνέδεαν την ψυχοβιολογι- 
κή ανάλυση με τη σύγχρονη εξελικτική θεωρία, αλλά επιπλέον ανέλυσε τις ομά

10. Στο Carpenter (1964) ανθολογούνται τα σημαντικότερα άρθρα του. Ο Κάρπεντερ από 
τη μελετη των πρωτευόντων μετατοπίστηκε στην ενασχόληση με την εκπαιδευτική τηλεόραση 
στην αγροτική Αμερική και στον Τρίτο Κόσμο. To Carpenter (1972) εισήγαγε στις εργασίες για 
τα επικοινωνιακά συστήματα τις ίδιες λειτουργιστικές, ιεραρχικές έννοιες για την οργάνωση 
που χρησιμοποίησε στην ανάλυσή του για τα πρωτεύοντα θηλαστικά (Carpenter 1945).
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δες πρωτευόντων με τα εργαλεία της πρώιμης συστημικής θεωρίας τα οποία συ
νάμα πρόσφεραν την τεχνική βάση στον ισχυρισμό ότι οι κοινωνικές επιστήμες 
που βασίζονταν στις έννοιες του πολιτισμού και της κοινωνικής ομάδας είχαν 
φτάσει σε επιστημονική ωριμότητα. Ο πρώιμος κοινωνικός λειτουργισμός του 
Κάρπεντερ -μαζί με όλους τους εναπομείναντες δεσμούς του με την παλαιότερη 
συγκριτική ψυχολογία και την αναπτυξιακή φυσιολογία (πειραματική εμβρυο
λογία)- είναι κομβικός για την εξέταση των συνδετικών κρίκων που οδηγούν 
από τη φυσιολογία στην πολιτική, από το ζωικό στο ανθρώπινο. Ο ίδιος ο Κάρ
πεντερ δεν εργάστηκε στο πλαίσιο του δόγματος περί αυτονομίας των φυσικών 
από τις κοινωνικές επιστήμες. Ούτε επέτρεψε την άμεση αναγωγή του κοινωνι
κού στη φυσιολογία ή του ανθρώπινου στο ζωικό. Επεξεργάστηκε αναλυτικούς 
δεσμούς μεταξύ επιπέδων στα οποία συμφωνούσαν τόσο οι οπαδοί όσο και οι 
πολέμιοι της κομβικής διάκρισης ανάμεσα σε φύση και πολιτισμό. Πράγματι, το 
έργο του στην κοινωνιολογία των πρωτευόντων συνιστά χρήσιμη αφετηρία για 
να ξεδιπλωθούν οι πάμπολλες ποικιλίες του λειτουργισμού που εμφανίστηκαν 
στις βιολογικές και τις κοινωνικές επιστήμες ανάμεσα στους δύο παγκόσμιους 
πολέμους, ποικιλίες που βασίζονταν στις αρχές της ιεραρχικής οργάνωσης του 
σώματος και του πολιτικού σώματος. Οι λειτουργιστικές γνωστικές πειθαρχίες 
αποτέλεσαν υπόβαθρο για ισχυρές ιδεολογίες κοινωνικού ελέγχου και για τεχνι
κές ιατρικής, εκπαιδευτικής και βιομηχανικής διοίκησης.

Η πολυεπίπεδη σημασία της αρχής της επικράτησης στο γόνιμο έργο του 
Κάρπεντερ για το ζωικό πολιτικό σώμα στα ζώα ενσαρκώνεται σε μικρογραφία 
σε έναν μοναδικό πειραματικό χειρισμό. Το 1938 συνέλεξε περίπου τετρακόσι- 
ους ρήσους στην Ασία και τους απελευθέρωσε στο νησάκι Κάγιο Σαντιάγκο. 
Ύστερα από ένα χρονικό διάστημα κοινωνικού χάους, οργανώθηκαν σε έξι ομά
δες που κυμαίνονταν από 3 μέχρι 147 ζώα και των δύο φύλων. Οι μαϊμούδες μπο
ρούσαν να διαβιώσουν ελεύθερα στη νησιωτική έκταση 15 περίπου εκταρίων και 
να μοιράσουν το χώρο και τους άλλους πόρους με ελάχιστη εξωγενή παρέμβαση. 
Η πρώτη σημαντική μελέτη που πραγματοποιήθηκε σε αυτά τα ζώα αφορούσε τη 
σεξουαλική τους συμπεριφορά, συμπεριλαμβάνοντας την περιοδικότητα του οί
στρου, την ομοφυλοφυλική, την αυτοερωτική και τη «μη-συμβατική» συμπερι
φορά. Ο Κάρπεντερ παρατήρησε στα συμπεράσματά του ότι η επικράτηση των 
αρσενικών στο εσωτερικό της ομάδας συσχετιζόταν άμεσα με τη σεξουαλική 
δραστηριότητα και, κατά συνέπεια, με το εξελικτικό πλεονέκτημα. Στη μελέτη 
εμφανίζονταν όλες οι σεξιστικές ερμηνείες που με τη μονότονη επανάληψη μας 
έγιναν οικείες, συμπεριλαμβανομένων ορισμένων εκφράσεων για τις δραστηριό
τητες των ζώων όπως: «ομοφυλόφιλα θηλυκά που υιοθετούν αντρικούς ρόλους 
επιτίθενται σε θηλυκά που έχουν το ρόλο του θηλυκού πριν από τη σύναψη συ
ντροφικής σχέσης μεταξύ των δύο θηλυκών» (Carpenter 1964:339).

Ο Κάρπεντερ, εναρμονισμένος πλήρως με την κατευθυντήρια έννοια των δε
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σμών ανάμεσα στο σεξ και την επικράτηση στη θεμελιώδη ομαδική οργάνωση 
των ρήσων, διεξήγαγε ένα άλλο πείραμα, πολύ απλό επιφανειακά, στο οποίο 
εντούτοις αναπαριστάνεται ολόκληρο το σύμπλεγμα πολυεπίπεδης εξήγησης 
του φυσικού πολιτικού σώματος που ανάγεται από τη φυσιολογία στο πολιτικό. 
Αφού παρακολούθησε για μία εβδομάδα την αδιατάρακτη διαβίωση της ομά
δας, ώστε να έχει ένα κριτήριο ελέγχου των πορισμάτων του, αφαίρεσε από αυ
τήν το «αρσενικό άλφα» (δηλαδή το ζώο που κρινόταν κυρίαρχο με βάση την 
κατά προτεραιότητα πρόσβαση στην τροφή, στο σεξ κ.ο.κ.), που είχε ονομαστεί 
Ντιάμπλο. Ο Κάρπεντερ κατόπιν παρατήρησε τα υπόλοιπα ζώα για μία εβδομά
δα και έπειτα αφαίρεσε το υπ’ αριθμόν δύο αρσενικό, περίμενε για μία ακόμη 
εβδομάδα και αφαίρεσε το υπ’ αριθμόν τρία, περίμενε πάλι, επανέφερε και τα 
τρία αρσενικά στην ομάδα και παρατήρησε ξανά την κοινωνική συμπεριφορά. 
Διαπίστωσε ότι η αφαίρεση του Ντιάμπλο είχε ως αποτέλεσμα τον άμεσο περιο
ρισμό της εδαφικής έκτασης που καταλάμβανε η ομάδα του στο νησί σε σύγκρι
ση με τις υπόλοιπες. Η κοινωνική ευταξία διαταράχθηκε σοβαρά. «Η οργάνωση 
της ομάδας έγινε πιο ρευστή και αυξήθηκαν οι συγκρούσεις και οι καβγάδες μέσα 
στην ομάδα ... Ύστερα από τρεις εβδομάδες έκδηλης διαταραχής, η ομάδα ανα
συγκροτήθηκε ξαφνικά, όταν αφέθηκαν ελεύθερα τα κυρίαρχα αρσενικά» (Car
penter 1964: 362). Η κοινωνική ευταξία αποκαταστάθηκε και η ομάδα ανέκτησε 
την προηγούμενη πλεονεκτική της θέση σε σχέση με τις υπόλοιπες.

Αμέσως ανακύπτουν αρκετά ερωτήματα. Γιατί ο Κάρπεντερ δεν χρησιμοποί
ησε ως κριτήριο την αφαίρεση άλλων μελών της ομάδας εκτός από τα κυρίαρχα 
αρσενικά, προκειμένου να ελέγξει αν ισχύει η οργανωτική υπόθεση εργασίας 
την οποία διατύπωσε για την πηγή της κοινωνικής ευταξίας; Αφαίρεσε κυριολε
κτικά την υποτιθέμενη κεφαλή από το συλλογικό σώμα των ζώων. Τι νόημα είχε 
για τον ίδιο τον Κάρπεντερ τούτο το πείραμα πεδίου, τούτος ο αποκεφαλισμός;

Αυτό πρέπει να εξεταστεί πρώτα στο επίπεδο της φυσιολογίας. Ο Κάρπεντερ 
βασιζόταν σε βιολογικές έννοιες για να κατανοήσει κοινωνικά σώματα. Αντλού
σε από τις θεωρίες για την εμβρυολογική ανάπτυξη που προσπάθησαν να εξηγή
σουν το σχηματισμό σύνθετων ολοκληρωμένων ζώων από το απλούστερο αφε- 
τηριακό υλικό των γονιμοποιημένων ωαρίων. Μία σημαντική εμβρυολογική θε
ωρία χρησιμοποιούσε την έννοια των πεδίων που οργανώνονταν από άξονες δρα
στηριότητας και ονομάζονταν «κλίμακες επικράτησης». Πεδίο θεωρούνταν ένα 
χωρικό όλον που σχηματιζόταν από τη σύνθετη αλληλεπίδραση ανάμεσα στις 
κλίμακες. Στο πλαίσιο της θεωρίας αυτής, ως κλίμακα εννοούνταν μια διατεταγ
μένη σειρά διαδικασιών που έβαινε από τα κατώτερα στα υψηλότερα επίπεδα 
δραστηριότητας τα οποία μετριούνταν με βάση, φερειπείν, τη διαφορετική κατα
νάλωση οξυγόνου. Ας σημειωθεί ότι σε τούτο το στοιχειώδες επίπεδο η επικρά
τηση γινόταν αντιληπτή καθαρά ως ιδιότητα της φυσιολογίας που μπορούσε να 
μετρηθεί αντικειμενικά. Η κλίση της κλίμακας μπορούσε να είναι «χαμηλή» ή
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«απότομη». Αρκετές κλίμακες που συνέθεταν ένα πεδίο οργανώνονταν γύρω από 
έναν πρωτεύοντα άξονα με μεγαλύτερη κλίση, το οργανωτικό επίκεντρο. Η συν- 
θετότητα ενός οργανισμού αυξανόταν ανάλογα με τον ολοκληρωμένο πολλαπλα
σιασμό των συστημάτων επικράτησης. Κατάλληλο πειραματικό σύστημα για την 
αναπτυξιακή φυσιολογία, σχεδιασμένο προκειμένου να δοκιμαστούν θεωρίες για 
τα πεδία, τις κλίμακες, την επικράτηση στη φυσιολογία και τα οργανωτικά κέ
ντρα ήταν η απλή ύδρα. Διέθετε έναν μόνον άξονα ή πιθανή κλίμακα: από την κε
φαλή στην ουρά. Μπορούσε κάποιος να αποκόψει την κεφαλή του πολύποδα, να 
παρατηρήσει την πρόσκαιρη αποδιοργάνωση του υπόλοιπου ιστού και να παρα
κολουθήσει την τελική επανεγκαθίδρυση μιας νέας κεφαλής ανάμεσα στα «αντα
γωνιστικά» από άποψη φυσιολογίας κύτταρα. Επιπλέον, μπορούσε να αφαιρέσει 
μεγάλο ή μικρό μέρος από την κλίμακα δραστηριότητας που αναλογούσε στην 
κεφαλή και να ελέγξει το εύρος της επακόλουθης οργανικής αποδιοργάνωσης.11

Ο Κάρπεντερ αντιλήφθηκε τον κοινωνικό χώρο ως κάτι όμοιο με τον οργανι
κό χώρο ενός αναπτυσσόμενου οργανισμού, και έτσι αναζήτησε κλίμακες που 
οργάνωναν το κοινωνικό πεδίο στο χρόνο. Μια τέτοια κλίμακα δραστηριότητας 
με βάση τη φυσιολογία εντόπισε στην ιεραρχία επικράτησης των αρσενικών με
λών της κοινωνικής ομάδας. Εφάρμοσε το θεωρητικό πείραμα της αφαίρεσης 
της κεφαλής και «παρατήρησε» τον επακόλουθο φυσιολογικό ανταγωνισμό 
ανάμεσα στα κύτταρα ή τα όργανα (δηλαδή άλλα σημεία στην κλίμακα δράστη- 
ριότητας-επικράτησης, ζώα στη συγκεκριμένη περίπτωση), προκειμένου να 
επανεγκαθιδρυθεί ένα πρωτεύον οργανωτικό κέντρο (να καταληφθεί η θέση του 
«αρσενικού άλφα») και να αποκατασταθεί η κοινωνική αρμονία. Τούτες οι ταυ
τίσεις έχουν αρκετά επακόλουθα.

Πρώτον, άλλες ομάδες ζώων μπορούσαν να διευθετηθούν στην κοινωνία με 
βάση τους άξονες δραστηριότητας· βρέθηκε, για παράδειγμα, ότι στα θηλυκά η 
κλίμακα της ιεραρχίας επικράτησης διέθετε χαμηλότερη ή λιγότερο απότομη κλί
ση. Οι κλίμακες επικράτησης στα νεαρά ζώα ήταν ασταθείς· τούτη η ερμηνεία 
στηριζόταν στην παρατήρηση ότι δεν μπορούσε να διαπιστωθεί βάσιμα η συνηθι
σμένη συμπεριφορά επικράτησης και ότι τα μη ώριμα ζώα δεν έδειχναν να έχουν 
σταθερές σχέσεις επικράτησης μεταξύ τους. Καθώς οι αφανείς «παρατηρήσεις» 
απέκτησαν την ίδια σπουδαιότητα ως τεκμήρια με τις ορατές «παρατηρήσεις», 
απέρρεε αβίαστα μια λανθάνουσα έννοια επικράτησης. Από το σημείο αυτό ήταν 
εύκολο το βήμα για το απαραίτητο ποσό επικράτησης προκειμένου να οργανωθεί 
ο κοινωνικός χώρος (ας το ονομάσουμε ποσότητα ηγεσίας) και για το ποσό που 
προκαλεί κοινωνική διάλυση (ας το ονομάσουμε παθολογική επιθετικότητα). Πα
ρόμοιες μελέτες για την αυταρχική προσωπικότητα στα ανθρώπινα όντα αφθο- 11

11. Οι θεωρίες ίου Τσαρλς Μάνινγκ Τσάιλντ (C. Μ. Child 1928) για ίο πεδίο κλίμακας πέ
ρασαν στην κοινωνική θεωρία.
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νούσαν κατά τη διάρκεια του Β' Παγκοσμίου Πολέμου· η αληθινή κοινωνική ευ
ταξία πρέπει να βασίζεται σε μια ισορροπία επικράτησης, η οποία ερμηνευόταν 
ως θεμέλιο της συνεργασίας. Η ανταγωνιστική επιθετικότητα αναδείχτηκε κύρια 
οργανωτική μορφή για άλλες μορφές κοινωνικής απαρτίωσης. Κάθε άλλο παρά 
θεωρούσαν ότι ο ανταγωνισμός και η συνεργασία είναι αμοιβαία αντίθετα, καθώς 
αντιλαμβάνονταν τον πρώτο ως προϋπόθεση της δεύτερης -  πάντοτε με βάση τη 
φυσιολογία. Αν αφαιρούνταν οι 7ηο ενεργές (κυρίαρχες) περιοχές ενός οργανι
σμού, δηλαδή τα οργανωτικά του κέντρα, ξεκινούσε ο ανταγωνισμός ανάμεσα σε 
άλλα συστήματα κλιμάκων για την επανεγκαθίδρυση της οργανικής ευταξίας: 
έτσι προέκυπτε μια περίοδος διαμάχης και ρευστότητας στο εσωτερικό του πολι
τικού σώματος. Κύριο σημείο ήταν η ορατή, υποτίθεται, κατάρρευση της κοινω
νικής ευταξίας σε ατομικιστικό αναπαραγωγικό ανταγωνισμό, εφόσον απούσιαζε 
μια οργανωακή ιεραρχία επικράτησης. Το πείραμα που θα έλεγχε την υπόθεση 
αυτή, δηλαδή η απομάκρυνση άλλων ζώων εκτός από τα κυρίαρχα αρσενικά, δεν 
πραγματοποιήθηκε, επειδή δεν είχε νόημα στο πλαίσιο της όλης θεωρίας, των 
αναλογιών με τους ατομικούς οργανισμούς και των ανεξέταστων υποθέσεων.

Οι μελέτες για την αυταρχική προσωπικότητα μας οδηγούν στο δεύτερο επί
πεδο εξήγησης του πολιτικού σώματος που ήταν άρρητο στο πείραμα του Κάρ- 
πεντερ: στο ψυχολογικό επίπεδο. Η ιδέα μιας ιεραρχίας επικράτησης προήλθε 
αρχικά από τη μελέτη της «ιεραρχίας ραμφίσματος» στις οικόσιτες όρνιθες και 
σε άλλα πτηνά, την οποία είχε εισαγάγει ήδη από το 1913ο νορβηγός ζωολόγος 
Τόρλιφ Σέλντεραπ-Εμπ (Βοΐηοΐάοπιρ-Εόόο 1935), αλλά δεν είχε ενταχθεί στην 
αμερικανική συγκριτική ψυχολογία με αξιόλογο τρόπο μέχρι τη δεκαετία του 
1930. Τότε η κοινωνιολογία και η ψυχολογία των ζώων, καθώς και οι αντίστοι
χοι κλάδοι που αφορούσαν τον άνθρωπο, έδωσαν ιδιαίτερη προσοχή στις ιδέες 
του ανταγωνισμού και της συνεργασίας. Η κοινωνία απέρρεε από σύνθετες αλ
ληλεπιδράσεις ανάμεσα σε ζεύγη ατόμων, οι οποίες κατανοούνταν και μετρού- 
νταν με ψυχολογικές τεχνικές συνθέτοντας το χώρο του κοινωνικού πεδίου. Οι 
ερευνητές αναζητούσαν άξονες επικράτησης ως οργανωτικές αρχές τόσο σε επί
πεδο φυσιολογίας όσο και σε ψυχολογίας.

Το τρίτο και τελευταίο άρρητο επίπεδο στον πειραματικό χειρισμό του Κάρ- 
πεντερ αφορά τη φυσική πολιτική οικονομία. Η ομάδα που χάνει το «αρσενικό 
άλφα» ηττάται επίσης στη μάχη του ανταγωνισμού με τις άλλες οργανωμένες ορ
γανικές κοινωνίες. Το αποτέλεσμα αντικατοπτρίζεται στη λιγότερη διαθέσιμη 
τροφή, στην υψηλότερη βρεφική θνησιμότητα, σε λιγότερους απογόνους και, 
επομένως, στη μειονεκτικότερη θέση στην εξελικτική διαδικασία, ή ακόμη και 
στην εξόντωση του πληθυσμού. Εδώ έρχεται στην επιφάνεια η έννοια του αντα
γωνισμού της αγοράς που ελλοχεύει στην οργανική εξελικτική θεωρία. Η θεωρία 
για τη λειτουργία της επικράτησης των αρσενικών συναρμόζει τη διάσταση της 
πολιτικής οικονομίας στη μελέτη της συμπεριφοράς και της εξέλιξης των ζώων
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(ανταγωνιστικότητα, καταμερισμός εργασίας, μοντέλο κατανομής πόρων) με τη 
διάσταση της κοινωνικής απαρτίωσης (συνεργατικός συντονισμός μέσω της ηγε
σίας και της κοινωνικής θέσης), καθώς και με τις αμιγώς φυσιολογικές κατανοή
σεις των αναπαραγωγικών και των εμβρυολογικών φαινομένων. Και οι τρεις αυ
τές οπτικές συνδέουν τα εξισορροπητικά λειτουργιστικά κοινωνικά μοντέλα 
-που είχαν καθιερωθεί στις κοινωνικές επιστήμες της εποχής- με ρητές ιδεολογι
κές και πολιτικές ανησυχίες σχετικές με τον ανταγωνισμό και τη συνεργασία 
(στην περίπτωση των εργατικών αγώνων, για παράδειγμα). Εφόσον θεωρείται 
ότι οι κοινωνίες των ζώων διαθέτουν σε απλούστερη μορφή όλα τα χαρακτηρι
στικά των ανθρώπινων κοινωνιών και πολιτισμών, είναι θεμιτό να μάθει κανείς 
από αυτές πού βασίζεται η υποτιθέμενη φυσική, ολοκληρωμένη κοινότητα στην 
περίπτωση της ανθρωπότητας. ΟΈλτον Μέιο (Mayo 1933) -ο  σημαντικός μελε
τητής της βιομηχανικής ψυχολογίας και κοινωνιολογίας του Χάρβαρντ που είχε 
ταχθεί κατά του εργατικού συνδικαλισμού και άσκησε μεγάλη επιρροή την ίδια 
εποχή- αποκαλούσε μια τέτοια κοινότητα «Εδέμ της Βιομηχανίας».12

Εδώ η πολιτική αρχή της κυριαρχίας μεταμορφώθηκε στη νομιμοποιητική 
επιστημονική αρχή της επικράτησης ως φυσικής ιδιότητας που βασίζεται στη φυ- 
σικοχημεία. Πρέπει να θεωρηθεί ότι η αρχή της κυριαρχίας διαπερνά χειρισμούς, 
έννοιες, οργανωτικές αρχές -τα επιστημονικά εργαλεία σε όλο τους το εύρος. Δεν 
είναι δυνατόν να διεκδικηθεί εκ νέου η επιστήμη για απελευθερωτικούς σκοπούς 
επανερμηνεύοντας απλώς παρατηρήσεις ή αλλάζοντας ορολογία, κάτι που απο
τελεί ούτως ή άλλως χονδροειδή ιδεολογική άσκηση που αρνείται τη διαλεκτική 
αλληλεπίδραση με τα ζώα στο πλαίσιο του σχεδίου αυτοδημιουργίας μέσω της 
επιστημονικής εργασίας. Όμως η δύσκολη διαδικασία της αναδημιουργίας των 
βιοκοινωνικών και των βιοσυμπεριφορικών επιστημών για την απελευθέρωση 
έχει ήδη ξεκινήσει. Διόλου δεν εκπλήσσει το γεγονός ότι ένα από τα πρώτα βήμα
τα ήταν να μετατοπιστεί το επίκεντρο της προσοχής από τα πρωτεύοντα θηλαστι
κά ως μοντέλα για τα ανθρώπινα όντα σε μια βαθύτερη εξέταση των ίδιων των 
ζώων -  πώς ζουν και σχετίζονται με το φυσικό τους περιβάλλον κατά τρόπους που 
έχουν ενδεχομένως ελάχιστη σχέση με εμάς και σίγουρα θα αναδιαμορφώσουν 
την αίσθησή μας για τη σχέση με τη φύση στις θεωρίες μας για το πολιτικό σώμα.

12. Η βιομηχανική μυθολογία του Μέιο συζητείται στο Baritz (1960) ενταγμένη στα συμ- 
φραζόμενα της ευρύτερης κριτικής που ασκήθηκε στον υποτακτικό ρόλο της αμερικανικής κοι
νωνικής επιστήμης απέναντι στην κατεστημένη εξουσία. Βλ. επίσης Heyl (1968), Henderson 
(1935), Parsons (1970). Ο Stephen Cross, τότε μεταπτυχιακός φοιτητής στο πανεπιστήμιο 
Τζονς Χόπκινς, υπήρξε μέντοράς μου στη στοχαστική προσέγγιση αυτών των ζητημάτων. Η θε
ματική της συνεργασίας και του ανταγωνισμού επηρέασε καθοριστικά την εστίαση των ανθρω
πολόγων στην προσωπικότητα και τον πολιτισμό στη δεκαετία του 1930 (π.χ. Mead 1937). Οι 
May και Doob (1937) δημοσίευσαν υπό την αιγίδα του Συμβουλίου Ερευνών στις Κοινωνικές 
Επιστήμες (Social Science Research Council) μια βιβλιογραφία για τη θεματική αυτή.
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Αξίζει να προσέξουμε σοβαρά τούτες τις «αναθεωρητικές» επιστημονικές θεω
ρίες και πρακτικές. Ανάμεσα σε αυτές, οι «φεμινιστικές» οπτικές της φυσικής αν
θρωπολογίας και της μελέτης των πρωτευόντων θηλαστικών έδωσαν έμφαση σε 
αρχές οργάνωσης των σωμάτων και των κοινωνιών οι οποίες δεν εξαρτώνται από 
τις ιεραρχίες επικράτησης. Οι δομές επικράτησης παραμένουν ορατές και εξετά
ζονται, όμως δεν χρησιμοποιούνται πια ως αιτιακές εξηγήσεις της λειτουργικής 
οργάνωσης. Αντίθετα, οι αναθεωρητικές οπτικές τόνισαν τις μητροεστιακές ομά
δες, τη μακροχρόνια κοινωνική συνεργασία αντί για τη βραχυχρόνια θεαματική 
επιθετικότητα, τις ευέλικτες διαδικασίες αντί για τις άκαμπτες δομές κ.ο.κ. Τα 
επιστημονικά και ιδεολογικά ζητήματα είναι σύνθετα- δικαίως λοιπόν οι εργα
σίες που εμφανίζονται προκαλούν έντονες διαμάχες.

Καθώς επιζητούμε να κατανοήσουμε ένα φεμινιστικό πολιτικό σώμα, χρεια
ζόμαστε τη γνωστική πειθαρχία των φυσικών και των κοινωνικών επιστημών, 
όπως ακριβώς χρειαζόμαστε κάθε δημιουργική μορφή θεωρίας και πρακτικής. Οι 
επιστήμες αυτές θα λειτουργήσουν απελευθερωτικά στο βαθμό που τις οικοδο
μούμε πάνω σε κοινωνικές σχέσεις που δεν βασίζονται στην κυριαρχία. Σύστοιχη 
με αυτή την προϋπόθεση είναι η απόρριψη των κάθε λογής ιδεολογικών ισχυρι
σμών περί καθαρής αντικειμενικότητας που ριζώνουν στο διχασμό ανάμεσα στο 
υποκείμενο και το αντικείμενο, ο οποίος νομιμοποίησε τη λογική της κυριαρχίας 
πάνω στη φύση και τους εαυτούς μας. Αν η εμπειρία μας είναι εμπειρία κυριαρ
χίας, θα θεωρητικοποιήσουμε τις ζωές μας σύμφωνα με αρχές επικράτησης. Κα
θώς μετασχηματίζουμε τα θεμέλια της ζωής μας, θα μάθουμε πώς να οικοδομού
με φυσικές επιστήμες προκειμένου να οικοδομήσουμε νέες σχέσεις με τον κό
σμο. Σαν την Ντόουν από το έργο της Μαρτζ Πήρσυ Woman on the Edge o f Time, 
έτσι κι εμείς θέλουμε να πετάξουμε στα βάθη της φύσης και του παρελθόντος για 
να κάνουμε τα πράγματα να πάνε καλά. Οι επιστήμες όμως είναι συλλογικές εκ
φράσεις και δεν μπορούν να αναδημιουργηθούν ατομικά. Σαν τους Λουσιέντε 
και Χόουκ στο ίδιο μυθιστόρημα, οι φεμινίστριες έχουν υποστηρίξει απερίφρα
στα ότι «κανένας δεν μπορεί να κάνει τα πράγματα να πάνε καλά»· ότι «δεν είναι 
κακό να θες να βοηθήσεις, να θες να δουλέψεις, να αδράξεις την ιστορία ... αλλά 
δεν είναι τόσο καλό να θες να το κάνεις μόνος σου. Να παραδώσεις την ιστορία 
σε κάποιον σαν ένα γλυκό που έχεις φτιάξει» (Piercy 1976: 188-189).
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Το παρελθόν είναι η διαφιλονικούμενη ζώνη: 
Ανθρώπινη φύση και θεωρίες για την παραγωγή 

και την αναπαραγωγή στις μελέτες συμπεριφοράς 
των πρωτευόντων

Οι άνθρωποι αρέσκονται να παρατηρούν τα ζώα, ακόμη και να μαθαίνουν από 
αυτά για τους ίδιους και την κοινωνία τους. Οι άνθρωποι στον 20ό αιώνα δεν απο
τελούν εξαίρεση. Διαπιστώνουμε ότι οι θεματικές που απασχόλησαν τη σύγχρο
νη Αμερική αντικατοπτρίζονται λεπτομερώς στα σώματα και τις ζωές των ζώων. 
Στιλβώνουμε τον ζωικό καθρέφτη αναζητώντας τους εαυτούς μας. Οι βιολογικές 
επιστήμες εστιάζουν στις μαϊμούδες και τους πιθήκους, προσπαθώντας να κά
νουν ορατές τόσο τη μορφή όσο και την ιστορία των προσωπικών και των κοινω
νικών μας σωμάτων. Η βιολογία υπήρξε κατεξοχήν επιστήμη της ορατής μορφής, 
ανατομία του ορατού σχήματος, αποδοχή και οικοδόμηση της ορατής τάξης. Η 
επιστήμη που μελέτησε τα πρωτεύοντα θηλαστικά εκτός από τον άνθρωπο, η 
πρωτευοντολογία, μπορεί να είναι εξίσου πηγή ενόρασης και οφθαλμαπάτης. Το 
ζήτημα έγκειται στην ικανότητά μας να κατασκευάζουμε καθρέφτες.

Για να ερμηνεύσει τη σημασία των ζώων για την κατανόηση της ανθρώπινης 
ζωής, η πρωτευοντολογία εστίασε σε δύο σημαντικά θέματα: στο σεξ και τα οι
κονομικά, στην αναπαραγωγή και την παραγωγή. Στα βασικά ενδιαφέροντά της 
συγκαταλέγονται οι κρίσιμες στιγμές μετάβασης από τη φυσική στην πολιτική 
οικονομία και από τις βιολογικές κοινωνικές ομάδες στην τάξη των ανθρώπινων 
συγγενικών κατηγοριών και συστημάτων ανταλλαγής. Τα ζητήματα αυτά είναι 
παλαιά και οι σχέσεις τους με τις τεχνικές και τις ιδεολογικές διαστάσεις της βιο- 
κοινωνικής επιστήμης σύνθετες. Η κατανόησή μας τόσο για την αναπαραγωγή 
όσο και την παραγωγή μάς προσφέρει μια διπλή δυνατότητα. Από τη μία πλευρά 
μπορούμε να οξύνουμε τη ματιά μας όταν εξετάζουμε τη φυσική και την πολιτι
σμική αναγκαιότητα της κυριαρχίας· κι από την άλλη, ίσως μάθουμε να ασκού
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με τις επιστήμες μας έτσι ώστε να δείξουμε ευκρινέστερα τις αποσπασματικές 
ακόμη δυνατότητες να παράγουμε και να αναπαράγουμε τις ζωές μας, χωρίς να 
υπερτερεί η στήριξή μας στις θεωρητικές κατηγορίες και τις απτές πρακτικές 
ελέγχου και εχθρότητας.

Οι θεωρίες για τη ζωική και την ανθρώπινη κοινωνία που βασίστηκαν στο 
σεξ και την αναπαραγωγή πρόσφεραν ισχυρή νομιμοποίηση στην πεποίθηση ότι 
η επιθετικότητα, ο ανταγωνισμός και η ιεραρχία αποτελούν φυσική αναγκαιότη
τα. Μερικές μελέτες για τα πρωτεύοντα θηλαστικά στη δεκαετία του 1920 άρχι
σαν να υποστηρίζουν ότι η διαφορά τους με τα υπόλοιπα θηλαστικά έγκειται στη 
φύση της αναπαραγωγικής τους φυσιολογίας: τα πρωτεύοντα θηλαστικά έχουν 
έμμηνο κύκλο. Η φυσιολογία τους έχει βαρύνουσες συνέπειες, όπως διαβεβαίω
ναν, συνέπειες που εκφράζονταν με ένα «γεγονός» το οποίο εξήπτε τη φαντασία: 
τη διαρκή «δεκτικότητα» των θηλυκών. Πολλοί σκέφτηκαν και μερικοί είχαν 
την ελπίδα ότι το κλειδί για την εξαιρετική κοινωνικότητα της τάξης των πρω
τευόντων ίσως βρίσκεται σε κάποιο σεξουαλικό θεμέλιο της κοινωνίας, σε μια 
οικογένεια με γερές ρίζες στους αδένες και στα γονίδια. Η φυσική συγγένεια, 
όπως θεωρούσαν τότε, είχε μετασχηματιστεί από τις γλωσσικά διαμεσολαβημέ- 
νες κατηγορίες που χάρισαν ορθολογική τάξη στη φύση κατά τη γένεση του πο
λιτισμού και χαρακτήριζαν ειδικά το ανθρώπινο είδος. Ταξινομώντας με την 
ονοματοθεσία και δημιουργώντας είδη, ο πολιτισμός θα κυριαρχούσε λογικά 
πάνω σε μια αναγκαία αλλά και επικίνδυνη ενστικτώδη φύση. Τα ανθρώπινα 
όντα ίσως βρήκαν στις κατηγορίες της συγγένειας το κλειδί για τον έλεγχο του 
σεξ, της πηγής αλλά και της απειλής για όλα τα άλλα είδη ευταξίας. Μάθαμε ότι 
δίνοντας όνομα στο είδος μας θα μπορούσαμε να ελέγξουμε τους συγγενείς μας. 
Μόνο πρόσφατα και διατακτικά οι πρωτευοντολόγοι αμφισβήτησαν σοβαρά την 
ιδέα ότι έχουμε ανάγκη τέτοιες ερμηνείες της φύσης και του πολιτισμού.

Οι βιοκοινωνικές θεωρίες που εστιάζουν στην παραγωγή βασίζονται σε μία 
θεμελιώδη προκειμένη: το ανθρώπινο είδος είναι κυριολεκτικά αυτοδημιούργη- 
το. Τα σώματά μας είναι προϊόν της προσαρμογής στη χρήση εργαλείων, η οποία 
προηγείται του γένους Homo. Καθορίσαμε ενεργά το σχήμα μας χρησιμοποιώ- 
ντας εργαλεία τα οποία μεσολαβούν στην ανθρώπινη ανταλλαγή με τη φύση. 
Τούτη η συνθήκη της ύπαρξής μας μπορεί να οπτικοποιηθεί με δύο αντιφατικούς 
τρόπους. Παρατηρώντας τα ίδια τα εργαλεία, ίσως επιλέξουμε να αγνοήσουμε 
ότι απλά διαμεσολαβούν την εργασία μας. Από την προοπτική αυτή βλέπουμε 
τον εγκέφαλο και τα άλλα δημιουργήματά μας ως κινητήριες δυνάμεις σε μια 
ιστορική πορεία κλιμακωνόμενης τεχνολογικής κυριαρχίας· δηλαδή οικοδομού
με μια αλλοτριωμένη σχέση με τη φύση. Βλέπουμε το ιστορικό οικοδόμημα του 
είδους μας ως αναπόφευκτη ανθρώπινη φύση και συνάμα ως τεχνική αναγκαιό
τητα. Τούτη η συλλογιστική οδηγεί στην ανωτερότητα της μηχανής και των 
προϊόντων της και εγγυάται την απαρχαίωση του σώματος και τη νομιμότητα
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της μηχανικής του ανθρώπου. Επίσης όμως μπορούμε να εστιάσουμε στην ίδια 
τη διαδικασία της εργασίας και να ανασυστήσουμε την αίσθησή μας για τη φύ
ση, τις καταβολές και το παρελθόν έτσι ώστε το ανθρώπινο μέλλον να βρίσκεται 
στα χέρια μας. Μπορούμε να επιστρέφουμε από το εργαλείο στο σώμα, στις 
προσωπικές και τις κοινωνικές μορφές του. Τούτο εδώ το κεφάλαιο κάνει λόγο 
για τις προσπάθειες να γνωρίσουμε το σώμα στις βιοκοινωνικές συνθήκες της 
παραγωγής και της αναπαραγωγής. Τα σώματά μας, εμάς.

Συγκεκριμένα, τούτο το κεφάλαιο αναφέρεται στη συζήτηση που έγινε περί
που το 1930 στις σπουδές των πρωτευόντων θηλαστικών και στη φυσική ανθρω
πολογία σχετικά με την ανθρώπινη φύση -  στα αρσενικά και τα θηλυκά σώματα. 
Η συζήτηση οριοθετήθηκε από τους συνήθεις κανόνες του επιστημονικού λόγου. 
Τούτος ο ρυθμισμένος στο έπακρο χώρος επιτρέπει ανακοινώσεις τεχνικού τύπου, 
αιτήσεις για επιχορηγήσεις, άτυπα δίκτυα φοιτητών, καθηγητών και εργαστη
ρίων, επίσημα συμπόσια για την προώθηση μεθόδων και ερμηνειών και, τέλος, 
εγχειρίδια για τη διαπαιδαγώγηση νέων επιστημόνων. Στο κεφάλαιο αυτό εξετά
ζεται ένας χώρος όπου δεν μπορούν να σταθούν οι ανίδεοι και οι ερασιτέχνες. 
Πολλοί θεωρούν ότι ένα από τα ιδιότυπα χαρακτηριστικά της επιστήμης είναι ότι 
μπορούμε να προβλέψουμε και, επομένως, να ελέγξουμε τα συμβάντα, γνωρίζο
ντας τις κανονικότητες και τις διαδικασίες του παρελθόντος. Δηλαδή, με τις επι
στήμες -τις ιστορικές, πειθαρχημένες μορφές θεωρητικού λόγου για την εμπειρία 
μας- κατανοούμε και συνάμα κατασκευάζουμε τη θέση μας στον κόσμο, ενώ επί
σης αναπτύσσουμε στρατηγικές για να διαμορφώσουμε το μέλλον.

Πώς είναι δυνατόν ο φεμινισμός, μια πολιτική θέση για την αγάπη και την 
εξουσία, να έχει οποιαδήποτε σχέση με την επιστήμη έτσι όπως την περιέγραψα; 
Σύμφωνα με όσα προτείνω, ο φεμινισμός μπορεί να αντλήσει από μια βασική 
παρατήρηση της κριτικής θεωρίας. Αφετηρία της κριτικής θεωρίας -όπως τη 
μάθαμε από τον Μαρξ, τη σχολή της Φρανκφούρτης και άλλους- είναι ότι τα 
κοινωνικά και τα οικονομικά μέσα για την ανθρώπινη απελευθέρωση βρίσκο
νται στα ίδια μας τα χέρια. Μολοντούτο εξακολουθούμε να περνάμε όλη μας τη 
ζωή σε σχέσεις που ορίζονται από την κυριαρχία και τη σπανιότητα των πόρων. 
Υπάρχει η δυνατότητα να ανατραπεί τούτη η τάξη πραγμάτων. Η μελετη της 
αντίφασης αυτής μπορεί να εφαρμοστεί σε ολόκληρο το πεδίο γνώσης μας, συ
μπεριλαμβανομένων των επιστημών του έμβιου φυσικού κόσμου. Η κριτική πα
ράδοση επιμένει ότι αναλύουμε σχέσεις επικράτησης στη συνείδηση αλλά και 
σε υλικά συμφέροντα, ότι δεν αντιλαμβανόμαστε την κυριαρχία ως παράγωγο 
της φύσης αλλά της θεωρίας. Μια φεμινιστική ιστορία της επιστήμης, η οποία 
θα πρέπει να αποτελεί συλλογικό επίτευγμα, είναι σε θέση να εξετάσει το τμήμα 
της βιοκοινωνικής επιστήμης στο οποίο εντοπίζονται τα ίχνη της θρυλούμενης 
εξελικτικής βιολογίας μας και νομιμοποιούνται οι δήθεν αναπόφευκτοι τύποι 
της ευταξίας με βάση την κυριαρχία. Η εξέταση θα πρέπει να παίξει σοβαρά με
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την πλούσια αμφισημία και τις μεταφορικές δυνατότητες τόσο της τεχνικής ορο
λογίας όσο και των κοινών λέξεων. Οι φεμινίστριες επανοικειοποιούμαστε την 
επιστήμη προκειμένου να ανακαλύψουμε και να ορίσουμε τι είναι «φυσικό» για 
εμάς.1 Θα παίρναμε τότε στα χέρια μας το ανθρώπινο παρελθόν και μέλλον. 
Τούτη η ομολογημένα ιδιοτελής προσέγγιση της επιστήμης υπόσχεται να λάβει 
σοβαρά υπόψη τους κανόνες του επιστημονικού λόγου, χωρίς όμως να γίνει πι
στός λάτρης του φετίχ της επιστημονικής αντικειμενικότητας.

Θα εστιάσω σε τέσσερα σύνολα θεωριών που δίνουν έμφαση στις κατηγο
ρίες της αναπαραγωγής και της παραγωγής μέσα στον περίπλοκο ιστό που ανα- 
συστήνει την ανθρώπινη φύση και εξέλιξη. Το πρώτο σύνολο, επικεντρωμένο 
στην αναπαραγωγή, υπήρξε έργο του σερ Σόλι Ζούκερμαν. Γεννημένος το 1904 
στη Νότια Αφρική, ο Ζούκερμαν σπούδασε ανατομία στο Πανεπιστήμιο του Κέ- 
ηπ Τάουν, κατόπιν έγινε διδάκτορας ιατρικής και απέκτησε πτυχίο χειρουργικής 
στο Νοσοκομείο του Πανεπιστημιακού Κολεγίου του Λονδίνου. Συνδύασε κατά 
σύνθετο και διαφωτιστικό τρόπο τα ερευνητικά ενδιαφέροντά του στους τομείς 
της παλαιοανθρωπολογίας και της φυσικής ανθρωπολογίας, της αναπαραγωγι
κής φυσιολογίας και του έμμηνου κύκλου των πρωτευόντων, καθώς και σε ευ
ρύτερα ζητήματα ζωολογίας και ταξινομίας σχετικά με τα πρωτεύοντα θηλαστι
κά. Η κοινωνική του βάση περιλάμβανε μεταξύ άλλων ζωολογικούς κήπους και 
ερευνητικά εργαστήρια σε βρετανικά πανεπιστήμια και ιατρικές σχολές· η κα
τάρτιση και η σταδιοδρομία του δείχνουν ότι συνδύαζε την οπτική του ανατό- 
μου, του βιοχημικού, του ανθρωπολόγου, του κλινικού γιατρού, του στελέχους 
της κρατικής διοίκησης και του επιστημονικού συμβούλου της κυβέρνησης.1 2 Ο 
Ζούκερμαν υπήρξε αρχιτέκτονας μιας θεωρίας με τεράστια επιρροή: της θεω
ρίας ότι η σεξουαλική φυσιολογία συνιστά θεμέλιο της κοινωνικής οργάνωσης 
στα πρωτεύοντα θηλαστικά. Επίσης, πρότεινε μια παραλλαγή της θεωρίας ότι ο 
ανθρώπινος πολιτισμός προήλθε από την κοινωνική προσαρμογή στο κυνήγι, η 
οποία σκιαγραφούσε τις κομβικές συνέπειες που είχε αυτό για τον καταμερισμό 
της εργασίας ανάλογα με τα φύλα και για τον οικουμενικό θεσμό της ανθρώπι
νης οικογένειας. Εστιάζοντας στη βιολογία των φύλων στις μαϊμούδες, ο Ζού
κερμαν οικοδόμησε μια συλλογιστική οριοθέτησης της ανθρώπινης φύσης. Ου

1. Η Rayna Rapp συνέβαλε στη διαμόρφωση της ανάλυσης αυτής ως ανώνυμη κριτής της 
πρώτης δημοσίευσης.

2. Ο Ζούκερμαν, ισχυρή προσωπικότητα στην πολιτική της βρετανικής επιστήμης από την 
εποχή του Β Παγκόσμιου Πολέμου, πρόσφερε την προσωπική του άποψη για την επιστημονι
κή του σταδιοδρομία (Zuckerman 1972, 1978). Το διάστημα 1933-1934 το αφιέρωσε διαπι
στευμένος με Ερευνητική Υποτροφία του Ιδρύματος Ροκφέλερ στα νέα εργαστήρια πρωτευό
ντων θηλαστικών του Γέηλ που διηύθυνε ο Ρ. Γέρκις. Η μεταξύ τους αλληλογραφία, που βρί
σκεται στα έγγραφα του Γέρκις των αρχείων του Πανεπιστημίου Γέηλ, δείχνει πως σταδιακά 
απογοητεύτηκαν αμοιβαία από τις προσεγγίσεις του άλλου στην πρωτευοντολογία.



ΤΟ ΠΑΡΕΛΘΟΝ ΕΙΝΑΙ Η ΔΙΑΦΙΛΟΝΙΚΟΥΜΕΝΗ ΖΩΝΗ 45

σιαστικά ισχυριζόταν ότι το μοναδικό καθολικό γνώρισμα όλων των πρωτευό
ντων θηλαστικών είναι ο εμμηνορρυσιακός κύκλος. Επομένως, μόνο πάνω σε 
αυτή τη βάση μπορούμε να διατυπώσουμε έγκυρες συγκρίσεις ανάμεσα σε αν
θρώπινους και μη ανθρώπινους τρόπους ζωής.

Δεύτερο σύνολο θεωριών με έμφαση στην αναπαραγωγή είναι αυτές της 
Θέλμα Ρόγουελ, η οποία τώρα διδάσκει στο Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ στην 
Καλιφόρνια. Η Ρόγουελ απέκτησε το διδακτορικό της δίπλωμα στην αρχή της 
δεκαετίας του 1960 με επιβλέποντα τον Ρόμπερτ Χάιντ του Καίμπριτζ, ο οποίος 
επέβλεψε επίσης τη διατριβή της Τζέην Γκούνταλ για τους χιμπατζήδες. Στα 
χρόνια εκείνα ξεκίνησε η ραγδαία αύξηση των δημοσιεύσεων με βάση τη μα
κροχρόνια επιτόπια παρατήρηση των άγριων πρωτευόντων θηλαστικών, η 
οποία συνεχίζεται μέχρι σήμερα. Η ζωολογία και η ηθολογία των ζώων αποτε
λούσαν το επιστημονικό υπόβαθρο της Ρόγουελ. Αρχική της πρόθεση ήταν να 
γράψει μια διατριβή για την επικοινωνία μεταξύ θηλαστικών (χάμστερ), χρησι
μοποιώντας την ηθολογική προσέγγιση που είχε επεξεργαστεί κυρίως ο Νίκο Τί- 
μπεργκεν στην Οξφόρδη. Επειδή ο Τίμπεργκεν έπειτα θεώρησε ότι η μεθοδολο
γία αυτή δεν ταίριαζε στη μη στερεοτυπική κοινωνική επικοινωνία των θηλαστι
κών, η Ρόγουελ επιδίωξε να θέσει σε εφαρμογή τις ιδέες της στο Καίμπριτζ με 
την επίβλεψη του Χάιντ, ο οποίος έπαιξε σπουδαίο ρόλο στη σύνθεση της αμερι
κανικής συγκριτικής ψυχολογίας με την ευρωπαϊκή ηθολογία των ζώων. Η έρευ
να της Ρόγουελ (Rowell 1966α, 1966β, 1970), που χρησιμοποίησε και τις δύο 
παραδόσεις, ασχολήθηκε με την επικοινωνία μεταξύ πρωτευόντων, με τον εμ- 
μηνορρυσιακό κύκλο στους μπαμπουίνους, με τη σύγκριση ανάμεσα στη συ
μπεριφορά των μαϊμούδων στο φυσικό τους περιβάλλον και σε καταστάσεις αιχ
μαλωσίας και πειραματικών εργαστηρίων, καθώς και με τα συστήματα κοινωνι
κοποίησης που βασίζονται στη σχέση μητέρας-βρέφους. Ασκώντας με παρρησία 
κριτική στην πανταχού παρούσα έννοια της επικράτησης, έκανε τον κοινωνικό 
ρόλο και την άσκηση πίεσης βασική θεωρητική της ενασχόληση.

Ωστόσο, τόσο ο Ζούκερμαν όσο και η Ρόγουελ, που διαφέρουν πολύ μεταξύ 
τους, υιοθετούν ποικιλίες του βιολογικού και του κοινωνιολογικού λειτουργι
σμού που θέτουν όρια στις επιτρεπτές εξηγήσεις για το σώμα και το πολιτικό 
σώμα. Το πιο σημαντικό είναι το λειτουργιστικό προαπαιτούμενο μιας τελικής 
εξήγησης με όρους ισορροπίας, σταθερότητας, εξισορρόπησης. Ο λειτουργι
σμός αναπτύχθηκε με βάση οργανισμικά μεταφορικά σχήματα, στα οποία τα 
ποικίλα φυσιολογικά μέρη ή υποσυστήματα συντονίζονται σε ένα αρμονικό, ιε
ραρχικά οργανωμένο όλον. Η σύγκρουση υπάγεται σε μια τελεολογία κοινών 
συμφερόντων.3 Οι εξηγήσεις του Ζούκερμαν και της Ρόγουελ αντικατοπτρίζουν

3. Για μια κριτική ιστορία της λειτουργιστικής εξήγησης στη διαδικασία απόκρυψης των 
καπιταλιστικών ταξικών σχέσεων από τις αρχές του 19ου αιώνα, βλ. Young (1985).
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επίσης τις ιδεολογικές μέριμνες της κοινωνίας τους με σύνθετους τρόπους, που 
μπορούν να διδάξουν πολλά στην προσπάθεια του φεμινισμού να πραγματευτεί 
τις βιολογικές και τις κοινωνικές θεωρίες.

Το τρίτο και το τέταρτο σύνολο θεωριών ανασυστήνουν την εξέλιξη του αν
θρώπινου είδους. Και τα δύο ισχυρίζονται ότι αποκαλύπτουν το νόημα που είχαν 
ορισμένες προσαρμογές κομβικής σημασίας και εστιάζουν στην παραγωγή. 
Βλέπουν την προσαρμογή ως έννοια που συνδέεται με την ερμηνεία λειτουργι
κών συμπλεγμάτων, τρόπων ζωής στους οποίους η συμπεριφορά και η δομή αλ- 
ληλοδιαμορφώνονται. Αν η Ρόγουελ αλλά και ο Ζούκερμαν περιορίζονται (σχε
δόν) στο να μιλούν για μαϊμούδες, ο Σέργουντ Γουόσμπερν από το Πανεπιστή
μιο του Μπέρκλεϋ στην Καλιφόρνια, η πρώην φοιτήτριά του Αντριεν Ζίλμαν και 
η Νάνσυ Τάνερ, συνάδελφός της στο Πανεπιστήμιο της Σάντα Κρουζ, επίσης 
στην Καλιφόρνια, επιχειρηματολογούν υπέρ της σύνδεσης της φυσικής με την 
κοινωνική ανθρωπολογία. Καθώς δίνουν επιστημονικές αφηγήσεις για την αν
θρώπινη φύση, δεν σπεύδουν διόλου να απολογηθούν για τη θέση της εικασίας 
στην ανασύσταση της εξέλιξης των ειδών στις σχετικές μελέτες. Στην εξελικτι
κή βιολογία και την ανθρωπολογία δεν μπορεί κανείς να κρυφτεί πίσω από μη
χανιστικές ή καθαρά δομιστικές εξηγήσεις. Από τη στιγμή όμως που η έννοια 
της λειτουργίας εξακολουθεί να κατέχει εξέχουσα θέση, η συνεπακόλουθη επι
στημονική προσέγγιση μπορεί να ονομαστεί εξελικτικός λειτουργισμός.

Η κεντρική προσωπικότητα στο τρίτο σύνολο θεωριών, ο Γ ουόσμπερν, συν
δέεται άμεσα με τη νεωτερική υπόθεση του ανθρώπου κυνηγού. Σύμφωνα με 
αυτήν, η προσαρμογή στο κυνήγι αποτέλεσε το θεμελιώδες λειτουργικό σύ
μπλεγμα που έθεσε τους κανόνες για ολόκληρη σχεδόν την ιστορία του γένους 
Homo μέχρι το πολύ πρόσφατο παρελθόν. Ο Γ ουόσμπερν υπήρξε επίσης πατέ
ρας της θεωρίας που αντιλαμβανόταν τη χρήση εργαλείων ως κινητήρα της εξέ
λιξης του ανθρώπινου σώματος, συμπεριλαμβάνοντας βεβαίως τον εγκέφαλο 
και τη γλωσσική ικανότητά του. Ο οραματισμός του για το αυτοδημιούργητο εί
δος, που άσκησε τεράστια επιρροή, του εξασφάλισε τη βαθιά εκτίμηση μαρξι- 
στριών φεμινιστριών όπως η Ελεάνορ Λήκοκ (Leacock 1972), καθώς και φροϋ- 
διστριών φεμινιστριών σαν την Ντόροθυ Ντινερστάιν (Dinnerstein 1977). Επί
σης θεωρήθηκε ο κακός του έργου, επειδή εστίασε σε συντριπτικό βαθμό στα 
αρσενικά θεωρώντας τα ουσιαστικά το μοναδικό ενεργητικό είδος ανθρώπινης 
ύπαρξης. Ο Γουόσμπερν είναι, κατά τη γνώμη μου, μορφή πιο περίπλοκη και 
συνάμα πιο σημαντική από όσο αποκαλύπτουν τούτες οι δύο προσεγγίσεις. Ανα
πτύσσοντας τη λειτουργική ανατομία ως μέρος της εξελικτικής θεωρητικής σύν
θεσης και κατόπιν επεκτείνοντας την προσέγγιση στην κοινωνική συμπεριφορά 
των ζώντων πρωτευόντων θηλαστικών, ενέταξε τη λεπτοδουλεμένη γενετική 
θεωρία και την πειθαρχημένη επιτόπια και πειραματική μεθοδολογία στην πρα
κτική της ανασύστασης της εξελικτικής διαδικασίας.
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Η Ζίλμαν και η Τάνερ, οι συγγραφείς του τέταρτου συνόλου θεωριών, διατύ
πωσαν μια εξαιρετική κριτική για τον επιστημονικό σεξισμό του Γουόσμπερν 
χρησιμοποιώντας ακριβώς τα δικά του εργαλεία. Δεν θα μπορούσαν να σκε- 
φτούν έτσι χωρίς τη λειτουργική φυσική ανθρωπολογία την οποία προήγαγε ο 
Γουόσμπερν. Η Τάνερ και η Ζίλμαν επίσης πρόσθεσαν μια νέα τροπή στη φεμι
νιστική, επιστημονική εξελικτική ανασύσταση: τη χρήση κοινωνιοβιολογικών 
εννοιών. Η απόλαυση και η ειρωνεία στην προσέγγισή τους συνίστανται στο ότι 
οι ιδέες μερικών κραυγαλέα σεξιστικών θεωριών επιστρατεύτηκαν για να δώ
σουν μιαν άλλη αφήγηση. Ωστόσο, η φεμινιστική συζήτηση σε τούτο το επίπεδο 
εξακολουθεί να αφορά τη φύση και την ύπαρξη πανανθρώπινων αρχών. Οι θεω
ρίες για τις καταβολές πολύ γρήγορα μετατρέπονται σε θεωρίες για τις ουσίες 
και τα όρια (βλ. Σχήμα 1).

Η δεκαετία του 1930 χαρακτηρίστηκε από συναρπαστικές προόδους στη με
λέτη της σεξουαλικής ενδοκρινολογίας. Στις αρχές της ο Σόλι Ζούκερμαν διατύ-

ΣΧΗΜΑ 1
ΣΧΕΣΕΙΣ ΜΕΤΑΞΥ ΤΩΝ ΚΥΡΙΩΝ ΠΡΟΣΩΠΩΝ

εστίαση στην αναπαραγωγή 

Ζούκερμαν — ► Ρόγουελ

1 λειτουργισμός 1 κοινωνικός
στη φυσιολογία λειτουργισμός

2 ανάλυση 2 ανάλυση
ατόμου ομάδας

κοινά θέματα

1 περιορισμός της ανάλυσης στα ζώα

2 σφαιρική εξηγητική έννοια

Ζ — επικράτηση 

R —  πίεση (stress)

3 πρωτεύουσα ταυτότητα: βιολόγοι, 
πρωτευοντολόγοι

4 μελέτη του εμμηνορρυσιακού κύκλου

εστίαση στην παραγωγή 

Γ ουόσμπερν — ► Τάνερ και Ζίλμαν

1 προσαρμογή 1 προσαρμογή
στο κυνήγι στη συλλογή τροφής

2 εργαλεία από 2 εργαλεία από τη
τη γενετική γενετική στο
στο πλαίσιο της πλαίσιο της 
νεοδαρβινικής κοινωνιοβιολογίας 
σύνθεσης

κοινά θέματα

1 βασικό ενδιαφέρον για τη γραμμή των 
ανθρωπιδών

2 εξελικτικός λειτουργισμός
+

κοινωνικός λειτουργισμός
3 πρωτεύουσα ταυτότητα: ανθρωπολόγοι
4 μελέτη απολιθωμένων δομών ως 

ένδειξης για την κοινωνική 
συμπεριφορά (λειτουργία)

Οι εννοιολσγικές κατηγορίες του σχήματος δεν υποδεικνύουν κάποιους αυστηρούς διαχωρισμούς αλλα ση
μεία έμφασης στα κείμενα κάθε ερευνητή/τριας.
Το βέλος δηλώνει άμεση οφειλή.
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πωσε μια δυναμική θεωρία για τη φυσιολογική βάση της κοινωνίας των θηλα
στικών γενικά, και των πρωτευόντων ειδικότερα. Διακήρυξε κατ’ επανάληψη 
την πρόθεσή του να υιοθετήσει την προοπτική του ζωολόγου μόνο στην κοινω- 
νιολογία των ζώων και να αποφύγει να βγάλει επαγωγικά συμπεράσματα για την 
ανθρώπινη πολιτισμική συμπεριφορά που διαμεσολαβείται από τη γλώσσα. 
Ωστόσο, το έργο του ενέπνευσε έρευνες για την προέλευση της ανθρώπινης ορ
γάνωσης και τη χρήση των πρωτευόντων θηλαστικών στις σχετικές σπουδές. Ο 
Ζούκερμαν εκσυγχρόνισε την επιστημονική νομιμοποίηση της έννοιας της επι
κράτησης, συνδέοντάς τη για παράδειγμα με τη νέα ενδοκρινολογία. Η επικρά
τηση στη θεωρία του συνδεόταν στενά με τον ανταγωνισμό των αρσενικών για 
τον έλεγχο των πόρων (των θηλυκών). Τα θηλυκά κατόπιν εμφανίστηκαν, μέσα 
από τις συνέπειες της αναπαραγωγικής φυσιολογίας, ως φυσική πρώτη ύλη για 
την επιβολή της αρσενικής τάξης. Η ανθρώπινη καινοτομία ήταν η άσκηση 
ελέγχου στη φυσική οικονομία της φυσιολογίας. Με δυο λόγια, η κυριαρχία άλ
λαξε επίπεδο με τον πολιτισμό.

Ο Ζούκερμαν εξέτασε τα αίτια της κοινωνικότητας στα πρωτεύοντα θηλαστι
κά από δύο αφετηρίες: 1) Τη συζήτηση στην κοινότητα των ανθρωπολόγων με 
θέμα την πολιτισμική κυριαρχία του ενστίκτου στο σχηματισμό του ανθρώπινου 
επιπέδου οργάνωσης -  που εκπροσωπούνταν από το έργο του Μαλινόφσκι Σε
ξουαλικότητα και καταπίεση στην πρωτόγονη κοινωνία και από τα έργα του Φρόυντ 
Τοτέμ και Ταμπού και Ο πολιτισμός πηγή δυστυχίας. 2) Μια νέα βιολογική επιστή
μη, που συνέδεε τις ορμόνες με τη συμπεριφορά και ρίζωνε στη φυσιολογία του 
νευρικού και του αναπαραγωγικού συστήματος, καθώς και στη συγκριτική και τη 
συμπεριφοριστική ψυχολογία. Ο Ζούκερμαν υιοθέτησε σταθερό προσανατολι
σμό προς τη φυσιολογία και την ιατρική και στα δύο πεδία. Επέκρινε όλες τις 
υπάρχουσες θεωρίες για την οργάνωση των ζώων επειδή είχαν ανθρωπομορφική 
και τελεολογική χροιά. Αντικατέστησε το παλαιότερο εξελικτικό νόημα της λει
τουργικής προσαρμογής με μια προσέγγιση βασισμένη στη φυσιολογία, η οποία 
στηριζόταν σε μελέτες των επιμέρους μηχανισμών με ανατομικούς και βιοχημι
κούς όρους. Λειτουργία σήμαινε μηχανισμός. Συμπεριφορά και κοινωνία θα συν
δέονταν με τη μηχανιστική φυσιολογία, ενώ η ταξινομία θα αναδιαμορφωνόταν 
επίσης στην ίδια βάση. Ο Ζούκερμαν ανέλαβε να εφαρμόσει το ταξινομικό του 
πρόγραμμα στο βιβλίο Functional Affinities o f  Man, Monkeys, and Apes (Zucker- 
man 1933). Εδώ διατύπωσε την «υπόθεση για το ρόλο του κυνηγιού» προκειμέ- 
νου να ερμηνεύσει τη μετάβαση από τη φύση στον πολιτισμό.

Ωστόσο, πρώτα πρέπει να ρίξουμε μια ματιά στη γενική θεωρία του για την 
κοινωνία των πρωτευόντων εκτός από τον άνθρωπο, η οποία βρίσκεται στο βι
βλίο The Social Life o f Monkeys and Apes (Zuckerman 1932). Ο Ζούκερμαν έθε
σε ένα σημαντικό όριο στην πρωτευοντολογία. Δεν δεχόταν ότι υπήρχε κλίμακα 
τελειότητας των ζώντων πρωτευόντων θηλαστικών, η οποία εκπροσωπεί τα στά
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δια νοητικής λειτουργίας και τους αντίστοιχους βαθμούς κοινωνικής συνεργα
σίας (πράγμα που παρέπεμπε πάντοτε στην ιεραρχική οργάνωση) και από την 
οποία θα έπρεπε να έχουν περάσει τα ανθρώπινα όντα. Επομένως, «μόνον η συ
μπεριφορά που είναι κοινή σε όλους τους πιθήκους και τις μαϊμούδες μπορεί να 
θεωρηθεί ότι εκπροσωπεί ένα επίπεδο κοινωνίας από το οποίο πέρασε ο άνθρω
πος κάποτε στο παρελθόν, κατά τα προανθρώπινα στάδια της ανάπτυξής του» 
(Ζικ^επηαη 1932: 26). Ένα μόνο πράγμα ανταποκρινόταν στο προαπαιτούμενο 
αυτό: «Όταν παραμεριστούν όλα τα ερωτήματα για την εφαρμογή της στην αν
θρώπινη συμπεριφορά και όταν παραβλεφθεί η τελεολογική εικοτολογία, τότε ως 
κύριο πρωτογενές υλικό μιας επιστημονικής κοινωνιολογίας των θηλαστικών θα 
πρέπει να θεωρηθούν η οικολογία, η αναπαραγωγική φυσιολογία και όσες επι
δράσεις μπορούν να ταξινομηθούν στην ίδια κατηγορία αποδιδόμενες σε ατομι
κές παραλλαγές» (Ζιιοΐ^πηαη 1932: 28). Τούτο το νεύμα προς την οικολογία εί
ναι και το τελευταίο που ακούμε γι’ αυτήν, μέχρι τη στιγμή που χρειάστηκε μια 
καταλυτική αιτία που θα πυροδοτούσε την πολιτισμική απάντηση (το κυνήγι) 
στη σεξουαλικότητα των πρωτευόντων θηλαστικών. Οι ατομικές παραλλαγές 
εξηγούσαν ορισμένες λεπτομέρειες, «όμως η κοινωνική συμπεριφορά -οι αμοι
βαίες σχέσεις μεταξύ ατόμων σε μία ομάδα- καθορίζεται πρωτίστως από τους 
μηχανισμούς της αναπαραγωγικής φυσιολογίας» (Ζυοίίοπηαη 1932:29).

Ο Ζούκερμαν είχε ήδη ενημερώσει τον αναγνώστη ότι η εξόρμησή του στην 
κοινωνιολογία των θηλαστικών ξεκίνησε ως απάντηση στις παροτρύνσεις των 
ανθρωπολόγων· στόχος του ήταν να αντικαταστήσει τις ανεκδοτολογικές περι
γραφές για τις κοινωνίες των ζώων με τα αδιαμφισβήτητα δεδομένα της φυσιολο
γίας. Απλούστατα δέχτηκε ως υπόθεση ότι το μήλο της έριδος ήταν η φύση και η 
προέλευση της ανθρώπινης οικογένειας, από την οποία ακριβώς κατάγεται η κοι
νωνία. Στο σημείο αυτό ο Ζούκερμαν στράφηκε στα κείμενα του αμερικανού με
λετητή των θηλαστικών Γκέριτ Σ. Μίλερ, ο οποίος είχε ασκήσει κριτική στην πα
ραδοχή του Μαλινόφσκι ότι η ανθρώπινη οικογένεια αποτελούσε μοναδική περί
πτωση, ότι η συγγένεια εκπροσωπούσε την κρίσιμη τομή ανάμεσα στα ζώα και 
τον άνθρωπο. Ο Μαλινόφσκι θεωρούσε μοναδικό φαινόμενο την ανθρώπινη φυ
σιολογία με βάση την οποία επιβλήθηκε ο θεσμός της συγγένειας (δηλαδή η πα
τρότητα). Αντίθετα, ο Μίλερ και ο Ζούκερμαν συμφωνούσαν ότι όλα τα ουσιώδη 
βιολογικά χαρακτηριστικά της ανθρώπινης οικογένειας (και συγκεκριμένα η 
διαρκής δεκτικότητα του θηλυκού) βρίσκονται στο συνεταιρισμό των θηλαστι
κών για την αναπαραγωγή. Ο Ζούκερμαν απλώς ανέπτυξε τούτη τη θεώρηση σε 
ανάλυση των συνεπακόλουθων κοινωνικών μορφών στα πρωτεύοντα θηλαστικά. 
Η αφήγηση του Φρόυντ για την προέλευση του πολιτισμού από την καταστολή 
των ορμών προεικονίστηκε στο προανθρώπινο επίπεδο. Η αφήγηση του Ζούκερ
μαν βασίστηκε αφενός στη συγκριτική φυσιολογική ανατομία των διαφορετικών 
ομάδων πρωτευόντων θηλαστικών, όπως είχε διαμορφωθεί από την πρόσφατη



50 Η ΦΥΣΗ ΩΣ ΣΥΣΤΗΜΑ ΠΑΡΑΓΩΓΗΣ ΚΑΙ ΑΝΑΠΑΡΑΓΩΓΗΣ

ανακάλυψή του για τον εμμηνορρυσιακό κύκλο στους μπαμπουίνους, και αφετέ
ρου στη συμπεριφορά που παρατηρήθηκε σε μια αποικία αμαδρυάδων μπαμπου- 
ίνων στο «Λόφο των Πιθήκων» του Ζωολογικού Κήπου του Λονδίνου από το 
1925. Οι συμπεριφορικές παρατηρήσεις στον ζωολογικό κήπο συμπληρώθηκαν 
από εννέα ημέρες επιτόπιας μελέτης ενός διαφορετικού είδους (του μπαμπουίνου 
χάκμα) στη Νότια Αφρική κατά τη διάρκεια μιας αποστολής για τη συλλογή ανα
τομικού υλικού με σκοπό τη μελέτη της αναπαραγωγής.

Η συλλογιστική της αφήγησής του, παρά την επιτηδευμένη απλότητά της, 
επηρέασε έναν ολόκληρο ερευνητικό τομέα αιχμής και πρόσφερε το λογικό υπό
βαθρο ώστε η νέα επιστήμη των ορμονών και της συμπεριφοράς να συμπεριλά- 
βει τη μελέτη της κοινωνικής οργάνωσης. Τα ζώα είναι μονήρη, εκτός από τις 
περιόδους που συγκεντρώνονται προκειμένου να αναπαραχθούν, επειδή το βα
σικό μοντέλο ζωής είναι ο ανταγωνισμός για τους σπάνιους πόρους επιβίωσης. 
Ο συνεταιρισμός για την αναπαραγωγή είναι επικίνδυνος επειδή στην περίπτω
ση αυτή η επιτυχία στον ανταγωνισμό απαιτεί τη συνεργασία άλλων ζώων. Τα 
αρσενικά μάχονται ώστε να επιτύχουν όσο το δυνατόν περισσότερες ευκαιρίες 
για αναπαραγωγή. Αυτά τα στοιχεία διατήρησε ο Ζούκερμαν από τη δαρβινική 
θεωρία. Δεν του φαίνονταν να υπακούουν σε κάποια τελεολογία, όπως οι συζη
τήσεις για τον αλτρουισμό ή τη συνεργασία στα ζώα. Τα αρσενικά επιβάλλονται 
στα θηλυκά προκειμένου να αποκλείσουν μια πρόσθετη πηγή ανταγωνιστικής 
ανυποταγής. Αφού λοιπόν διευθετούνται δεόντως τα απολύτως βασικά για την 
αναπαραγωγή, τα ζώα χωρίζουν για να αποφύγουν πρόσθετους τραυματισμούς 
από τις μάχες για σεξουαλικούς λόγους. Η σεξουαλική περιοδικότητα (εποχια- 
κότητα) εξελίχθηκε προκειμένου να προστατευτούν τα μέλη της ζωικής κοινω
νίας από τα άλλα κατά το υπόλοιπο έτος. Οι ομάδες που αποτελούνται από τις 
μητέρες και τα νεαρά άτομα μετά βίας θα χαρακτηρίζονταν κοινωνία. Σε κάθε 
περίπτωση, τέτοιες ομάδες αποτελούν γενικό χαρακτηριστικό των θηλαστικών 
και δεν μπορούν να εξηγήσουν τις κοινωνίες των πρωτευόντων. Οι διαφορετικοί 
βαθμοί μακροχρόνιου ετερόφυλου συνεταιρισμού συσχετίζονταν αυστηρά με 
τις απαιτήσεις της αναπαραγωγής στα συγκεκριμένα οικολογικά περιβάλλοντα 
που ήταν διαθέσιμα στα ζώα. Τα αρσενικά ανταγωνίζονταν προκειμένου να συσ
σωρεύσουν τα μέσα της (ανα)παραγωγής, τα μοναδικά μέσα με τα οποία μπο
ρούν να αυξήσουν το γενετικό τους κεφάλαιο στην εξελικτική διαδικασία. Τα 
θηλυκά είναι τα μέσα της εξελικτικής παραγωγής και η πηγή υπεραξίας. Καθώς 
η επικράτηση μετατράπηκε σε καθολικό μέσο στις ανταλλαγές μεταξύ αρσενι
κών και σε τρόπο μέτρησης της αξίας, η πολιτική και φυσική οικονομία του Λε
βιάθαν του Χομπς απέκτησε τη βιολογική της έκφραση στον 20ό αιώνα. Η οικο
νομική τάξη αναφέρεται αποκλειστικά στη φυσιολογία σε όλα τα όντα εκτός 
από τον άνθρωπο, όπου θα ανευρεθούν επίσης η πολιτισμική ιδιοκτησία επί των 
θηλυκών και η κυριότητα.
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Κύριο συμβάν στην κοινωνική εξέλιξη, κατά την άποψη του Ζούκερμαν, 
υπήρξε η εξαφάνιση της ακραίας εποχιακότητας και η εισαγωγή του συνεταιρι
σμού που διαρκούσε όλο το χρόνο με βάση τη συνεχή σεξουαλική «δεκτικότη
τα» των θηλυκών. Πρώτα ο οίστρος και έπειτα ο εμμηνορρυσιακός κύκλος εισή- 
γαγαν τα τακτικά επαναλαμβανόμενα επεισόδια σεξουαλικής συνεύρεσης. Οι 
κύκλοι μηνιαίας διάρκειας αντικατέστησαν τους εποχιακούς με επακόλουθο μια 
πραγματική κοινωνική επανάσταση. Ο συνεχής συνεταιρισμός απαιτούσε από 
τα ζώα ισχυρούς μηχανισμούς ελέγχου για να επιβιώσουν. Έτσι αναπτύχθηκε το 
«χαρέμι», με χαρακτηριστικό του παράδειγμα την ομάδα των αμαδρυάδων στο 
Λονδίνο, τους μπαμπουίνους που παρατήρησε ο Ζούκερμαν προσωπικά κατά τη 
διάρκεια του 1929-1930 και για τους οποίους διέθετε αρχειακές καταγραφές που 
ανάγονταν στη σύσταση της αποικίας τους το 1925. Ιδίως από τη στιγμή που δεν 
επιβίωσαν οι αμαδρυάδες του Λονδίνου στο «Λόφο των Πιθήκων» -όλα σχεδόν 
τα ζώα σκοτώθηκαν σε άγριες μάχες και μόνον ένα νεογνό μπόρεσε να μεγαλώ
σει-, ήταν σημαντικό για τον Ζούκερμαν να αποδείξει τη θέση ότι οι μπαμπουί- 
νοι που ζούσαν αιχμάλωτοι σε ακραίες συνθήκες συνωστισμού και ανισόρροπης 
σύνθεσης κατά φύλο αποκάλυπταν εντούτοις την ουσιώδη δομή της κοινωνίας 
των πρωτευόντων στη φύση. Χρησιμοποιήθηκε λοιπόν το παραδοσιακό επιχεί
ρημα της φυσιολογίας: οι ακραίες περιστάσεις προσφέρουν την καλύτερη θέαση 
στο φυσιολογικό επειδή φωτίζουν βασικούς μηχανισμούς που θα έμεναν ειδάλ- 
λως στο σκοτάδι. Η ιεραρχία και ο ανταγωνισμός μέχρις εσχάτων αποτελούσαν 
κομβικούς ρυθμιστές της κοινωνίας των πρωτευόντων θηλαστικών και όχι δημι
ουργήματα των ανθρώπων που την οδήγησαν στην αιχμαλωσία. Επίσης ήταν 
σημαντικό για τον Ζούκερμαν να πείσει το κοινό του ότι οι παραλλαγές της κοι
νωνικής μορφής ανάμεσα στα πρωτεύοντα, και μάλιστα ανάμεσα σε είδη που 
μόνο περιστασιακά είχαν μελετηθεί σε άγρια κατάσταση, δεν ήταν παρά λεπτο
μέρειες που επιβλήθηκαν στην οικογένεια η οποία καθοριζόταν πρωτίστως από 
τη φυσιολογία. Συμπεριφορές όπως η «πορνεία» των θηλυκών (την οποία ο 
Ζούκερμαν και ο Μίλερ όριζαν ως προσφορά δώρων για μη σεξουαλικούς λό
γους), όταν εντάσσονταν στο μοτίβο της επικράτησης, εξηγούνταν ως απαρχές 
της ανταλλαγής σεξουαλικής εύνοιας με αγαθά τα οποία θα ήταν αδύνατον να 
αποκτηθούν σε διαφορετική περίπτωση με τον ανταγωνισμό. Η φροντίδα για τη 
σωματική καθαριότητα, η τήρηση σειράς στο φαγητό, η έκφραση με φωνές και 
χειρονομίες, η κατανομή κοινωνικού χώρου, καθώς και πολλές άλλες πτυχές της 
κοινωνικής συμπεριφοράς θεωρήθηκε ότι απέρρεαν από την οργάνωση χαρεμι
ού των πρωτευόντων θηλαστικών η οποία καθοριζόταν από τη φυσιολογία. Ο 
Ζούκερμαν το διατύπωσε χωρίς αμφισημίες:

Το επιχείρημα που σκιαγραφήθηκε προηγουμένως προχωρεί πολύ περισσότε
ρο στην εξήγηση της ευρύτερης βάσης που έχει η κοινωνία των υπανθρώπινων
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πρωτευόντων. Ο κύριος παράγοντας που καθορίζει την κοινωνική ομαδοποίη
ση στα υπανθρώπινα πρωτεύοντα είναι η σεξουαλική έλξη ... Το όριο στον 
αριθμό θηλυκών που κατέχει κάθε μεμονωμένο αρσενικό καθορίζεται από το 
βαθμό της επικράτησής του, ο οποίος πάλι δεν θα εξαρτηθεί μόνον από την 
προσωπική του ρώμη αλλά και από τη σχέση του με τα αρσενικά της ομάδας 
(Zuckerman 1932: 31).

Κοινό χαρακτηριστικό των ανθρώπων με τα άλλα πρωτεύοντα είναι φυσικά «η 
ομαλή και αδιατάρακτη σεξουαλική και αναπαραγωγική ζωή» (Zuckerman 
1932: 51)· όμως τα ανθρώπινα όντα και οι οικογένειές τους υφίστανται στην 
επικράτεια του πολιτισμού, προστατευμένα -αν δεν εξαιρούνται ολότελα- από 
τις γοναδεκτομές και τις ενέσεις των φυσιολόγων. Πώς λοιπόν ο φυσιολόγος 
επανέρχεται στο βασίλειο του πολιτισμού με τα ιατρικά του εργαλεία για να πα- 
ραγάγει οικογενειακή υγεία και συμπεριφορική εναρμόνιση στο πλαίσιο της 
κοινωνικής ιεραρχίας που ορίζεται ως συνεργασία; Με το κυνήγι, με την προτί
μηση για κρέας. Επιστρέφοντας στο Functional Affinities, συναντούμε τον Ζού- 
κερμαν με το μανδύα του φυσικού ανθρωπολόγου ο οποίος ενώνει τη φυσιολο
γία με την οικολογία προκειμένου να δημιουργήσει ένα ζώο κυνηγό με μεγάλο 
εγκέφαλο που χρειάζεται συνθετότερες μορφές της συνεργασίας των αρσενι
κών και της πίστης των θηλυκών για να θρέψει την οικογένεια. Η αναπαραγωγι
κή μονάδα παραμένει στο βάθρο του θεμελιώδους πυρήνα του κοινωνικού συ
νεταιρισμού με την πολιτισμική μορφή της συγγένειας, η οποία αποτελεί το βα
σικό αντικείμενο μιας κοινωνικής επιστήμης, της πολιτισμικής ανθρωπολογίας. 
Η συλλογιστική του Ζούκερμαν πάλι διακρίνεται από κομψή απλότητα. Μερι
κές άγνωστες οικολογικές μεταβολές προκάλεσαν εξελικτικές πιέσεις με τη δια
δικασία της φυσικής επιλογής στρέφοντας τους προγόνους του ανθρώπου στην 
εκμετάλλευση νέων πηγών τροφής, στην επανεπεξεργασία των πανάρχαιων μη 
εξειδικευμένων τύπων διατροφής, καθώς και στην εισαγωγή του κατά φύλα κα
ταμερισμού της εργασίας ως αναγκαίας συνέπειας των απαιτήσεων που δημι
ουργούσε η κρεατοφαγία σε ευρεία κλίμακα. Το μοίρασμα της τροφής καθι
στούσε αναγκαία την ανθρώπινη μορφή της οικογένειας, πράγμα που στην αντί
ληψη του Ζούκερμαν σήμαινε ότι η διαδικασία της φυσικής επιλογής πίεσε 
προς τη «φανερή μονογαμία» και την εννοιολογική αναγνώριση σημαντικών 
κοινωνικών σχέσεων (της ιδιοκτησίας επί των γυναικών), ακόμη κι όταν δεν 
υπήρχε κανείς άλλος εκεί για να τις επιβάλει. Η παθητικότητα των θηλυκών μέ
σα σε τέτοιους μείζονες μετασχηματισμούς ήταν μια υπόθεση που δεν εξεταζό
ταν. Ετσι αναπτύχθηκαν ο γάμος και η κυνηγετική ομάδα των αρσενικών, μαζί 
με όλες τις εκπληκτικές συνέπειές τους για τον εγκέφαλο και για τα προϊόντα 
του: την ομιλία και τον πολιτισμό.

Ο Ζούκερμαν έδωσε ενδείξεις για τη μετέπειτα μορφή της υπόθεσης του κυ-
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νηγιού, η οποία τόνιζε το ρόλο της προσαρμογής στη χρήση εργαλείων για την 
προέλευση του αυτοδημιούργητου ανθρώπινου είδους. Σημαντικότερο όμως 
ήταν ότι η αποκλειστικά αρσενική ομάδα -η  ανθρώπινη μορφή της συνεργασίας 
που σηματοδοτούσε το διαζύγιο του πολιτισμού από τη φύση- μετατράπηκε σε 
αντικείμενο της επιστήμης, και μάλιστα της φυσιολογίας, στα χέρια του Ζού- 
κερμαν. Το πολύτιμο θηλυκό εξακολουθούσε να απειλεί την τάξη μέσω της σε
ξουαλικότητας. Η συνεργασία κατέληξε να σημαίνει την ενσυνείδητη ρύθμιση 
εκ μέρους των αρσενικών της φυσικής μέχρι τότε ιεραρχίας και του ανταγωνι
σμού, που με τη σειρά τους υπήρξαν καρπός της διαρκούς σεξουαλικότητας των 
θηλυκών. Οι θεματικές αυτές δεν πρωτοεμφανίζονταν με το έργο του Ζούκερ- 
μαν, όμως ο τρόπος με τον οποίο τις ενέταξε ολοκληρωμένα στους νεωτερικούς 
κλάδους της φυσιολογίας ήταν όντως καινοφανής. Επιπλέον, η βιολογική ιδεο
λογία του δεν παραβίαζε αλλά, στην πραγματικότητα, ενίσχυε το σημαντικό 
δόγμα της αυτονομίας της βιολογικής από την κοινωνική επιστήμη, της τάξης 
των ζώων από αυτή των ανθρώπων. Ο Ζούκερμαν άφηνε άπλετο χώρο στη λει- 
τουργιστική κοινωνική ανθρωπολογία. Το μόνο που έκανε ήταν να αναδιαμορ- 
φώσει τη φυσιολογία του Μαλινόφσκι.

Η σπουδαιότητα του Ζούκερμαν για την ανάπτυξη των σπουδών της συμπε
ριφοράς των πρωτευόντων θηλαστικών δεν συνοψιζόταν στις λιγοστές εμπειρι
κές παρατηρήσεις του αλλά στην προσφορά μιας θεωρίας που ανταποκρινόταν 
στις ανάγκες των ταχύτατα αναπτυσσόμενων νέων γνωστικών πειθαρχιών. Ταυ
τόχρονα επιστημονικοποίησε εκ νέου συμβατικές προκαταλήψεις, παράλληλα 
με τη φιλελεύθερη ιδεολογία που ισχυριζόταν ότι ο πολιτισμός ήταν αυτόνομος 
από προηγούμενες μορφές βιολογικού ντετερμινισμού. Η ίδια ακριβώς φιλελεύ
θερη ιδεολογία νομιμοποίησε μια λογική επιστημονικού ελέγχου πάνω στη «φύ
ση», η οποία πλέον είχε ορθολογικοποιηθεί ως υλικό δεδομένο που αναγόταν εί
τε σε προ-ορθολογικό κίνδυνο είτε σε οργανωμένο πόρο. Ο αλλοτριωτικός πυ
ρήνας της άποψης αυτής είναι φανερός. Ο Ζούκερμαν έθεσε προς απάντηση για 
τους εργάτες ερωτήματα τέτοια που με την απλή διατύπωσή τους ενίσχυαν την 
επιστημονική πίστη σχετικά με τον φυσικό ανταγωνισμό των αρσενικών και την 
επικίνδυνη σεξουαλικότητα των θηλυκών. Η σεξουαλικότητα και η επικράτηση 
συνδέθηκαν στο έργο του με τρόπους αποδεκτούς από τις φυσιολογικές και τις 
συμπεριφορικές επιστήμες της δεκαετίας του 1930, συμβάλλοντας έτσι στο να 
καθιερωθεί η επικράτηση ως γνώρισμα ή πραγματολογικό δεδομένο αντί για έν
νοια. Οι πρωτευοντολόγοι συνέχισαν να θέτουν ερωτήματα για το πλεονέκτημα 
που πρόσφερε η συμπεριφορά επικράτησης κατά τη διαδικασία της φυσικής επι
λογής και έτειναν να συνάγουν, αντί να ελέγχουν, το συσχετισμό του πλεονε
κτήματος στον αναπαραγωγικό πολλαπλασιασμό με μια οντότητα που λεγόταν 
επικράτηση. Μόλις το 1965, με την ανακοίνωση μιας φοιτήτριας και ενός φοιτη
τή του Σέργουντ Γουόσμπερν, εξέπνευσε με πειστικά επιχειρήματα η θεωρία για



54 Η ΦΥΣΗ ΩΣ ΣΥΣΤΗΜΑ ΠΑΡΑΓΩΓΗΣ ΚΑΙ ΑΝΑΠΑΡΑΓΩΓΗΣ

την προέλευση της κοινωνίας των πρωτευόντων θηλαστικών από τη συνεχή 
καθ’ όλο το έτος θηλυκή σεξουαλικότητα.4 Ο τρόπος με τον οποίο ο Ζούκερμαν 
συγκέρασε τον συγκαλυμμένο φροϋδισμό, τους βιοχημικούς μηχανισμούς και 
τις μελέτες της κοινωνικής συμπεριφοράς ευδοκίμησε για πολλά χρόνια.

Εκ πρώτης όψεως, η μόνη δυνατή σύγκριση της Θέλμα Ρόγουελ με τον Ζού
κερμαν πρέπει να είναι αντιπαραθετική. Μολονότι η Ρόγουελ επαίνεσε τον Ζού
κερμαν για το ρηξικέλευθο έργο του σχετικά με τον εμμηνορρυσιακό κύκλο των 
μπαμπουίνων και απέφυγε τις πολύ αυστηρές επικρίσεις στην ιστορική ανακοί
νωσή της για την έννοια της επικράτησης, ολόκληρο το έργο της μοιάζει να 
αντιτίθεται στις ιδέες και τις μεθόδους του. Η Ρόγουελ δεν αξιώνει την επιστη
μονική καθαρότητα για μια γλώσσα βουτηγμένη σε αλλεπάλληλα κύματα νοή
ματος, τόσο στην καθημερινή της χρήση όσο και στην επιστημονική της παρά
δοση. Τα επιχειρήματά της ήταν πιο πολύ ζωολογικά και σαφώς κοινωνιολογικά 
παρά βασίζονταν στον επαγωγικό συλλογισμό με αφετηρία την αναπαραγωγική 
φυσιολογία. Έμεινε γνωστή περισσότερο για τη φροντίδα της να διαχωριστεί ο 
χώρος στα κλουβιά των αιχμάλωτων μαϊμούδων, προκειμένου να επιτραπεί η 
εκδήλωση πιο φυσικής συμπεριφοράς, καθώς και για τις έξοχες επιτόπιες μελέ
τες της, παρά για επιχειρήματα από τη φυσιολογία σχετικά με την πρόκληση 
ακραίας συμπεριφοράς που επιτρέπει καλύτερη θέαση του φυσιολογικού. Τα 
άρθρα της Ρόγουελ, αντί να τονίζουν τα καθολικά γνωρίσματα των πρωτευό
ντων θηλαστικών, διαποτίζονται από την έμφαση στο επιμέρους, από συμβου
λές να παρατηρηθεί το σύνθετο, από την επιμονή στις παραλλαγές, με τρόπο που 
θυμίζει πρώιμους υπέρμαχους της έννοιας του πολιτισμού και της πολιτισμικής 
ιδιαιτερότητας. Επιπροσθέτως, η Ρόγουελ εργάζεται κάτω από πολύ διαφορετι
κές επιστημονικές και ιδεολογικές περιστάσεις. Επωφελείται αλλά και συμβάλ
λει στην εκτενέστατη πλέον βιβλιογραφία που βασίζεται στις άμεσες επιτόπιες 
μελέτες των πρωτευόντων θηλαστικών, μελέτες οι οποίες ανάγονταν βέβαια 
στον Ζούκερμαν αλλά υπερέβαιναν κατά πολύ όσα είχε εκείνος στη διάθεσή 
του. Τούτο το βιβλιογραφικό σώμα έτεινε να απορρίπτει τα δόγματα του Ζού
κερμαν για το σεξ αλλά να διατηρεί την εστίασή του στην επικράτηση. Τέλος, η 
Ρόγουελ γράφει απευθυνόμενη σε ένα κοινό ευαισθητοποιημένο στις φεμινιστι
κές συνεπαγωγές της βιοκοινωνικής θεωρίας. Δεν είναι τυχαίο ότι τονίζει τη συ
μπεριφορά των θηλυκών και τους ενεργητικούς κοινωνικούς τους ρόλους, ανα

4. Lancaster και Lee (1965). Το Primate Behavior, που βασίστηκε στο Πρόγραμμα Πρω
τευόντων (Primate Project) του έτους 1962-1963 του Κέντρου Προηγμένων Σπουδών στις Συ- 
μπεριφορικές Επιστήμες (Center for Advanced Study in the Behavioral Sciences) εκπροσωπεί 
τη δαιμόνια προσπάθεια του Σέργουντ Γουόσμπερν και του Ντέιβιντ Χάμπουργκ να επανιδρύ
σουν τις σπουδές των πρωτευόντων θηλαστικιόν μέσα στο πλαίσιο του ιατρικού, εξελικτικιστι- 
κού και κοινωνικού λειτουργισμού.



ΤΟ ΠΑΡΕΛΘΟΝ ΕΙΝΑΙ Η ΔΙΑΦΙΛΟΝΙΚΟΥΜΕΝΗ ΖΩΝΗ 55

καλύπτοντας ότι η επικράτηση είναι στην καλύτερη περίπτωση μια βολική έκ
φραση για την πρόβλεψη της συχνότητας μερικών επίκτητων συμπεριφορών.

Ωστόσο, θα ήταν επικίνδυνο σφάλμα να δούμε το έργο της Ρόγουελ απλώς 
ως χαρακτηριστικό παράδειγμα της επιστημονικής προόδου στη φυσιολογία, 
καθώς αυτή ξεριζώνει τις περιττές προκαταλήψεις συσσωρεύοντας καλύτερα 
πρωτογενή δεδομένα. Ούτε βέβαια το έργο της αντικαθιστά απλώς με πιο ικανο
ποιητικές (κατά τη γνώμη μου) γυναικείες προκαταλήψεις την εξοργιστική αρ
σενική συνείδηση του Ζούκερμαν. Στην πραγματικότητα, η Ρόγουελ και ο Ζού- 
κερμαν μοιάζουν μεταξύ τους με τρόπο κομβικό, ο οποίος πιστεύω ότι υποδει
κνύει εν μέρει το χαρακτήρα της ιδεολογικής λειτουργίας που επιτελεί το άμε
μπτο έργο στην απολύτως ελεγχόμενη εργαστηριακή επιστήμη. Η Ρόγουελ με 
την έννοια «πίεση» διαθέτει όντως μια ολική εξηγητική κατηγορία αντίστοιχη 
με τη σεξουαλική φυσιολογία του Ζούκερμαν. Η πίεση, όπως το σεξ ή η επικρά
τηση, είναι κατηγορία που ενσωματώνει τη γενικότερη κοινωνική πίστη στα δια
λύματα του δοκιμαστικού σωλήνα που κρατά ο βιοχημικός. Η πίεση μπορεί να 
μελετηθεί στο επίπεδο της λειτουργίας των επινεφριδίων, της ψυχικής ασθένει- 
ας ή της «εξήγησης» της ζωής στον σύγχρονο καπιταλισμό. Αν η επικράτηση 
ήταν η κομβική έννοια στη δεκαετία του 1930, στα συμφραζόμενα του εντυπω
σιακού επιστημονικού και ευρύτερου ενδιαφέροντος για το θεμέλιο της κοινωνι
κής συνεργασίας και του ανταγωνισμού σε μια εποχή παγκόσμιας κρίσης, τότε η 
πίεση υπήρξε η προσφιλής έννοια, μεταμφιεσμένη σε πράγμα, των πιο πρόσφα
των καιρών όπου απειλούνταν σοβαρά η προνομιούχος κοινωνική ευταξία. Η 
επικράτηση δεν πέθανε, όμως η πίεση είναι πράγματι πολύ πιο χρήσιμη έννοια 
στην κοινωνική θεωρία. Διαθέτει επίσης κάποια πρόσθετα αναφερόμενα, και 
συγκεκριμένα την έννοια ενός κοινωνικού συστήματος και τον δομικό λειτουρ
γισμό ως κύριο τρόπο κοινωνιολογικής εξήγησης. Η μεταφορική χρήση των φυ
σικών μεγεθών στις συστημικές θεωρίες -σαν την ανοχή, την πίεση, την εξισορ- 
ρόπηση και την ισορροπία- μας οδηγεί σε πολλά νοηματικά επίπεδα. Ανάμεσά 
τους θα πρέπει να επισημάνουμε την ιδέα της «απαρχαίωσης» ορισμένων βιολο
γικών συστημάτων και την ιατρική λειτουργία της χαλάρωσης σε ορισμένους 
τύπους συμπεριφοράς που υπόκεινται σε πίεση, ίσως επειδή απαρχαιώνονται. 
Ένα δεύτερο νοηματικό επίπεδο εγγενές στον συστημικό λειτουργισμό είναι το 
πρόταγμα της «αναπαραγωγής» του συστήματος ως κοινωνικού όλου και ως 
αναπαραγωγικού πληθυσμού. Η συμπεριφορά τότε μπορεί εντέλει να εξηγηθεί 
με βάση τη συντήρηση του συστήματος ή την παθολογική αποτυχία να επιτευ
χθεί μια τέτοια σταθερότητα.

Το 1974, η Ρόγουελ συνόψισε τα αντεπιχειρήματα για τη χρήση της έννοιας 
της επικράτησης στην κατανόηση της κοινωνικής δομής. Πρότεινε δύο κύριους 
άξονες προσέγγισης: 1) Την παρουσίαση όλων των θεωρούμενων συμπεριφο
ρών επικράτησης ως επίκτητων αποκρίσεων που εξηγούνταν εύκολα από τις
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τρέχουσες θεωρίες της ψυχολογίας των ζώων. 2) Την αφαίρεση της βάσης για 
να εξετάζεται η επικράτηση ως γνώρισμα ή προσαρμοστικό σύμπλεγμα που 
υπόκειται στις πιέσεις της φυσικής επιλογής. Πράγμα που σημαίνει ότι οι λεγό- 
μενες συμπεριφορές επικράτησης δεν συνδέονται εμφανώς με την αναπαραγω
γική επιτυχία. Εκτός από τα διασκεδαστικά σημεία σχετικά με την ολισθηρότη
τα εννοιών σαν τη «λανθάνουσα επικράτηση», οι οποίες εισάγουν επιχειρήματα 
προκειμένου να καλύψουν χάσματα στα παρατηρησιακά δεδομένα, η Ρόγουελ 
βεβαιώνει ότι οι συνθήκες παρατήρησης εισάγουν τις ορίζουσες κατά τις οποίες 
θα αναμενόταν να μαθαίνουν τα ζώα αποκρίσεις που χαρακτηρίζονται επικρά
τηση. Η ιεραρχία στην αντίληψη της Ρόγουελ είναι πρωτίστως τεχνούργημα 
των μεθόδων παρατήρησης. Τούτη η θέση ενισχύεται από τη διαπίστωση ότι 
διαφορετικές μετρήσεις επικράτησης δεν παρουσιάζουν υψηλό βαθμό συνάφει
ας μεταξύ τους και ότι οι ιεραρχίες που προκύπτουν από διαφορετικές μετρή
σεις δεν αποκαλύπτουν την ίδια κοινωνική δομή. Επομένως, δύσκολα αντιλαμ
βάνεται κανείς ποιες παρατηρημένες συμπεριφορές που συνδέονται με την επι
κράτηση έχουν να κάνουν με την εξελικτική διαδικασία, η οποία απαιτεί μια γε
νετική βάση επιλογής. Όπως το διατύπωσε η ίδια η Ρόγουελ: «η λειτουργία της 
επικράτησης γίνεται κάτι που δεν αποτελεί πια ζητούμενο» (Rowell 1974: 151- 
η έμφαση μετατοπίστηκε).

Όμως η λειτουργία παραμένει όντως το ουσιώδες ζητούμενο, το περιπόθητο 
ιδεώδες που συνενώνει τους πρωταγωνιστές στο κεφάλαιο αυτό. Σύμφωνα με 
τη Ρόγουελ, η λειτουργία πρέπει να θεωρηθεί με όρους κοινωνικού συστήμα
τος. Η ανάλυση της επικοινωνίας, οι μελέτες των διαντιδράσεων ανάμεσα στις 
μητέρες και τα νεαρά ζώα, η αλλαγή ρόλων σε συνάρτηση με την κατηγορία 
ηλικίας και φύλου, τα κοινωνικά υποσυστήματα που βασίζονται στη μητρο- 
γραμμικότητα (συγγένεια), η επικράτεια και η ιεραρχία ως τρόποι οργάνωσης 
του χώρου, καθώς και οι παραλλαγές στην κοινωνική δομή ως απόκριση στις 
περιβαλλοντικές μεταβλητές: αυτά αναδεικνύονται περιοχές ενδιαφέροντος, 
αναλυτικά αντικείμενα που αφορούν τη δομολειτουργιστική εξήγηση του συ
στήματος με όρους λειτουργίας. Η θεωρητική θέση της Ρόγουελ αποτυπώνεται 
διαυγώς στο πολύ χρήσιμο και γλωσσικά φροντισμένο βιβλίο της Social Behav
iour o f Monkeys (Rowell 1972). To πρόβλημα του κοινωνικού συστήματος είναι 
το πρόβλημα που θέτει η ανάλυση πολλαπλών μεταβλητών σε ρευστές δομές 
που βρίσκονται σε δυναμική ισορροπία στο χρόνο και το χώρο. Οι οφειλές της 
κοινωνιολογίας των ζώων στην ανθρώπινη κοινωνιολογία και την ανθρωπολο
γία με αφετηρία τον Μπρόνισλαφ Μαλινόφσκι, τον Λ. Τζ. Χέντερσον και τον 
Τάλκοτ Πάρσονς, μόλις που έχουν αρχίσει να αχνοφαίνονται, και πολύ λιγότερο 
να εξετάζονται κριτικά.

Πώς αλήθεια συσχετίζεται η πίεση με το κοινωνικό σύστημα; Παραδόξως, 
μέσα από την έννοια των ιεραρχιών υποταγής. Τα ζώα συγκρίνονταν μεταξύ
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τους σε μια κλίμακα ευαισθησίας στην πίεση. Τα πολύ ευαίσθητα ζώα ήταν εύ
κολο να διεγερθούν ώστε να πάρουν στάσεις φόβου, φυγής ή να ζαρώσουν δει
λιασμένα. Η ευαισθησία αυτού του τύπου συνδεόταν εύλογα με υψηλά επίπεδα 
φλοιοεπινεφριδιοτρόπων ορμονών. Έτσι, εύλογα διατυπωνόταν το αξίωμα ότι η 
ικανότητα παραγωγής κορτικοτροπίνης (ACTH) σε καταστάσεις «υπερέντασης» 
έχει γενετική θεμελίωση. Θεωρητικά τουλάχιστον, οι προτάσεις αυτές μπορούν 
να επαληθευτούν ή να διαψευστούν. Οι παρατηρητές θα μπορούσαν να χαρα
κτηρίσουν «κυρίαρχα» τα ήρεμα ζώα, επειδή απλούστατα κινούνται ελεύθερα 
στον κοινωνικό χώρο και παίρνουν ανεμπόδιστα από τους διαθέσιμους πόρους, 
ενώ οι νευρικοί σύντροφοί τους ζαρώνουν ή φεύγουν. Η Ρόγουελ έβλεπε το καη
μένο το μαζεμένο ζώο ως ερέθισμα ή αιτία της συνεπακόλουθης «ιεραρχίας». 
Ένα τέτοιο σχήμα κοινωνίας θα έπρεπε να καλείται τάξη υποταγής. Μια κάποια 
ποικιλία στα κατώφλια απόκρισης σε καταστάσεις υπερέντασης θα βοηθούσε 
στην προσαρμογή της κοινωνικής ομάδας στη φύση. Τόσο τα νευρικά όσο και τα 
ήρεμα ζώα έπαιζαν τον δικό τους ρόλο στην αποτελεσματική ανίχνευση του κιν
δύνου στο γύρω περιβάλλον ή στη διατήρηση της γαλήνης εντός της ομάδας. Η 
πληθυσμιακή γενετική ποικιλία που αποτελούσε υπόβαθρο για τις διαφορές 
απόκρισης στην πίεση θα διατηρούνταν σε εξέλιξη. Πρέπει να επισημάνουμε 
πώς οι λειτουργιστικές ιδέες του κοινωνικού ρόλου για τη συνολική ισορροπία 
του συστήματος, οι έννοιες της γενετικής για τη βιοχημική και την ορμονική λει
τουργία και οι ψυχολογικές προσεγγίσεις στο δίπολο επικράτηση-υποταγή, συ
γκλίνουν όλες στην κεντρική ιδέα της πίεσης.

Η πίεση ως οικουμενική, πολυεπίπεδη έννοια εμπεδωμένη στη λειτουργιστι- 
κή εξήγηση προσφέρει τον κρίσιμο δεσμό ανάμεσα στη Θέλμα Ρόγουελ και τον 
Σέργουντ Γουόσμπερν. Το δεσμό εκπροσωπεί ο Ντέιβιντ Χάμπουργκ, κατοπινός 
πρόεδρος του Ινστιτούτου Ιατρικής της Εθνικής Ακαδημίας Επιστημών, στη δε
καετία του 1960 επίσης πρόεδρος του Τμήματος Ψυχιατρικής στην Ιατρική Σχο
λή του Στάνφορντ και συνεργάτης του Σέργουντ Γ ουόσμπερν στη συγκρότηση 
των σπουδών των πρωτευόντων θηλαστικών με επίκεντρο τα σύγχρονα ιατρικά 
και εξελικτικά ζητήματα. Στο έργο του Χάμπουργκ και του Γουόσμπερν αποκα
λύπτεται ευκρινώς η σκοτεινότερη όψη της λειτουργιστικής εξήγησης· η μεταφο
ρική δομή που περιβάλλει την έννοια της πίεσης παύει πια να είναι πιο πρόσφορη 
από την έννοια της κυριαρχίας. Ο Χάμπουργκ πρωταγωνίστησε στις εξελικτικές 
θεωρίες για τον συγκινησιακό προσαρμοστικό σχηματισμό, που οδήγησαν στην 
έννοια της απαρχαιωμένης βιολογίας μας. Έτσι μοιάζει δικαιολογημένη η ιατρι
κή διαχείριση δυσπροσάρμοστων συγκινήσεων για τη «σύγχρονη κοινωνία» 
προκειμένου να χαλαρώσει η παθολογική πίεση και να συντηρηθεί το κοινωνικό 
σύστημα. Η ίδια η «σύγχρονη κοινωνία» μοιάζει δεδομένη από κάποιο είδος τε
χνολογικού προτάγματος που επισκιάζει την περιοριστική βιολογική κληρονομιά 
μας. Οι σπουδές των πρωτευόντων έχουν ως κίνητρο και με τη σειρά τους νομι
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μοποιούν τις διαχειριστικές ανάγκες μιας κοινωνίας σε υπερένταση. Τα ζώα απο
τελούν μοντέλο τόσο για τους περιορισμούς μας (στιγμές προσαρμοστικής κα
τάρρευσης) όσο και για τις καινοτομίες μας (χρήση εργαλείων).

Ο κοινωνικός λειτουργισμός και ο εξελικτικός λειτουργισμός συμπίπτουν 
στη μελέτη της επιλογής για συμπεριφορές και συγκινησιακούς τύπους που συ
ντηρούν τις κοινωνίες ως επιτυχημένους αναπαραγόμενους πληθυσμούς στο πέ
ρασμα του χρόνου. Το πρόσταγμα είναι η αναπαραγωγή -  του κοινωνικού συ
στήματος και των οργανισμών του οποίου αποτελούν μέλη υποδυόμενοι το ρό
λο τους. Τα ζώα, γενικότερα, πρέπει να βρίσκουν ευχαρίστηση στο να κάνουν 
ό,τι οφείλουν προκειμένου να επιβιώσουν στην εξελικτική ιστορία τους. Η εξε
λικτική θεωρία συναρμόζεται εδώ με την κοινωνιολογία των συστημάτων και 
την ψυχολογία της προσωπικότητας και της συγκίνησης διατυπώνοντας σε σύγ
χρονες εκδοχές την ωφελιμιστική έννοια του υπολογισμού της απόλαυσης, οι 
οποίες συνδέονται με την οργανική βάση της θεωρίας της μάθησης που στηρίζε
ται στην έννοια του κινήτρου. Η Ρόγουελ συνοψίζει:

Ο ζωολόγος όμως πρέπει πάντοτε να επιστρέφει στο ζήτημα των πλεονεκτημά
των κατά τη διαδικασία της φυσικής επιλογής ... Είναι ολοφάνερο ότι οι μαϊ
μούδες απολαμβάνουν τη συνύπαρξή τους, ώστε το θεωρούμε αυτονόητο. Η 
απόλαυση όμως, όπως και κάθε άλλο φαινόμενο της ζωής, υπόκειται στην πίε
ση της εξέλιξης και είναι αποτέλεσμά της -  κάτι μας ευχαριστεί επειδή οι πρό
γονοί μας επιβίωσαν καλύτερα και άφησαν περισσότερους βιώσιμους απογό
νους από τους συγγενείς τους που δεν ευχαριστήθηκαν (κι επομένως δεν ανα
ζήτησαν) παρόμοια ερεθίσματα ... Αυτό είναι μια εικασία- ωστόσο, θα μπορέ
σουμε ακριβώς να κατανοήσουμε πλήρως τους μηχανισμούς των κοινωνικών 
συστημάτων στις μαϊμούδες και σε άλλα ζώα με την έρευνα που εξετάζει τη 
λειτουργία τους (Rowell 1972: 174, 180).

Ο Γουόσμπερν και ο Χάμπουργκ υιοθέτησαν την ανάλυση αυτή, όμως την 
εφάρμοσαν σε μια άλλη έννοια, την οποία και πάλι αντιλαμβάνονταν πολλές φο
ρές ως πράγμα, στο λεξιλόγιο των πολυσήμαντων επιστημονικών λέξεων: την 
εφάρμοσαν στην επιθετικότητα, και μάλιστα στην αρσενική επιθετικότητα. Μέ
σω της έννοιας αυτής πρέπει να μεταβούμε από τις εξηγήσεις με βάση θεωρίες 
της αναπαραγωγής σε εξηγήσεις με βάση την παραγωγή κατά την εξέλιξη του 
ανθρώπινου είδους και στις σπουδές της συμπεριφοράς των πρωτευόντων θηλα
στικών. Η αναπαραγωγή και η παραγωγή είναι εμφανώς συμπληρωματικές και 
όχι αντίθετες έννοιες. Ωστόσο, πρέπει να δούμε πώς ο Γουόσμπερν έφτασε σε 
μια θεωρία για τον «άνθρωπο κυνηγό» ξεκινώντας από την εξέταση των οικονο
μικών λειτουργιών του είδους, ενώ ο Ζούκερμαν ανίχνευσε την τάξη των πρω
τευόντων μέσω της αναπαραγωγικής φυσιολογίας και η Ρόγουελ μάς οδήγησε
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να κατανοήσουμε τη σύγκλιση κοινωνιολογικών και εξελικτικών ιδεών για τα 
αναπαραγόμενα συστήματα.

Ο Γουόσμπερν και ο Χάμπουργκ στο κοινό τους άρθρο (Washburn και Ham
burg 1968) ανέπτυξαν θεματικές τις οποίες εισήγαγαν κατά τη συνεργασία τους 
το 1957, όταν ο πρώτος πέρασε μία χρονιά ως υπότροφος στο Κέντρο Προηγμέ
νων Σπουδών στις Συμπεριφορικές Επιστήμες του Στάνφορντ, και τις επεξεργά
στηκαν περαιτέρω στο διάστημα 1962-1963, όταν διοργάνωσαν μαζί στο ίδιο 
κέντρο έναν ετήσιο κύκλο διαλέξεων και συνεργασιών ανάμεσα στα μέλη της 
νέας, συναρπαστικής και παγκόσμιας κοινότητας των πρωτευοντολόγων. Στο 
«Aggressive behavior in Old World monkeys and apes» οι δύο συνεργάτες συνέ
στησαν το έργο τους ως τμήμα της μελέτης των δυνάμεων που δημιούργησαν 
την ανθρωπότητα. Επιθυμούσαν να δοθεί ιδιαίτερη προσοχή στη μοναδική αν
θρώπινη βιολογία και στις μοναδικές συνθήκες εξέλιξης του ανθρώπινου είδους. 
Έβλεπαν την επιθετικότητα ως θεμελιώδη προσαρμογή ή λειτουργικό σύμπλεγ
μα κοινό σε ολόκληρη την τάξη των πρωτευόντων, στην οποία συμπεριλαμβά- 
νονταν οι άνθρωποι. «Η ευταξία μέσα στις περισσότερες ομάδες πρωτευόντων 
διατηρείται από μια ιεραρχία, η οποία εντέλει εξαρτάται πρωτίστως από την 
ισχύ των αρσενικών ... Τα επιθετικά άτομα συνιστούν βασικούς δρώντες στο 
κοινωνικό σύστημα και ο ανταγωνισμός μεταξύ ομάδων είναι απαραίτητος για 
τη διασπορά του είδους και για τον έλεγχο των τοπικών πληθυσμών» (Washburn 
και Hamburg 1968: 282). Η βιολογία της επιθετικότητας έχει μελετηθεί εκτενώς 
και φαίνεται να στηρίζεται, όπως υποστηρίζουν, σε παρόμοιους ορμονικούς και 
νευρικούς μηχανισμούς, οι οποίοι στα πρωτεύοντα, και ιδίως στο ανθρώπινο εί
δος, τροποποιήθηκαν από νέα εγκεφαλικά συμπλέγματα και την εκτενή εκμάθη
ση. Η επιθετικότητα ανταμείβεται πάντα στα πρωτεύοντα εκτός του ανθρώπου 
και, σύμφωνα με τους συγγραφείς, τα επιθετικά (αρσενικά) άτομα αφήνουν πε
ρισσότερους απογόνους. Έτσι λοιπόν υποστηρίζουν ότι έγινε επιλογή ενός συ
στήματος συμπροσαρμοσμένων γονιδίων με συνεπακόλουθο σύνθετες αναδρα- 
στικές διαδικασίες ανάμεσα στην ανατομία του κινητικού συστήματος και των 
χειρονομιών, στις ορμόνες, στα συστατικά του εγκεφάλου και τη συμπεριφορά. 
Προφανώς, όλα τα τμήματα του επιθετικού συμπλέγματος εξελίσσονται. Οι λει
τουργίες που απαιτούν επιθετικότητα δεν εξασθένισαν στην ανθρωπότητα, κατά 
τους Χάμπουργκ και Γ ουόσμπερν. Η προστασία, η τήρηση της τάξης και, τέλος, 
το κυνήγι απαιτούσαν συνεχή επιλογή των αρσενικών οργανισμών που μάθαι
ναν εύκολα και απολάμβαναν τις μάχες, το βασανισμό και το φόνο υπό όρους:

Οι ανθρώπινες κοινωνίες στο μεγαλύτερο μέρος της ιστορίας τους εξαρτώνταν
από νεαρά ενήλικα αρσενικά για να κυνηγούν, να μάχονται και να διατηρούν
την κοινωνική τάξη με τη βία. Ακόμη κι όταν το άτομο συνεργαζόταν, ο κοινω
νικός του ρόλος μπορούσε να εκτελεστεί μόνο με άκρως επιθετική δράση την
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οποία μάθαινε παίζοντας, την ενέκρινε η κοινωνία και ήταν προφανώς ευεργε
τική (Washburn και Hamburg 1968: 291).

Τούτη η βιολογία, όμως, έγινε προβληματική με την πρόοδο του πολιτισμού. 
Τώρα πια πολλές φορές δυσχεραίνει την προσαρμογή εξαιτίας της επιταχυνόμε
νης τεχνολογικής προόδου μας. Τα σώματά μας, με την παλαιά γενετική μεταβί
βαση, δεν συμβαδίζουν με τη νέα πολιτισμική μετάδοση της τεχνολογίας που 
παράγεται μέσω της γλώσσας. Επομένως, τώρα πια, όταν καταρρέει ο κοινωνι
κός έλεγχος, πρέπει να αναμένουμε κάποια παθολογική καταστροφή. Τα παρα
δείγματα που προτείνουν εδώ ο Χάμπουργκ και ο Γουόσμπερν είναι η ναζιστική 
Γερμανία, το Κονγκό, η Αλγερία και το Βιετνάμ! Το δίδαγμα είναι ότι πρέπει να 
αντιμετωπίσουμε τη φύση μας προκειμένου να την ελέγξουμε. «Υπάρχει μια θε
μελιώδης δυσκολία στο γεγονός ότι οι συγκαιρινές ανθρώπινες ομάδες έχουν 
στην ηγεσία τους πρωτεύοντα θηλαστικά που η εξελικτική τους ιστορία μέσω 
της βιολογικής αλλά και της κοινωνικής μεταβίβασης υπαγορεύει ισχυρό προ
σανατολισμό προς την επικράτηση» (Washburn και Hamburg 1968: 295). Η 
συλλογιστική αυτή αναπτύχθηκε προκειμένου να γίνει αξιωματικά δεκτή η ανά
γκη για επιστημονικά διαμορφωμένες, ορθολογικές μεθόδους ελέγχου με σκοπό 
να αντικατασταθούν τα προεπιστημονικά έθιμα: «Όμως ένα επιθετικό είδος που 
ζει με προεπιστημονικά έθιμα σε έναν επιστημονικά προηγμένο κόσμο θα κατα
βάλει τρομακτικό τίμημα σε συγκρούσεις μεταξύ ατόμων και σε διεθνείς πολέ
μους» (Washburn και Hamburg 1968: 296). Εδώ το δίδαγμα, όπως υποστηρίζει ο 
φιλελεύθερος επιστήμονας, δεν είναι να ευνοηθεί μια συγκεκριμένη κοινωνική 
τάξη -τούτα είναι πολιτικά και αξιακά ζητήματα- αλλά να εγκαθιδρυθούν οι 
προϋποθέσεις κάθε προηγμένης κοινωνίας, και συγκεκριμένα η επιστημονική 
διαχείριση της απαρχαιωμένης βιολογίας που δυσχεραίνει την προσαρμογή. Δεν 
είμαστε παρά ένα προϊόν, και μάλιστα υποκείμενο σε σημαντική φθορά. Η ψυ
χιατρική θεραπεία είναι σε προσωπικό επίπεδο ένα είδος επανορθωτικής εργα
σίας· σε κοινωνικό επίπεδο, σύμφωνα με τα κελεύσματα της επιστημονικής πο
λιτικής, θα πρέπει να χρησιμοποιήσουμε τις ικανότητές μας προκειμένου να εκ
συγχρονίσουμε τη βιολογία μας μέσω του κοινωνικού ελέγχου. Μας έχει ξεπε- 
ράσει το σύστημα παραγωγής μας· χρειαζόμαστε έλεγχο ποιότητας.

Προτού όμως απελπιστούμε που η κοινωνία είναι καταδικασμένη να υπόκει- 
ται σε ιεραρχίες και σε σχέσεις επικράτησης ρυθμισμένες από την επιστημονική 
διαχείρισή τους, ας θέσουμε πιο επιτακτικά το ερώτημα τι κάνει τον Γουό- 
σμπερν και τον Χάμπουργκ να πιστεύουν ότι εμείς, ή έστω τα αρσενικά, έχουμε 
θλιβερά επιθετική φύση. Στο κάτω κάτω τα αρσενικά του ανθρώπινου είδους 
δεν διαθέτουν τη λεγόμενη ανατομία μάχης πολλών αρσενικών πρωτευόντων -  
τους κοφτερούς κυνόδοντες, τις συναφείς απειλητικές κινήσεις που τόσο προ- 
σφέρονται στην ηθολογική ανάλυση, τη μεγάλη διαφορά σε σωματικό όγκο
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ανάμεσα στα αρσενικά και τα θηλυκά ή πρόσθετα χαρακτηριστικά, όπως η χαί
τη, προκειμένου να ενισχυθεί η απειλητική όψη. Ούτε διαθέτουμε καθησυχαστι- 
κές κινήσεις για να γαληνεύουμε τους επιτιθέμενους. Γιατί υποστηρίζεται ότι 
πράγματι έχουμε επιθετικό εγκέφαλο που απαιτεί μια υπέρτερη αρχή; Η γενεα
λογική γραμμή που οδήγησε στο γένος Homo από πολύ νωρίς ήταν δίποδη και 
χρησιμοποιούσε εργαλεία, όπως αποφαίνεται ο Γουόσμπερν. Με την πίεση της 
φυσικής επιλογής ευνοήθηκε η αυξημένη χρήση εργαλείων, η οποία κατόπιν 
επέτρεψε τον κυνηγετικό τρόπο ζωής, την εξέλιξη ενός μεγάλου εγκεφάλου και 
τη γλώσσα. Τα αρσενικά του ανθρώπινου είδους δεν μάχονταν πια με δόντια και 
χειρονομίες αλλά χρησιμοποιώντας λέξεις και χειροποίητα όπλα. Μας λείπουν 
οι μεγάλοι κυνόδοντες επειδή κατασκευάζουμε μαχαίρια και εξαπολύουμε προ
σβολές. Οι πιέσεις της φυσικής επιλογής που απαιτούσαν την επιθετικότητα δεν 
αμβλύνθηκαν, αλλά η δομική βάση της λειτουργίας εξελίχθηκε εναρμονισμένη 
με ολόκληρο το σύμπλεγμα προσαρμογής σε έναν νέο τρόπο ζωής. Το ίδιο το 
επιχείρημα συνδέεται με τη βασική αναδιαμόρφωση της φυσικής ανθρωπολο
γίας σε στοιχείο της θεωρητικής σύνθεσης της εξέλιξης που επιχείρησε ο Γ ουό
σμπερν ξεκινώντας από τη δεκαετία του 1940, καθώς και με τις επιτυχημένες 
προσπάθειές του να προαγάγει τις σπουδές της συμπεριφοράς των πρωτευόντων 
θηλαστικών στη μελέτη της ανθρώπινης εξέλιξης.

Ο Γ ουόσμπερν απέκτησε το διδακτορικό του δίπλωμα στη φυσική ανθρωπο
λογία το 1940 στο Χάρβαρντ. Είχε εξειδικευτεί στις παραδοσιακές ανθρωπομε
τρικές μεθόδους και στην ανατομία των πρωτευόντων, ενώ επίσης δίδαξε ιατρι
κή ανατομία στο Ιατρικό και Χειρουργικό Κολέγιο του πανεπιστημίου Κολού- 
μπια μέχρι το 1947, οπότε μετακινήθηκε στο πανεπιστήμιο του Σικάγου. Συμμε
τείχε στην αποστολή μελέτης των πρωτευόντων θηλαστικών στην Ασία το 1937, 
στην οποία βασίστηκε ο Κλ. Ρ. Κάρπεντερ όταν συνέγραψε την πρώτη μονογρα
φία του για τη συμπεριφορά και το κοινωνικό σύστημα των γιββώνων. Ωστόσο, 
ο Γ ουόσμπερν είχε την αίσθηση ότι ο Κάρπεντερ τότε ελάχιστα αντιλαμβανόταν 
τις συναρπαστικές δυνατότητες της έννοιας του κοινωνικού συστήματος. Δική 
του αρμοδιότητα στην αποστολή ήταν η συλλογή ανατομικών δεδομένων, δη
λαδή σκότωνε δείγματα ζώων. Ο Γ ουόσμπερν ασκούσε τη φυσική ανθρωπολο
γία ως πειραματική επιστήμη από τα μέσα της δεκαετίας του 1940· το 1950 ήδη 
διοργάνωνε ένα δυναμικό ερευνητικό πρόγραμμα για την επανερμηνεία των βα
σικών εννοιών και μεθόδων του πεδίου του, εναρμονίζοντάς τες με τη νέα γενε
τική των πληθυσμών, τη συστηματική ταξινόμηση και την παλαιοντολογία των 
Ντομπζάνσκι, Μέυρ και Σίμπσον. Το Ίδρυμα Φορντ τον επιχορήγησε το 1958 
για να μελετήσει την εξέλιξη της ανθρώπινης συμπεριφοράς με σύνθετο τρόπο, 
συμπεριλαμβάνοντας επίσης πρόβλεψη για την επιτόπια μελέτη μπαμπουίνων 
στην ανατολική Αφρική. Έναν χρόνο αργότερα, στο Μπέρκλεϋ, συγκέντρωσε 
χρηματοδότηση για έναν από τους πρώτους πειραματικούς σταθμούς επιτόπιας
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μελέτης των πρωτευόντων θηλαστικών στις Ηνωμένες Πολιτείες. Από την αρχή 
της σταδιοδρομίας του έδινε διαλέξεις, έγραφε εκλαϊκευτικά κείμενα, έκανε εκ
παιδευτικές ταινίες, μεταρρύθμιζε τα αναλυτικά προγράμματα σπουδών σε όλα 
τα εκπαιδευτικά επίπεδα και προωθούσε σε επιτυχημένες σταδιοδρομίες μερι
κές πασίγνωστες στην εποχή μας προσωπικότητες στις σπουδές της εξέλιξης και 
των πρωτευόντων θηλαστικών.

Δεν θα αναλύσουμε εδώ τις καταβολές των ιδεών του Γουόσμπερν, ούτε πώς 
οργάνωσε ένα ευρύτατο ερευνητικό και εκπαιδευτικό πρόγραμμα, αλλά θα επι- 
σημάνουμε μόνον ορισμένα ουσιαστικά χαρακτηριστικά σχετικά με την υπόθε
ση για το ρόλο του κυνηγιού και τη συμπεριφορά των πρωτευόντων θηλαστι
κών.5 Ο σκοπός είναι να δούμε πώς η σταδιοδρομία του Γουόσμπερν ως προσε
κτικού πειραματικού επιστήμονα αποτέλεσε στοιχείο των επιστημονικών και 
κοινωνικών αντιπαραθέσεων για την ανθρώπινη φύση ως θεμέλιο του ανθρώπι
νου μέλλοντος. Πρέπει να κατανοήσουμε πώς ο Γ ουόσμπερν μπορούσε να συ
νεργάζεται στη συγγραφή ενός άρθρου για την εξέλιξη της επιθετικότητας και 
ταυτόχρονα να είναι αντίπαλος της κοινωνιοβιολογίας, διαδοχικά ήρωας και κα
κούργος για τον συγγραφέα και παλαιοανθρωπολόγο Ρόμπερτ Άρντρεϋ, προ
σφιλής αναφορά για μερικές μαρξίστριες φεμινίστριες και δάσκαλος της κοινω- 
νιοβιολόγου φεμινίστριας Αντριέν Ζίλμαν αλλά και του υπέρμαχου του κοινω- 
νιοβιολογικού σεξισμού Αιρβεν Ντεβόρ. Όλα αυτά τα πράγματα αποδίδονται δι
καίως στον Γ ουόσμπερν, ο οποίος όμως παρουσιάζει επίσης ασυνήθιστη συνέ
πεια και ενότητα στις μεθόδους, στις θεωρίες και τις πρακτικές του. Το κλειδί για 
την κατανόηση του Γ ουόσμπερν είναι ίσως ότι δημιούργησε μια θεμελιώδη θεω
ρία με τεράστιες συνέπειες για την άσκηση πολλών επιστημών και για τους κα
νόνες της υποθετικής ανασύστασης της εξελικτικής διαδικασίας. Για να μιλή
σουμε με τους όρους του Τόμας Κουν, ο Γ ουόσμπερν φαίνεται να έχει κάποια 
βασική σχέση με τα επιστημονικά παραδείγματα. Με μαρξιστικούς όρους έχει 
σχέση με την αλλοτριωμένη θεωρητικοποίηση της κατεστημένης αταξίας.

Η θεμελιώδης καινοτομία του Γ ουόσμπερν στη φυσική ανθρωπολογία ήταν 
εμφανής στα δημοσιευμένα άρθρα του, με τις πάμπολλες ανατυπώσεις, «The 
new physical anthropology» (Washburn 1951α) και «The analysis of primate evo
lution with particular reference to man» (Washburn 1951 β). Ο Γ ουόσμπερν εφάρ
μοσε τη νέα γενετική των πληθυσμών στη μελέτη της εξέλιξης των πρωτευόντων 
θηλαστικών. Η γενετική των πληθυσμών κατά την άποψή του σήμαινε ότι το κρί
σιμο πρόβλημα δεν ήταν τα απολιθωμένα αποτελέσματα αλλά η εξελικτική δια
δικασία. Συνεπώς, η φυσική επιλογή και η προσαρμογή ήταν οι κεντρικές έννοιές

5. Η τεκμηρίωση για την ανασύνθεση της σταδιοδρομίας, των υποτροφιών, των φοιτητών 
και των ερευνητικών προγραμμάτων του Γουόσμπερν προέρχεται από το αρχείο του, ύστερα 
από δική του ευγενική παραχώρηση.
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του. Τα προσαρμοστικά γνωρίσματα μπορούσαν να ερμηνευτούν μόνον εφόσον 
γίνονταν κατανοητές οι συνθήκες ή οι δυνάμεις που μπορούσαν να τα παράγουν. 
Το πρώτο πρόβλημα που αντιμετώπιζε ο φυσικός ανθρωπολόγος ήταν πώς θα 
εντοπίσει ένα «γνώρισμα». Ο Γουόσμπερν άσκησε ένα νέο είδος θεωρητικής και 
πρακτικής ανατομής του σώματος σε «λειτουργικά συμπλέγματα», που το νόημά 
τους θα έπρεπε να αναζητηθεί στη δράση τους κατά τη διάρκεια της ζωής του ορ
γανισμού. Αντί να μετρά το μέγεθος της μύτης, για παράδειγμα, ανέλυσε τις δυ
νάμεις που δρούσαν στην κεντρική περιοχή του προσώπου με τη μάσηση και την 
ανάπτυξη. Το έργο αυτό απαιτούσε πειραματικά μοντέλα συστημάτων βασισμέ
να σε ζωντανά ζώα. Αντί να καταρτίζει εξελικτικές κλίμακες με βάση την αύξηση 
του μεγέθους του εγκεφάλου, ανέλυσε περιοχές του σώματος που επηρεάζονταν 
από προσαρμοστικούς μετασχηματισμούς σχετικούς με τη μετακίνηση, τη λήψη 
τροφής και παρόμοιες λειτουργίες. Συνοψίζοντας, «η ανατομία της ζωής, των 
ολοκληρωμένων λειτουργιών, δεν γνωρίζει τα τεχνητά σύνορα που διέπουν ακό
μη και σήμερα την ανατομή ενός πτώματος» (Washburn 1951α: 303).

Ο Γουόσμπερν συμμετείχε στην ευρύτερη επανάσταση στη φυσική ανθρω
πολογία που συνοδεύτηκε από την ανακάλυψη νέων απολιθωμάτων, τεχνικών 
χρονολόγησης, πειραματικών δυνατοτήτων και, πιο πρόσφατα, από τη μοριακή 
ταξινομική. Στα κύρια αντικείμενα της επανάστασης συγκαταλεγόταν ο νοτιο- 
αφρικανός πιθηκάνθρωπος με τον μικρό εγκέφαλο, ο Αυστραλοπίθηκος. «Η ανα
κάλυψη του ανθρωποειδούς πιθήκου της Νοτίου Αφρικής, ή του ανθρώπου με 
μικρό εγκέφαλο, επέτρεψε να σκιαγραφηθεί η βασική προσαρμογή που αποτε
λεί θεμέλιο της ακτινωτής διαφοροποίησης του ανθρώπινου είδους» (Washburn 
1951 β: 70). Η ακτινωτή διαφοροποίηση του ανθρώπινου είδους έχει την ίδια 
προέλευση με τη διαφοροποίηση οποιοσδήποτε άλλης ομάδας θηλαστικών, μο
λονότι οι συνέπειές της ήταν οπωσδήποτε καινοφανείς. «Η χρήση εργαλείων 
όμως εισάγει ένα σύνολο παραγόντων που σταδιακά τροποποιούν τον εξελικτι
κό πίνακα. Ιδιαίτερο έργο του ανθρωπολόγου είναι να εκτιμήσει με ποιον τρόπο 
η ανάπτυξη του πολιτισμού επηρέασε τη διαδικασία της σωματικής εξέλιξης» 
(Washburn 1951 β: 71). Ο εξελικτικός και ο κοινωνικός λειτουργισμός συγκλί
νουν και πάλι· σύμφωνα με τον Γουόσμπερν και οι δύο αναλύουν το νόημα των 
ζωντανών συστημάτων, της δράσης, των τρόπων ζωής. Ο Γουόσμπερν υποστή
ριζε ήδη από τη δεκαετία του 1950 ότι με τη λειτουργική ανατομία και τη συνθε
τική θεωρία της εξέλιξης εξέπνευσαν οριστικά οι παλιές διενέξεις της φυσικής 
ανθρωπολογίας με την κοινωνική.

Ο Γουόσμπερν και η πρώην φοιτήτριά του Βιρτζίνια Έιβις συνέβαλαν με 
ανακοίνωσή τους σε ένα συνέδριο το οποίο διοργανώθηκε το 1958 και προετοι
μαζόταν από το 1953, με σκοπό να συνθέσει τη συγκριτική ψυχολογία με τη 
συνθετική θεωρία της εξέλιξης. Η έμφαση του Γ ουόσμπερν στη σπουδαιότητα 
της συμπεριφοράς είχε ως φυσικό επακόλουθο το ενδιαφέρον του για τις ψυχο
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λογικές συνέπειες της εξελικτικής προσαρμογής. Ο Γουόσμπερν και η Ειβις σε 
αυτήν την ανακοίνωσή τους, με τίτλο «The evolution of human behavior» 
(Washburn και Avis 1958), εξέθεσαν τις συνέπειες της προσαρμογής στο κυνήγι, 
στις οποίες συμπεριλαμβάνονταν η αυξανόμενη περιέργεια και κινητικότητα, η 
απόλαυση του κυνηγιού και των σκοτωμών, καθώς και νέες ιδέες για τη σχέση 
μας με τα άλλα ζώα. Το πιο σημαντικό ήταν ίσως το εξής: «το κυνήγι δεν καθι
στούσε αναγκαίες μόνο νέες δραστηριότητες και νέα είδη συνεργασίας, αλλα 
μετέβαλε το ρόλο του ενήλικου αρσενικού στην ομάδα... Οι ίδιες ακριβώς ενέρ
γειες που προκάλεσαν το φόβο των άλλων ζώων για τον άνθρωπο οδήγησαν σε 
στενότερη συνεργασία, μοίρασμα της τροφής και οικονομική αλληλεξάρτηση 
ανάμεσα στα μέλη της ομάδας» (Washburn και Avis 1958: 433-434). Ο ανθρώ
πινος τρόπος ζωής είχε ήδη εμφανιστεί.

Από τη θεώρηση της συμπεριφοράς πρώτα ως κινητικής δραστηριότητας και 
κατόπιν ως ψυχολογικού προσανατολισμού μέχρι την εξέτασή της ως κοινωνικού 
συστήματος μεσολαβούσε μόνον ένα μικρό λογικό βήμα. Ο Γουόσμπερν, ξεκι
νώντας σχεδόν τυχαία από το 1955, δεν ερευνούσε μόνον ενέργειες ατομικών ορ
γανισμών αλλά και κοινωνικών συστημάτων. Οι μελέτες του Γ ουόσμπερν και 
του Αιρβεν Ντεβόρ για τους μπαμπουίνους, με την έμφασή τους στους ρόλους 
των αρσενικών για την προστασία και την τήρηση της τάξης ως μοντέλα των 
προ-προσαρμογών σε ένα ανθρώπινο κοινωνικό σύστημα, συνιστούσαν ταιρια
στό απότοκο της εξελικτικής λειτουργικής ανατομίας. Οι διαφορές ανάμεσα στην 
κοινωνία των ανθρώπων και των μαϊμούδων επισημαίνονταν πάντα· ο Γουόσ
μπερν ποτέ δεν ασχολήθηκε με την ανασύσταση μιας αλυσίδας των όντων. Εξέ
ταζε τα ζωικά κοινωνικά συστήματα όπως ακριβώς παρατηρούσε τις δυνάμεις 
που καθόριζαν την ανάπτυξη του κρανίου στα γατάκια -  ως μοντέλα συστημά
των για συγκεκριμένα προβλήματα που προέκυπταν κατά την ερμηνεία του σχη
ματισμού των κρανίων στα απολιθώματα. Η δική του βιολογική επιστήμη ήταν 
πειραματική, συγκριτική και βασιζόταν στην έννοια της λειτουργίας. Ωστόσο, το 
συστημικό μοντέλο των μπαμπουίνων αναδείκνυε ξεκάθαρα ένα δίδαγμα: η δομή 
της αγέλης προερχόταν από τις ιεραρχίες επικράτησης μεταξύ αρσενικών. Το κυ
νήγι μετασχημάτισε τις δομές αυτές αλλά μόνο για να δημιουργήσει τους ειδι
κούς ρόλους της συνεργαζόμενης ομάδας των αρσενικών. Η αναπαραγωγική λει
τουργία των θηλυκών και η μητρογραμμική κοινωνική συνέχεια παρέμειναν συ
ντηρητικός τύπος που ενισχυόταν από τα πιο εξαρτημένα μεγαλοκέφαλα βρέφη.

Το κλασικό άρθρο στο οποίο συνδυάζονται οι ανατομικές, οι ψυχολογικές 
και οι κοινωνικές συνέπειες του κυνηγιού για τον καθορισμό των πολιτισμικών 
κανόνων με βάση την ανθρώπινη φύση είναι το «The evolution of hunting», που 
υπογράφεται από τον Γουόσμπερν και τον Λάνκαστερ (Washburn και Lancaster 
1968). Εξαιτίας του άρθρου αυτού ο Γουόσμπερν απέκτησε κακή φήμη στους 
σοσιαλιστικούς και τους φεμινιστικούς κύκλους. Το γεγονός ότι παρουσιάστηκε
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σε ένα συμπόσιο που τόνιζε την κυνηγετική φύση του ανθρώπου στο αποκορύ
φωμα μιας εποχής αμφισβήτησης για τη σεξουαλική, την οικονομική και την πο
λιτική εξουσία, εντάσσεται στο ευρύτερο πλαίσιο της κοινωνικής κατάστασης 
που χαρακτηρίζει τη σύγχρονή μας εξελικτική ανασύσταση. Ο Γουόσμπερν δεν 
είναι ιδεολόγος· είναι επιστήμονας και δάσκαλος. Αυτό ακριβώς είναι το καίριο 
σημείο. Η ερμηνεία της ανθρώπινης φύσης αποτελεί κεντρικό επιστημονικό ζή
τημα για τον εξελικτικό λειτουργισμό. Το παρελθόν θέτει τους κανόνες για πιθα
νές εκδοχές του μέλλοντος με τη «στενή» έννοια ότι μας δείχνει μια βιολογία δη- 
μιουργημένη σε συνθήκες οι οποίες υποτίθεται ότι ευνοούσαν τους επιθετικούς 
αρσενικούς ρόλους, την εξάρτηση των θηλυκών και τα σταθερά κοινωνικά συ
στήματα που αναλύονται κατάλληλα με λειτουργιστικές έννοιες. Η αφήγηση 
ιστοριών για το ανθρώπινο παρελθόν είναι μια δραστηριότητα που διέπεται από 
κανόνες. Η επιστήμη του Γουόσμπερν μετέβαλε τους κανόνες του παιχνιδιού 
ώστε να απαιτείται επιχειρηματολογία αντλημένη από τις συνθήκες παραγωγής.

Η Νάνσυ Τάνερ και η Αντριέν Ζίλμαν στο «Women in evolution. Part I: inno
vation and selection in human origins» (Tanner και Zihlman 1976)6 παίζουν με 
τους νέους κανόνες του παιχνιδιού αλλά μιλούν για μια διαφορετική ανθρώπινη 
φύση, για διαφορετικά καθολικά γνωρίσματα. Δεν εστιάζουν τόσο στα εργαλεία 
καθαυτά όσο στη διαδικασία της εργασίας, δηλαδή σε μια νέα παραγωγική προ
σαρμογή, τη συλλογή τροφής. Έτσι τοποθετούνται αυτομάτως στο πλαίσιο των 
πρόσφατων εξελίξεων της πληθυσμιακής γενετικής στην κοινωνιοβιολογία. Η 
μελέτη τους ερευνά μια φυσική οικονομία με όρους επενδυτικών στρατηγικών 
για την αύξηση του γενετικού κεφαλαίου. Ωστόσο, η Τάνερ και η Ζίλμαν εσκεμ- 
μένα ιδιοποιούνται την κοινωνιοβιολογία για φεμινιστικούς σκοπούς. Μολονότι 
δεν γίνονται πιο ιδεολόγοι από τον Γουόσμπερν, η επιστημονική τους πρακτική 
είναι αμφιλεγόμενη τόσο για εσωτερικούς λόγους, σχετικούς με την αμφισβη
τούμενη τεκμηρίωση και τα επιχειρήματά τους, όσο και για πολιτικούς λόγους. 
Σε κανένα σημείο του έργου τους δεν εγκαταλείπουν τον παραδοσιακό κοινωνι
κό χώρο της επιστήμης. Μπορούν να παραμείνουν σε αυτόν το χώρο, εν μέρει 
επειδή η κοινωνιοβιολογία δεν είναι αναγκαστικά σεξιστική με την έννοια που 
την έκαναν ο Αιρβεν Ντεβόρ ή ο Ρόμπερτ Τράιβερς (Trivers 1972), ή τουλάχι
στον όχι περισσότερο από όσο η έννοια της πίεσης οδηγεί αναγκαστικά στις συ
γκεκριμένες ιδέες του Χάμπουργκ για την επιθετικότητα και την απαρχαίωση 
της ανθρώπινης φύσης. Επιπροσθέτως, δύσκολα θα φανταζόμασταν πώς θα 
έμοιαζε η θεωρία της εξέλιξης αν διατυπωνόταν σε κάποιο άλλο ιδίωμα εκτός 
από την κλασική καπιταλιστική πολιτική οικονομία.7 Η απλή μετάφραση σε άλ

6. Το δεύτερο μέρος της επιχειρηματολογίας τους δημοσιεύτηκε στο Zihlman (1978α).
7. Για το ιστορικό πλαίσιο της σχέσης ανάμεσα στην πολιτική και τη φυσική οικονομία 

στον 19ο αιώνα, βλ. Young (1973, σ. 164-248).
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λα μεταφορικά σχήματα δεν είναι δυνατή ούτε αναγκαστικά επιθυμητή. Η Τά- 
νερ και η Ζίλμαν μάς κάνουν να αντιμετωπίσουμε θεμελιώδη ερωτήματα που 
σπάνια διατυπώνονται και ακόμη πιο σπάνια βρίσκουν απαντήσεις. Πώς θα προ
σεγγίσουμε θεωρητικά την εμπειρία που έχουμε για το παρελθόν και τη «φύση» 
με νέους τρόπους, προκειμένου να οικοδομήσουμε έννοιες επαρκείς για την επι
στημονική πρακτική και τον κοινωνικό μετασχηματισμό; Το ερώτημα αυτό έχει 
περίπλοκη σχέση με τους εσωτερικούς επαγγελματικούς κανόνες που ισχύουν 
για την εργασία στο πλαίσιο των φυσικών επιστημών.

Η Τάνερ και η Ζίλμαν ανακοινώνουν εξαρχής ως στόχο τους την κατανόηση 
της ανθρώπινης φύσης με τους όρους των διαδικασιών «που διαμόρφωσαν τα 
σωματικά, συγκινησιακά και γνωστικά χαρακτηριστικά μας» (Tanner και 
Zihlman 1976: 585). Επισημαίνουν το πρόδηλο γεγονός ότι η υπόθεση του κυ
νηγιού αγνόησε ως επί το πλείστον τη συμπεριφορά και την κοινωνική δραστη
ριότητα του ενός από τα δύο φύλα και, συνεπώς, είναι ελλιπής με βάση τα συνή
θη κριτήρια του εξελικτικού λειτουργισμού. Δεν απολιθώνεται η συμπεριφορά 
κανενός από τα δύο φύλα, κι επομένως το πρόβλημα αφορά την ορθολογική 
ανασύσταση της διαδικασίας, την επιλογή υποθέσεων εργασίας.

Συγκεκριμένα, διατυπώνουμε την υπόθεση ότι η συλλογή τροφής [τόσο φυτικών 
όσο και ζωικών υλών] συνιστά διαιτολογική εξειδίκευση της ζωής στη σαβάνα, 
την οποία προήγαγε η φυσική επιλογή της κατάλληλης χρήσης εργαλείων και της 
δίποδης συμπεριφοράς. Υποδεικνύουμε με ποιον τρόπο αυτό είναι αλληλένδετο 
με τους ρόλους που παίζουν η κοινωνικοποίηση από τη μητέρα κατά την επιλο
γή συγγενών και οι επιλογές του θηλυκού κατά τη σεξουαλική επιλογή. Δίνουμε 
έμφαση στους συνδέσμους ανάμεσα στη διαβίωση στη σαβάνα, στην τεχνολο
γία, στη διατροφή, στην κοινωνική οργάνωση και τις διαδικασίες επιλογής προ
κειμένου να ερμηνεύσουμε τη μετάβαση από ένα προγονικό πρωτεύον θηλα
στικό στο νεοεμφανιζόμενο ανθρώπινο είδος (Tanner και Zihlman 1976: 586).

Το άρθρο αυτό είναι προφανώς για τη Ζίλμαν το φυσιολογικό απότοκο της ανα
κοίνωσης που έκανε το 1966 για τη συμπεριφορά των δίποδων στο πλαίσιο του 
κυνηγιού, σε ένα συμπόσιο της Αμερικανικής Ένωσης Ανθρωπολόγων που 
διοργάνωσε ο Γουόσμπερν. Η συνεδρία με τίτλο «Design for Man» συμπερι- 
λάμβανε μια ανακοίνωση του Χάμπουργκ για τις συγκινήσεις ως προσαρμοστι
κά συμπλέγματα και για το πρόβλημα των δυσπροσάρμοστων, απαρχαιωμένων 
τύπων.

Οπως και ο Γουόσμπερν, η Τάνερ και η Ζίλμαν επιχειρηματολογούν με αφε
τηρία ζωικά μοντέλα συστημάτων και την πιο πρόσφατη γενετική θεωρία που 
εφαρμοζόταν στους πληθυσμούς. Θεωρούν ότι οι χιμπατζήδες έχουν τις περισ
σότερες ομοιότητες από όλα τα άλλα ζώα με το πληθυσμιακό γένος από το οποίο
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προήλθαν πιθανότατα οι πίθηκοι και οι ανθρωπίδες. Έτσι, οι χιμπατζήδες μπο
ρούν να γίνουν καλύτερος καθρέφτης, ή μοντέλο, από τους μπαμπουίνους για να 
έχουμε μια εικόνα της εξέλιξης του ανθρώπινου τρόπου ζωής. Οι συγγραφείς 
προσθέτουν στις παραδοσιακές γενετικές συνιστώσες της συνθετικής θεωρίας 
της εξέλιξης (τυχαία παρέκκλιση, μεταναστεύσεις κ.ο.κ.), έννοιες της κοινωνιο- 
βιολογικής γενετικής όπως η εγκλείουσα αρμοστικότητα, η επιλογή συγγενών, η 
σεξουαλική επιλογή και η γονική επένδυση. Στόχος παραμένει η κατανόηση των 
μεταβολών στη συχνότητα των γονιδίων στους πληθυσμούς εξαιτίας των πιέσε
ων που ασκεί η φυσική επιλογή στα άτομα. Οι συγγραφείς επισημαίνουν μεγάλο 
βαθμό χρήσης εργαλείων στους χιμπατζήδες σε συνδυασμό με μια διαφοροποί
ηση της συμπεριφοράς κατά φύλο. Τα θηλυκά κατασκευάζουν και χρησιμοποι
ούν εργαλεία συχνότερα, παρόλο που τα αρσενικά φαίνεται να κυνηγούν με με
γαλύτερη ευχέρεια. Δεν παρατηρούνται αυστηρές ιεραρχίες επικράτησης, παρό
λο που οι έννοιες των ιεραρχικά ανώτερων ομάδων και της επιρροής μοιάζουν 
χρήσιμες. Η κοινωνική δομή είναι ευέλικτη αλλά όχι τυχαία. Η κοινωνική συνέ
χεια φαίνεται να απορρέει από τους διαρκείς συνεταιρισμούς μεταξύ των θηλυ
κών, των παιδιών τους και των συμμάχων.

Ο μεταβατικός πληθυσμός προς τους ανθρωπίδες, σύμφωνα με όσα φαντάζο
νται οι συγγραφείς, μετακινήθηκε σε μια νέα ζώνη προσαρμογής, τη σαβάνα. 
«Ένας νέος τρόπος ζωής εγκαινιάστηκε από μια μεταβολή στη συμπεριφορά οι 
ανατομικές μεταβολές έπονται» (Tanner και Zihlman 1976: 586). Νέα συμπερι
φορά ήταν οι σημαντικά διευρυμένες διατροφικές επιλογές που συνοδεύονταν 
από τη χρήση εργαλείων. Η συλλογή τροφής υπήρξε η πρώτη κρίσιμη επινόηση 
των ανθρωπιδών. Αποτέλεσμα ήταν το μοίρασμα της τροφής στις συνηθισμένες 
κοινωνικές ομάδες θηλυκών και απογόνων (όπου τα αρσενικά περιλαμβάνονταν 
επίσης στο μοίρασμα με τις ομάδες αυτές). Τα ραβδιά για σκάψιμο, τα δοχεία για 
την τροφή και, πάνω απ’ όλα, οι επινοήσεις για το κουβάλημα των μωρών απο
τελούσαν κατά πάσα πιθανότητα τις πρώτες τεχνολογικές καινοτομίες που σχε
τίζονταν με το νέο διαιτολόγιο και τις συνήθειες του μοιράσματος. Μεγάλη ση
μασία απέκτησαν οι γνώσεις για ευρύτατο φάσμα ζωικών και φυτικών ειδών, 
καθώς και των εποχών και των συνηθειών τους. Οι πιέσεις της φυσικής επιλογής 
για τη συμβολική επικοινωνία αυξήθηκαν. Οι κίνδυνοι από τα σαρκοβόρα ζώα 
της σαβάνας πιθανότατα δεν αντιμετωπίζονταν με μάχες αλλά με πονηριά, κι 
έτσι στους ανθρωπίδες μειώθηκε η ανάγκη για την επικράτηση όπως τους μπα
μπουίνους και για την αρσενική ανατομία μάχης. Η ευέλικτη κοινωνική δομή 
των χιμπατζήδων πιθανότατα έγινε ακόμη πιο καιροσκοπική, επιτρέποντας κα
λύτερη κατανόηση της βάσης για την ανθρώπινη πολιτισμική πολυμορφία. Η 
Τάνερ και η Ζίλμαν, όπως και η Ρόγουελ, αξιοποιούν κάθε ευκαιρία για να δώ
σουν έμφαση στις ανθρώπινες δυνατότητες και την ανθρώπινη ποικιλομορφία. 
Η συλλογή φυτών και ζώων δεν θα μπορούσε να αντέξει για πολύ στις πιέσεις
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της φυσικής επιλογής για μια επιθετική βιολογία. Από την άλλη πλευρά, στον 
νέο τρόπο παραγωγής καλλιεργήθηκαν σημαντικά οι γνωστικές διαδικασίες.

Η Τάνερ και η Ζ&μαν χρησιμοποιούν στο σημείο αυτό τις μητροκεντρικές 
μονάδες προκειμένου να εισαγάγουν τις έννοιες της επιλογής συγγενών, της σε
ξουαλικής επιλογής και της γονικής επένδυσης. Οι νέες πιέσεις της φυσικής επι
λογής προσέδιδαν υψηλότερη αξία στη μεγαλύτερη κοινωνικότητα και συνερ
γασία. Η δυσκολία να μεγαλώσουν τα μωρά τους ήταν μεγαλύτερη, κι έτσι θα 
χρειαζόταν η συνεργασία των δύο φύλων. Τα αρσενικά μάθαιναν τα μοτίβα των 
φιλικών διαντιδράσεων, ακόμη και με τους ξένους, πράγμα που απέκτησε απο
φασιστικό ρόλο για τον ανθρώπινο τρόπο ζωής που βασιζόταν σε γλωσσικές 
κοινότητες, ολιγομελείς ομάδες και συχνή ετερομειξία. Ωστόσο, η διατήρηση 
της μαχητικής ανατομίας στην οποία συμπεριλαμβάνονταν οι μεγάλοι κυνόδο
ντες και οι στερεότυπες απειλητικές κινήσεις ήταν πιθανότατα ασύμβατη με τις 
νέες λειτουργικές συμπεριφορές. Τα θηλυκά θα ζευγάρωναν ευκολότερα με φι
λικά, μη απειλητικά αρσενικά. Η σεξουαλική επιλογή από την πλευρά των θηλυ
κών αποδεδειγμένα αποτελεί γενικό φαινόμενο στις ομάδες θηλαστικών, και εί
ναι μάλλον απίθανο να αποτελούσε εξαίρεση ο κορμός των ανθρωπιδών. Δύο 
πράγματα τραβούν αμέσως την προσοχή όσων παρακολούθησαν την επιχειρη
ματολογία του Ζούκερμαν και του Γουόσμπερν σχετικά με το κυνήγι. Πρώτον, η 
δεκτικότητα των θηλυκών εδώ ξαναβαφτίζεται επιλογή από την πλευρά των θη
λυκών, με τεράστιες γενετικές συνέπειες. Δεύτερον, η ανατομία που αφορά τους 
σμικρυμένους κυνόδοντες επανερμηνεύεται όταν η υπόθεση βασίζεται σε δια
φορετική συμπεριφορά και λειτουργίες.

Η Τάνερ και η Ζίλμαν πιστεύουν ότι η διαφορετική ανασύσταση την οποία 
προτείνουν με βάση παρόμοια τεκμήρια εξυπηρετεί καλύτερα την ανθρωπολο
γία συνολικά:

Οι παρατηρητές συνήθως ξεκινούν από τη δική τους προοπτική κι έτσι άθελά 
τους το ερώτημα συνήθως διατυπώνεται ως εξής: πώς εξελίχθηκαν οι ικανότη
τες και οι προδιαθέσεις για τις συμπεριφορές του ενήλικα δυτικού αρσενικού; 
Τούτη η οπτική γωνία προετοιμάζει ελάχιστα για την κατανόηση της ευρύτα
της μεταβλητότητας των γυναικείων ρόλων σε μη δυτικές κοινωνίες ή για την 
ανάλυση των μεταβολών στους ρόλους ανδρών και γυναικών που βρίσκονται 
σε εξέλιξη τα τελευταία χρόνια στη Δύση (Tanner και Zihlman 1976: 608).

Με αλλα λόγια οι ανασυστάσεις της εξελικτικής διαδικασίας προσδιορίζουν την 
κατανόηση γεγονότων στο παρόν και δυνατοτήτων στο μέλλον. Η Τάνερ και η Ζίλ
μαν, ερμηνεύοντας την προσαρμογή στη χρήση εργαλείων, αποφεύγουν να δώ
σουν μια αφήγηση για το απαρχαιωμένο ανθρώπινο σώμα που έχει παγιδευτεί σε 
κάποιο κυνηγετικό παρελθόν. Το ανοιχτό μέλλον στηρίζεται σε ένα νέο παρελθόν.
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Εστιάζοντας στις κατηγορίες της αναπαραγωγής και της παραγωγής, σκια
γράφησα τέσσερις μείζονες θέσεις για την ιστορία και τη φύση του ανθρώπινου 
είδους. Όλες στηρίχτηκαν σε επιχειρηματολογίες εντός των ορίων της σύγχρο
νης φυσιολογίας, της γενετικής και της κοινωνικής θεωρίας. Και οι τέσσερις 
στηρίζονταν στην έννοια της λειτουργίας και αναγνώριζαν το «φιλελεύθερο» 
δόγμα της αυτονομίας της φύσης από τον πολιτισμό. Η επιχειρηματολογία από 
τη θέση του βιολογικού αναγωγισμού θεωρήθηκε παράβαση των κανόνων. Κά
θε αφήγηση όμως στόχευε να απεικονίσει τις καθολικές αρχές του ανθρώπινου 
είδους, την ανθρώπινη φύση ως θεμέλιο του πολιτισμού. Παραδόξως, οι χρήσι
μες για το φεμινισμό ανασυστάσεις της ανθρώπινης φύσης άντλησαν από δύο 
θεωρίες οι οποίες συγκαταλέγονται στις πιο απεχθείς για τη σοσιαλιστική φεμι
νιστική σκέψη: το λειτουργισμό και την κοινωνιοβιολογία. Οι θεωρίες αυτές 
επικρίθηκαν ότι δικαιολογούν ιδεολογικά άδικες οικονομικές και πολιτικές δο
μές, ότι ορθολογικοποιούν την αναπαραγωγή των τωρινών σχέσεων του σώμα
τος και του πολιτικού σώματος. 'Οπως δείχνουν η Ρόγουελ, η Τάνερ και η Ζίλ- 
μαν, οι θεωρίες αυτές μπορούν πρόδηλα να αντιπαραταχθούν για άλλους σκο
πούς: για να τονίσουν τη μεταβλητότητα ανθρώπων και ζώων, τη συνθετότητά 
τους και την ικανότητά τους για αλλαγή. Επομένως, οι φεμινίστριες μπορούν να 
συμμετάσχουν σοβαρά στη βιοκοινωνική συζήτηση μέσα από τις επιστήμες.

Ωστόσο, πρέπει να έχουμε σαφή επίγνωση των κινδύνων που ελλοχεύουν 
στη χρήση παλιών κανόνων για να δοθούν νέες αφηγήσεις. Αυτό είναι ευρύτερα 
συμβατό με την άρνηση να διατεινόμαστε ότι η επιστήμη δεν είναι παρά ανακά
λυψη, πράγμα που εξυψώνει την αντικειμενικότητα σε φετίχ, ή είναι αποκλει
στικά και μόνον επινόηση, πράγμα που βασίζεται στον χονδροειδή ιδεαλισμό. 
Μαθαίνουμε και ταυτόχρονα δημιουργούμε τη φύση και τους εαυτούς μας. Επί
σης θα πρέπει να δούμε τις βιοκοινωνικές επιστήμες από τη σκοπιά της διαδικα
σίας με την οποία μπορεί να επιλυθεί η αντίφαση, ή το χάσμα, ανάμεσα στην αν
θρώπινη πραγματικότητα και την ανθρώπινη δυνατότητα μέσα στην ιστορία. Οι 
επιστήμες της λειτουργίας έχουν σκοπό να παράγουν κατανόηση του νοήματος 
και ταυτόχρονα προβλεπτικά μέσα ελέγχου. Και τα δύο δείχνουν το δεδομένο 
και το πιθανό σε μια διαλεκτική ανάμεσα στο παρελθόν και το μέλλον. Συχνά το 
μέλλον δίνεται από τη δυνατότητα ενός παρελθόντος. Οι επιστήμες δρουν επί
σης ως νομιμοποιητικές μεταγλώσσες που παράγουν ομολογίες μεταξύ κοινωνι
κών και συμβολικών συστημάτων. Κι αυτό ισχύει μέχρι κεραίας για τις επιστή
μες του σώματος και του πολιτικού σώματος. Με την αυστηρή έννοια, η επιστή
μη είναι ο μύθος μας. Η αναγνώριση αυτού του γεγονότος δεν αμαυρώνει κατά 
κανένα τρόπο την πειθαρχία που επιβάλλουν μεταξύ τους οι λειτουργοί της επι
στήμης προκειμένου να μελετήσουν τον κόσμο. Μπορούμε να γνωρίζουμε ότι 
τα σώματά μας, τα άλλα ζώα, τα απολιθώματα και ό,τι άλλο έχετε κατά νου είναι 
κατάλληλα αντικείμενα επιστημονικής διερεύνησης, και συνάμα να θυμόμαστε
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πόσο έντονα καθορίζεται από την ιστορία ο ρόλος μας στη συγκρότηση του 
αντικειμένου. Δεν αποτελεί ατύχημα της φύσης το ότι η κοινωνική και η εξελι
κτική γνώση μας για τα ζώα, τους ανθρωπίδες και τους εαυτούς μας αναπτύχθη
κε με λειτουργιστικούς και καπιταλιστικούς οικονομικούς όρους.8 Οι φεμινί
στριες δεν πρέπει να προσδοκούν ούτε από επιχειρήματα που απαντούν στις ξε
κάθαρα σεξιστικές μεροληψίες εντός των επιστημών να διατυπώσουν επαρκείς 
οριστικές θεωρίες για την παραγωγή ή την αναπαραγωγή. Τέτοιες θεωρίες εξα
κολουθούν να μας διαφεύγουν, επειδή τώρα έχουμε αφοσιωθεί στον πολιτικό 
και επιστημονικό αγώνα για να διατυπώσουμε τους κανόνες μέσω των οποίων 
θα τις αρθρώσουμε. Η διαφιλονικούμενη ζώνη είναι το ίδιο το έδαφος της πρω- 
τευοντολογίας. Διακύβευμα είναι το μέλλον.
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Το βιολογικό εγχείρημα: σεξ, νόηση και κέρδος 
από τη μηχανική του ανθρώπου στην κοινωνιοβιολογία

Η ζωή μπορεί να χυτευτεί στο παλούκι κάθε μορφής που βάζει ο νους. 
Καταρτίστε τις προδιαγραφές σας για έναν σκύλο ή έναν άνθρωπο ...κ ι 
αν μου δώσετε τη δυνατότητα ελέγχου του περιβάλλοντος κι αρκετό χρό
νο, Θα δώσω στα όνειρά σας σάρκα και οστά ... Ενα λογικό βιομηχανικό 
σύστημα Θα επιδιώξει να βάλει τους ανθρώπους, όπως και την ξυλεία, 
την πέτρα και το σίδηρο, στις Θέσεις στις οποίες ταιριάζουν από τη φύση 
τους, καθώς και να τους στιλβώσει ώστε να προσφέρουν αποτελεσματικά 
υττηρεσίες, με την ίδια τουλάχιστον φροντίδα που επιδαψιλεύει στα ρολό
για, τις ηλεκτρογεννήτριες ή τις ατμομηχανές.

Φρανκ Πάρσονς, μηχανικός του ανθρώπου, 1894

Τώρα συρρέουν σε τεράστιες αποικίες, ασφαλείς μέσα σε γιγαντιαία αδέ
ξια ρομπότ, αποκομμένοι από τον έξω κόσμο, επικοινωνώντας μαζί του 
μόνο μέσα από δαιδαλώδεις πλάγιες οδούς, τον χειρίζονται από απόστα
ση. Βρίσκονται μέσα σας και μέσα μου · μας κατασκεύασαν, σώμα και 
πνεύμα · και η διατήρησή τους είναι η έσχατη λογική της ύπαρξής μας. 
Έχουν διανύσει πολύ δρόμο αυτοί οι αντιγράφεις. Τώρα ονομάζονται γο
νίδια, και εμείς είμαστε οι μηχανές επιβίωσής τους.

Ρίτσαρντ Ντώκινς, κοινωνιοβιολόγος, 19761

Αναδημιουργώντας τους εαυτούς μας ως ανθρώπινα όντα που ενστερνίζονται το 
σοσιαλισμό και το φεμινισμό ουσιαστικά αναδημιουργούμε εν μέρει τις επιστή-

1. Βλ. Richard Dawkins, Το εγωιστικό γονίδιο. Τριακονταετής επετειακή έκδοση, μετάφραση 
και επιστημονική επιμέλεια Π. Δεληβοριάς, Κάτοπτρο, Αθήνα 2008, σ. 64. (Σ.τ.Μ.)
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ΣΧΗΜΑ 1
ΜΕΤΑΣΧΗΜΑΤΙΣΜΟΙ ΤΗΣ ΒΙΟΕΠΙΣΤΗΜΗΣ ΣΤΟΝ 20ο ΑΙΩΝΑ

Πριν από τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο 
Εκπροσωπείται από τον Ρ. Μ. Γέρκις

ψυχοβιολογία
μηχανική του ανθρώπου
οργανισμός
φυσιολογία
νοημοσύνη
πρόσωπο
επιστήμες προσωπικότητας 
σεξ και νόηση 
ένστικτο και μηχανική

μελέτες χρόνου-κίνησης 
διοίκηση ανθρώπινων σχέσεων 
προσαρμοστικότητα 
ευγονική για φυλετική υγιεινή

νευρικό σύστημα για ολοκλήρωση

ενδοκρινικό σύστημα για ολοκλήρωση

ομοιόσταση

υπεροργανισμός

Μετά τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο 
Εκπροσωπείται από τον Ε. Ο. Γουίλσον

κοινωνιοβιολογία 
έλεγχος επικοινωνιών 
κυβερνομηχανή 
θεωρία συστημάτων 
πληροφορία 
γονίδιο
γενετική πληθυσμών και οικολογία 
γονίδια και μηχανές επιβίωσης 
περιορισμοί και επιλογή ή ανασχεδιασμός 

πορείας 
εργονομία
διοίκηση κοινωνικοτεχνικών συστημάτων 
βελτιστοποίηση
σεξουαλικές επενδυτικές στρατηγικές για 

γενετικό κέρδος
αισθητηριακοί δίαυλοι και κέντρα επεξερ

γασίας για περιβαλλοντική ανίχνευση 
χημική επικοινωνία για περιβαλλοντική 

ανίχνευση
ανάδραση και άλλοι μηχανισμοί ελέγχου 

συστημάτων 
πληθυσμός

Όλα τα στοιχεία στην αριστερή πλευρά του σχήματος ταιριάζουν σε μια βιοεπιστήμη των οργα
νισμών, με ιατρικό και κλινικό μοντέλο επιστημονικής παρέμβασης. Η ανάλυση είναι οργανι
κού λειτουργιστικού χαρακτήρα και επικαλείται ιδεολογικά την ολοκλήρωση του «ατόμου». 
Όλα τα στοιχεία στη δεξιά πλευρά του σχήματος ταιριάζουν σε μια μηχανολογική επιστήμη των 
αυτοματοποιημένων τεχνολογικών συσκευών, με τεχνικό και «συστημικό» μοντέλο επιστημο
νικής παρέμβασης. Η ανάλυση είναι τεχνολογικού λειτουργιστικού χαρακτήρα και επικαλείται 
ιδεολογικά την ανακούφιση της πίεσης και άλλων σημείων ανθρώπινης απαρχαίωσης.

μες που συγκροτούν την κατηγορία «φύση» και επικυρώνουν τους ορισμούς της 
στο πλαίσιο της τεχνολογίας. Η επιστήμη έχει να κάνει με τη γνώση και την 
εξουσία. Η φυσική επιστήμη στην εποχή μας ορίζει τη θέση του ανθρώπου στη 
φύση και την ιστορία και προσφέρει τα όργανα κυριαρχίας πάνω στο σώμα και 
την κοινότητα. Κατασκευάζοντας την κατηγορία φύση, η φυσική επιστήμη επι
βάλλει όρια στην ιστορία και στη διαμόρφωση του εαυτού. Επομένως, η επιστή
μη είναι μέρος του αγώνα για τη φύση των ζωών μας. Θα ήθελα να διερευνήσω
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πώς το πεδίο της σύγχρονης βιολογίας κατασκευάζει θεωρίες για το σώμα και 
την κοινότητα ως καπιταλιστική και πατριαρχική μηχανή και αγορά: τη μηχανή 
για παραγωγή, την αγορά για ανταλλαγή, και τις δύο μαζί για αναπαραγωγή. Θα 
ήθελα να διερευνήσω τη βιολογία ως όψη της αναπαραγωγής των καπιταλιστι
κών κοινωνικών σχέσεων που ασχολείται με το πρόταγμα της βιολογικής ανα
παραγωγής. Δηλαδή, θέλω να δείξω ότι η κοινωνιοβιολογία είναι η επιστήμη της 
καπιταλιστικής αναπαραγωγής.

Η βιολογία, από τον Α' Παγκόσμιο Πόλεμο μέχρι σήμερα, μετασχηματίστη
κε από επιστήμη εστιασμένη στον οργανισμό, που κατανοείται με λειτουργιστι- 
κούς όρους, σε επιστήμη που μελετά αυτοματοποιημένα τεχνολογικά μηχανή
ματα, που κατανοούνται με όρους συστημάτων της κυβερνητικής. Η οργανική 
μορφή, με την ιεραρχική και φυσιολογική συνεργασία και τον ανταγωνισμό που 
βασίζονταν στη «φυσική» επικράτηση και τον καταμερισμό εργασίας, παραχώ
ρησε τη θέση της στη θεωρία των συστημάτων με τα σχήματα ελέγχου που βασί
ζονταν σε επικοινωνιακά δίκτυα και σε μια τεχνολογία λογικής στην οποία τα 
ανθρώπινα όντα δυνητικά μετατρέπονται σε παλιομοδίτικα μηχανήματα που 
χρησιμοποιούν σύμβολα. Η βιοεπιστήμη μετατοπίστηκε από τη φυσιολογία στη 
συστημική θεωρία, από την επιστημονική ιατρική στη διαχείριση επενδύσεων, 
από την αντιμετώπιση του ατόμου με την ταιηλορική επιστημονική διοίκηση 
και τη μηχανική του ανθρώπου στη μοντέρνα εργονομία και τον πληθυσμιακό 
έλεγχο, από την ψυχοβιολογία στην κοινωνιοβιολογία.

Τούτη η θεμελιώδης μεταβολή στην επιστήμη της ζωής δεν συνέβη ερήμην 
της ιστορίας· συνόδευε μεταβολές στη φύση και την τεχνολογία της εξουσίας στο 
πλαίσιο μιας συνεχούς δυναμικής αναπαραγωγής του καπιταλισμού. Το παρόν 
κεφάλαιο σκιαγραφεί τις μεταβολές αυτές προσπαθώντας να διερευνήσει την 
ιστορική σύνδεση ανάμεσα στο περιεχόμενο της επιστήμης και στα κοινωνικά 
συμφραζόμενά της. Το ευρύτερο ερώτημα που διαπνέει την κριτική αυτή είναι 
πώς γίνεται να αναπτυχθεί μια σοσιαλιστική φεμινιστική επιστήμη της ζωής.2

Επειδή η επιστήμη συμμετέχει στη διαδικασία πραγμάτωσης και επεξεργα
σίας της φύσης μας, καθώς και της συγκρότησης καταρχάς της κατηγορίας «φύ
ση», η ευθύνη μας για μια φεμινιστική και σοσιαλιστική επιστήμη είναι σύνθε

2. Ευχαριστώ τα μέλη της ένωσης της Βαλτιμόρης Επιστήμη για το Λαό (Science for the 
People) για την πολύ βοηθητική συζήτηση γύρω από τις ιδέες του παρόντος κεφαλαίου. Η Επι
στήμη για το Λαό έχει προσφέρει χρήσιμο έργο σε ιδεολογικά ζητήματα, όμως τείνει να εξαιρεί 
από την ανάλυση την ιστορία και τη δομή της βιολογίας, παραπέμποντας κυρίως σε ανεπίτρε
πτες προεκτάσεις της σε πολιτικούς ή κοινωνικούς τομείς. Βλ. Ann Arbor Science for the 
People (1977) και Chasin (1977). To Sahlins (1976) και το Washburn (1978) -το δεύτερο εστιά
ζοντας στην ιστορία των σπουδών της συμπεριφοράς των ζώων- υπερασπίζονται την αυτονο
μία των κοινωνικών επιστημών. Το περιοδικό Radical Science Journal του Λονδίνου έχει ασχο
ληθεί με πιο θεωρητικές αναλύσεις.
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τη. Απέχουμε πολύ από το να γνωρίζουμε με ακρίβεια τι είναι ίσως η βιολογία 
μας, αλλά σταδιακά κατανοούμε ότι η επαγγελία της ριζώνει στις ζωές μας, ότι 
διαθέτουμε την επιστήμη που φτιάχνουμε μέσα στην ιστορία. Οπως έδειξε ο 
Μαρξ για την επιστήμη του πλούτου, η επανιδιοποίηση της γνώσης από την 
πλευρά μας συνιστά επαναστατική επανιδιοποίηση ενός μέσου με το οποίο πα
ράγουμε και αναπαράγουμε τις ζωές μας. Το ενδιαφέρον μας πρέπει να στραφεί 
σε αυτό.

Το παρόν κεφάλαιο συγκρίνει και αντιπαραθέτει τις βιολογίες του Ρόμπερτ 
Μηρνς Γέρκις και του Εντουαρντ Οσμπορν Γουίλσον προκειμένου να δείξει 
πώς μετασχηματίστηκε η βιολογία από επιστήμη έμφυλων οργανισμών σε επι
στήμη αναπαραγωγής γενετικών συναθροίσεων. Εστιάζω στη μηχανή και την 
αγορά ως οργανωτικές ιδέες στη βιοεπιστήμη. Στο Σχήμα 1 σκιαγραφούνται οι 
κατηγορίες σύγκρισης. Είναι σημαντικό να σημειώσουμε ότι στο κεφάλαιο αυτό 
δεν υποστηρίζεται ότι ο Γέρκις και ο Γουίλσον οικοδόμησαν μόνοι τους διανοη
τικά συστήματα που σχετίζονταν συνειδητά με τις ανάγκες του πατριαρχικού κε
φαλαίου· πιο πολύ εξετάζονται ως εκπρόσωποι σημαντικών σχηματισμών, ού
τως ώστε να δοθεί μια ιδέα της κατεύθυνσης προς την οποία θα συνεχιστεί μια 
κριτική ανάγνωση της κλασικής βιολογίας στο πλαίσιο της διαδικασίας διατύ
πωσης μιας διαφορετικής βιολογίας.3

Ο Γέρκις αφοσιώθηκε στην ανάπτυξη των επιστημών της προσωπικότητας 
με βάση το μοντέλο της φυσιολογίας και της επιστημονικής ιατρικής.4 Καθώς 
την εποχή εκείνη σκοπός της επιστημονικής βιομηχανικής διοίκησης ήταν ο 
έλεγχος των εργατών ως ατόμων στο μικροεπίπεδο, η εγκαθίδρυση συνεργατι
κών ιεραρχιών και ο σαφής διαχωρισμός των λειτουργιών ελέγχου από τη χει
ρωνακτική εργασία, η ψυχοβιολογία του Γ έρκις εδραιώθηκε με βάση τον ατομι
κό οργανισμό και τις ιεραρχίες νοημοσύνης και προσαρμοστικότητας που προ
σιδίαζαν στη δημιουργία ορθολογικά διοικούμενων νεωτερικών κοινωνιών. Ο 
Γ έρκις κατασκεύασε μια σύνθετη εξελικτική εικόνα για τη σχέση του σεξ και 
της νόησης, των πρώτων υλών και της μηχανικής, του ενστίκτου και του ορθο
λογικού ελέγχου, η οποία ταίριαζε σε μια γνήσια αξιοποιήσιμη καπιταλιστική 
επιστήμη.

Η επιστήμη του Γ έρκις θεωρούνταν ήδη ξεπερασμένη προς το τέλος της στα
διοδρομίας του, γύρω στο 1940. Σιγά σιγά την αντικατέστησε μια διαφορετική 
προοπτική μηχανικής, που δεν βασιζόταν στη φυσιολογία αλλά στις μεθόδους 
των φυσικών επιστημών για την ανάλυση της πληροφορίας και της ενέργειας σε

3. Η μέθοδος μου είναι αναλογη με την ανάγνωση της κλασικής πολιτικής οικονομίας του 
Μαρξ και με την προσέγγιση του Φουκώ (Foucault 1970) και του Φρανσουά Ζακόμπ (Jacob

4. Yerkes( 1927α, 1932, 1943) Yerkes και Yerkes (1929).
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στατιστικές συναθροίσεις.5 Η φυσιολογία των έμφυλων οργανισμών παραχώρη
σε τη θέση της στη βιοχημεία, στη δομική ανάλυση και στη μοριακή γενετική 
πληροφοριακών μηχανών: στα ιντεγκρόνια, τους αντιγράφεις, τα αυτοσυνα- 
θροιζόμενα βιολογικά υποσυστήματα όπως οι ιοί, τα κυτταρικά οργανίδια και οι 
πληθυσμοί -  στα νέα βιβλία της φύσης που θα διάβαζαν οι μαθηματικοί. Δεν εί
ναι τυχαίο ότι η σύγχρονη γενετική ασκείται ως γλωσσολογική επιστήμη, με ιδι
αίτερη έμφαση στα σημεία, τη στίξη, τη σύνταξη, τη σημειωτική, τα αναγνώσι
μα αποτελέσματα μηχανών, την κατευθυνόμενη ροή πληροφορίας, τα κωδικό- 
νια, τη μεταγραφή κ.ο.κ. (Jacob 1974· Watson 1976). Ο κοινωνικός στόχος της 
νέας επιστήμης της ζωής ήταν ολοφάνερα ο στατιστικός έλεγχος της μάζας με τη 
χρήση περίπλοκων επικοινωνιακών συστημάτων. Παρόμοια, η άμβλυνση και ο 
έλεγχος της παραλλαγής, η πρόβλεψη του τύπου μεγάλης κλίμακας και η ανά
πτυξη τεχνικών βελτιστοποίησης των κάθε είδους συστημάτων αναδείχτηκαν 
βασική στρατηγική των κοινωνικών θεσμών. Κι ακόμη περισσότερο, τα πάντα 
έγιναν σύστημα. Η αναζήτηση επικεντρώθηκε στις εξελικτικά σταθερές στρατη
γικές για τη μεγιστοποίηση του κέρδους. Στο πλαίσιο της επιστήμης της ζωής, η 
κοινωνιοβιολογία συνιστά ώριμο καρπό της προσέγγισης αυτής· πρόκειται 
πράγματι για μια νέα σύνθεση που καθιστά παρωχημένες πολλές διακρίσεις 
ανάμεσα στη φυσική και την κοινωνική επιστήμη.6 *

Ο Ρόμπερτ Μηρνς Γέρκις (1876-1956), αφοσιωμένος όλη του τη ζωή στην 
ψυχοβιολογική έρευνα, στην προαγωγή και τη διεύθυνση της επιστήμης, ίδρυσε 
το πρώτο ολοκληρωμένο, μόνιμο εργαστήριο για τη μελέτη των ανθρωποειδών 
πιθήκων ως μοντέλων για τα ανθρώπινα όντα. Από το 1924 ως το 1942, ο Γέρ- 
κις, με την υποστήριξη του Πανεπιστημίου του Γέηλ και του Ιδρύματος Ροκφέ- 
λερ, συγκέντρωσε τα κονδύλια, τα ζώα, τους ερευνητές, τα κτίρια, το προσωπικό 
συντήρησης και τις επιστημονικές δημοσιεύσεις χάρη στα οποία μπόρεσαν να 
πραγματοποιηθούν η αναπαραγωγή, η ανατροφή και η μελέτη χιμπατζήδων σε 
κατάσταση αιχμαλωσίας. Χάρη σε αυτόν επίσης εκπονήθηκαν οι πρώτες επιτό
πιες μελέτες για τη συμπεριφορά των πρωτευόντων σε άγρια κατάσταση 
(Hilgard 1965). Σε ευρύτερο επίπεδο, ο Γέρκις κατάφερε να δείξει ότι τα πρω
τεύοντα είναι χρήσιμα για την ερμηνεία της θέσης των ανθρώπινων όντων στον

5. Köhler (1976). Για τον γενικό ρόλο των θεμελιωδών αρχών στην επιστήμη, βλ. Cohen 
(1976) και Fosdick (1952).

6. Για τα συστήματα, βλ. Mesarovic (1968), von Bertalanffy (1968), Emery (1969), Pugh 
(1971), Lilienfeld (1978). Για την εξελικτική στρατηγική, βλ. Dawkins (1976), Hamilton 
(1964). Ο Χάτσινσον (Hutchinson 1978), τονίζοντας ορισμένα μη καταπιεστικά στοιχεία του 
δυναμικού τέτοιων μορφών σκέψης, προτείνει μια κομψή εξήγηση για την ιστορία της οικολο
γίας συστημάτων και τις βασικές ιδέες της. Βλ. επίσης MacArthur και Wilson (1967). Στα βασι
κά έργα για την κοινωνιοβιολογία συμπεριλαμβάνονται τα εξής: Barash (1977), Wilson (1971,
1975, 1978), Caplan (1978).
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επιστημονικά διοικούμενο εταιρικό καπιταλισμό -  που αποκαλείται φύση. Οι 
έρευνές του στη νοητική και τη σεξουαλική ψυχοβιολογία συμπεριλάμβαναν το 
σχεδιασμό δοκιμασιών για όλες τις όψεις των νοητικών λειτουργιών σε οργανι
σμούς που κυμαίνονταν από τους νερόψυλλους και τους ποντικούς μέχρι τους 
ψυχοπαθείς, τους στρατιώτες και τους διευθυντές εταιρειών. Ο Γέρκις επίσης 
εξέτασε τη φυσική επικράτηση και τη συνεργασία κατά την εξελικτική αλληλο- 
συσχέτιση του σεξουαλικού ενστίκτου με την ορθολογική νόηση.7 Το έργο αυτό 
αποτελούσε κεντρικό στοιχείο του ρητά διατυπωμένου προγράμματος του που 
προωθούσε την επιστημονική μηχανική για την ορθή αντικατάσταση των ανορ- 
θολογισμών του παραδοσιακού πολιτισμού.8

Ο Γέρκις δεν ενδιαφερόταν διόλου να ορθολογικοποιήσει συντηρητικές κοι
νωνικές μορφές. Η επιστήμη κατασκεύασε τη φύση ως κατηγορία που διευκόλυ
νε τον ανασχεδιασμό των φυσικών αντικειμένων, συμπεριλαμβανομένης της 
κοινωνίας. Ο Γέρκις είδε τη φύση και την κοινωνία με όρους καπιταλιστικής δι
οίκησης. Η φύση αποτελούσε πρόβλημα στο σχεδιασμό των δοκιμασιών. Η 
προσαρμοστικότητα έλυνε το πρόβλημα του ορθολογικού ελέγχου της φύσης 
στο επίπεδο των ατομικών οργανισμών και των κοινωνικών αναλογών τους -  
των οικογενειών, των ομάδων εργασίας και άλλων υπεροργανισμών.9 Τα επι
στημονικά πλαίσια αναφοράς για την ερμηνεία της συμπεριφοράς και της βιολο
γίας των πρωτευόντων θηλαστικών μεταβλήθηκαν ριζικά από την εποχή που ο 
Γέρκις εκπονούσε τα πρώτα του έργα πριν από τον Α ' Παγκόσμιο Πόλεμο. Η 
γνώση για τα πρωτεύοντα συμβάδισε με γενικότερες εξελίξεις στη βιολογία, 
στην ψυχολογία και την κοινωνιολογία, καθώς και στις πολιτικές συγκρούσεις. 
Επίσης μεταβλήθηκαν οι τρόποι με τους οποίους οικοδομούνταν τα επιχειρήμα
τα για τη συσχέτιση της επιστήμης των πρωτευόντων θηλαστικών με τις ανθρώ
πινες ανάγκες. Ωστόσο, η φυσικοποίηση της ανθρώπινης ιστορίας υπήρξε στα
θερή διάσταση στις σπουδές των πρωτευόντων δηλαδή, η μετατροπή της αν
θρώπινης φύσης σε πρώτη ύλη αντί για προϊόν της ιστορίας. Η μηχανική είναι η 
καθοδηγητική λογική της βιοεπιστήμης στον 20ό αιώνα.

7. Yerkes (1900, 1907, 1919)· Yerkes κ. ά. (1915)· Yerkes, «Testament» (αδημοσίευτη αυ
τοβιογραφία), στη συλλογή εγγράφων του Ρ. Μ. Γέρκις της Βιβλιοθήκης του Γέηλ (στο εξής με 
τη συντομογραφία RMY).

8. Yerkes (1935-1936). Το πρόγραμμα σχετιζόταν με την έρευνα για το σεξ στα ζώα, στους 
«πρωτόγονους» λαούς και στους Νεοϋορκέζους με προβληματικό γάμο (Hamilton 1929 αρ
χεία της Committee for Research in Problems of Sex [CRPS], National Academy o f Sciences, 
Ουάσινγκτον, κα, ιδίως οι φάκελο. Clark Wissler, 1928-1931, και Research Centers, Marital 
Research, 1923 κ.ε.).

, ^ * Ρθβλημα ^  τ° διπολο °Ρ7ανισμός-υπεροργανισμός σκιαγραφείται στα Wheeler 
(1939), Emerson (1954), FCroeber ( 1917), Redfield ( 1942), Wilson (1971· σημ P  282 317- 
319 1975:383-386). '
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Η μηχανική του ανθρώπου επιδίωξε να οικοδομήσει μια ιεραρχία ελέγχου, 
με μοντέλο τον ατομικό οργανισμό και το νευρικό σύστημα στην κορυφή. Τούτο 
το οργανισμικό μοντέλο συνέβαλε στο να εννοιολογηθεί η κοινωνία ως αρμονι
κό, εξισορροπημένο όλον, με την πρέπουσα λειτουργική διανομή. Οι αμοιβαίες 
σχέσεις ανάμεσα στα νευρικά και τα αναπαραγωγικά συστήματα, δηλαδή ανά
μεσα στους δύο βασικούς μηχανισμούς ολοκλήρωσης του οργανισμού, πρόσφε- 
ραν έναν μικρόκοσμο ζωής, στον οποίο συμπεριλαμβανόταν η κοινωνική ζωή (ο 
υπεροργανισμός). Ο κύριος επιστημονικός στόχος ήταν να συνταχθεί μια βιολο
γική θεωρία για τη συνεργασία με βάση τις διοικητικές ιεραρχίες. Εκείνο που θα 
έπρεπε να διοικηθεί ήταν η οργανική ζωή, το ένστικτο, το σεξ. Στην κορυφή του 
πυραμιδωτού οργανισμού τοποθετούνταν η νόηση, που επέτρεπε στον αλτρουι- 
σμό να αμβλύνει τις ακρότητες του ανταγωνισμού. Η ψυχοβιολογία, όπως και η 
κοινωνιοβιολογία αργότερα, βρισκόταν αντιμέτωπη με τον εξορθολογισμό του 
αλτρουϊσμού σε έναν ανταγωνιστικό κόσμο -  χωρίς να απειληθεί η βασική δομή 
κυριαρχίας.

Ρόμπερτ Γέρκις: το εργαστήριο πρωτευόντων θηλαστικών ως δοκιμαστικό 
εργοτάξιο για τη μηχανική του ανθρώπου

Χαρακτηριστικό για τη χρήση του χιμπατζή ως πειραματόζωου ήταν ανέ
καθεν ότι τον προσάρμοζαν ευφυώς σε προκαθορισμένα κριτήρια αντί να 
γίνεται προσπάθεια να διατηρηθούν τα φυσικά του χαρακτηριστικά. Θε
ωρήσαμε σημαντικό να μετατραπεί το ζώο σε κάτι όσο το δυνατόν πλη- 
σιέστερο στο ιδεώδες υποκείμενο της βιολογικής έρευνας. Και με την 
πρόθεση αυτή συνδέθηκε η ελπίδα ότι η ενδεχόμενη επιτυχία θα μπορού
σε να χρησιμεύσει ως ουσιαστική απόδειξη της δυνατότητας να αναπλα
στεί ο ίδιος ο άνθρωπος κατ ’εικόνα ενός γενικά αποδεκτού ιδεώδους.

Robert Yerkes, Chimpanzees. A Laboratory Colony

Η ανθρώπινη μηχανική με τη μορφή της διοίκησης προσωπικού στη δεκαετία του 
1930 συνένωσε τις μεθόδους των φυσικών, των βιολογικών και των κοινωνικών 
επιστημών προκειμένου να παραγάγει ευρυθμία, ομαδική εργασία και εναρμόνι
ση. Η δομή της συνεργασίας εμπεριείχε τον σύνθετο καταμερισμό εργασίας και 
εξουσίας στην καπιταλιστική παραγωγή και αναπαραγωγή. Η συνεργασία συ- 
μπεριλάμβανε με βεβαιότητα την ορθολογική οργάνωση κεφαλής και χεριού, 
υποταγής και επικράτησης, ενστίκτου και νόησης. Το κίνητρο της συνεργασίας 
ήταν ζήτημα διοίκησης (Mayo 1933 Baritz I960· Bravermann 1974).

Ήταν επίσης πρόβλημα βιοϊατρικό, που απαιτούσε λεπτομερή γνώση της φυ
σιολογίας των «ανορθολογικοτήτων» οι οποίες θα μπορούσαν να γίνουν παθο
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λογικές — του ενστίκτου, της προσωπικότητας και του πολιτισμού. Αυτά τα τρία 
συνδέονταν στενά με το οργανικό φύλο και οδήγησαν στον πολλαπλασιασμό 
επιστημονικών κλάδων όπως η ενδοκρινολογία, οι κατά φύλο διαφοροποιημέ
νες σπουδές της προσωπικότητας, η φροϋδική ψυχοθεραπεία, η ανθρωπολογία 
με επίκεντρο την προσωπικότητα και τον πολιτισμό, τα ευγονικά δόγματα της 
φυλετικής υγιεινής και η συμβουλευτική για τη σεξουαλική συμπεριφορά μέσω 
του κινήματος ελέγχου των γεννήσεων.10 Όλες αυτές οι προσεγγίσεις, παρά τις 
διχογνωμίες τους, συμμερίζονταν τη θεμελίωση στον οργανικό λειτουργισμό με 
βάση τη σεξουαλικότητα. Μηχανική σήμαινε ορθολογική διευθέτηση και τρο
ποποίηση της ανθρώπινης πρώτης ύλης -  προς κοινό συμφέρον του οργανισμού, 
της οικογένειας, του πολιτισμού, της κοινωνίας και της βιομηχανίας. Η μηχανι
κή του ανθρώπου ήταν ένα είδος ιατρικής ενθάρρυνσης των φυσικών ομοιοστα- 
τικών μηχανισμών της νοήμονος ολοκλήρωσης. Οι επιστήμες της ζωής που με
λετούσαν το οργανικό δυναμικό και την παραλλαγή από τη σκοπιά της φυσιολο
γίας πρόσφεραν τα επιστημονικά στηρίγματα για την εφαρμογή της μηχανικής 
του ανθρώπου. Ο Γέρκις συνέβαλε στη συγκρότηση αυτών των επιστημών.

Ο Γέρκις έλαβε το διδακτορικό του δίπλωμα από το Χάρβαρντ το 1902. Οι 
έρευνές του στα πανεπιστήμια του Καίμπριτζ και της Βοστόνης πριν από τον Α' 
Παγκόσμιο Πόλεμο αφορούσαν την αισθητηριακή ψυχοφυσιολογία και το νοη- 
τικό δυναμικό ενός ευρύτατου φάσματος οργανισμών. Η αισθητηριακή φυσιο
λογία σχετιζόταν στενά με τους τρόπους της «προσαρμοστικότητας», δηλαδή 
μάθησης, τόσο στο ατομικό όσο και στο εξελικτικό πλαίσιο. Ο Γ έρκις ενδιαφέρ
θηκε να επεκτείνει την εργασία του στα πρωτεύοντα θηλαστικά από την αρχή 
της σταδιοδρομίας του και οραματιζόταν έναν πλήρη ερευνητικό σταθμό που θα 
συμπεριλάμβανε τη μελέτη της φυσιολογίας, της μάθησης και της κοινωνικής 
συμπεριφοράς. Εργάστηκε στο αναλυτικό πλαίσιο της συγκριτικής ψυχολογίας, 
που μελετούσε την εξέλιξη της συμπεριφοράς των ζώων ως αλυσίδα του όντος, 
ως σειρά από ολοένα συνθετότερες οργανώσεις της φυσιολογίας, οι οποίες κα
ταδεικνύονταν με τον καλύτερο τρόπο στην ανάπτυξη της νοημοσύνης. Αφού 
είχε ήδη ορίσει τη νοημοσύνη ως συμπεριφορά επίλυσης προβλημάτων, ο Γέρ- 
κις βασίστηκε στην κατασκευή εργαλείων δοκιμασίας για να συγκρίνει τις στρα
τηγικές εκμάθησης των διαφορετικών ειδών καθώς και μεμονωμένων ατόμων 
εντός των ειδών. Η σχέση τούτης της ψυχολογίας με μια ιεραρχικά νοούμενη 
φυσιολογία ως μοντέλο της είναι έκδηλη. Όπως η επιστημονική ιατρική βασιζό
ταν στην πειραματική φυσιολογία, έτσι και οι ψυχολογικές θεραπείες βασίζο
νταν στην πειραματική ψυχολογία (Υ ετί^ 1913, 1921).

10. Committee for Research in Problems of Sex («Formulation of Program» 
Aberle icat Comer (1953) Mead (1935) Gordon (1976) Miles kou Tcrman (1929).

1922 κ.ε.)·
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Μελετώντας την προσαρμοστικότητα των πρωτευόντων θηλαστικών, ο Γέρ- 
κις (Yerkes 192 7β, 1928) ανέπτυξε την έννοια των τριών σταδίων συνθετότητας, 
τα οποία για την ακρίβεια ονόμασε μαϊμουδισμό, πιθηκισμό και σκέψη. Οι προ
πολεμικές νοητικές μελέτες του για τον ουρακοτάγκο Τζούλιους και για τους 
ασθενείς στο Ψυχιατρικό Νοσοκομείο της Βοστόνης εντάσσονταν στο πλαίσιο 
της ανάπτυξης δοκιμασιών που θα μπορούσαν να εφαρμοστούν σε κάθε είδους 
οργανικά προβλήματα. Ο Α' Παγκόσμιος Πόλεμος πρόσφερε μια ευκαιρία να 
αποδειχτεί η χρησιμότητα της ψυχοφυσιολογικής φυσικής επιστήμης του. Είναι 
πασίγνωστη η συμβολή του Γέρκις στην επινόηση των δοκιμασιών νοημοσύνης 
για τους επίστρατους· τα αποτελέσματά τους πολύ συχνά χρησιμοποιήθηκαν για 
να περιοριστεί η μετανάστευση, καθώς και για άλλους ρατσιστικούς σκοπούς, 
τόσο κατά τη διάρκεια του πολέμου όσο και μετά. Είναι όμως λιγότερο γνωστό 
ότι ο Γ έρκις σχεδίασε τις δοκιμασίες υπό την αιγίδα της γενικής στρατιωτικής 
υγειονομικής υπηρεσίας και ότι συνέλαβε ολόκληρο το έργο ως στοιχείο της ια
τρικής διοίκησης της κοινωνίας (Kevles 1968· Ann Arbor Science for the People 
1977: 21-57· Cravens 1978: 80-85,181-188).

Μετά τον πόλεμο, ο Γ έρκις παρέμεινε στην Ουάσινγκτον, διαμορφώνοντας 
την οικονομική και την πολιτική βάση για τη δημιουργία ενός ερευνητικού 
σταθμού για τα πρωτεύοντα θηλαστικά, που έγινε στόχος της ζωής του. Εργά
στηκε στο Εθνικό Συμβούλιο Ερευνών της Εθνικής Ακαδημίας Επιστημών των 
ΗΠΑ από το 1919 μέχρι το 1924, οπότε αποδέχτηκε την καθηγητική έδρα στο 
νέο Ινστιτούτο Ψυχολογίας του Πανεπιστημίου του Γέηλ.

Δύο επιτροπές που συστάθηκαν υπό την αιγίδα του Εθνικού Συμβουλίου 
Ερευνών σχετίζονταν με τα θέματα του παρόντος κεφαλαίου: η Επιτροπή για τις 
Επιστημονικές Όψεις της Ανθρώπινης Μετανάστευσης (Committee on 
Scientific Aspects of Human Migration, CSAHM) και η Επιτροπή Έρευνας για τα 
Ζητήματα του Σεξ. Ο Γ έρκις προήδρευσε και στις δύο: στην πρώτη από το 1922 
μέχρι το 1924 και στη δεύτερη από το 1922 μέχρι το 1947. Οι δύο επιτροπές συ
στάθηκαν προκειμένου να μελετήσουν την ανθρώπινη μεταβλητότητα με στόχο 
την πολιτική ορθολογικής διοίκησης της κοινωνίας. Καμία από τις δύο επιτρο
πές δεν εργάστηκε υιοθετώντας την πληθυσμιακή προοπτική, αλλά χρησιμοποί
ησαν περισσότερο ως αφετηρία την προοπτική ενός φυσιολογικού μοντέλου για 
το οργανικό δυναμικό, την παραλλαγή και την υγεία. Οι ευρύτερα διαδεδομένες 
πληθυσμιακές γενετικές και οικολογικές προσεγγίσεις στη δημογραφία και τη 
σεξουαλικότητα εμφανίστηκαν μόνον ύστερα από τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο 
και συνδέονταν με την επεξεργασία της τεχνολογίας των επικοινωνιών και των 
επιστημών της πληροφορικής.

Η Επιτροπή Έρευνας για τα Ζητήματα του Σεξ προέκυψε από τις προσπάθει
ες του Γ ραφείου Κοινωνικής Υγιεινής της Νέας Υόρκης να συγκροτήσει μια κα
θαρά ερευνητική δομή για τη διαμόρφωση φωτισμένης κοινωνικής πολιτικής σε
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ζητήματα όπως η σεξουαλική διαπαιδαγώγηση, η οικογενειακή συμβουλευτική, 
η ευγονική, τα αφροδίσια νοσήματα, τα διαζύγια και ο έλεγχος των γεννήσεων.11 
Η επιτροπή του Εθνικού Συμβουλίου Ερευνών εντασσόταν στο πλαίσιο της ευ
ρύτερης προσπάθειας να συνδεθεί η έρευνα στην ιατρική και τη φυσιολογία με 
κοινωνικά ζητήματα. Χρηματοδοτούσε εργασίες τεσσάρων κατηγοριών, στις 
οποίες δεν περιλαμβάνονταν φορείς άμεσης δράσης:11 12 α) βιολογία του σεξ (συ
στηματικές, γενετικές και φυσιολογικές πλευρές)· β) φυσιολογία της αναπαρα
γωγής· γ) ψυχοβιολογία του σεξ στα υπανθρώπινα πρωτεύοντα θηλαστικά· και 
δ) ψυχοβιολογία του σεξ στο ανθρώπινο είδος, συμπεριλαμβανομένων των προ
σεγγίσεων της ανθρωπολογίας και της κοινωνικής ψυχολογίας. Δύο υποθέσεις 
ξεχωρίζουν στα πρακτικά της επιτροπής για το σεξ. Πρώτον, η κοινωνική πρα
κτική έπρεπε να στηρίζεται σε βασική έρευνα που διεξαγόταν και ελεγχόταν από 
ανεξάρτητους ειδικευμένους μελετητές· οι ιδρυτές χορηγοί δεν είχαν άμεσο λό
γο για τις χρηματοδοτήσεις από τη στιγμή που συστάθηκε η επιτροπή. Δεύτερον, 
το σεξουαλικό ένστικτο έγινε αντιληπτό ως υπόστρωμα ολόκληρης της πυραμί
δας των επιστημών της ζωής και του ανθρώπου, καθώς και ως κλειδί για την κα
τανόηση του πολιτισμού και της προσωπικότητας. Η Επιτροπή Έρευνας για τα 
Ζητήματα του Σεξ δεν αντιλαμβανόταν την επιστήμη ως μέσο εξορθολογισμού 
της σεξουαλικής καταστολής. Μάλλον το αντίθετο: η επιτροπή σε μεγάλο βαθ
μό διαδραμάτισε απελευθερωτικό ρόλο.13 Αφιερώθηκε στη διευκόλυνση της ορ
θολογικής κοινωνικής μηχανικής. Τα ζωικά μοντέλα για το οργανικό δυναμικό 
και την παραλλαγή στο ανθρώπινο είδος επέτρεψαν στη μηχανική του ανθρώ
που να είναι πειραματική φυσική επιστήμη. Με την έννοια αυτή ο Γέρκις έφτια
ξε το εργαστήριό του για τη μελέτη των πρωτευόντων θηλαστικών ως δοκιμα
στικό εργοτάξιο για τη μηχανική του ανθρώπου.

Υστερα από διαβουλεύσεις με τον ισχυρό παλιό φίλο και συνάδελφό του Ρό- 
ουλαντ Ειντζελ, πρόεδρο του πανεπιστημίου του Γέηλ, ο Γέρκις σχεδίασε το Ιν
στιτούτο Ψυχολογίας του Γέηλ ως εστία για τις έρευνές του στα πρωτεύοντα θη
λαστικά. Το Ινστιτούτο στέγαζε ευρύ φάσμα μεταπτυχιακών ερευνών για τα γε
νικά προβλήματα της προσαρμογής· το προσωπικό του αποτελούνταν από πρώ
ην μέλη της Επιτροπής για τις Επιστημονικές Όψεις της Ανθρώπινης Μετανά

11. Για παράδειγμα Committee for Research in Problems of Sex (1921: Beginning of Pro
gram. Presentations of Project to National Research Council Divisions· 1921: Conference on 
Sex Problems).

12. Committee for Research in Problems of Sex (1923-1937: Grantees: Declined). Στο φά
κελο περιλαμβάνεται αίτηση της Μάργκαρετ Σάνγκερ: Earl Zinn προς Sanger, 23 Απριλίου 
1928, αίτηση πόρων της Επιτροπής Έρευνας για τα Ζητήματα του Σεξ για ακατάλληλους 
σκοπούς.

13. Για μια κριτική στην ιδέα της σεξουαλικής καταστολής ως μορφής της σχέσης του καπι
ταλισμού με το σεξ, βλ. Foucault (1976).
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στευσης.14 Οι άνθρωποι αυτοί πρόσφεραν την αφοσίωση τους στην επιστημονι
κή διαχείριση της φυλής, του φύλου και της τάξης, με βάση τις επιστήμες της 
κληρονομικότητας, των ενορμήσεων, της μάθησης και του περιβάλλοντος, οι 
οποίες εντάσσονταν στα βιοϊατρικά συμφραζόμενα που θεμελιώνονταν στη φυ
σιολογία. Το 1924, ο Γέρκις μετακόμισε στο Νιου Χέηβεν. Οι εγκαταστάσεις 
που διέθετε αποτελούνταν αρχικά από το αγρόκτημά του στο Νιου Χαμσάιρ και 
από ένα μετασκευασμένο παλιό κτίριο στο Γέηλ, όπου ανατρέφονταν τέσσερις 
νεαροί χιμπατζήδες κάτω από το άγρυπνο μάτι της σύγχρονης επιστήμης. Πρώ
τιστο μέλη μα αποτέλεσαν η ψυχοσεξουαλική και νοητική ανάπτυξή τους. Η 
νόηση και το σεξ ήταν φυσικό ζευγάρι (Bingham 1928).

Το όνειρο του Γέρκις πραγματοποιήθηκε το 1929: μια χορηγία πεντακοσίων 
χιλιάδων δολαρίων από το Ίδρυμα Ροκφέλερ που θα χρηματοδοτούσε μόνιμες, 
ευρύχωρες ερευνητικές εγκαταστάσεις για τη μελέτη των μεγαλόσωμων πιθή
κων. Οι προτάσεις για τη χορηγία και η αλληλογραφία με το Ίδρυμα ήταν γεμά
τες από αναφορές στη σπουδαιότητα του προγράμματος για τα ανθρώπινα κοι
νωνικά και ψυχολογικά ζητήματα.15 Τίποτε άλλο δεν θα δικαιολογούσε την τε
ράστια δαπάνη που απαιτούσε η χρήση χιμπατζήδων για ερευνητικούς σκοπούς. 
Τα Εργαστήρια Βιολογίας των Πρωτευόντων Θηλαστικών του Γέηλ που δημι- 
ουργήθηκαν χωρίζονταν σε τρεις τομείς: α) ειδικά εργαστήρια στο Νιου Χέηβεν 
για μελέτες σύντομης διάρκειας που απαιτούσαν ειδικό εξοπλισμό, σε στενή συ
νεργασία με το Τμήμα Φυσιολογίας του Τζον Φούλτον στην Ιατρική Σχολή· β) 
ένα εκτροφείο με τριάντα έως σαράντα ζώα στο Όραντζ Παρκ στη Φλόριντα, 
όπου θα ήταν δυνατές μακράς διάρκειας ψυχοβιολογικές παρατηρήσεις και πει
ραματισμοί για τη σεξουαλική και τη νοητική ανάπτυξή τους και γ) ειδική πρό
βλεψη για μελέτες άγριων πρωτευόντων θηλαστικών στον φυσικό τους οικότο- 
πο, προκειμένου να προσφέρουν βασικές πληροφορίες για τη φυσική κοινωνική 
φυσιολογία των οργανισμών.16 Η έρευνα επικεντρωνόταν στην ιδέα της εξέλι
ξης και κάθε άλλο παρά αγνοούσε την ιδέα των πληθυσμών. Ο Γέρκις και οι 
σύγχρονοί του δεν χειρίστηκαν τη συμπεριφορά των ζώων ως επιστημονικό 
κλάδο της γενετικής. Οι συγκριτικοί ψυχολόγοι χρησιμοποιούσαν μάλλον τη λέ
ξη γενετικός (genetic) πάντοτε με την έννοια της γένεσης των ατομικών ικανοτή
των. Όλα αυτά θα άλλαζαν μετά τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο με τη σύνθεση της 
ηθολογίας, της νευροβιολογίας, της γενετικής των πληθυσμών και της οικολο-

14. RMY: αλληλογραφία με Angell, 1923 κ.ε.· Annual Reports of the Institute of Psycholo
gy, 1924-1929 Testament: 221-227.

15. RMY: Annual Reports of the Anthropoid Experiment Station of the Laboratories of 
Comparative Psychobiology (1930-1935) μετέπειτα Yale Laboratories of Primate Biology 
(1935-1942)· αλληλογραφία με Angell. Fosdick (1952).

16. Ο Γέρκις μαζί με συναδέλφους ίου όπως ο Φούλτον καθιέρωσαν έναν νέο κλάδο της 
βιολογίας, την πρωτευοντολογία. Βλ. Ruch 1941.
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ΣΧΗΜΑ 2
ΕΠΙΣΤΗΜΕΣ ΤΗΣ ΖΩΗΣ 

ΕΠΟΧΗ ΤΗΣ ΒΙΟΛΟΓΙΑΣ 
(ενοποίηση επιστήμης και ιδεολογίας)

ΦΥΣΗ ΜΕΣΟΛΑΒΗΤΕΣ ΠΟΛΙΤΙΣΜΟΣ
(αυτόνομη) (αυτόνομος)

Ψυχολογία

ενορμήσεις 
Φυσιολογία ανακλαστικά 
(πειραματική) γονίδια

ορμόνες

Εξέλιξη
(συγκριτική)

Επιστήμες του περιβάλλοντος

Μ

Π
Γ Π

θ
Ο
5

ζωικό: ανθρώπινο 
(προσωπικότητα)

Ψυχοβιολογία

§
3Ζ
*σι
Μ

Ανθρωπολογία

Κοινωνιολογία

σι Ψυχική και
γπ Κοινωνική Υγιεινή 
Μ

πειραματική ιατρική 
αναπαραγωγικό σύστημα 
νευρικό σύστημα 
υγεία

πειραματική κοινωνιολογία
οικογένεια
κοινωνική ομάδα
διοίκηση
εναρμόνιση

ΜΗΧΑΝΙΚΗ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ 
ΨΥΧΙΑΤΡΙΚΗ 

(ενοποίηση τεχνολογιώ ν)

Οι επιστήμες της ζωής γύρω στο 1930 έστιαζαν σε οργανισμούς, προσωπικότητες και πο
λιτισμούς. Οι δύο πλευρές του σχήματος ριζώνουν σε οργανισμικά, λειτουργιστικά αξιώ
ματα- και οι δύο συνεπάγονται διαφορετικούς ρόλους για τις βασικές και τις εφαρμοσμένες 
επιστήμες, με πρότυπο την πειραματική ιατρική.

γίας. Στο Σχήμα 2 απεικονίζεται η επιστήμη της ζωής όπως τη γνώριζε ο Γέρκις 
γύρω στα 1930.

Όσοι συνεργάστηκαν με τα εργαστήρια πρωτευόντων θηλαστικών του Γέηλ 
ενστερνίζονταν δύο οργανωτικές ιδέες, που κατάγονταν από την οργανισμική



ΤΟ ΒΙΟΛΟΓΙΚΟ ΕΓΧΕΙΡΗΜΑ: ΣΕΞ, ΝΟΗΣΗ ΚΑΙ ΚΕΡΔΟΣ 83

φυσιολογία. Η πρώτη ήταν η κυριαρχία, που περιλάμβανε την επικράτηση στην 
εγκεφαλική περιοχή, την επικράτηση σε ανταγωνιστικές διαντιδράσεις μεταξύ 
ατόμων, την επικράτηση ως γνώρισμα της προσωπικότητας που συνδέεται με 
την ηγεσία και τις ιεραρχίες επικράτησης ως κοινωνική δομή. Η επικράτηση γι
νόταν αντιληπτή ως εγγενής στους ατομικούς οργανισμούς· πιθανότατα μάλι
στα ήταν κληρονομική, σαν το χρώμα των ματιών ή το δείκτη νοημοσύνης. Η 
δεύτερη ιδέα ήταν η συνεργασία -  από τους ομοιοστατικούς μηχανισμούς σε 
όλα τα επίπεδα μέχρι τη σκόπιμη τροποποίηση της επικράτησης προς το συμφέ
ρον μιας ανώτερης οργάνωσης και τους καθημερινούς κανόνες λειτουργίας του 
εργαστηρίου. Η συνεργασία και η κυριαρχία συνδέονταν στενά στο οργανικό 
επίπεδο ως μορφές ολοκλήρωσης.

Παρουσιάστηκε μια πρώτης τάξεως ευκαιρία για την πειραματική διερεύνη- 
ση της επικράτησης στο πλαίσιο της οικογενειοκεντρικής πειραματικής κοινω- 
νιολογίας. Το πείραμα εξέταζε το συντονισμό ανάμεσα στη σεξουαλική ενόρμη- 
ση, στην πείνα για κοινωνική υπόσταση, στον αρσενικό και θηλυκό τύπο προ
σωπικότητας και στον εξελικτικό μετασχηματισμό με στόχο ανώτερες μορφές 
κοινωνικού ελέγχου. Τούτη η μελέτη είχε αξιοσημείωτα επακόλουθα για τη συμ
βουλευτική και τις ανθρώπινες κοινωνικές υπηρεσίες, καθώς συσχέτιζε την 
ενόρμηση και την προσωπικότητα με την κοινωνική ευταξία.

Κατά τη διάρκεια των πειραμάτων για την καθυστερημένη απόκριση και τις 
αναπαραστατικές διαδικασίες, που εντάσσονταν στη μελέτη της φυλογένεσης 
της γλώσσας, ο Γέρκις παρατήρησε ότι η σεξουαλική περιοδικότητα και το ζεύ
γος επικράτηση-υποταγή ενδεχομένως επηρεάζουν ποιο ζώο από ένα αιχμάλωτο 
ζευγάρι θα έφτανε στον αγωγό τροφής για να εξεταστεί. Κατόπιν ο Γέρκις 

1939) διεξήγαγε πειράματα ανταγωνισμού για την τροφή σε τέσσερα εί
δη συντρόφων στο ίδιο κλουβί: σε ένα ζευγάρι, σε δύο ώριμα θηλυκά, σε ένα 
ώριμο και ένα μη ώριμο θηλυκό και σε δύο μη ώριμα θηλυκά. Από έναν αγωγό 
τροφής εμφανίζονταν σε ένα κλουβί κομμάτια μπανάνας, ένα κάθε φορά από δέ
κα τεμάχια. Ο παρατηρητής κατέγραφε, μαζί με άλλες πληροφορίες, ποιο ζώο 
από το ζευγάρι έπαιρνε το κομμάτι. Τα αποτελέσματα συσχετίστηκαν με τη σε
ξουαλική θέση των θηλυκών με όρους επικράτησης-υποταγής, καθώς και με την 
απόκρισή τους σύμφωνα με το «δικαίωμα ή προνόμιο». Η έκφραση δικαίωμα ή 
προνόμιο σήμαινε ότι στο διάστημα της μέγιστης διόγκωσης των γεννητικών 
οργάνων του θηλυκού, δηλαδή όταν το ζώο βρισκόταν σε οίστρο, το συνήθως 
κυρίαρχο αρσενικό παραχωρούσε στο θηλυκό το προνόμιο να πάρει την μπανά
να, παρόλο που δεν παρατηρούνταν καμία αντιστροφή στην ίδια την επικράτη
ση. Το θηλυκό όμως ενεργούσε σαν να έπαιρνε την μπανάνα δικαιωματικά. Ο 
Γ έρκις αναγνώρισε ότι τα πειραματικά δεδομένα παρουσίαζαν διάφορα προβλή
ματα: για παράδειγμα, οι παρατηρήσεις έγιναν σε ένα μόνο κλουβί για ολόκλη
ρο τον κύκλο, και οι υποτιθέμενες κανονικότητες έτειναν να αναιρεθούν από τις
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παραλλαγές στο μοτίβο των αποκρίσεων. Δεν αναφέρθηκαν δοκιμές που θα 
έλεγχαν αν υπήρχε στατιστικά σημαντική διαφορά. Στα ζεύγη θηλυκών, η διό
γκωση των γεννητικών οργάνων επηρέαζε την επίδοση στο πείραμα της προτε
ραιότητας στη λήψη τροφής, αλλά το ζώο που έκανε τις σεξουαλικές χάρες μπο
ρούσε να είναι είτε η πρώην «κυρίαρχη» είτε η πρώην «υποταγμένη» χιμπατζί- 
να. Η σεξουαλική αγορά στα θηλυκά δεν παρουσίαζε κάποια τάξη. Η ύπαρξη ή η 
ανυπαρξία προηγούμενης «φιλίας» έμοιαζε να επηρεάζει σημαντικά τα αποτε
λέσματα ακόμη και στα «ζευγάρια». Ο Γέρκις όμως αφιέρωσε το μεγαλύτερο 
μέρος του άρθρου του στη λεπτομερή περιγραφή ενός ζευγαριού που έδειχνε ξε
κάθαρα να έχει αντικαταστήσει το δικαίωμα και το προνόμιο με την επικράτη
ση. Το ύφος έδειχνε ταυτόχρονα δισταγμό και προσδοκία ότι οι παρατηρήσεις 
αυτές εγκαινίαζαν πολύ σημαντικές μελέτες. Η πειραματική κοινωνική φυσιο
λογία του Γέρκις, που εξερευνούσε τη σεξουαλική αγορά ως θεμελιώδες στοι
χείο για την προέλευση της ανθρώπινης πολιτισμικής συνεργασίας στο θεσμό 
του γάμου (καθώς και στην «παθολογική» μορφή γάμου, δηλαδή την πορνεία), 
έχει μακρά ιστορία 1948: 5-14).

Κατά τον Γ έρκις, η επικράτηση ως ενόρμηση δεν εξαρτιόταν από το φύλο. 
Ήταν η βασική δίψα του οργανισμού για κοινωνική θέση. «Αν δεχτούμε ότι η 
επικράτηση είναι κληρονομική και ότι η κληρονομικότητά της δεν εξαρτάται 
από το φύλο, τότε το αναμενόμενο θα ήταν ότι οι άντρες και οι γυναίκες μπο
ρούν να γίνουν δημιουργικοί ηγέτες με ίση περίπου συχνότητα» (Υ ετί^  1939: 
133-134). Ο πολιτισμός εξηγούσε τον μεγαλύτερο αριθμό αρσενικών ηγετών 
που παρατηρείται. Ωστόσο, ο συσχετισμός της «ηγεσίας» με τη βιολογική επι
κράτηση θεωρήθηκε φυσικός. Ο Γέρκις υιοθετούσε μετριοπαθή φιλελεύθερη 
στάση στη διαμάχη της εποχής του για το ρόλο των φύλων και αποσαφήνισε ότι, 
κατά τη γνώμη του, τα θηλυκά του ανθρώπινου είδους θα έπρεπε να έχουν πε
ρισσότερες «ευκαιρίες» από όσες τους επέτρεπε η παράδοση. Εδώ το ζήτημα 
δεν είναι αν ο Γ έρκις ή άλλοι επίσημοι εκπρόσωποι της συγκριτικής ψυχοβιολο
γίας ήταν φιλελεύθεροι στην εποχή τους ή όχι, αλλά η συλλογιστική της φυσικο- 
ποίησης των ζητημάτων με όρους ιεραρχίας από τα ένστικτα μέχρι τον ορθολο
γικό έλεγχο, μέσω της προσωπικότητας και των συνδεδεμένων με αυτήν παιδα
γωγικών και ιατρικών θεραπειών. Με την εξασθένιση της θρησκείας, η συγκρι
τική βιοεπιστήμη αναδείχτηκε νέο γρανίτινο στήριγμα για αξιολογικές αποφά
σεις, καλύτερα προσαρμοσμένο εξελικτικά θεμέλιο για κρίσεις. Όσον αφορά 
μάλιστα τον καταμερισμό εργασίας στην οικογένεια, που αποτελούσε πρότυπο 
για τον καταμερισμό εργασίας σε ολόκληρη την κοινωνία, η λογική της φυσικο- 
ποίησης πρόσφερε τον ακρογωνιαίο λίθο για την ιστορική εξήγηση με βάση την 
αναπαραγωγή. Η δυναμική ήταν η διοίκηση, όχι η καταστολή.

Προκειμένου να διευκρ.νίσουμε το παραπάνω ζήτημα, ας ακολουθήσουμε 
τον Γέρκις στην ανάλυσή του για τα συνεπακόλουθα της συνύφανσης των σε
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ξουαλικών ορέξεων με τις ενορμήσεις επικράτησης. Πρώτον, ο Γέρκις έθεσε ρη
τά τη διερεύνηση της σεξουαλικής ενόρμησης και του ζεύγματος επικράτηση- 
υποταγή στα συμφραζόμενα των επίμαχων ζητημάτων της εποχής του. Δεχόταν 
ότι ο φεμινισμός ισοδυναμούσε με την πρόταση ότι τα αρσενικά και τα θηλυκά 
ήταν βιολογικά «ίσα»· δηλαδή, δεχόταν ότι η έννοια των δικαιωμάτων στην πο
λιτική φιλοσοφία ρίζωνε ορθά στη φυσική οικονομία. Ο ίδιος απέρριπτε σθενα
ρά «με βάση την επιστήμη» την πρόταση ότι τα αρσενικά ήταν διανοητικά ανώ
τερα ή, εν προκειμένω, κυρίαρχα από τη φύση τους. Τα αρσενικά και τα θηλυκά 
διέθεταν ίδια δομή στο επίπεδο της ψυχολογίας (διαδικασία νόησης) και των 
ενορμήσεων (κίνητρα). Ωστόσο, υπήρχαν διαφορές στην έκφραση των ενορμή- 
σεων λόγω των ορμονικών δομών τους. Το αποτέλεσμά τους ήταν η προσωπικό
τητα. Η βιοεπιστήμη απαιτούσε έναν σωματικό δείκτη της ψυχικής κατάστασης. 
Το έργο του Γ έρκις συνάρθρωσε τη σχέση της ψυχοβιολογίας με τη σύγχρονη 
βιολογία και τη φυσιολογία του σεξ, δηλαδή με τις δύο πρώτες κατηγορίες που 
προωθούσε το πρόγραμμα της Επιτροπής Ερευνών για τα Ζητήματα του Σεξ. Αν 
ο καταμερισμός εργασίας στην κοινωνία μπορούσε να συσχετιστεί με τις διαφο
ρές στην έκφραση των ενορμήσεων, τότε οι φεμινίστριες της εποχής του Γ έρκις 
βρίσκονταν σε λάθος δρόμο (Υετίςεε 1943: 69).

«Πολλές ξεκάθαρες αντιθέσεις ανάμεσα στα φύλα εμφανίζονται στις ποικί
λες και σύνθετες εκφράσεις της επικράτησης και της υποταγής, της ηγεσίας και 
του ελέγχου, της επίθεσης και της άμυνας», έγραφε ο Γέρκις (ΥεΓΐςε8 1943: 71). 
Και συνέχιζε: «Καλούμαστε λοιπόν να δώσουμε ιδιαίτερη προσοχή σε αυτές, 
καθώς είναι μοναδική η σπουδαιότητά τους για την εκτενέστερη περιγραφή του 
ανδρισμού και της θηλυκότητας». Στο πλαίσιο της συζήτησης για τις διαφορο
ποιημένες τεχνικές κοινωνικού ελέγχου που υιοθετούνταν από τα αρσενικά και 
τα θηλυκά, ο Γ έρκις περιέγραφε βιολογικά καθορισμένες διαφορές στην έκφρα
ση των ενορμήσεων. Η ύπαρξη διαφορών στις «τεχνικές κοινωνικού ελέγχου» 
ανάμεσα στους χιμπατζήδες υποδείκνυε ότι οι ανθρώπινοι τρόποι ήταν επίσης 
ψυχοβιολογικά νομιμοποιημένοι και αναπόφευκτοι.

Η ανδρική συμπεριφορά, με δυο λόγια, χαρακτηρίζεται κυρίως από τη διάσπα
ση της προσοχής· η γυναικεία χαρακτηρίζεται πρωτίστως από την προσπάθεια 
να αποκτηθούν οφέλη με την κολακεία και την επιδίωξη της προτερα ιότητας... 
Πολλές φορές φαίνεται στον παρατηρητή ότι το αρσενικό πασχίζει να διαγρά
ψει την επίγνωση της υποταγής του· αντίθετα, το θηλυκό μοιάζει να ευελπιστεί 
ότι με τις προσπάθειές του θα πείσει το αρσενικό να του παραχωρήσει τη θέση 
του στον αγωγό τροφής ... Ό σο για τα θηλυκά, τα προσφιλέστερα εφόδιά τους 
είναι τα κόλπα, τα τεχνάσματα ή η παραπλανητική πονηριά, πράγματα που 
εξόφθαλμα απουσιάζουν από τον κατάλογο των αρσενικών συμπεριφορών. Κι 
ακόμη πιο προσφιλείς στα θηλυκά είναι η άσκηση σεξουαλικής γοητείας και οι



86 Η ΦΥΣΗ ΩΣ ΣΥΣΤΗΜΑ ΠΑΡΑΓΩΓΗΣ ΚΑΙ ΑΝΑΠΑΡΑΓΩΓΗΣ

ποικίλες μορφές παράκλησης ... Από τις παρατηρήσεις μας προκύπτει ολοφά
νερα ότι το θηλυκό είναι πλάσμα με πολλαπλές προσωπικότητες, σαν τον χα
μαιλέοντα (Υβτΐίεβ 1943: 83).

Ο Γέρκις βάσιζε τις «παρατηρήσεις» αυτές στην πειραματική κοινωνιολογία της 
δοκιμασίας για την παροχή τροφής. Δεν άφησε στη φαντασία το δίδαγμα για τα 
όρια της πολιτισμικής διαμόρφωσης της προσωπικότητας, κι επομένως για την 
πιθανότητα κοινωνικής μεταβολής:

Με εντυπώσιασαν οι αντίθετες στάσεις και δραστηριότητες που αποκαλύφθη
καν από τον ανταγωνισμό για την τροφή, και τις προτείνω ως τεκμήρια ότι ο 
αρσενικός και ο θηλυκός χιμπατζής διαφέρουν μεταξύ τους ως προς τα συμπε- 
ριφορικά γνωρίσματά τους τόσο αναμφίβολα και σημαντικά όσο διαφέρουν 
και στη σωματική διάπλαση. Δεν είμαι διόλου πεπεισμένος ότι οι χαρακτηρι
στικές εικόνες ανδρισμού και θηλυκότητας μπορούν να αντιστραφούν με την 
αντιστροφή των πολιτισμικών επιρροών (Υετίίββ 1943: 85).

Τούτη η γνώμη θα πρέπει να αξιολογηθεί υπό το πρίσμα της ασυνήθιστης πίστης 
του Γέρκις στη δυνατότητα του ανθρώπινου είδους να διαπλάθεται και να τελει
οποιείται με τη μηχανική. Θα έπρεπε κανείς να διαχειρίζεται και όχι να αρνείται 
ανόητα τις «διαφορές προσωπικότητας».

Ο Γ έρκις πίστευε πως οι μελέτες της προσωπικότητας που χρησιμοποιούσαν 
υλικό από τη μελέτη των ανθρωποειδών αποτελούσαν ιδιαίτερα ευνοϊκό έδα
φος, επειδή στην περίπτωση αυτή δεν υπήρχαν κοινωνικά ταμπού και προσωπι
κές αναστολές.

Συνεπώς, στοιχεία παρατήρησης όπως αυτά που εμφανίζονται στην παρούσα 
αναφορά που υποβάλλω, καθώς και στις συναφείς μελέτες σεξουαλικής ψυχο
λογίας στους ανθρωποειδείς πιθήκους, θα πρέπει να έχουν μεγάλη αξία για 
όσους ασχολούνται με προβλήματα κοινωνικής συμπεριφοράς καθώς και για 
όσους ψυχοπαθολόγους, ιδίως στην παρούσα συγκυρία, είναι προσηλωμένοι 
στην αποτίμηση, στην τελειοποίηση και τη χρήση ψυχαναλυτικών μεθόδων 
παρατήρησης και ερμηνείας (ΥεΛεβ 1939: 130).

Η προσωπικότητα υπήρχε «ολοφάνερα» στους χιμπατζήδες «ως μονάδα κοινω
νικής οργάνωσης», μολονότι λιγότερο διαφοροποιημένη σε σύγκριση με το αν
θρώπινο είδος. Ο όρος προσωπικότητα σήμαινε το λειτουργικό όλον, «το προϊόν 
της ολοκλήρωσης όλων των ψυχοβιολογικών γνωρισμάτων και ικανοτήτων του 
οργανισμού». Τα κληρονομικά χαρακτηριστικά και οι βασικές οργανικές ενορ- 
μήσεις σε μια φυσιολογική προσωπικότητα αποτελούσαν αρμονικό σύνολο με
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τον ενσυνείδητο εαυτό. Συνοψίζοντας, η προσωπικότητα ήταν ένα απολύτως κε
ντρικό επιστημονικό αντικείμενο για την επιστήμη της ζωής και του ανθρώπου. 
Δεν ήταν δευτερεύουσας σημασίας το ζήτημα αν διέθετε κανείς αντρική ή γυ
ναικεία προσωπικότητα· η εναρμόνιση και η ευτυχία του ατόμου και του πολιτι
κού σώματος εξαρτιόταν από την ορθή ανάπτυξή της. Ο Γέρκις δεν ήθελε να 
υποβαθμίσει την ποικιλομορφία και τη μεταβλητότητα. Η συγκριτική επιστήμη 
ήταν σχεδιασμένη ακριβώς ώστε να πραγματεύεται επιστημονικά τη μεταβλη
τότητα. Για ενορμήσεις με τόσο κεντρικό ρόλο όσο το σεξ και η επικράτηση, κα
θώς και για εκφράσεις τόσο πολυσήμαντες όσο ο αντρισμός και η θηλυκότητα, η 
καλλιέργεια της προσωπικότητας αποτελούσε ζήτημα υπεύθυνης επιστημονικής 
υπηρεσίας. Διακυβευόταν η δυνατότητα να οριστούν σε ορθολογική βάση οι 
προδιαγραφές του κοινωνικού ρόλου. Αν ήταν δυνατόν να μετρηθούν εγκαίρως 
οι ενορμήσεις και η προσωπικότητα, τότε θα μπορούσε να αρχίσει η κατάλληλη 
αγωγή τους. Ο Γέρκις ήταν επιφυλακτικός αλλά γεμάτος ελπίδα.

Αν η επικράτηση ως γνώ ρισμα της προσωπικότητας στον άνθρωπο διαθέτει 
υψηλού βαθμού θετική συσχέτιση με την ηγεσία, όπως καταφανώς συμβαίνει 
στο χιμπατζή · αν ευνοεί έκδηλα την ατομική πρωτοβουλία, την ερευνητικότη- 
τα, την επινοητικότητα και τη δημιουργικότητα ή αποτελεί προϋπόθεσή τους· 
κι αν επιπλέον θα πρέπει να αποδειχτεί αξιόπιστα μετρήσιμη κατά την παιδική 
ηλικία, τότε κάλλιστα μπορεί να αποκτήσει εξόφθαλμη αξία ως δείκτης επαγ
γελματικώ ν κλίσεω ν και κοινωνικής χρησιμότητας, και συνεπώς ως βάση για 
τη διαφορετική εκπαιδευτική αγωγή και επιλογή απασχόλησης. Ακόμη και η 
συμβουλευτική γάμου θα μπορούσε να επηρεαστεί από αυτήν, διότι το ταίρια
σμα ή η κοινωνική καταλληλότητα ενδέχεται να εξαρτώνται πολύ από την 
ομοιότητα ή, το αντίστροφο, στην επικράτηση ως γνώρισμα της προσωπικότη
τας των συζύγω ν ή των συντρόφω ν (ΥθΓΚε8 1939: 133).

Έχει σημασία ότι η έννοια του πολιτισμού στην ανθρωπολογία της δεκαετίας του 
1930 εξαρτιόταν από την έννοια της προσωπικότητας. Με τον Γ έρκις μετακινηθή
καμε μέσω της προσωπικότητας από το ένστικτο στον πολιτισμό, στη μηχανική 
του ανθρώπου. Οι ίδιοι οι επιστήμονες ανέλαβαν το επιστημονικό καθήκον να 
συνδέσουν το σεξ, τη νόηση και την κοινωνία, καθιερώνοντας την πολλά υποσχό
μενη νέα βιοεπιστήμη της συγκριτικής ψυχοβιολογίας των πρωτευόντων θηλαστι
κών, που ξεκινούσε από τη μάθηση και μέσω του κινήτρου έφτανε μέχρι την πει
ραματική κοινωνιολογία. Η πρωτευοντολογία υπηρέτησε ως μεσολαβητής ανάμε
σα στις επιστήμες της ζωής και του ανθρώπου σε μια κρίσιμη περίοδο αναδιατύ
πωσης των δογμάτων για τη φύση και τον πολιτισμό. Ο Γ έρκις οργάνωσε τη ζωή 
του με βάση την πίστη ότι τούτη η επιστήμη θα προήγαγε μιαν ανώτερη ατομική 
και κοινωνική συνείδηση, τον ιδεολογικό στόχο του φιλελεύθερου ουρανισμού.



88 Η ΦΥΣΗ ΩΣ ΣΥΣΤΗΜΑ ΠΑΡΑΓΩΓΗΣ ΚΑΙ ΑΝΑΠΑΡΑΓΩΓΗΣ

Προτού επεκταθούμε στη δεύτερη βασική ενότητα του παρόντος κεφαλαίου, 
την κοινωνιοβιολογία, αξίζει τον κόπο να επιστρέφουμε από τις ώριμες θέσεις 
του Γέρκις για την ενόρμηση και την προσωπικότητα στα πρωτεύοντα θηλαστι
κά ως μοντέλα του ανθρώπινου είδους, όπως διατυπώθηκαν προς το τέλος της 
δεκαετίας του 1930, στην ανάμειξή του με την έρευνα για το βιομηχανικό προ
σωπικό στις αρχές της δεκαετίας του 1920.

Ο Γέρκις, με την ιδιότητα του προσωρινού προέδρου στο ετήσιο συνέδριο 
της Ομοσπονδίας Ερευνών Προσωπικού (Personnel Research Federation), το 
1920 ανέπτυξε ορισμένες θεματικές που διαπότιζαν το έργο του στη μηχανική 
του ανθρώπου. Άρχισε με μια προτροπή «να εμπιστευτούμε την ανιδιοτελή 
έρευνα προκειμένου να καθοδηγήσει τη φυλή μας σε μια σοφή λύση» του ζητή
ματος αν «το βιομηχανικό σύστημα και τα προϊόντα του [θα] πρέπει να αντιμε
τωπίζονται ως σκοποί ή μέσα για την ανθρώπινη ευημερία» (Yerkes 1922: 56). 
Κατά την αντίληψή του, η έρευνα για το προσωπικό, δηλαδή η μελέτη της αν
θρώπινης συνιστώσας της παραγωγής, αποτελούσε τον καίριο γνωστικό κλάδο 
της νέας εποχής. «Είναι απολύτως δικαιολογημένη η πίστη ότι η μηχανική του 
ανθρώπου σύντομα θα καταλάβει τη δική της θέση ανάμεσα στις σημαντικές 
μορφές πρακτικών εγχειρημάτων» (Yerkes 1922: 57). Ο Γέρκις πίστευε ότι τα 
βιομηχανικά συστήματα είχαν ακολουθήσει εξελικτική πορεία από τη δουλεία, 
στο σύστημα της μισθωτής εργασίας και στο τωρινό σύστημα που βασιζόταν 
στη συνεργασία, καθώς και ότι μόνο τώρα μπορούσε να συνειδητοποιηθεί η 
αξία του προσώπου. Επειδή η έρευνα για το προσωπικό θεωρούσε το άτομο ως 
ορθή μονάδα παραγωγής, η συγκεκριμένη γνωστική πειθαρχία πρωτοστάτησε 
στην επιστημονική καλλιέργεια της ευφυούς συνεργασίας προκειμένου να αντι- 
κατασταθεί η ταξική σύγκρουση ανάμεσα στην εργασία και στον δυσπροσάρμο- 
στο και εξελικτικά ξεπερασμένο καπιταλισμό της ελεύθερης αγοράς. Ο Γ έρκις 
και οι φιλελεύθεροι συνάδελφοί του συνηγορούσαν στη μελέτη των σωματικών, 
των νοητικών, των πνευματικών και των χαρακτηρολογικών γνωρισμάτων ώστε 
να συναρμοστεί τέλεια το «πρόσωπο» με την πρέπουσα θέση του στη βιομηχα
νία. Η ισότητα σαφώς και δεν σήμαινε την οργανική ομοιότητα· επομένως, συ
νεπαγόταν ότι «στις Ηνωμένες Πολιτείες της Αμερικής, στα όρια που θέτουν η 
ηλικία, το φύλο και η φυλή, τα πρόσωπα είναι ίσα ενώπιον του νόμου και μπο
ρούν να διεκδικήσουν το δικαίωμά τους ως πολίτες να έχουν όμοιες ευκαιρίες 
για ανθρώπινη μέριμνα και υπευθυνότητα» (Yerkes 1922: 58).

Κατά τον Γέρκις, η ισότητα ήταν το δικαίωμα του καθενός να καταλάβει τη 
φυσική του θέση που καθοριζόταν από την ανιδιοτελή επιστήμη. Το ουσιαστικό 
αντικείμενο της νέας επιστήμης ήταν οι διαφορές. Η έρευνα για το προσωπικό 
θα πρόσφερε αξιόπιστη πληροφόρηση στον διευθυντή προσλήψεων και σωστές 
συμβουλές επαγγελματικού προσανατολισμού στο «πρόσωπο». Τα ίδια τα 
«επαγγέλματα» θεωρούνταν ουδέτερα προϊόντα της βιομηχανικής προόδου, κι
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επομένως το ζήτημα ήταν απλώς η απογραφή των ανθρώπινων χαρακτηριστι
κών σε μια δημοκρατία. Η μονάδα ανάλυσης ήταν το πρόσωπο, έχοντας μετα
σχηματιστεί από την επιστημονική έννοια της προσωπικότητας που συνέδεε τη 
φυσιολογία, την ιατρική, την ψυχολογία, την ανθρωπολογία και την κοινωνιο- 
λογία στην υπηρεσία της διοίκησης επιχειρήσεων. Επιπροσθέτως, το «πρόσω
πο» και η «προσωπικότητα» διατηρούσαν μια ισχυρή αντιϋλιστική νοηματική 
χροιά, ενώ ταυτόχρονα η σχετική ιδεολογία επέτρεπε επιστημονικές αναγωγές 
με αντικειμενικές μεθόδους -  όπως η δοκιμασία νοημοσύνης, η έρευνα κινή
τρων και η σεξουαλική ψυχοβιολογία. Το πάντρεμα του φιλοσοφικού ιδεαλι
σμού με τη φυσική επιστήμη παρήγαγε μοντέρνα παιδιά με καλούς τρόπους στο 
εργοστάσιο και στο σπίτι. Κοντολογίς, «η βιομηχανία έχει τώρα πια άφθονες ευ
καιρίες να αναπτύξει κατάλληλες μεθόδους μέτρησης των προσώπων όσον αφο
ρά τις χαρακτηρολογικές, τις νοητικές και τις σωματικές ποιότητές τους, καθώς 
και να καθιστά αμέσως διαθέσιμες τις πληροφορίες αυτές συνδέοντάς τες με την 
τοποθέτηση, την επιλογή επαγγέλματος και τον προσανατολισμό» (Υε^εε 
1922:60).

Μολονότι το πρόσωπο έπρεπε να είναι το αντικείμενο της επιστημονικής δι
οίκησης -μια ουσιώδης δομή κυριαρχίας στην επιστήμη της συνεργασίας-, η 
ιδεολογία της αυτοέκφρασης αποτελούσε επίσης στοιχείο εγγενές στην παρου
σίαση του Γέρκις. Η προσωπική αρμονία και η κοινωνική διοίκηση στηρίζονταν 
σε καπιταλιστικά δόγματα περί προσωπικότητας. Η πεμπτουσία της αυτοέκφρα
σης, σύμφωνα με το μοντέλο αυτό, ήταν η ικανοποίηση των βασικών ενστίκτων, 
τα οποία γίνονταν γνωστά με την επιστήμη. Η επιστήμη, όχι η πάλη των τάξεων, 
ήταν εκείνη που μπορούσε να συνεισφέρει στην πρόσθετη προσαρμοστική εξέ
λιξη του ανθρώπου. Οι ενορμήσεις, προκειμένου να είναι κοινωνικά χρήσιμες, 
έπρεπε να αποτελούν ένα είδος οργανικού ενστίκτου συμβατού με τη βιολογική 
εξέλιξη της συνεργασίας που επιτέλους έβρισκε επαρκή βιομηχανική ανάπτυξη. 
Ο Γέρκις συναίρεσε λογικά το επιστημονικό αντικείμενο της προσωπικότητας 
με την πνευματική αξία του προσώπου: «Τώρα πια εναπόκειται στην έρευνα για 
το προσωπικό να πραγματοποιήσει μια επανάσταση ή μια μεταρρύθμιση ακό
μη πιο σημαντική και ευεργετική [από την εφεύρεση των μηχανών], προσφέρο- 
ντας επαρκή γνώση του ανθρώπου σε όλες τις ουσιαστικές όψεις και σχέσεις του 
και αναδεικνύοντας ανάγλυφα την ύψιστη αξία του προσώπου» (ΥογΙ ^  1922: 
63). Η συγκριτική ψυχοβιολογία, ορθολογικοποιώντας την ανταλλαγή στη γα
μήλια αγορά και την παραγωγική μηχανή της βιομηχανίας, κατέλαβε τη θέση 
της ανάμεσα στις επιστήμες της ζωής και του ανθρώπου που θεωρητικοποιού
σαν τη φύση και την ανθρωπότητα σύμφωνα με τη λογική της καπιταλιστικής 
πατριαρχίας.
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Μηχανική συστημάτων και επιστήμες διαχείρισης επενδύσεων: 
η κοινωνιοβιολογία

Το σεξ είναι αντικοινωνική δύναμη στην εξέλιξη ... Όταν πρωτοεμφανι- 
στηκε η αμφιγονία, τα μέλη της ομάδας έγιναν γενετικά ανόμοια ... Ανα
πόφευκτο αποτέλεσμα είναι η σύγκρουση συμφερόντων ... Τα επακόλου
θα από τις συγκρούσεις συμφερόντων είναι η ένταση και τα αυστηρά όρια 
στην εμβέλεια του αλτρουισμού και του καταμερισμού εργασίας.

Ε. Ο. Wilson, Sociobiology: The New Synthesis

Η μηχανική του οργανισμού με βάση το πρόσωπο δεν αποτελεί την κυρίαρχη 
μορφή βιοεπιστήμης στον ύστερο 20ό αιώνα. Μπορεί μάλιστα να υποστηριχτεί 
ότι η βιολογία έπαψε πια να υπάρχει και ότι ο οργανισμός αντικαταστάθηκε από 
τα κυβερνοσυστήματα, που μετέβαλαν ριζικά τις συνδέσεις ανάμεσα στις φυσι
κές επιστήμες και τις επιστήμες της ζωής και του ανθρώπου.17 Τέτοιες απόψεις 
διατυπώνουν ορισμένοι κοινωνιοβιολόγοι, και νομίζω πως έχουν ισχυρά επιχει
ρήματα. Πώς συνέβη αυτό; Ποιο το αποτέλεσμα, ιδίως για τις σχέσεις ανάμεσα 
στο σεξ, τη νόηση και το κέρδος; Το παρόν κεφάλαιο μπορεί να ερευνήσει μόνον 
ένα μέρος της επανάστασης στη βιολογία που είχε ως αποτέλεσμα τη μοριακή 
βιολογία, την πληθυσμιακή γενετική, την οικολογία των οικοσυστημάτων και 
την κοινωνιοβιολογία. Στα μέσα της δεκαετίας του 1930, η ψυχοβιολογία του 
Γέρκις καθώς και τα ερευνητικά προγράμματα πολλών συναδέλφων του αντιμε
τώπιζαν προβλήματα με το Ίδρυμα Ροκφέλερ. Ο Γουόρεν Γουίβερ, ο νέος επικε
φαλής του Τομέα Φυσικών Επιστημών, είχε τελείως διαφορετικό όραμα για το 
μέλλον της βιολογίας και για τη μηχανική ως βιοεπιστήμη. Ο Γουίβερ ήταν όρ
γανο αλλά και σημείο πολύ ευρύτερων δυναμικών.18 Στις αρχές της δεκαετίας 
του 1960, η επανάσταση των επικοινωνιών είχε καταλάβει την εξουσία* μπο
ρούμε να παρακολουθήσουμε τις συνέπειές της στη βιολογία σε τέσσερα αποκα
λυπτικά και έγκυρα συλλογικά κείμενα, με αποκορύφωμά τους ένα εκδοτικά 
φροντισμένο εισαγωγικό κείμενο βιολογίας που αποτύπωνε την κατάσταση της 
επιστήμης και συντάχθηκε από τον'Εντουαρντ Όσμπορν Γουίλσον και τους συ
ναδέλφους του.19 Οι θεματικές της μηχανής και της αγοράς στη συγκρότηση της 
καπιταλιστικής επιστήμης της ζωής επανέρχονται διαρκώς στο έργο του Γουίλ- 
σον (γεννήθηκε το 1929 και απέκτησε το διδακτορικό του από το Χάρβαρντ το

17. Τα κυβερνοσυστήματα [cybernetic systems] είναι αυτοματοποιημένα τεχνολογικά μη
χανήματα βασισμένα σε αρχές εσωτερικής ρύθμισης (όπως τα κυκλώματα ανάδρασης). Βλ. 
ιδίως Optner (1973), Singh (1966), Buckley (1968), Weiner (1954), Ashby (1961)

18. Για παράδειγμα, βλ. Weaver (1948) Gray (1963) Lettvin κ.ά. (1959).
19. Cowdry (1930), Redfield (1942), Mesarovic (1968), Wilson κ.ά. (1978).
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1955) και πολλών συναδέλφων του. Η κοινωνιοβιολογία είναι επιστήμη των 
επικοινωνιών, με μια λογική ελέγχου που προσιδιάζει στις ιστορικές συνθήκες 
του καπιταλισμού μετά τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο.

Η επικοινωνιακή επανάσταση μετατόπισε τη στρατηγική ελέγχου μεταθέτο- 
ντάς την από τον οργανισμό στο σύστημα, από την ευγονική στη διαχείριση 
πληθυσμών, από τη διοίκηση προσωπικού στις οργανωτικές δομές (κοινωνικο- 
τεχνικά συστήματα και εργονομία) με βάση την επιχειρησιακή έρευνα 
(Lilienfeld 1978: κεφ. 4). Επικοινωνιακή επανάσταση σημαίνει ότι τα φυσικά 
αντικείμενα επαναθεωρητικοποιούνται ως τεχνολογικά μηχανήματα που κατα- 
νοούνται ορθά με όρους μηχανισμών παραγωγής, μεταφοράς και αποθήκευσης 
της πληροφορίας. Οι αλλαγές στην τεχνολογία των υπαρκτών επικοινωνιακών 
συστημάτων πρόσφεραν εν μέρει το υλικό στήριγμα για θεμελιώδεις επιστημο
νικές αναδιατυπώσεις. Ο πόλεμος και τα προβλήματα στρατιωτικής διοίκησης 
ενθάρρυναν νέες εξελίξεις στην επιστήμη. Η επιχειρησιακή έρευνα άρχισε με 
τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο και με τις προσπάθειες να συντονιστούν οι συσκευές 
ραντάρ και οι πληροφορίες για τις θέσεις του εχθρού με ολικό ή συστημικό τρό
πο, που αντιλαμβανόταν τον άνθρωπο χειριστή και τον υλικό μηχανικό εξοπλι
σμό ως ενοποιημένο αντικείμενο ανάλυσης. Τα στατιστικά μοντέλα εφαρμόζο
νταν ολοένα συχνότερα σε προβλήματα προσομοίωσης και πρόβλεψης για τη 
λήψη κρίσιμων αποφάσεων. Η εκρηκτική μεταπολεμική ανάπτυξη των ηλε
κτρονικών βιομηχανιών και της τεχνολογίας επικοινωνιών συνδεόταν όλο και 
περισσότερο με στρατηγικές κοινωνικού και στρατιωτικού σχεδιασμού προκει- 
μένου να επινοηθούν και να διοικηθούν σταθερά συστήματα οργανωμένα γύρω 
από αρκετούς άξονες παραλλαγής.20 Η γνώση για το εύρος της παραλλαγής και 
τα αποτελέσματα της διαντίδρασης ανάμεσα σε τάξεις μεταβλητών αντικατέ
στησε το ενδιαφέρον για τις ατομικές καταστάσεις. Ο ηλεκτρονικός υπολογι
στής, ένα μηχάνημα επικοινωνιών, πραγματοποιούσε και συνάμα συμβόλιζε νέ
ες στρατηγικές ελέγχου.

Ας δεχτούμε ότι επικοινωνία σημαίνει έλεγχος -  όμως έλεγχος για ποιο πράγ
μα; Και τούτος ο συγκεκριμένος στόχος επιτρέπει, άραγε, πραγματικά να χαρα
κτηριστούν ολόκληρες επιστημονικές δομές κατά βάθος καπιταλιστικές; Χωρίς 
να προτείνουμε κάποια οριστική απάντηση για το δεύτερο ερώτημα, ας εξετά
σουμε το πρώτο. Οι σύνθετοι σταθεροί σχηματισμοί, οι σταθέρές στρατηγικές 
εξέλιξης, κατείχαν ουσιώδη ρόλο στην πραγματοποίηση κέρδους σε εξαιρετικά 
περίπλοκες οικονομικές και πολιτικές συνθήκες. Το πρόβλημα που έθετε η θεω
ρία συστημάτων ήταν η συντήρηση και η μεγιστοποίηση του κέρδους στον με
ταπολεμικό καπιταλισμό που μαστιζόταν από την κρίση. Το εύρος των ενδιάμε

20. Δύο έργα μυθοπλασίας αναπτύσσουν τις συνέπειες της νέας συστημικής προσέγγισης 
για τους ανθρώπινους πρώην οργανισμούς: το Ργηεΐιοη (1974) και το Ρΐετεγ (1976).
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σων δομών ανάμεσα στην απόσπαση υπεραξίας και την πραγματοποίηση κέρ
δους απαιτούσε ένα ολόκληρο σύνολο λόγων και τεχνολογιών που συνιστούσαν 
την επικοινωνιακή επανάσταση.

Καμία φυσική ή ανθρωπιστική επιστήμη δεν έμεινε ανεπηρέαστη από αυ
τούς τους τεχνικούς και θεωρητικούς μετασχηματισμούς. Ο τρόπος με τον οποίο 
συσχετίζεται επακριβώς κάθε επιστημονικός λόγος με τούτες τις ιστορικές με
ταβολές αποτελεί ζήτημα λεπτομερούς μελέτης· σε πολλές περιπτώσεις, βεβαί
ως, οι συνδέσεις τους δεν θα είναι άμεσες ή απλές.21 Ωστόσο, είναι εντυπωσιακό 
ότι η επίσημη θεωρία της φύσης, όπως εκφράστηκε από την κοινωνιοβιολογία, 
μοιάζει δομικά με τις θεωρίες του προηγμένου καπιταλισμού για τη διαχείριση 
των επενδύσεων και τον έλεγχο των συστημάτων εργασίας, καθώς και με τις 
ασφαλιστικές πρακτικές που βασίζονται στις γνωστικές πειθαρχίες της δημο
γραφίας. Επιπροσθέτως, η κοινωνιοβιολογία, όπως όλες οι σύγχρονες βιολογίες, 
έχει ως κεντρικό αντικείμενο μελέτης μια μηχανή ελέγχου. Η φύση δομείται σε 
σειρές αλληλένδετων κυβερνοσυστημάτων, που προσεγγίζονται θεωρητικά ως 
ζητήματα επικοινωνίας. Η φύση έχει συγκροτηθεί συστηματικά με όρους καπι
ταλιστικής μηχανής και αγοράς. Ας εξετάσουμε πρώτα την αγορά.

Ο καλύτερος τρόπος προσέγγισης της αγοράς είναι με όρους ιστορίας της έν
νοιας της φυσικής επιλογής. Οι σύγχρονοι του Δαρβίνου είχαν επίγνωση ότι η 
φυσική οικονομία του, η ανταγωνιστική πάλη όλων εναντίον όλων με σκοπό το 
κέρδος, αναδείκνυε ορισμένες ανησυχητικές αναλογίες με την πολιτική οικονο
μία. Ο ίδιος ο Δαρβίνος συνειδητοποίησε τις οφειλές του στον Τόμας Μάλθους· 
η σπανιότητα των πόρων αποτελούσε κινητήρια δύναμη της φύσης καθώς και 
της ιστορίας (Μαΐϋιικ 1978: 26-30, 73-75, 98). Οι βιολογικοί πληθυσμοί αυξά
νονταν προοδευτικά με τρόπο που αποτελούσε εγγύηση για τη μόνιμη σπανιό
τητα των πόρων, καθώς και για τη διαρκή τεχνική βελτίωση των μέσων παραγω
γής. Η πρόοδος και η σπανιότητα των πόρων υπήρξαν δίδυμες δυνάμεις στην 
καπιταλιστική ανάπτυξη.22 Η αναπαραγωγή των βιολογικών οργανισμών φαινό
ταν να είναι η βασική διαδικασία τόσο στη φύση όσο και στην ιστορία, και η 
αναπαραγωγή ήταν εγγενώς ανταγωνιστική. Η σπανιότητα των πόρων έμοιαζε 
αναπόφευκτα συνδεδεμένη με μια φυσική διαδικασία και όχι με μια ιστορικά πε

21. Κείμενα που εκθέτουν την υπόθεση αυτή: για τη μοριακή βιολογία, βλ. Jacob (1974) 
για τις νευρολογικές και συμπεριφορικές επιστήμες, βλ. Angyal (1941), Peterfreund και 
Schwartz (1966), Altmann (1967)· για την οικολογία, βλ. Odum (1955, 1959, 1971, 1977), 
Farley (1977) για την πολιτική επιστήμη, βλ. Lasswell και Kaplan (1950), Somit (1976), 

0*978 ^  (1958) γΐα ^  ηθΐΚΪ| φιλοσο<Ρία ωζ έλεγχο ποιότητας, βλ. Potter (1971), Stanley

22. Young (1985. 164-248). Ο Κροπότκιν (Kropotkin 1902) πρότεινε μια αναρχική φυσική 
οικονομία n a  pm ειρηνιστική εκδοχή της, βλ. Allee (1938), και για σχετικό σχολιασμό, βλ. 
Caron (1977). Μια καπιταλιστική φυσική ιστορία προτείνεται στο Ghiselin (1974).
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ριοριστική μορφή ιδιοποίησης του προϊόντος της ανθρώπινης παραγωγής. Δεν 
ήταν λοιπόν η παραγωγή αλλά η αναπαραγωγή που φαινόταν ορθή εστίαση για 
μια φυσική επιστήμη της κοινωνίας. Παρομοίως, οι αστοί πολιτικοί οικονομο
λόγοι έστιασαν, όπως επισήμανε ο Μαρξ, στην ίση και ανταγωνιστική ανταλλα
γή στην αγορά, ενώ παράλληλα συσκότισαν τις σχέσεις κυριαρχίας στην παρα
γωγή. Τούτες ακριβώς οι σχέσεις επιβάλλονταν από συγκεκριμένους μηχανι
σμούς (συμπεριλαμβανομένης της τεχνολογίας) που σχεδιάστηκαν ώστε να 
αποσπάσουν το κέντρο ελέγχου από τον εργάτη. Όλα αυτά μας είναι γνωστά. 
Από αυτή την άποψη, η κοινωνιοβιολογία απλώς επεκτείνει και αναπτύσσει τη 
θεωρία της φυσικής επιλογής.

Η κοινωνιοβιολογία (Wilson 1975: 10) είναι μια βιολογική κατανόηση των 
ομάδων -  των κοινωνιών και των πληθυσμών. Όπως συμβαίνει με όλες τις καπι
ταλιστικές επιστήμες, έτσι και εδώ το θεμελιώδες πρόβλημα που χρειάζεται εξή
γηση είναι ο συνδυασμός των ατόμων για το κοινό καλό. Με αφετηρία τον ατο- 
μοκρατικό ατομικισμό, που αναπαράγεται στη δαρβινική θεωρία της φυσικής 
επιλογής, εκείνο που χρειαζόταν εξήγηση ήταν ο αλτρουισμός· αυτός φαινόταν 
ανορθολογικός σε μια συνεπή θεωρία της επιλογής. Ο αλτρουισμός στην κοινω- 
νιοβιολογία ορίζεται ως «αυτοκαταστροφική συμπεριφορά που εκτελείται προς 
όφελος άλλων» (Wilson 1975: 578). Πώς θα αποκόμιζαν κέρδος τα άτομα μα
κροπρόθεσμα αν σπαταλούσαν το χρόνο τους και ερωτοτροπούσαν με τον κίν
δυνο μέσα στην αυτοκαταστροφική γενναιοδωρία τους; Το πρόβλημα έμοιαζε 
οξύτατο ιδίως στις πιο προηγμένες φυσικές κοινωνίες -  στα κοινωνικά έντομα 
και στα πρωτεύοντα εκτός των ανθρωποειδών, για να μην αναφέρουμε τις τάξεις 
του ανθρώπινου είδους. Η κοινωνιοβιολογία υιοθέτησε ως λύση την περίπλοκα 
ποσοτικοποιημένη επέκταση της έννοιας της φυσικής επιλογής και της πληθυ- 
σμιακής γενετικής, δημιουργώντας την ιδέα της «εγκλείουσας αρμοστικότητας: 
είναι το άθροισμα της προσωπικής αρμοστικότητας ενός ατόμου συν όλη την 
επίδρασή της στην αρμοστικότητα των συγγενών του εκτός από τους άμεσους 
απογόνους του· επομένως, είναι το συνολικό αποτέλεσμα της επιλογής συγγε
νών με αναφορά στο άτομο» (Wilson 1975: 586).

Οι ιδέες που σχετίζονταν με την εγκλείουσα αρμοστικότητα -επιλογή συγγε
νών, σεξουαλική επιλογή, γονική επένδυση- επέτρεπαν να ξανατεθεί μία παλαιά 
διαμάχη· σε ποιο επίπεδο πραγματοποιείται η φυσική επιλογή (Wynne-Edwards 
1962· Trivers 1971, 1972); Και συγκεκριμένα, μπορεί η κοινωνική ομάδα να 
αποτελεί το κέντρο φυσικής επιλογής; Κι αν ισχύει αυτό, η ομάδα είναι άραγε 
ένα είδος υπεροργανισμού ανάλογο με το άτομο από την άποψη της φυσιολο
γίας και της γενετικής; Η απάντηση της κοινωνιοβιολογίας είναι αρνητική.“3 Η, 23

23. Για την εξαφάνιση των υπεροργανισμών, βλ. Wilson (1971: 317-319) και Wilson 
(1975:383-386).
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μάλλον, τούτες οι υποθέσεις δεν έχουν πλέον νόημα. Ο γενετικός υπολογισμός 
στην κοινωνιοβιολογία αφορά στρατηγικές γονιδίων ή γονιδιακών συνδυασμών 
για τη μεγιστοποίησή τους. Κάθε είδους τάξεις φαινομένων είναι πιθανές, από 
τα άφυλα άτομα μέχρι τις κοινωνίες εντόμων με δομή κάστας που διαθέτουν ένα 
μόνον αναπαραγωγικό ζευγάρι και τις κοινωνίες με διαφοροποιημένους ρόλους 
και πολλά αναπαραγόμενα μέλη. Καμία από αυτές τις τάξεις φαινομένων δεν 
αποτελεί κεντρικό αντικείμενο ενδιαφέροντος. Το νοούμενο αντικείμενο είναι 
το γονίδιο μέσα στη γονιδιακή δεξαμενή, ο «αντιγραφέας» όπως το ονομάζει ο 
Ρίτσαρντ Ντώκινς. Η κοινωνιοβιολογία αναλύει κάθε συμπεριφορά με όρους 
του υπέρτατου εξηγητικού επιπέδου, της γενετικής αγοράς.

Τα σώματα και οι κοινωνίες δεν είναι παρά στρατηγικές των αντιγραφέων 
για τη μεγιστοποίηση του αναπαραγωγικού τους κέρδους. Η φαινομενική συ
νεργασία των ατόμων ενδέχεται να αποτελεί τελείως ορθολογική στρατηγική, 
αν πραγματοποιηθούν αναλύσεις για τη μακροπρόθεσμη σχέση κόστους και 
οφέλους στο επίπεδο των γονιδίων. Για τις αναλύσεις αυτές χρειάζεται να ανα
πτυχθούν και να εφαρμοστούν μαθηματικά εργαλεία άμεσα συνδεδεμένα με την 
πολιτική οικονομία και τις τεχνικές απαιτήσεις της. Η καινοφανής διάσταση 
στην πολιτική και τη φυσική οικονομία του ύστερου 20ού αιώνα είναι το κοινό 
τους πρόβλημα να κατανοήσουν πολυσύνθετες μορφές συνδυασμών, που συ
σκοτίζουν το ρόλο του ανταγωνισμού ως στέρεου θεμελίου του καπιταλισμού με 
φαινόμενα όπως ο αλτρουισμός και η φιλελεύθερη έννοια της εταιρικής κοινω
νικής ευθύνης στις διεθνικές επιχειρήσεις.

Το κέρδος υπολογίζεται στη «φύση» με βάση τα γονίδια, και το πρόσταγμα 
της φύσης είναι η αναπαραγωγή ή η αντιγραφή. Όμως η αναπαραγωγή δεν ταυ
τίζεται με το σεξ. Στην πραγματικότητα το σεξ είναι μια επικίνδυνη σύγχρονη 
καινοτομία, και μάλιστα από εκείνες που αμφισβητούν τόσο έντονα την παλαιό- 
τερη λογική της ατομικής αποκόμισης κέρδους, ώστε απαιτείται ιδιαίτερη προ
σοχή. Τα φυσικά συστήματα αντιγραφής, όπως και κάθε άλλο καπιταλιστικό σύ
στημα, αναγκάζονται να εισάγουν συνεχώς ριζικές καινοτομίες, ειδάλλως θα 
υποσκελιστούν από τον δυναμικό ανταγωνισμό. Το σεξ είναι μια τέτοια πρόο
δος. Οι κοινωνίες μπορούν να ορθολογικοποιηθούν διερευνώντας τις συνέπειες 
του ατομικού πλεονεκτήματος και της εγκλείουσας αρμοστικότητας, ενώ όσες 
χαρακτηρίζονται από ύψιστη ολοκλήρωση, όπως οι κοινωνίες των εντόμων, 
ελαχιστοποιούν τα διαταρακτικά αποτελέσματα του σεξ. Το σεξ αποτελεί περιο
ρισμό για το σχηματισμό των κοινωνιών, επειδή τα άτομα που αναπαράγονται 
με αμφιγονία δεν είναι γενετικά πανομοιότυπα. Συνεπώς, αναπτύσσουν ανταγω
νισμό με διαφορετικές επενδυτικές στρατηγικές (Wilson 1975: 314 κ. ε.).

Για ποιο λόγο λοιπόν ριψοκινδυνεύουν με επικίνδυνες επενδυτικές στρατηγι
κές, Επειδή αυτές επιταχύνουν την καινοτομία -  τη γρήγορη παραγωγή νέων γο- 
νότυπων που μπορούν να ανταποκρίνονται σε περιβαλλοντικές αλλαγές ή σε άλ
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λες τυχαιότητες. Η διαφοροποίηση αυτού του είδους μακροπρόθεσμα μεγιστο
ποιεί τις πιθανότητες επιτυχίας. Με τη γρήγορη παραγωγή νέων γονότυπων, που 
δεν εξαρτάται πρωτίστως από τη μετάλλαξη, οι αναπαραγόμενοι διασφαλίζουν 
ένα ανταγωνιστικό πλεονέκτημα. Οι κίνδυνοι του σεξουαλικού ανταγωνισμού, 
φυσικά, θα υπερβαίνουν σε ορισμένες περιστάσεις τα πλεονεκτήματα της γρή
γορης διαφοροποίησης, όπως υποστηρίζει η κοινωνιοβιολογία. Στόχος της λοι
πόν είναι η ποσοτική αποτίμηση των κατάλληλων στρατηγικών. Αν το σεξ πάψει 
να αποτελεί προσόν, θα φύγει από τη μέση. Ωστόσο, καμία κοινωνία της οποίας 
τα περισσότερα μέλη συμμετέχουν στην αμφιγονία δεν μπορεί να ελπίζει σε μια 
πραγματική ειρήνη. Το καλύτερο ενδεχόμενο για αυτήν είναι η αρμονική διαχεί
ριση των ανταγωνιστικών επενδυτικών στρατηγικών, έτσι ώστε να διατηρείται 
το σύστημα ως σύνολο (φυσική εξέλιξη).

Συνέπεια τούτης της ανάλυσης για το σεξ είναι η προσοχή που δίνεται στα 
ανταγωνιστικά συμφέροντα των αρσενικών και των θηλυκών κατά την αναπαρα
γωγή. Μερικές από τις καλύτερες μελέτες για τις γονικές επενδυτικές στρατηγικές 
πραγματοποιήθηκαν στα πτηνά, επιτρέποντας την κατανόηση ζητημάτων όπως το 
μέγεθος της γέννας και οι συμπεριφορικές διαφορές των αρσενικών και των θηλυ
κών (ιδίως όσον αφορά την ετοιμότητα για ζευγάρωμα).24 Υποστηρίχτηκε λοιπόν 
ότι η κοινωνιοβιολογία καθιερώνει την απόλυτη ισότητα αρσενικών και θηλυκών, 
καταδεικνύοντας ότι ανταγωνίζονται ισότιμα μεταξύ τους -έστω και με διαφορε
τικές στρατηγικές- στο μοναδικό παιχνίδι που μετρά, τη συσσώρευση γενετικού 
κέρδους. Οι διαφορετικές στρατηγικές αποτελούν συνάρτηση της διαφορετικής 
για το κάθε φύλο ενεργητικής αφοσίωσης στην αναπαραγωγή. Τα μέλη του ζευγα
ριού πρέπει να θεωρούν το ένα το άλλο ως μέσο καπιταλιστικής συσσώρευσης 
που δεν ελέγχεται αξιόπιστα. Το φύλο που αφιερώνει τεράστιους ενεργειακούς πό
ρους στην επώαση και την ανατροφή θα αναπτύξει σεμνοπρεπή συμπεριφορά και 
θα υιοθετήσει σκεπτικιστική στάση απέναντι στους ασταθείς ερωτικούς συντρό
φους. Τούτες οι θεμελιώδεις συμπεριφορές, λοιπόν, θεωρήθηκαν σχεδόν με βεβαι
ότητα γενετική εντολή και περιορισμός (Dawkins 1976).

Οι πανεπιστημιακές εκδόσεις του Χάρβαρντ, προωθώντας το βιβλίο της Σά
ρα Μπλάφερ Χέρντυ για τη συμπεριφορά των λανγκούρ, που τόνιζε τις ανταγω
νιστικές αναπαραγωγικές στρατηγικές των αρσενικών και των θηλυκών, χαρα
κτήριζαν φεμινιστικό αυτό το είδος φυσικής ιστορίας (Ford 1976· Hrdy 1977). 
Δύσκολα θα ανακαλύπταμε μια αιτιοκρατική προσέγγιση για τη φεμινιστική πο
λιτική θεωρία που να περιορίζεται πιο έντονα από την αγορά. Η εφαρμογή της 
κοινωνιοβιολογίας στα ανθρώπινα όντα επικεντρώνεται ως επί το πλείστον στον 
ανταγωνισμό μεταξύ των φύλων (Weinrich 1977).

24. Crook (1970)· Ellis (1965)· για επέκταση στα πρωτεύοντα θηλαστικά, βλ. Crook και 
Gartlan (1966).
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Ας αφήσουμε όμως την αγορά, παρότι είναι πλούσια σε ανεξήγητα θέματα, κι 
ας δούμε με ποιον τρόπο η κοινωνιοβιολογία θεωρητικοποίησε τη φύση ως μηχα
νή επικοινωνιών ή ελέγχου. Και πάλι, δεν εστιάζω στην εφαρμογή της κοινωνιο- 
βιολογίας στη ζωή του ανθρώπου, αλλά στις θεμελιώδεις έννοιες της επιστήμης. 
Τα γονίδια πρέπει να κατασκευάσουν σταθερά εργαλεία μεσολάβησης· πρέπει 
δηλαδή να παραγάγουν μηχανές που σωματοποιούν εξελικτικά σταθερές στρατη
γικές, όπως ακριβώς το κεφάλαιο απαιτεί κεφαλαιοκρατικούς θεσμούς. Χωρίς 
μηχανισμούς μετάδοσης και αντιγραφής, τα γονίδια μοιάζουν με αποθησαυρι- 
σμένο χρήμα. Η αγορά απαιτεί μια τεχνολογία παραγωγής συνεπή με τις προστα
γές της. Εδώ αφήνουμε το βασίλειο του ανταγωνισμού και της ανταλλαγής και ει
σερχόμαστε στα εργοστάσια της ζωής. Τι είδους είναι, αλήθεια, οι μεσολαβητικές 
μηχανές που διέπονται από τα γονίδια; Κυβερνοσυστήματα, φυσικά.

Η κοινωνιοβιολογία μελετά δύο βασικά είδη συστημάτων: τους πληθυσμούς 
και τις κοινωνίες. Και τα δύο μελετώνται με βάση τα όρια της πληροφορίας και 
των ενεργειακών ροών. Η πληροφορία και η ενέργεια συνιστούν διαφορετικές 
όψεις του ίδιου νομίσματος, κάτι που μπόρεσε να πραγματοποιηθεί από τη θερ
μοδυναμική και τις επιστήμες της πληροφορικής. Οι πληθυσμοί μετριόνται με 
βάση τα όρια γονιδιακής ροής στο χρόνο* τα γονίδια είναι υλοποιήσεις πληρο
φορίας. Η κοινωνιοβιολογία μελετά κοινωνίες με όρους επικοινωνιακών ζωνών 
και ανταλλαγής πληροφορίας (Wilson 1971: 224 κ. ε.· Wilson 1975, κεφ. 1). Τα 
άτομα είναι συστήματα κοινά στην κοινωνιοβιολογία και σε άλλους τομείς της 
βιοεπιστήμης. Τα άτομα επίσης μελετώνται ως τμήμα δομημένων ροών πληρο
φορίας και ενέργειας, που αλληλεπιδρούν με άλλα άτομα· αποτέλεσμα είναι 
ανώτερα επίπεδα ευταξίας (κοινωνίες, πληθυσμοί). Τα άτομα είναι ενδιάμεσες 
δομές που κατασκευάζονται ή, μάλλον, καταρτίζονται μεθοδικά από τα γονίδια.

Τα γονίδια στην πραγματικότητα δεν φτιάχνουν τίποτε άλλο παρά μηχανές 
με συμπεριφορά. Επομένως, η συμπεριφορά αναδεικνύεται κεντρικό μέλημα 
της κοινωνιοβιολογίας. Η συμπεριφορά είναι ο βηματοδότης της εξελικτικής δια
δικασίας· καθορίζει το βαθμό συστημικής μεταβολής με την ικανότητά της να 
ανιχνεύει και να αποκρίνεται σε μεταβλητές. Ο Ντώκινς στο κεφάλαιο «Η γονι- 
διακή μηχανή» συζητά τη συμπεριφορά με όρους κίνησης που ρυθμίζεται χρονι
κά και ελέγχεται από έναν βιολογικό υπολογιστή με στοιχειώδες συστατικό του 
το νευρώνα (Dawkins 1976: 49-70). Τα γονίδια μοιάζουν με σκακιστικά προ- 
γράμματα υπολογιστή· οικοδομούν δηλαδή εγκεφάλους, δραστικά όργανα και 
αισθητηριακούς διαύλους. Οι εγκέφαλοι είναι επεξεργαστικά μηχανήματα με 
λογικά προγράμματα. Όροι όπως «φαντασία» (εντελώς νοησιαρχική ιδιόλεκτος) 
αναφέρονται σε μορφές προσομοίωσης που τις έκαναν πραγματοποιήσιμες 
προηγμένοι εγκέφαλοι. Αποστολή των εγκεφάλων είναι η πρόβλεψη των άλλη- 
λένδετων συστημικών ενδεχομενικοτήτων, στις οποίες συμπεριλαμβάνεται το 
περιβάλλον καθώς και ο έλεγχος της συχνότητας κίνησης. Στόχος του σύστημα-
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τος είναι η μεγιστοποίηση του γενετικού κέρδους, κάτι που απαιτεί τη δόμηση 
ειδικών μορφών ελέγχου. Η ταχύτητα και η χωρητικότητα επεξεργασίας αποτε
λούν τις βασικές παραμέτρους του εγκεφάλου ως οργάνου ελέγχου.

Ο Γουίλσον (Wilson 1975, κεφ. 7) αποκαλεί την κοινωνική συμπεριφορά όρ
γανο ανίχνευσης των μεταβολών στο περιβάλλον. Επεξεργάζεται την έννοια 
των πολυεπίπεδων, ιεραρχικά σχεδιασμένων συστημάτων ανίχνευσης. Συσχετί
ζοντας τους κατάλληλους μηχανισμούς ανίχνευσης με την κατάλληλη χρονική 
κλίμακα, εργάζεται με «καθοδική» φορά που βαίνει από τα επίπεδα της εξελικτι
κής προσαρμογής (που συμπεριλαμβάνουν μορφογενετικές μεταβολές και μια 
ιεραρχία οργανισμικών «αποκρίσεων», από τα συστήματα ενστίκτων-ανακλα- 
στικών μέχρι τα συστήματα γενικευμένης μάθησης) προς τις ατομικές προσαρ
μογές (που συμπεριλαμβάνουν τη μάθηση, την κοινωνικοποίηση και το παιχνί
δι). Η διαμάχη για την αντίθεση φύσης και ανατροφής είναι ανόητη. Το ερώτημα 
είναι ποιο επίπεδο ανιχνευτικού οργάνου εξετάζεται κάθε φορά.

Ένα σημαντικό ζήτημα που πρέπει να έχουμε διαρκώς κατά νου είναι ότι φαι
νόμενα όπως η ορμονική διαμεσολάβηση της συμπεριφοράς, η οντογενετική 
ανάπτυξή της και τα κίνητρά της ... στην πραγματικότητα δεν είναι παρά σύνο
λα προσαρμογών ρυθμισμένα σε μορφές περιβαλλοντικής αλλαγής διαφορετι
κών διαρκειών. Δεν συνιστούν θεμελιώδεις ιδιότητες των οργανισμών γύρω 
από τις οποίες πρέπει να διαμορφώσει τη βιολογία του το είδος ... Τα φαινόμε
να δεν μπορούν να εξηγηθούν γενικά αναζητώντας περιοριστικά χαρακτηρι
στικά στον φλοιό των επινεφριδίων, στο μεσεγκέφαλο των σπονδυλωτών ή σε 
άλλα όργανα ελέγχου, επειδή τα ίδια τα συγκεκριμένα όργανα εξελίχθηκαν 
προκειμένου να υπηρετήσουν τις απαιτήσεις των ειδικών πολλαπλών ανιχνευ- 
τικών συστημάτων που διαθέτουν τα επιμέρους είδη (Wilson 1975: 145).

Επομένως, η φυσιολογία υπάγεται σε ένα άλλο επίπεδο ανάλυσης, στο επίπεδο 
της επιχειρησιακής έρευνας που προσανατολίζεται σε βιολογικά ανιχνευτικά 
όργανα πολύ πιο ευαίσθητα από τα ραντάρ. Τούτη η προσέγγιση της συμπεριφο
ράς, της προσαρμογής και του εγκεφάλου με επιχειρησιακούς όρους ανάλογους 
με αυτούς που μελετούνταν κατά τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο, αντιτίθεται ριζικά 
στα ψυχοβιολογικά αξιώματα του Γέρκις για τη νόηση, τον εγκέφαλο και την 
κοινωνία. Η βιολογική απογραφή και η διοίκηση προσωπικού παραμερίστηκαν. 
Μεγάλη απόσταση χωρίζει από τη μία πλευρά τα πρόσωπα ή τους υπεροργανι- 
σμούς (η νόηση συντονίζει το σεξουαλικό ένστικτο προκειμένου να παραγάγει 
συνεργασία) και από την άλλη τα πολλαπλά ανιχνευτικά συστήματα (με τη νόη
ση ως στρατηγική των γονιδίων).

Η θεωρία των επικοινωνιών συνδέεται στενά με την κοινωνιοβιολογική 
πραγμάτευση της συμπεριφοράς. Η επιχειρησιακή έρευνα δεν απέχει πολύ από
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τις επιστήμες της πληροφορίας. Η επικοινωνία συνίσταται στην αποστολή και 
τη λήψη σημάτων με νόημα, που έχουν ως αποτέλεσμα μεταβαλλόμενες πιθανό
τητες συμπεριφοράς. Σύμφωνα με τον Γουίλσον (Wilson 1957: 201), έργο της 
επιστήμης του είναι να συντάξει μια «σημειωτική των ζώων»· δηλαδή να μελε
τήσει τις γενικές ιδιότητες της επικοινωνίας.25 Στοιχειώδης διάσταση του έργου 
αυτού είναι μια ανάλυση των τρόπων επικοινωνίας, κάτι που απαιτεί να δοθεί 
προσοχή στους αισθητηριακούς διαύλους, είτε είναι ακουστικοί είτε απτικοί, 
ηχητικοί ή χημικοί.

Κατά συνέπεια είναι θεμιτό να αναλύσουμε τα πλεονεκτήματα και τα μειονε
κτήματα που έχουν οι αρκετές αισθητηριακές μορφές σαν να ανταγωνίζονταν 
μεταξύ τους σε μια ανοιχτή αγορά για το προνόμιο της μεταφοράς μηνυμάτων.
Με μια πιο οικεία διατύπωση, μπορούμε εύλογα να υποθέσουμε ότι τα είδη 
εξελίσσονται προς το μείγμα αισθητηριακών ερεθισμάτων που μεγιστοποιεί 
την αποτελεσματικότητα της ενέργειας ή της πληροφορίας, είτε και των δύο 
(Wilson 1975: 231).

Σε αυτά ακριβώς τα συμφραζόμενα θα πρέπει να εξετάσουμε μία από τις σημα
ντικότερες ερευνητικές συνεισφορές του Γουίλσον στην κοινωνιοβιολογία: τη 
μελέτη για τη χημική επικοινωνία μεταξύ εντόμων με τη μεσολάβηση φερομο- 
νών. Οι φερομόνες είναι χημικές ουσίες που παράγονται συνήθως από αδένες. 
«Ένα άτομο εκλύει το υλικό ως σήμα και ένα άλλο αποκρίνεται αφού το γευτεί ή 
το οσμιστεί» (Wilson 1975: 591). Τα κοινωνικά έντομα χρησιμοποιούν ευρέως 
αυτόν τον τρόπο επικοινωνίας. Ο Γ ουίλσον (Wilson 1962, 1971: κεφ. 12-14) γύ
ρω στο 1958 προσάρμοσε μια μαθηματική τεχνική έτσι ώστε να μετρήσει το πο
σό πληροφορίας που μεταδίδεται με τα οσμητικά ίχνη του κόκκινου μυρμηγκιού 
και να το συγκρίνει με το ποσό που μεταδίδεται με τον λικνιστικό χορό των με
λισσών. Το ευρύτερο σχέδιο ήταν η μετάφραση κάθε είδους συμπεριφοράς σε 
στοιχειώδεις μονάδες πληροφορίας που θα μπορούσαν να τις επεξεργαστούν με 
τη συμβατική θεωρία της πληροφορίας που συσχετίζει την ενέργεια, τη χωρητι
κότητα, το θόρυβο, την αμφισημία κ.ο.κ. Στόχος του Γουίλσον ήταν να κατα
νοήσει την επικοινωνία ως στοιχείο των ιεραρχικά διαβαθμισμένων εξελικτικών 
σταθερών στρατηγικών, που διαφοροποιούνται με βάση τη χρονική κλίμακα και 
την υλική μορφή, προς το συμφέρον της γενετικής αρμοστικότητας ή της μεγι
στοποίησης του γενετικού κέρδους.

Η εδαφικότητα και τα συστήματα επικράτησης είναι τρόποι επικοινωνίας

2 5 .0  Γουίλσον βασίστηκε κυρίως στον γλωσσολόγο Τόμας Α. Σίμπεοκ, ο οποίος με τη σει
ρά του είχε στηριχτεί στη φιλοσοφία της γλώσσας που πρότεινε ο Τσαρλς Μόρις. Βλ. Sebeok 
(1968), Morris (1938). ι s ι s
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που διατηρούν σταθερές διαμορφώσεις κατά τη διάρκεια μέσων χρονικών δια
στημάτων (Wilson 1975: κεφ. 12-13). Η επιθετικότητα, μια μορφή ανταγωνι
σμού, είναι κατά βάση ένας τύπος επικοινωνίας που πρέπει να αναλυθεί με 
όρους λειτουργικού περιεχομένου και ενεργητικής αποτελεσματικότητας. Αν ο 
εξελικτικός μηχανικός διαπιστώσει ότι η επιθετικότητα δεν ανταποκρίνεται στις 
προσδοκίες, τότε μπορεί να είναι καταρχήν περιττή, όπως και το σεξ. Αυτό όμως 
είναι μάλλον απίθανο· ωστόσο, θα πρέπει να αναμένονται παρωχημένες εκφρά
σεις επιθετικότητας, που προσφέρουν μοντέλα κοινωνικής και ψυχολογικής θε
ραπείας στις τάξεις του ανθρώπινου είδους. Η απαρχαίωση είναι κεντρικό θέμα 
στη βιολογία των αυτοματοποιημένων τεχνολογικών οργάνων. Πρόδηλη είναι η 
αντίθεση με την οργανισμική ψυχοβιολογία του Γέρκις που κορυφώνεται στο 
πρόσωπο. Για έναν κοινωνιοβιολόγο, η επικράτηση δεν είναι γνώρισμα, ούτε 
καν ατομική οργανική προδιάθεση, αλλά συστημική ιδιότητα. Στην κοινωνιο- 
βιολογία δεν προσιδιάζει μια παρέμβαση της μηχανικής που εντάσσεται στον 
τύπο της κλινικής διάγνωσης με βάση μια αναλογία με τη φυσιολογία και την 
επιστημονική ιατρική, αλλά στον τύπο της ανάλυσης και του σχεδιασμού συ
στημάτων. Ωστόσο, οι δύο μορφές μηχανικής υποστηρίζουν εξίσου τον ειδικό 
ρόλο του ειδήμονα στο σχεδιασμό της ιστορίας (συστημάτων) στο επίπεδο του 
ανθρώπου.

Καίριο σημείο στο σχεδιασμό συστημάτων είναι η βελτιστοποίηση. Βελτι
στοποίηση δεν σημαίνει τελειότητα. Ένα σύστημα πρέπει να είναι αρκετά καλό 
ώστε να επιβιώνει σε δεδομένες συνθήκες. Η φύση μπορεί να είναι οκνηρή και 
φαίνεται πως εγκατέλειψε προ πολλού το φυσικό θεολογικό σχέδιο προσαρμο
στικής τελειότητας. Ο Γ έρκις προσπαθούσε να βρει την τελειότητα στην προ
σαρμοστικότητα, όχι οι κοινωνιοβιολόγοι. Βελτιστοποίηση δεν σημαίνει μέγι- 
στη παραγωγική αποτελεσματικότητα ανά πάσα στιγμή. Τα έντομα στις βελτι
στοποιημένες κοινωνίες μπορούν να είναι εξίσου οκνηρά και εργατικά· αυτό 
έχει μετρηθεί με ακρίβεια. Βασικό για τη βελτιστοποίηση του συστήματος δεν 
είναι η τελειότητα κάθε μυρμηγκιού εργάτη ατομικά αλλά τα μαζικά αποτελέ
σματα πολλών μεταβλητών. Επομένως, η επιστημονική διοίκηση ταιηλορικού 
τύπου είναι ακατάλληλη ως ανάλογο της σύγχρονης επιστημονικής μελέτης της 
φυσικής οικονομίας.

Στα πρώτα χρόνια της δεκαετίας του 1960, ο Γουίλσον βασίστηκε στη συστη
μική επιστήμη της εργονομίας που αναπτύχθηκε στην ανθρωποκοινωνιολογία 
της καπιταλιστικής παραγωγής.26 Η εργονομία είναι η ποσοτική μελέτη της κατα
νομής εργασίας, εκτέλεσης και αποτελεσματικότητας· πρέπει να συνυπολογίσει 
την ιστορία των συστημάτων, επειδή αυτή απολήγει στα όρια των διαθέσιμων

26. Wilson (1963,1968). Ο Γουίλσον παραθέτει ως πηγή του από την ανθρωποκοινωνιολο- 
γίατο Murrell (1965).
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υλικών και σε άλλους περιορισμούς. Στα φυσικά συστήματα οι περιορισμοί εν
σωματώνονται κατά πάσα πιθανότητα στα γενετικά προγράμματα. Τα υφιστάμε
να συστήματα παραγωγής τόσο στη φυσική όσο και στην πολιτική οικονομία συ- 
νιστούν συμβιβασμούς· ο μηχανικός καθορίζει ποιες πιθανές τροχιές αποτελούν 
την επιλογή, χωρίς να απολογείται στον ουτοπικό ακτιβισμό. Ο Γουιλσον εφάρ
μοσε την εργονομική ανάλυση στο ζήτημα του αριθμού, του τύπου και του συγ
χρονισμού της παραγωγής των διάφορων καστών στις κοινωνίες των εντόμων, 
προκειμένου να «αναλύσει τη βελτιστότητα». Μια τέτοια ανάλυση θα έδειχνε πό
σες αμφιγονικά αναπαραγόμενες μορφές θα βρεθούν σε ένα δεδομένο είδος έμ
βιων όντων κάτω από συγκεκριμένες περιβαλλοντικές συνθήκες και πότε.

Πρώτον, ας εξετάσουμε την έννοια του κόστους στην αναπαραγωγή της αποι
κίας ... Η ώριμη αποικία, στη φάση που φτάνει στο προκαθορισμένο μέγεθος 
της, αναμένεται ότι θα περιέχει κάστες σε αναλογίες που προσεγγίζουν το βέλ
τιστο μείγμα. Τούτο το μείγμα ισούται απλούστατα με το λόγο των καστών που 
μπορεί να επιτύχει τη μέγιστη συχνότητα παραγωγής παρθένων βασιλισσών 
και αρσενικών εντόμων, ενόσω η αποικία βρίσκεται στο μέγιστο μέγεθος της ή 
το προσεγγίζει. Θα μας βοηθήσει να σκεφτούμε ότι μια αποικία εντόμων λει
τουργεί περίπου σαν εργοστάσιο χτισμένο μέσα σε οχυρό ... [η] αποικία πρέπει 
να στείλει αλλού ορισμένα μέλη της προκειμένου να συγκεντρώσει τροφή, ενώ 
παράλληλα μετατρέπει την εξασφαλισμένη τροφή μέσα στη φωλιά σε παρθέ
νες βασίλισσες και αρσενικά όσο το δυνατόν πιο γρήγορα και αποτελεσματικά.
Η συχνότητα παραγωγής μορφών με φύλο είναι σημαντική αλλά όχι αποκλει
στική συνιστώσα της αρμοστικότητας της αποικίας (Wilson 1971: 342).

Δύσκολα θα βρίσκαμε κάποιο σαφέστερο παράδειγμα για την ανάλυση βιολογι
κών αντικειμένων με όρους συστημικής επιστήμης που αντλούν από τη στρατιω
τική μάχη, την ανταγωνιστική σεξουαλικότητα και την καπιταλιστική παραγωγή. 
Η επιστήμη της κοινωνιοβιολογίας του Γουίλσον δεν αντιλαμβάνεται πλέον το 
σεξ με όρους σχετικούς με το πρόβλημα της προσωπικότητας και με τις επιστή
μες διοίκησης του προσωπικού, εφαρμοσμένους στην οικογένεια, την εκπαίδευ
ση και τη βιομηχανία. Οι όροι αναφοράς που χρησιμοποίησε ο Γέρκις δεν έχουν 
θέση στη νέα βιολογία των βελτιστοποιημένων επικόινωνιακών συστημάτων που 
αξιολογούνται από έναν μηχανικό σχεδιασμού. Η ανησυχητική όψη όλων αυτών 
είναι ότι με τούτες τις αναλύσεις οι κοινωνιοβιολόγοι μπορούν να προβλέψουν 
ορθά, όπως έχουν όντως κάνει, τις κατανομές των καστών στα έντομα.

Ο Γουίλσον έκλεινε το κεφάλαιο της Κοινωνιοβιολογίας για τις καταβολές 
και την εξέλιξη των επικοινωνιών στρέφοντας την προσοχή στην κεντρική όψη 
της βιολογίας και παρουσιάζοντάς την ως μηχανική επιστήμη· δηλαδή ως επι
στήμη που μελετά το σχεδιασμό συστημάτων αποβλέποντας στη βελτίωση των
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δυνητικά παρωχημένων φυσικών συστημάτων ελέγχου με τη μεσολάβηση του 
ανθρώπου. «Αν είναι πράγματι ορθή η θεωρία της φυσικής επιλογής, ένα εξελισ
σόμενο είδος μπορεί να παρουσιαστεί μεταφορικά ως μηχανικός επικοινωνιών 
που προσπαθεί να συναρμολογήσει ένα μηχάνημα μετάδοσης όσο πιο τέλειο γί
νεται με τα υλικά που διαθέτει» (Wilson 1975: 240). Οι φυλογενετικοί περιορι
σμοί στην εξέλιξη των φυσικών συστημάτων θα μπορούσαν να μελετηθούν 
στην περίπτωση του ανθρώπου και ενδεχομένως να ανασχεδιαστούν. Ωστόσο, 
θα υπάρχουν όρια στο σχεδιασμό, όρια κρίσιμα από μια ανθρώπινη πολιτική 
σκοπιά που αρνείται ότι τα ιεραρχικά συστήματα ελέγχου και άλλοι τρόποι κυ
ριαρχίας αποτελούν φυσική αναγκαιότητα, από μια σκοπιά όπως ο σοσιαλιστι
κός φεμινισμός.

Η θεωρητική όψη της φύσης που αποτελεί υπόβαθρο της γενετικής μηχανι
κής και της βιοηθικής ως είδους της βιομηχανίας ποιοτικού ελέγχου εμφανίζεται 
ολοκάθαρα στην κοινωνιοβιολογία. Το έργο Για την ανθρώπινη φύση τονίζει 
τους περιορισμούς και τις βαθύτατα εγκαθιδρυμένες τροχιές, όμως δεν περιλαμ
βάνει κανέναν λογικό, και πολύ λιγότερο ηθικό, φραγμό απέναντι σε μια προ
σέγγιση των παρωχημένων συστημάτων η οποία βασίζεται εξ ολοκλήρου στη 
μηχανική.27 Με την έννοια αυτή, έρχονται στην επιφάνεια οι ορθολογικοποιή- 
σεις της καθεστηκυίας τάξης στο βιβλίο, παρότι εκτενείς και έκδηλα σεξιστικές, 
ρατσιστικές και ταξικά προκατειλημμένες.

Η κοινωνιοβιολογία θεμελιώνεται σε μια καπιταλιστική και πατριαρχική 
ανάλυση της φύσης, που απαιτεί την κυριαρχία, κι εντούτοις είναι καινοτόμα 
στη μορφή της. Τα όρια της κοινωνιο βιολογίας στον μηχανικό ανασχεδιασμό τί
θενται από την καπιταλιστική δυναμική της ατομικής ιδιοποίησης της αξίας και 
από τη συνεπακόλουθη ανάγκη για μια ακριβή τελεολογία της κυριαρχίας. Ο θε
μελιώδης σεξισμός της δεν έγκειται τόσο στο ότι ορθολογικοποιεί τους ρόλους 
των φύλων ως γενετικές προδιαθέσεις, όσο στη βασική συλλογιστική της μηχα
νικής περί κυριαρχίας του «ανθρώπου» πάνω στη «φύση». Ο ανθρωπισμός της 
κοινωνιοβιολογίας, στον οποίο ορθά παραπέμπει αμυνόμενος ο Γουίλσον, απο
τελεί ακριβώς τον πυρήνα του σεξισμού της επιστήμης του.28 Και βεβαίως, η

27. Σε ολόκληρο το έργο Για την ανθρώπινη φύση (On Human Nature), ο Γουίλσον χρησι
μοποιεί τις τεχνολογικές μεταφορές του επιστήμονα της αναπτυξιακής γενετικής Κ. X. Γουά- 
ντινγκτον((Ι. Η. Waddington 1957).

28. Σε πολλά επιστημονικά και πρακτικά συμφραζόμενα ήδη έχει αρχίσει να εμφανίζεται 
μια φεμινιστική θεωρία της γνώσης η οποία υπερβαίνει μια κριτική που θεωρεί το σεξισμό ρητή 
δικαίωση της διαφοροποίησης των έμφυλων ρόλων και θέτει το ζήτημα του θεμελιώδους δυϊ
σμού ανάμεσα στον άνθρωπο και τη φύση, τη νόηση και το σώμα, τον ελεγκτή και τον ελεγχό
μενο. Βλ. Hartsock (1983α, 1983β), Harding (1978), Merchant (1980), Griffin (1978), έργα τα 
οποία οικοδομούν ένα είδος φεμινιστικού ανθρωπισμού. Η σημαντικότερη μη φεμινιστική κρι
τική του ανθρωπισμού ως λογικής της κυριαρχίας διατυπώνεται στο Foucault (1970).
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ΣΧΗΜΑ 3
Η ΒΙΟΕΠΙΣΤΗΜΗ ΣΤΗΝ ΥΠΗΡΕΣΙΑ ΤΟΥ ΚΑΠΙΤΑΛΙΣΜΟΥ 

ΚΑΙ ΤΗΣ ΠΑΤΡΙΑΡΧΙΑΣ

Η βιολογία ως μηχανική επιστήμη

Μηχανή (παραγωγή) Έλεγχος

μηχανή ως οργανισμός λειτουργισμός

μηχανη ως 
κυβερνοσύστη μα

επικοινωνία,
πληροφορία

Μηχανική

εναρμόνιση, απογραφή και 
κανονικοποίηση της 
ποικίλομορφιάς

εκτεταμένη ολοκλήρωση, 
ανασχεδιασμός

Βιολογίες-κλειδιά: φυσιολογία, κυτταρική και αναπτυξιακή βιολογία, μοριακή βιολογία 
Βασικά μηχανικά υποσυστήματα: νευρικό σύστημα, αναπαραγωγικό σύστημα (νόηση και 

σεξ, πολιτισμός και φύση, νοημοσύνη και ένστικτο)
Βασικά μεταφορικά σχήματα: εξισορρόπηση, ισορροπία, πίεση 
Μοντέλο κατάρρευσης: απαρχαίωση, μειονέκτημα, θόρυβος ή αταξία 
Βασική ηθική φιλοσοφία: βιοηθική ως ποιοτικός έλεγχος
Βασικές διαδικασίες που επιτρέπουν ως προοπτική τη μηχανική: κατάρρευση και συνά

θροιση, ανα-συνάθροιση, αυτο-συνάθροιση (π.χ. ιοί, μεμβράνες, οπτικό σύστημα, κυτ
ταρικά οργανίδια)· ρύθμιση και έλεγχος (γλωσσολογία, νέα λογική, ηλεκτρονικές βιο
μηχανίες και επιστήμες που παρέχουν βασικές βιολογικές κατηγορίες)

Βιολογίες-κλειδιά: γενετική, πληθυσμιακή βιολογία, οικολογία και εξέλιξη 
Στρατηγική: ατομικό συμφέρον, μεγιστοποίηση κέρδους, συσσώρευση, διαφοροποίηση 
Βασικό σκανδαλώδες στοιχείο: αλτρουισμός 
Βασική ηθική φιλοσοφία: τήρηση συμβολαίου και καιροσκοπισμός 
Βασικές διαδικασίες που επιτρέπουν μια επενδυτική προοπτική: ανταγωνισμός και συνερ

γασία ως μορφές στρατηγικής για τη μεγιστοποίηση, στρατηγικές παιχνιδιών, συμβό
λαιο και ανταλλαγή στις καταβολές κάθε κοινωνίας (βασικές βιομηχανίες που παρέχουν 
βιολογικές κατηγορίες: ασφάλιση, συμβουλευτική, διαφήμιση)

κοινωνιοβιολογική συλλογιστική, όταν εφαρμόζεται στις ανθρώπινες κοινωνίες, 
διολισθαίνει στην εύκολη φυσικοποίηση των επαγγελματικών διακρίσεων, των 
ιεΡαΡΧιών επικράτησης, του ρατσιστικού σοβινισμού και της «αναγκαιότητας» 
της κυριαρχίας σε κοινωνίες που βασίζονται στην αμφιγονία, προκειμένου να 
τεθούν υπό έλεγχο οι χειρότερες πλευρές του γενετικού ανταγωνισμού. Παραδό- 
ξως, ωστόσο, η κοινωνιοβιολογία συνδέεται πιθανώς με τον έκδηλο σεξισμό και 
ρατσισμό λιγότερο από την ψυχοβιολογία και τις άλλες οργανικές λειτουργιστι-

Η βιολογία ως επιστήμη επενδύσεων

Αγορά (ανταλλαγή) Διαχείριση χαρτοφυλακίου
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κές βιολογίες. Η κοινωνιοβιολογία είναι μια ριζοσπαστική μηχανική επιστήμη 
που μπορεί με ευχέρεια να αποκαθάρει τα αντικείμενά της από παρωχημένα ψε
γάδια στον φυσικό σχεδιασμό τους. Οι θεότητες του οργανικού σώματος δεν 
έχουν καμία ιερότητα για τους νέους σχεδιαστές των εξελικτικών σταθερών 
στρατηγικών. Διόλου δεν εκπλήσσει που ο Γουίλσον ολοκληρώνει το έργο Για 
την ανθρώπινη φύση (Wilson 1978: 209) απορρίπτοντας την Πανδώρα με μια έκ
κληση να αναγεννηθεί η λατρεία του Προμηθέα, του Τιτάνα που συμβολίζει την 
απελευθέρωση του ανθρώπου μέσω της κυριαρχίας. Στα αρχαία ελληνικά Προ- 
μηθεύς σημαίνει προνοητικός, το καλύτερο αποτέλεσμα για μια επιστήμη της 
επικοινωνίας.

Συμπέρασμα: είναι δυνατόν να υπάρξει φεμινιστική-σοσιαλιστική επιστήμη;

Η φύση είναι πάνω α π ’όλα άσωτη ... [Τα σχέδιά της] γεννιούνται από 
έναν διαταραγμένο μανιοκαταθλιπτικό εγκέφαλο με απεριόριστα κεφά
λαια. Σπατάλη. Η φύση θα δοκιμάσει τα πάντα μία έστω φορά. Αυτό λέει 
η μορφή του εντόμου. Καμία μορφή δεν είναι υπερβολικά αποκρουστική, 
καμία συμπεριφορά υπερβολικά χοντροκομμένη. Αν έχεις να κάνεις με 
οργανικές ενώσεις, τότε ά σ ’τες να ενώνονται. Κι αν δουλεύει, αν σαλεύ
ει, ά σ ’ την να κροταλίζει στο χορτάρν πάντοτε υπάρχει χώρος για μία 
ακόμη· κι εσύ ο ίδιος άλλωστε, δεν είσαι δα τόσο όμορφος. Τούτη η οικο
νομία είναι ανοιχτοχέρα · τίποτε δεν πάει χαμένο κι ας ξοδεύονται όλα.

Annie Dillard, Pilgrim αί Tinker Creek

Είδαμε δύο ποικιλίες της βιολογίας ως μηχανικής επιστήμης σε σχέση με τη 
γνώση και τις πρακτικές του πατριαρχικού καπιταλισμού. Δεν υπήρξε ξεκάθαρη 
διάκριση ανάμεσα στην αντικειμενική επιστήμη και την καταχρηστική ιδεολο
γία, επειδή οι σχέσεις της γνώσης με τους ιστορικούς επικαθορισμούς απαιτούν 
συνθετότερες έννοιες. Η επιστήμη, όπως το κεφάλαιο, κατά μία σημαντική έν
νοια υπήρξε προοδευτική. Ο ηλεκτρονικός υπολογιστής δεν είναι μόνο μια μη
χανή κατασκευασμένη σύμφωνα με νόμους κυριαρχίας που αφορούν την εργα
σία και τον πόλεμο. Οι επιστήμες των επικοινωνιών, στις οποίες συμπεριλαμβά- 
νεται η κοινωνιοβιολογία, είναι ανθρώπινα επιτεύγματα σε αλληλεπίδραση με 
τον κόσμο. Η κατασκευή όμως μιας φυσικής οικονομίας σύμφωνα με τις καπιτα
λιστικές σχέσεις, καθώς και η ιδιοποίησή της με σκοπό την αναπαραγωγή της 
κυριαρχίας, διαθέτουν τεράστιο βάθος. Δεν τοποθετούνται στο επίπεδο των κα
λών και των κακών πρωταγωνιστών αλλά στο επίπεδο της θεμελιώδους θεωρίας 
και πρακτικής.

Μια σοσιαλιστική-φεμινιστική επιστήμη πρέπει να αναπτυχθεί κατά τη δια
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δικασία της οικοδόμησης διαφορετικών ζωών σε αλληλεπίδραση με τον κόσμο. 
Μόνον η υλική πάλη μπορεί να θέσει τέλος στη λογική της κυριαρχίας. Ο Μαρξ 
επέμενε ότι δεν πρέπει να κάνει κανείς γρήγορα άλματα, ειδάλλως θα καταλήξει 
σε μια φανταστική ουτοπία, αδύναμος και αδαής. Η αφθονία έχει σημασία. Η 
αφθονία είναι πράγματι ουσιώδης για την πλήρη ανακάλυψη και την ιστορική 
δυνατότητα της ανθρώπινης φύσης. Έχει σημασία αν δημιουργούμε τους εαυ
τούς μας σε συνθήκες πλησμονής ή ανεκπλήρωτης ανάγκης, στην οποία περι
λαμβάνεται επίσης η ανάγκη για γνήσια γνώση και νόημα. Η φυσική ιστορία 
όμως -καθώς και το τέκνο της, οι βιολογικές επιστήμες- ως γνωστική πειθαρχία 
βασίστηκε ανέκαθεν στη σπανιότητα των πόρων. Η φύση, στην οποία συμπερι- 
λαμβάνεται η ανθρώπινη φύση, θεωρητικοποιήθηκε και εννοιολογήθηκε στη 
βάση της έλλειψης πόρων και του ανταγωνισμού. Επιπροσθέτως, η φύση μας 
θεωρητικοποιήθηκε και αναπτύχθηκε με την κατασκευή μιας βιοεπιστήμης 
εντός και υπέρ του καπιταλισμού και της πατριαρχίας. Τούτο συγκαταλέγεται 
στα στοιχεία που συντηρούν τη σπανιότητα των πόρων με τη συγκεκριμένη 
μορφή της ιδιοποίησης της αφθονίας για το ιδιωτικό και όχι για το κοινό καλό. 
Επίσης συγκαταλέγεται στα στοιχεία που συντηρούν την κυριαρχία με τη μορφή 
μιας κλιμακωνόμενης λογικής και τεχνολογιών των συστημάτων εντολής και 
ελέγχου, που είναι θεμελιώδη για την πατριαρχία. Στο βαθμό που αυτές οι πρα
κτικές διέπουν τον τρόπο με τον οποίο θεωρητικοποιούμε τη φύση, παραμένου
με αδαείς και πρέπει να επιδοθούμε στην πρακτική άσκηση της επιστήμης. Είναι 
ζήτημα πάλης. Δεν γνωρίζω με τι θα έμοιαζε η βιοεπιστήμη αν η ιστορική δομή 
των ζωών μας ελαχιστοποιούσε την κυριαρχία. Γνωρίζω όμως ότι η ιστορία της 
βιολογίας με πείθει πως η στοιχειώδης γνώση θα αντικατοπτρίζει και θα αναπα
ράγει τον νέο κόσμο όπως ακριβώς συμμετείχε στη συντήρηση του παλαιού.



ΔΕΥΤΕΡΟ ΜΕΡΟΣ

Διαφιλονικουμενες αναγνώσεις: 
αφηγηματικές φύσεις
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Εν αρχή ην ο λόγος:
Η γένεση της βιολογικής θεωρίας

«Ότανχρησιμοποιώ μια λέξη», είπε ο Χάμτττν Ντάμπτν μάλλον υπεροπτι
κά, «σημαίνει ό,τι ακριβώς διαλέγω εγώ να σημαίνει — ούτε περισσότερα 
ούτε λιγότερα».

«Το ερώτημα είναι», είπε η Αλίκη, «αν μπορείς εσύ να κάνεις τις λέ
ξεις να σημαίνουν τόσο πολλά διαφορετικά πράγματα».

«Το ερώτημα είναι», είπε ο Χάμπτυ Ντάμπτυ, «ποιος Θα είναι ο κύ
ριος -  αυτό είν ’όλο».

Λιούις Κάρολ, Μέσα από τον καθρέφτη

Κύριος -  πρόσωπο με την ικανότητα ή την εξουσία να χρησιμοποιεί, να 
ελέγχει ή να διευθετεί κάτι κατά βούληση ■ ο άντρας επικεφαλής του νοι
κοκυριού· νικητής ή κατακτητής· άνθρωπος διακεκριμένος για τη δεξιο- 
τεχνία του σε κάτι · κάποιος που κατέχει τον τίτλο αυτό.

Random House Dictionary of the English Language

Έχουν αλήθεια οι φεμινίστριες να πουν κάτι ξεχωριστό για τις φυσικές επιστή
μες; Θα πρέπει άραγε να συγκεντρώσουν όλες τις δυνάμεις τους για την κριτική 
κατά της σεξιστικής επιστήμης και των συνθηκών παραγωγής της; Ή μήπως 
πρέπει να θέτουν τα θεμέλια για μια επιστημολογική επανάστα&η που θα φωτί
ζει όλες τις πλευρές της επιστημονικής γνώσης; Μήπως στις ημέρες μας ανα
πτύσσεται κάποια συγκεκριμένη φεμινιστική θεωρία για τη γνώση, με επιπτώ
σεις ανάλογες με τις θεωρίες που κληροδοτήθηκαν από την αρχαιοελληνική επι
στήμη και την Επιστημονική Επανάσταση του 17ου αιώνα; Μια φεμινιστική 
επιστημολογία που διέπει την επιστημονική διερεύνηση θα ανήκει, άραγε, στην 
οικογένεια των υπαρκτών θεωριών αναπαράστασης και φιλοσοφικού ρεαλι
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σμού; Ή μήπως θα πρέπει οι φεμινίστριες να υιοθετήσουν μια ριζοσπαστική 
μορφή επιστημολογίας που θα αρνείται τη δυνατότητα προσπέλασης του πραγ
ματικού κόσμου και την αντικειμενική οπτική; Τα φεμινιστικά κριτήρια για τη 
γνώση θα θέσουν πραγματικά τέλος στο δίλημμα του διχασμού ανάμεσα στο 
υποκείμενο και το αντικείμενο ή ανάμεσα στη μη επεμβατική γνωστική διαδικα
σία και στην πρόβλεψη και τον έλεγχο; Ο φεμινισμός επιτρέπει όντως να διακρί
νουμε το σημείο σύνδεσης της επιστήμης με τον ανθρωπισμό; Οι φεμινίστριες 
έχουν πράγματι να πουν κάτι καινούριο για τις πολυσυζητημένες σχέσεις γνώ
σης και εξουσίας; Το κύρος του φεμινισμού και η εξουσία ονοματοθεσίας θα δώ
σουν στον κόσμο μια νέα ταυτότητα, μια νέα αφήγηση; Μπορούν οι φεμινί
στριες να κυβερνούν την επιστήμη;

Είναι ίσως χρήσιμο να ενταχθούν τούτα τα σημαντικά ζητήματα στον προ
βληματισμό σχετικά με τέσσερα πρόσφατα βιβλία που απευθύνονται σε ένα μι
κρό τμήμα της σύγχρονης επιστήμης της φύσης: τη διαμάχη για τον βιολογικό 
ντετερμινισμό και την ανθρώπινη φύση. Ένα πράγμα είναι αναμφισβήτητο για 
τη βιολογία από τις πρώτες διατυπώσεις της στα τέλη του 18ου και στις αρχές 
του 19ου αιώνα: προσφέρει αφηγήσεις για τις καταβολές, τη γένεση και τη φύ
ση. Επιπροσθέτως, οι φεμινίστριες των νεότερων χρόνων κληρονόμησαν την 
ιστορία μας όπως την αφηγείται μια πατριαρχική φωνή. Η βιολογία είναι η επι
στήμη της ζωής, όπως τη συνέλαβε και την υπέγραψε ένας λόγος πατρικός. Οι 
φεμινίστριες κληρονόμησαν γνώση από τον πατέρα. Ο λόγος ήταν του Αριστο
τέλη, του Γαλιλαίου, του Μπέικον, του Νεύτωνα, του Λινναίου, του Δαρβίνου· η 
σάρκα ήταν της γυναίκας.1 Και ο λόγος έγινε σάρκα, φυσικά. Και γεννηθήκαμε. 
Η Σάντρα Γκίλμπερτ και η Σούζαν Γκιούμπαρ (Gilbert και Gubar 1979), στη με
λέτη τους για τις συγγραφείς του 19ου αιώνα, συζητούν τις επίπονες προσπάθει
ες των γυναικών να αρθρώσουν λόγο, να αποκτήσουν κύρος, να γίνουν συγγρα
φείς ενός κειμένου, να αφηγηθούν μια ιστορία, να γεννήσουν λόγο. Να συγγρά
φεις σημαίνει να κατέχεις τη δύναμη να δημιουργείς, να ονομάζεις. Οι γυναίκες 
που επιζητούν να παράγουν φυσική γνώση, σαν τις αδελφές μας που έμαθαν να 
γράφουν και να μιλούν, πρέπει επίσης να αποκρυπτογραφήσουν ένα κείμενο, το 
βιβλίο της φύσης, βιβλίο που είθισται να το συγγράφουν άντρες.

Η Γκίλμπερτ και η Γ κιούμπαρ, αναλύοντας πώς η δικαίωση των θεϊκών με
θόδων από τον Τζον Μίλτον επηρέασε βαθύτατα τις συγγραφείς του 19ου αιώνα

1. Η Μέρτσαντ (Merchant 1980) αναλύει τα μεταφορικά σχήματα για τη θηλυκή Φύση, κα
θώς μετασχηματίστηκε από τροφός μητέρα σε υπομονετική πηγή πόρων από τον 15ο μέχρι τον 
18ο αιώνα στην Ευρώπη. Η κυριαρχία πάνω στη φύση ήταν εφικτή στο πλαίσιο και των Αίο με
ταφορικών (και κοινωνικών) συστημάτων, όμως στην καπιταλιστική μορφή πατριαρχίας φαίνε
ται να χάνεται κάθε όριο. Η Μέρτσαντ συμβάλλει στο να δούμε αυτή την επιστημονική-ανθρω- 
πιστική διαλεκτική ολέθρου.
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που προσπαθούσαν να αφηγηθούν μια ιστορία, υποδεικνύουν ότι όλες μας κατά 
κάποιο τρόπο ξεκινούμε σαν θυγατέρες του Μίλτον, αναγκασμένες να διαβά
ζουμε ένα βιβλίο γραμμένο σε μια γλώσσα που σημαίνει την ανεπάρκειά μας, τη 
διαφορά μας. Στο βιβλίο τους Madwoman in the Attic υποστηρίζουν ότι οι λογο
τεχνικές θυγατέρες του Μίλτον υιοθέτησαν δύο κύριες στρατηγικές για να απο
κτήσουν κύρος: είτε επανερμήνευσαν την καταγωγική αφήγηση για να ειπωθεί 
σωστά τη δεύτερη φορά, είτε εξεγέρθηκαν και διακήρυξαν μια ιστορία ολότελα 
καινούρια. Παρουσιάζοντας βαθύτατη ομοιότητα, κάποιες φεμινίστριες που 
αναλαμβάνουν ευθύνη για τις νεωτερικές καταγωγικές αφηγήσεις -δηλαδή τη 
βιολογία- ίσως προσπαθήσουν να διορθώσουν την αφήγηση, να καθαρίσουν τη 
σκάρτη επιστήμη για την εξέλιξη, τους εγκεφάλους και τις ορμόνες, να δείξουν 
πώς στην πραγματικότητα η βιολογία πετυχαίνει την πορεία της χωρίς συγκρού
σεις ανάμεσα στον ορθό λόγο και την αυθεντία. Ή κάποιες άλλες θα αναγγεί
λουν ίσως, πιο θαρραλέα, ότι γεννιέται κάτι ολότελα καινούριο. Οι φεμινίστριες 
και στις δύο περιπτώσεις διαφιλονικούν για μια φωνή. Κι επομένως, στο επίκε
ντρο των φεμινιστικών αγώνων για τη φυσική επιστήμη βρίσκονται οι ρητορικές 
στρατηγικές, η αντιπαράθεση για το πώς θα τεθούν οι όροι της ομιλίας. Τα τέσ
σερα βιβλία για τα οποία γίνεται λόγος σε τούτο εδώ το κεφάλαιο μπορούν να 
διαβαστούν πρωτίστως ως λήμματα σχετικά με την αντιπαράθεση των ρητορι
κών στρατηγικών προκειμένου να τεθούν οι όροι που καθορίζουν την καλή επι
στήμη. Πώς θα ξέρουμε ποιον να πιστέψουμε; Αφού εξετάσουμε τα τέσσερα βι
βλία, τις ιστορίες που αφηγούνται και τους τρόπους αφήγησης που υιοθετούν 
προσπαθώντας να αποδείξουν την εγκυρότητά τους, μπορούμε να επιστρέφουμε 
στα ερωτήματα της εισαγωγικής παραγράφου ακούγοντάς τα με νέο τρόπο.

Ας πιάσουμε το νήμα από την αρχή. Ο Ντέιβιντ Μπάρας (Barash 1977), ζωο
λόγος και κοινωνιοβιολόγος στο πανεπιστήμιο της Ουάσινγκτον, ερεύνησε σε 
βάθος το βιασμό στις πρασινοκεφαλόπαπιες και συνέγραψε το έγκυρο εγχειρί
διο Sociobiology and Behavior. Στο έργο του The Whisperings Within (Barash 
1979) πρόθεσή του είναι να αποκαλύψει στο ευρύ κοινό τη μύχια φωνή της βιο
λογίας, την ουσία της φύσης κάτω από τη ζαχαρωτή επικάλυψη πολιτισμού, τη 
βιογραμματική των γονιδίων που δομεί το μήνυμα του οργανισμού -  κι όλα αυ
τά προκειμένου οι άνθρωποι της νεωτερικότητας να κατακτήσουν την αυτογνω
σία και να εκπληρώσουν τις δυνατότητές τους. Ο Μπάρας υποστηρίζει ότι η βιο
λογία είναι το ισχυρότερο εργαλείο στο ανθρωπιστικό σχέδιο αυτογνωσίας και 
αυτοπραγμάτωσης.2 Χρησιμοποιεί αχαλίνωτα τα λογοτεχνικά εργαλεία και τη

2. Αυτό το ιδίωμα χρησιμοποιεί ο Μπάρας: για την αυτογνωσία και την ελεύθερη βούληση 
(Barash 1979: 90,233-234)· για τη βιογραμματική (στο ίδιο: 10)· για τη θεωρία της μεταβλητής 
ζαχαρωτής επικάλυψης έναντι της σταθερής ουσίας όσον αφορά τη σχέση πολιτισμού και βιο
λογίας (στο ίδιο: 10-11). Ο Μπάρας, ενώ ισχυρίζεται ότι μιλά εν ονόματι της επιστήμης παρα-
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θεματική δομή της Γένεσης και των σχολιαστών της. Και πράγματι, ο εκδοτικός 
οίκος Harper & Row εξέδωσε το Whisperings με ένα κάλυμμα που εικόνιζε έναν 
νεαρό, ξανθό και γαλανομάτη λευκό άντρα με μια νεαρή, καστανή, επίσης γαλα- 
νομάτα και λευκή γυναίκα να στέκονται γυμνοί, αλλα με κρυμμένα τα γεννητικά 
όργανα, σε έναν λαχανόκηπο όπου κυριαρχούν φυτά με λογχοειδή φύλλα, τα 
οποία θα μπορούσαν να προέρχονται μόνον από το φυτώριο του Λιούις/Λουίς 
στο Woman on the Edge o f Time της Μαρτζ Πήρσυ. To βιβλίο του Μπάρας χρει
αζόταν ένα τέτοιο εξώφυλλο: το πρώτο παράθεμά του αντλεί από μια ρήση του 
πάπα Πίου ΙΒ' για τον φυσικό νόμο και την αναπαραγωγική συνουσία στο γάμο· 
το δεύτερο κεφάλαιο αρχίζει με τη φράση «Εν αρχή ην το γονίδιο» (Barash 
1979: 16). Ο Τζον Μίλτον ίσως να μην εκτιμούσε ιδιαίτερα αυτές τις αφηγήσεις 
των νέων παιδιών ή ίσως να αναγνώριζε τον δικό του Αδάμ και την Εύα στην 
πρωταρχική εταιρική σχέση που παρουσιάζει ο Μπάρας, όπου το αρσενικό και 
το θηλυκό «είναι από κοινού μέτοχοι κάθε απογόνου τους» και επιδίδονται στον 
«αιώνιο αγώνα της εξέλιξης για επιτυχία»· κάτι τέτοιο ωστόσο δεν θίγει διόλου 
τη γενεαλογία του (Barash 1979: 123, 126).3 Ο φλογερός ντετερμινισμός του 
Μίλτον μεταφράστηκε στο δόγμα του Μπάρας ότι οι άνθρωποι είναι «προσωρι
νά εγώ περιβεβλημένα με δέρμα που λειτουργούν ως περίπλοκα εργαλεία με τα 
οποία αυτοαντιγράφονται τα δυνάμει αθάνατα γονίδιά τους» (στο ίδιο: 2).

Πράγματι, το ενδιαφέρον του Μπάρας για τη γενεαλογία αποτελεί κεντρική 
ρητορική στρατηγική του. Επικαλείται την αυθεντία του πατέρα και την ονομάζει 
επιστημονική γνώση. Και το σημαντικότερο, ο Μπάρας επιθυμεί να καθιερώσει 
την. άποψη ότι ο Δαρβίνος γέννησε την κοινωνιοβιολογία μέσω των υιών του, και 
ιδίως μέσω αντρών όπως ο ίδιος, ο Ρόμπερτ Τρίβερς και ο Ουίλιαμ Ντ. Χάμιλτον. 
Ο Μπάρας σπάνια αναφέρει απλώς ένα όνομα ή κάποιο επιχείρημα, καθώς μας 
συστήνει ειδήμονες για να επικυρώσει την κοινωνιοβιολογική συλλογιστική του. 
Οι αναφορές του είναι σε πρόσωπα όπως ο τάδε βιολόγος του Χάρβαρντ, ο δείνα

θέτοντας «καθαρά γεγονότα» (στο ίδιο: 25, 29, 44, 112, 126), χρησιμοποιεί κατ’ επανάληψη 
φαλλοκρατική γλώσσα σε ολόκληρο το βιβλίο: η επικονίαση μετατρέπεται σε «βιασμό» των 
ανθέων, κατά τον οποίο τα αρσενικά άνθη «βομβαρδίζουν τα θηλυκά άνθη» και αναπτύσσουν 
έναν γυρεοσωλήνα που «διεισδύει βίαια στην ωοθήκη» (στο ίδιο: 30). Στο βιβλίο αφθονούν οι 
αφέντες χαρεμιών, ενώ ο Μπάρας τέρπεται από τη γλώσσα του Λε Μπεφ, ο οποίος μελέτησε 
κουτάβια θαλάσσιων ελεφάντων που θήλαζαν, χρησιμοποιώντας κοινωνιοβιολογικούς όρους 
του τύπου «βυζανιάρικο που παίρνει δύο μητέρες», «πρωταθλητές στο κόψιμο του θηλασμού» 
και «αστέρες της εξέλιξης» -  την τελευταία φράση τη χρησιμοποιεί ο ίδιος. Το δίδαγμα που 
αποκομίζει ο Μπάρας από όλα αυτά τα πατριαρχικά λογοπαίγνια είναι ότι τα αρσενικά ριψοκιν
δυνεύουν εξελικτικά και κερδίζουν με το παραπάνω όταν «πιάνουν την καλή». Θηλυκό είσαι 
μόνον όταν δεν έχεις άλλη επιλογή· τα θηλυκά πρέπει να μείνουν ικανοποιημένα με τη «μέτρια 
εξελικτική επιτυχία» τους (στο ίδιο: 59).

3. Ο Μπάρας αναγνωρίζει στις «Ευχαριστίες» την αγαπημένη του ως «συμ-μέτοχο στην αρ- 
μοστικότητά μου».
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μέγας φυσικός, ο άλλος κορυφαίος εξελικτικός βιολόγος και ούτω καθεξής (στο 
ίδιο: 29, 34, 91, 133, 135, 166, 221, 240). Στο πρώτο κεφάλαιο -ένα ευσεβές κή
ρυγμα πριν από την αφήγηση του δεύτερου κεφαλαίου για τη γένεση του γονιδί
ου και το μεγαλειώδες δράμα τής επ’ άπειρον αντιγραφής του, την αμφιγονία και 
τις τιτανομαχίες ανάμεσα στους δεσμώτες της για την επικράτηση στην αγορά- ο 
Μπάρας αποκαλεί την κοινωνιοβιολογία τέκνο του Κοπέρνικου και της Επιστη
μονικής Επανάστασης. Η επαγγελία της επιστήμης -η  γνώση του ανθρώπου- 
μέλλει επιτέλους να εκπληρωθεί. «Η κοινωνιοβιολογία, στην ίδια παράδοση, 
μπορεί να μας βοηθήσει να ανακαλύψουμε την ίδια μας τη φύση και να μας επι
τρέψει να κρυφακούσουμε τον ψίθυρο της βιολογίας μέσα μας» (στο ίδιο: 9). Ο 
αληθινός επιστήμονας και νόμιμο τέκνο της γενιάς του θα βρεθεί αναγκαστικά 
αντιμέτωπος με το χλευασμό εκείνων που προτιμούν την αναλήθεια επειδή είναι 
βολική.4 Ο λαμπρός και θαρραλέος αφηγητής της αλήθειας εντέλει θα δρέψει 
δάφνες, σαν τον Δαρβίνο. Και η κοινωνιοβιολογία υπόσχεται περισσότερα από 
την αυτογνωσία· υπόσχεται επίσης, όπως όλοι οι ανθρωπισμοί, την ενότητα του 
ανθρώπινου είδους, το πραγματικό συνανήκειν της φύσης κάτω από τη λεκτική 
απλώς ζαχαρωτή επικάλυψη του πολιτισμού. Ο μοναχικός ήρωας, το αληθινό τέ
κνο, θα μας οδηγήσει να επιστρέψουμε στην Εδέμ του εαυτού μας.5

Η προσοχή λοιπόν στην πατρογραμμική καταγωγή είναι η πρώτη μυθοπλα
στική στρατηγική του Μπάρας προκειμένου να παραγάγει γεγονότα. Δεύτερη 
στρατηγική του είναι η νομιμοποίηση του κύρους της κοινωνιοβιολογίας και της

4. Τα σκήπτρα ανάμεσα σε αυτούς τους βολεμένους μαλθακούς φαίνεται πως τα κρατούν οι 
«μαρξιστές» (Barash 1979: κεφ. 8).

5. Το πιο αστείο μακροσκελές παράδειγμα της ρητορικής πειθούς του Μπάρας όπου χρησι
μοποιείται η πατρογραμμική ονοματοθεσία είναι η παρουσίαση της θεωρίας του Ρόμπερτ Τρί- 
βερς για τη γονική επένδυση -  σαν να υπήρχε άνθρωπος ύστερα από τις αρχές του 19ου αιώνα 
που θα αιφνιδιαζόταν με την ανάλυση κόστους και οφέλους.

Σπάνια εμφανίζονται αληθινά νέες και συναρπαστικές ιδέες, ακόμη και στην επιστήμη. 
Είχα το προνόμιο να παρευρίσκομαι στα δημόσια αποκαλυπτήρια μιας τέτοιας ιδέας. 
Ήταν Δεκέμβριος του 1972, και όλα συνέβησαν κατά την ετήσια συνάντηση της Αμερι
κανικής Ένωσης για την Προαγωγή της Επιστήμης στην Ουάσινγκτον. Το προγραμμα
τισμένο συμπόσιο με θέμα την «οικολογία και την εξέλιξη της κοινωνικής συμπεριφο
ράς» είχε σχεδόν ολοκληρωθεί όταν άρχισε την ομιλία του ο κοινωνιοβιολόγος Ρό
μπερτ Τρίβερς του πανεπιστημίου του Χάρβαρντ. Δεν χρησιμοποιούσε σημειώσεις, κι 
έμοιαζε να του έρχονται οι ιδέες την ώρα που μιλούσε, όμως είμαι βέβαιος πως δεν έκα
νε τίποτε τέτοιο. Όπως και να έχει το πράγμα, η ομιλία του ήταν καθηλωτική -  και ευ
φυέστατη. Λέγεται ότι ο νεαρός Χάξλεϋ πρωτοδιαβάζοντας τον Δαρβίνο αναφώνησε: 
«Πόσο ανόητος είμαι που δεν το σκέφτηκα!». Εκείνη την ημέρα ο Ρόμπερτ Τρίβερς πα
ρουσίασε ιδέες που άσκησαν εν πολλοίς την ίδια έλξη με το έργο του Δαρβίνου -  ήταν 
απλές, κομψές, σημαντικές και σχεδόν αναντίρρητα αληθινές (Barash 1979: 125).

Στη συνέχεια ακολουθεί η «αγνή, άσπιλη βιολογία» (στο ίδιο: 126) της θεωρίας για τη γονική 
επένδυση -  τα πάντα σχετίζονται με την κληρονομικότητα.
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δύναμής της να εκπληρώσει τις επαγγελίες του ανθρωπισμού. Η κοινωνιοβιολο- 
γία είναι πρωτίστως επιστημονικός ανθρωπισμός που καθιστά εφικτή την αυτο
εκπλήρωση αποκαλύπτοντας το κοινό νόμισμα, το μέσο ανταλλαγής, το ισοδύ
ναμο που ορίζει την πραγματικότητα, τον γεννήτορα του νοήματος. Ηδη από 
την πρώτη ματιά φαίνεται ότι τα περιβεβλημένα με δέρμα εγώ, σύμφωνα με τη 
διατύπωση του Μπάρας, τα οποία υπηρετούν τους αντιγραφικούς σκοπούς του 
φλύαρου εσωτερικού κώδικα-γονιδίου-νομίσματος-λέξης, αποτελούν στοιχείο 
μιας αναγωγικής και αντικειμενοποιητικής στρατηγικής σε βαθιά αντίθεση με 
τον ανθρωπισμό και την ανθρώπινη υποκειμενικότητα, τον αυτοπροσδιορισμό 
και την ελευθερία. Ο Μπάρας επιφανειακά προτείνει ένα δόγμα για τον αναγκα
στικό βιολογικό ντετερμινισμό όλων των κύριων μορφών κυριαρχίας που έχουν 
ιδίως ως κινητήρια δύναμή τους τον ανελέητο ανταγωνισμό και την αρσενική 
επικράτηση. Εν αρχή ην το γονίδιο. Και το γονίδιο ήταν πεινασμένο· ζωή σήμαι- 
νε πολλαπλασιασμός. Όμως το «ύψιστο μήνυμα» της κοινωνιοβιολογίας είναι 
ολότελα διαφορετικό: είναι ο εντοπισμός του αρμόδιου ειδικού που εξουσιοδο
τείται να ασκήσει αποτελεσματική εξουσία πάνω στη φύση γνωρίζοντας τη λέ
ξη, ελέγχοντας το νόμισμα, σπάζοντας τον κώδικα της μυστικής φωνής της. Το 
μήνυμα του Μπάρας είναι η τεχνολογία της εξουσίας. Αποκηρύσσει τη «φυσιο- 
κρατική πλάνη»· κατά τη γνώμη του το «είναι» δεν ταυτίζεται με το «δέον».6 
Γνωρίζοντας πώς διαβάζεται η λέξη, πώς εκτιμάται η αξία του νομίσματος, δίνει 
σε αυτούς που τα χρησιμοποιούν ως εργαλεία την εξουσία να τα καθορίζουν. 
Φυσικά, η ελευθερία και η αναγκαιότητα συμβαδίζουν, όπως οφείλουν σύμφω
να με τους ανθρωπιστές -  ελευθερία είναι εντέλει να κάνουμε αυτό που στην 
πραγματικότητα θέλουμε να κάνουμε, και αυτό αποκαλύπτεται ακούγοντας την 
εσωτερική φωνή, ερμηνευμένη στο πλαίσιο της πατρογραμμικής γενιάς της κοι- 
νωνιοβιολογίας. Ωστόσο, μπορούμε να αλλάξουμε αυτό που θέλουμε· η ανθρω
πιστική δύναμη είναι ριζοσπαστική. Η εξουσία και η συγγραφή κατασκευάζουν 
την πραγματικότητα. Η πατριαρχική φωνή της κοινωνιοβιολογίας δεν έγκειται 
τόσο στον ασυγκράτητο σεξισμό που δονεί ολόκληρο το κειμενικό επίπεδο, όσο 
στη λογική της κυριαρχίας που είναι εμπεδωμένη στην κατεργασία της λέξης ως 
εργαλείου. Η επιστήμη και ο ανθρωπισμός υπήρξαν ανέκαθεν ομόκλινοι. Οι διε
νέξεις τους δεν διαφέρουν από τους καβγάδες των δύο που έχουν γίνει σάρκα 
μία. Το υποκείμενο και το αντικείμενο έχουν ανάγκη το ένα το άλλο. Από την 
ένωσή τους γεννιέται η πατριαρχική συγγραφική φωνή.

6. Κεφ. 8. Ο Μπάρας αποκηρύσσει την αναζήτηση ηθικών υπαγορεύσεων από την επιστή
μη του, όμως ενστερνίζεται ενθουσιωδώς την ιατρική φωνή της κοινωνιοβιολογίας -  ιδίως όταν 
αποτιμά την ψυχική υγεία με όρους μεγιστοποίησης της συμπεριφορικής αρμοστικότητας 
(Barash 1979: 214-215). Η σύμπτυξη της ηθικότητας με την υγεία συνιστά παλαιό ρητορική 
στρατηγική.
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Ένα ενοχλητικό ερώτημα επανέρχεται διαρκώς όταν διαβάζει κανείς κοινω- 
νιοβιολογικά κείμενα: τις ακούει κανείς αυτές τις ιστορίες; Η απάντηση είναι 
καταφατική, όπως προκύπτει από την ανάγνωση των δεκαεπτά δοκιμίων του τό
μου που επιμελήθηκαν ο Γκρέγκορυ και άλλοι συνάδελφοί του με τίτλο Sociobi
ology and Human Nature (Gregory κ.ά. 1978). Οι επιμελητές παραδόξως βάσι
σαν το βιβλίο αυτό σε ένα συμπόσιο που πραγματοποιήθηκε υπό την επίσημη 
αιγίδα του Προγράμματος Σύγκλισης της Επιστήμης και των Ανθρωπιστικών 
Σπουδών (Science-Humanities Convergence Program, ΝΕΧΑ) με χρηματοδότη
ση του Εθνικού Κληροδοτήματος για τις Ανθρωπιστικές Σπουδές (National En
dowment for the Humanities), προκειμένου να εξερευνήσει τα «ανθρωπιστικά 
επακόλουθα της κοινωνιοβιολογικής έρευνας... Το Πρόγραμμα για τη Σύγκλιση 
της Επιστήμης και των Ανθρωπιστικών Σπουδών πρόσφερε το πλαίσιο στο 
οποίο βιολόγοι, κοινωνιοβιολόγοι, ανθρωπολόγοι, ψυχολόγοι, φυσικοί, οικονο
μολόγοι και ερευνητές των ανθρωπιστικών επιστημών, συνδυάζοντας τις προ- 
σπάθειές τους, μπορούσαν να κατανοήσουν τα νέα δεδομένα που προκύπτουν 
από τα πρόσφατα ερωτήματα της κοινωνιοβιολογικής έρευνας» (στο ίδιο: χ). Οι 
ειδικοί λοιπόν συγκεντρώθηκαν προκειμένου να μεσολαβήσουν και να ερμη
νεύσουν τον «συζυγικό καβγά» ανάμεσα στην επιστήμη και τον ανθρωπισμό, 
καταδεικνύοντας την υπέρτερη ενότητά τους. Και μίλησαν -ατομικά, από καθέ- 
δρας, συμμετέχοντας στην κοινή συζήτηση χάρη στην εξουσία των επιμελητών 
και των συντονιστών στις συνεδρίες- με τη ρητορική με την οποία έχουμε εξοι
κειωθεί. Κάθε ομιλητής, όπως φαινόταν, αγωνιούσε να υιοθετηθεί η δική του 
εκδοχή για την ιστορία της επιστήμης, έτσι ώστε να καθιερωθεί η νόμιμη γενεα
λογική γραμμή. (Στη μοναδική γυναίκα προσκεκλημένη, τη σεβάσμια μελετή- 
τρια Μάρτζορι Γκρην, ανατέθηκε η αποστολή να συζητήσει τα κοινωνιοβιολογι- 
κά επακόλουθα για μια φιλοσοφία της νόησηςί Η πατριαρχική φωνή είναι μερι
κές φορές απίστευτα αστεία). Η συλλογή περιλαμβάνει όντως μερικά καλοτεκ- 
μηριωμένα και πολύ ενδιαφέροντα δοκίμια, αλλά η περιορισμένη ανάλυσή τους 
εδώ θα τα αδικήσει, προκειμένου να μην απομακρυνθεί από τη θεματική των ρη
τορικών στρατηγικών που είναι σημαντικές για να γίνει ο φεμινισμός κύριος του 
επιστημονικού λόγου.

Ο Έντουαρντ Ό. Γουίλσον, ο τότε αρχιεπιστήμονας, συγγράφει την εισαγω
γή του τόμου με τη ρητορική του αθώου που αναζητεί την αλήθεια, του αιωνίως 
νέου επιστήμονα που εκπλήσσεται με όλην αυτή τη φρενίτιδα (Gregory κ.ά. 
1978: 1). Επαναλαμβάνει ότι μοναδικός σκοπός της κοινωνιοβιολογίας είναι 
να προσφέρει μια προοπτική για να διαμορφωθούν οι ύψιστοι κοινωνικοί στό
χοι, για να γεφυρωθούν οι δύο κουλτούρες, της θετικής επιστήμης και των αν
θρωπιστικών σπουδών. Ο Ντέιβιντ Μπάρας -το κύρος της ομιλίας του αναγνω
ρίζεται ακριβώς από το γεγονός ότι προσκλήθηκε σε τούτη τη δαπανηρή για 
τους φορολογούμενους δημόσια συζήτηση- προσφέρει το μανιφέστο μιας επι
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στημονικής επανάστασης και εξαιρεί τις «εμπνευσμένες και διορατικές αντιλή
ψεις» των θεωρητικών της ανάλυσης κόστους-οφέλους στην ιστορία της κοινω- 
νιοβιολογίας (στο ίδιο: 11). Ο κοινωνιοβιολόγος Πιερ Α. βαν ντεν Μπέργκε κά
νει κήρυγμα στις αμελείς κοινωνικές επιστήμες και υποστηρίζει ότι μόνο με την 
επιστροφή στους λειμώνες της βιολογίας θα ξαναριζώσουν οι ανθρωπιστικές 
επιστήμες στο γόνιμο έδαφος της αλήθειας· το αποδεικνυει άλλωστε η ιστορία 
της επιστήμης. Ο Σέργουντ Γουόσμπερν καυτηριάζει με δριμύτητα την κοινω- 
νιοβιολογία επειδή κατέστρεψε την κοινωνική επιστήμη με το βιολογισμό· η 
ιστορία της επιστήμης στη δική του εκδοχή καταδεικνύει την αναγκαιότητα της 
κοινωνικής εξήγησης για τα κοινωνικά γεγονότα.7 Ο φυσικός και ιστορικός των 
φυσικών επιστημών Τζέραλντ Χόλτον, του οποίου το κύρος των λεγομένων πη
γάζει κατά τα φαινόμενα από τη σύνδεσή του με την πραγματικότερη των επι
στημών (στην πρώτη παράγραφο σημειώνει ότι έλεγξε τις δηλώσεις του για τη 
βιολογία με τη βοήθεια των σχετικών ειδικών μελετητών) εξυμνεί την κοινωνιο- 
βιολογία επειδή «αναλαμβάνει κινδύνους» και «αψηφά τις προκλήσεις» (στο 
ίδιο: 75, 79). Κοντολογίς, η κοινωνιοβιολογία διαθέτει σωστά αρσενικά γνωρί
σματα. Ο Χόλτον στη συνέχεια μιλά για τη γενεαλογική γραμμή του Ερνστ Χέ- 
κελ, του Ζακ Λεμπ, του Λουκρήτιου και, φυσικά, του Νεύτωνα. Το ζήτημα είναι 
να εκτιμηθεί αν η κοινωνιοβιολογία ανταποκρίνεται στις προδιαγραφές μιας νέ
ας σύνθεσης. Ο ψυχολόγος των ζώων Φρανκ Μπητς υποστηρίζει πειστικά ότι η 
πραγματική επιστήμη έχει περισσότερα να πει για τους άμεσους μηχανισμούς 
και τη λεπτομερή εμπειρική διερεύνηση, ενώ αποφεύγει τις εύκολες αποφάνσεις 
και ανώριμες παρακινδυνευμένες θεωρίες. Ο ιστορικός και φιλόσοφος Ντέιβιντ 
Χαλ, συγκρίνοντας την ιστορία της εξελικτικής βιολογίας και της φρενολογίας, 
αποποιείται κάθε δήλωση περί της αλήθειας των επιστημονικών θεωριών και 
επισημαίνει ότι οι κρίσεις της ιστορίας σχετίζονται με την επιτυχία -  με το ποιος 
επιστρατεύει επαρκείς πόρους ώστε να παραμείνει στο παιχνίδι, κι επομένως 
ασκεί εξ ορισμού καλά την επιστήμη. Εν ολίγοις, προσαρμόζει τα κοινωνιοβιο- 
λογικά κριτήρια σε μια κυνική, αγνωστικιστική ιστορία της επιστήμης η οποία 
έχει την αρετή να αποδεικνύει ότι ιστορικά παράγεται επιστήμη μέσα από αγώ
νες για την εξουσία. Ο Γκάρετ Χάρντιν, διάσημος στις Ηνωμένες Πολιτείες για 
την ηθική φιλοσοφία της βεβήλωσης των περιορισμένων κοινόχρηστων φυσι
κών πόρων και της επιλογής των ναυαγών που θα χωρέσουν στη σωσίβια λέμβο 
με τις λίγες θέσεις, υιοθετεί καθαρά ρητορική καταγγελίας της κομμουνιστικής 
πέμπτης φάλαγγας. Όσοι αντιτάσσονται στην αλήθεια ενός εγωιστικού κόσμου

7. Η αντίθεση του Γουόσμπερν στην κοινωνιοβιολογία αποτελεί παράδειγμα της περιπλο- 
κότητάς του και της ανεπάρκειας μερικών φεμινιστικών κριτικών σχετικά με το ρόλο που έπαι
ξε ως κύριος εκφραστής της θεωρίας του κυνηγού ανθρώπου στην ιστορία της φυσικής ανθρω
πολογίας.
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είναι μαρξιστές που αυταπατώνται. Το θέμα της ομιλίας του Τζόζεφ Άλπερ είναι 
η Επιστήμη για το Λαό (Science for the People), όπου συνοψίζεται η κριτική των 
ιδεολογιών της αντικειμενικότητας και καταδεικνύεται η ψευδεπίγραφη πολιτι
κή ουδετερότητα της κοινωνιοβιολογίας.

Το τελευταίο άρθρο σε τούτη τη συλλογή ειδικών είναι στην πραγματικότητα 
μια εξαγγελία για την ανθρώπινη συνθήκη από έναν βραβευθέντα με Νόμπελ! Ο 
Τζωρτζ Γουόλντ, ένας καλός φίλος των ριζοσπαστών στην επιστήμη, επιμένει 
αλαζονικά ότι «ένας επιστήμονας δεν θα πρέπει απλώς να μελετά τη φύση αλλά 
και να μεριμνά για την ανθρωπότητα, τη ζωή και τον πλανήτη μας» (στο ίδιο: 
282). Το κείμενο προχώρησε από αθώο σε αθώο, από τον Γουίλσον στον Γουόλντ. 
Ύστερα από τούτη την ευσεβή κατακλείδα, επιστρέφει η φωνή των επιμελητών 
για να συνοψίσει όλα όσα προηγήθηκαν: ο Γ ουίλσον μιλώντας εκ μέρους των 
κοινωνιοβιολόγων έχει στρέψει την προσοχή μας (λες κι αμφιταλαντεύτηκε πο
τέ!) στην αναζήτηση της «ανθρωπιάς μας». «Μοναδική μας καταφυγή είναι να 
δεχτούμε την πρόκλησή του. Και παραδόξως αξίζει τις ευχαριστίες μας που τη 
διατύπωσε τόσο ακραία» (στο ίδιο: 294). Δόξα τω Θεώ...

Ας στραφούμε τώρα στις θυγατέρες του Μίλτον που αποτιμούν τούτη τη ρη
τορική κληρονομιά. Δεν θέσαμε εμείς τους πρωταρχικούς όρους του λόγου- κι 
αυτό καθορίζει τα κείμενά μας. Τι βαθμούς ελευθερίας έχει η φεμινιστική ανα- 
διαμόρφωση της επιστημονικής παραγωγής; Ας προσεγγίσουμε και πάλι το ερώ
τημά μας εξερευνώντας τις ρητορικές στρατηγικές που παρουσιάζονται στα εν 
λόγω κείμενα. Το έργο Genes and Gender (Hubbard και Lowe 1979) απροκάλυ
πτα κάνει ένα λογοπαίγνιο για την κεντρική βιολογική προβληματική της γένε
σης- το μοτίβο του καθρέφτη στη μυθοπλαστική επιστημονική παραγωγή της 
πραγματικότητας δύσκολα θα εκφραζόταν εμφανέστερα από ό,τι στον τίτλο 
Women Look at Biology Looking at Women (Hubbard κ.ά.). Ο ρητός σχολιασμός 
της παραγωγικής και αναπαραγωγικής εξουσίας της λέξης συνεχίζεται ανάμεσα 
σε αυτά τα δύο εξώφυλλα. Η γλώσσα αποτελεί κύρια έγνοια όλων σχεδόν των 
συγγραφέων στις δύο συλλογές δοκιμίων. Η Σούζαν Δη Σταρ διατυπώνει ρητά 
ποιο θέμα διαποτίζει το Genes and Gender, η εξουσία να καθορίζει κανείς τη 
γλώσσα του λόγου είναι η δύναμη να δίνει «σάρκα και οστά», να

σωματοποιεί την καταπίεσή μας ... Δεν διαθέτουμε προς το παρόν κάποια 
γλώσσα που να μην αντικατοπτρίζει την καρτεσιανή διχοτομία ανάμεσα στη 
φύση και την ανατροφή για να συζητήσουμε τις βιολογικές διαφορές φύλου. 
Δύσκολα αντιστέκεται κανείς στην παρόρμηση να θέσει το ερώτημα: «Ποιες 
όμως, πίσω από όλα αυτά, είναι πραγματικά οι διαφορές ανάμεσα στους άντρες 
και τις γυναίκες;». Ως επιστημόνιασες και φεμινίστριες θα πρέπει να αρχίσουμε 
να εκφράζουμε τη σκέψη ότι δεν υπάρχει τέτοιο πράγμα ή τόπος, ότι δεν υπάρχει 
το πίσω από όλα αυτά. Τόσο κυριολεκτικά, όσο και εμπειρικά, φυσιολογικά,
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ανατομικά, νευρολογικά ... το μόνο ακριβές επίκεντρο της έρευνας για εμάς 
που μιλούμε μεταξύ μας είναι ο μεταβαλλόμενος, ρέων, σύνθετος ιστός των 
διαντιδράσεών μας, καθώς φωτίζονται από τη γλώσσα, τις δομές εξουσίας, τα 
(εξωτερικά αλλά και εσωτερικά) φυσικά περιβάλλοντα και τις πεποιθήσεις που 
τον υφαίνουν μέσα στο χρόνο (Hubbard και Lowe 1979: 116).

Η Σταρ γράφει αυτές τις φράσεις σε ένα βιβλίο που έχει θέσει ως στόχο του να 
καθιερώσει νέα ερευνητικά κριτήρια για όλες τις πτυχές των βιολογικών διαφο
ρών φύλου. To Genes and Gender συμπεραίνει ότι είναι αδύνατον να διεξαχθεί 
σήμερα τέτοιου είδους έρευνα -  απλούστατα δεν μπορεί να ανταποκριθεί στα 
κριτήρια της επιστημονικής γνώσης. Η συγκεκριμένη ομάδα φεμινιστριών θέ
λησε να κατονομάσει τους κανόνες διερεύνησης. Και η Σταρ, που είναι μέλος 
της, δεν μιλά ως κάτοχος Βραβείου Νόμπελ ή ως καθηγήτρια κοινωνιοβιολογίας 
σε ένα σπουδαίο πανεπιστήμιο, αξιώνοντας την τήβεννο του Δαρβίνου, αν όχι 
του ίδιου του Νεύτωνα. Μιλά ως επιμελήτρια ποίησης στο περιοδικό Sinister 
Wisdom και ως μεταπτυχιακή φοιτήτρια γηριατρικής που σπούδασε στην έρευ
να για την ασυμμετρία εγκεφάλου σε ένα προπτυχιακό σεμινάριο στο κολέγιο 
Ράντκλιφ του Χάρβαρντ, έναν θεσμό που οδήγησε πολλές γυναίκες σε υψηλά 
αξιώματα. Οι συγγραφείς στο Genes and Gender προσπαθούν να πείσουν τους 
ερευνητές να αποδεχτούν νέα κριτήρια, και μάλιστα να εγκαταλείψουν το πεδίο 
τους, με τον ίδιο περίπου τρόπο που ένας φυσικός θα έλεγε στους βιολόγους πως 
οτιδήποτε δεν μπορεί να ποσοτικοποιηθεί δεν πιστοποιείται ως επιστημονικό 
υλικό. Παραμένει μάλιστα το ερώτημα μήπως η φυσική επιλογή και η ίδια η εξε
λικτική βιολογία θα αναγκάζονταν να εγκαταλείψουν το επιστημονικό πεδίο, αν 
βρίσκονταν αντιμέτωπες με την επιβολή του συγκεκριμένου κριτηρίου. Τι οδη
γεί τις συγγραφείς στο Genes and Gender να καταλήξουν σε αυτό το μηδενιστι- 
κό συμπέρασμα;

Πρώτον, αναφέρουν την πανταχού παρούσα «κακή επιστήμη» στο πεδίο των 
διαφορών του βιολογικού φύλου.8 Η στρατηγική αυτή πηγάζει για τις φεμινί

8. Η Λάιλα Λήμποβιτς (Lila Leibowitz) και η Ρουθ Μπλέιερ (Ruth Bleier) αναδεικνύουν τα 
λογικά εσφαλμένα τεκμήρια και την άστοχη χρήση της έννοιας της ειδικής περίπτωσης στην 
επιχειρηματολογία που χρησιμοποιεί η έρευνα για τα μοντέλα ζώων. Η Φρίντα Σάλζμαν (Freda 
Salzman) ασκεί κριτική στις Ε. Μάκομπι (Ε. Maccobi) και Κ. Τζάκλιν (C. Jacklin) για την προ- 
τεινόμενη συσχέτιση της επιθετικότητας με το κοινωνικό φύλο. Η Μαριάν Λόουι (Marian 
Lowe) και η Ρουθ Χάμπαρντ (Ruth Hubbard) καταδεικνύουν τις βαθιές και κακότεχνες ομοιό
τητες ανάμεσα στην κοινωνιοβιολογία του Ε. Ο. Γουίλσον και τη βιοκοινωνιολογία της Αλις 
Ρόσι (Alice Rossi). Η Σούζαν Λη Σταρ διερευνά τις μελέτες για την εξειδίκευση του εγκεφάλου 
στη νευροφυσιολογία, ενώ η Τζάνις Ρέιμοντ (Janice Raymond) επιχειρηματολογεί για την ια- 
τρικοποίηση ηθικοπολιτικών ζητημάτων μέσω της χειρουργικής αλλαγής φύλου. Η Χάμπαρντ 
και η Λόουι προτείνουν τη σύνοψη και τη θεωρητική πλαισίωση του όλου εγχειρήματος.
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στριες από την ιστορική αναγκαιότητα να ξεκινήσουν με τα ονόματα που τους 
κληροδότησε η πατριαρχική φωνή. Είμαστε υποχρεωμένες να σχολιάσουμε τα 
κείμενα που μας παραδόθηκαν. Δεν γίνεται στο κάτω κάτω να ξεκινήσεις από το 
μηδέν, όταν ο Τζον Μάνεϋ διαθέτει κλινική φύλου, ο Ε. Ο. Γουίλσον κατέχει την 
έδρα στο Μουσείο Συγκριτικής Ζωολογίας κ.ο.κ. Οι φεμινίστριες θυγατέρες του 
Μίλτον ενδιαφέρονται για τις γενεαλογίες όσο και ο Μπάρας, ο Χόλτον ή ο 
Χάρντιν. Οι συγγραφείς στο βιβλίο αυτό χρησιμοποιούν ευρύτατα τη στρατηγι
κή της επανερμηνείας των παραδεδομένων αφηγήσεων. Στις «γενεές» όπως τις 
παρουσιάζουν οι συγκεκριμένες συγγραφείς, ο Δαρβίνος και ο Γαλιλαίος μετα- 
τρέπονται σε αντιήρωες που είτε επιστημονικοποίησαν τις κοινωνικές προκατα
λήψεις της βικτοριανής εποχής είτε αποξένωσαν το υποκείμενο από το αντικεί
μενο εφαρμόζοντας δογματικά την πρωτοκαθεδρία των ποσοτικοποιήσιμων 
ιδιοτήτων (στο ίδιο: 15-17). Η κριτική της κακής επιστήμης οδηγεί απευθείας 
στην ανάλυση των υλικών συνθηκών παραγωγής της γνώσης και στην ταυτοποί
ηση της αντικειμενικής φωνής των «καθαρών, ανόθευτων γεγονότων». Η πραγ
ματικότητα έχει συγγραφέα. Ο συγγραφέας έχει πάντοτε κάποιο κύριο όνομα, 
αλλά έχει και τον τρόπο του να εξαφανίζεται μέσα στις διακηρυκτικές προτάσεις 
ή ακόμη και στα διαγράμματα που εντάσσονται στα δημοσιευμένα άρθρα των 
καλοπληρωμένων εργαστηρίων.9

Οι συγγραφείς του Genes and Gender με τις αναλύσεις αυτού του είδους θέ
λουν να μας πείσουν ότι η κακή επιστήμη δεν εμφανίστηκε τυχαία αλλά με τρό
πο συστηματικό -  και επιπλέον ότι πρέπει να συνεχίσει να εμφανίζεται παρά τις 
επίμονες ατομικές προσπάθειες των επιστημόνων να ασκήσουν καλά την επι
στήμη για το βιολογικό και το κοινωνικό φύλο. Τα γεγονότα είναι θεωρητικά 
φορτισμένα· οι θεωρίες είναι αξιακά φορτισμένες· οι αξίες είναι ιστορικά φορτι
σμένες. Και στη συγκεκριμένη περίπτωση η ιστορία καθιστά αδύνατο για κάθε 
ερευνητή ή ερευνήτρια το βήμα με το οποίο θα απομακρυνθεί αρκετά από τις 
καθημερινές βιωμένες πλευρές της έμφυλης κυριαρχίας, ώστε να μελετήσει το 
κοινωνικό φύλο διατηρώντας κάποιο οποιοδήποτε κύρος. Και μάλιστα, η ίδια η 
συγκρότηση του κοινωνικού και του βιολογικού φύλου ως αντικειμένων μελέ
της αποτελεί στοιχείο της αναπαραγωγής του προβλήματος -  του προβλήματος 
της γένεσης και της καταγωγής. Το ιστορικό πρόγραμμα του ανθρωπισμού και 
των συνδεδεμένων με αυτόν επιστημών της ζωής και του ανθρώπου είναι η ανα

9. Στο Latour και Woolgar (1979) προτείνεται μια περιεκτική ανάλυση των επιστημολογι
κών και υλικών παραγόντων που συμβάλλουν στην παραγωγή γεγονότων τα οποία πακεταρο- 
νται σε αντικείμενα αρκετά στέρεα ώστε να ζυγιστούν και να ταχυδρομηθούν σε συναδέλφους. 
Οι δύο συγγραφείς υπολόγισαν το κόστος ανά δημοσιευμένο άρθρο με βάση ένα ερευνητικό 
πρόγραμμα που κέρδισε το Βραβείο Νόμπελ σε ένα παραγωγικό εργαστήριο του Ινστιτούτου 
Σαλκ για τις βιολογικές επιστήμες. Η λέξη δεν είναι φτηνή υπόθεση.
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ζήτηση και η εκπλήρωση του εαυτού. Η συγκρότηση του βιολογικού και του 
κοινωνικού φύλου ως προνομιακών γνωστικών αντικειμένων αποτελεί εργαλείο 
στην αναζήτηση της αυτογνωσίας. Τούτη η κατασκευή αναγεννά την επ’ άπει
ρον παλινδρόμηση στην αναζήτηση του απατηλού υποκειμένου, η οποία κατά 
κανόνα καταλήγει παραδόξως στην ανακάλυψη του ολοκληρωτικού αντικειμέ
νου -  της φύσης, του γονιδίου, της λέξης.

Τα λόγια αυτά είναι βαρυσήμαντα, και η δυσκολία τους αποκαλύπτεται όταν 
οι φεμινίστριες που συγγράφουν το Genes and Gender επιδιώκουν να αναδυ- 
θούν από τα νερά του αγνωστικισμού και να πουν τι συμβαίνει με το βιολογικό 
και το κοινωνικό φύλο. Οι φεμινίστριες θέλουν επίσης να υιοθετήσουν τη δεύτε
ρη στρατηγική που ακολουθούν οι θυγατέρες του Μίλτον στη λογοτεχνική πα
ράδοση και να αφηγηθούν αληθινά νέες ιστορίες με κύρος. Ομως η κριτική της 
κακής επιστήμης, μια κριτική που διολισθαίνει στο ριζοσπαστικό δόγμα ότι όλες 
οι επιστημονικές δηλώσεις είναι ιστορικές μυθοπλασίες που μετατράπηκαν σε 
γεγονότα με την άσκηση εξουσίας, προκαλεί προβλήματα όταν οι φεμινίστριες 
θέλουν να μιλήσουν για το πώς παράγεται φεμινιστική επιστήμη που είναι πιο 
αληθινή και όχι απλώς καλύτερη στην πρόβλεψη και τον έλεγχο του σώματος 
του κόσμου. Ο Ντέιβιντ Χαλ στον τόμο του Προγράμματος Σύγκλισης της Επι
στήμης και των Ανθρωπιστικών Σπουδών αφηγείται μια ιστορία επιτυχίας (ότι 
δηλαδή η επιστήμη αναγνωρίζεται ως επίσημη με καιροσκοπικές τακτικές επι
βίωσης) που δεν κάνει για τις φεμινίστριες, επειδή αυτές δεν επιθυμούν να κρυ
φτούν πίσω από τη μάσκα τού να μην έχεις καμία θέση, του απλού θεατή στο πε
ριθώριο της ιστορίας της επιστήμης. Ο διαβρωτικός σκεπτικισμός δεν μπορεί να 
γίνει μαμή σε νέες αφηγήσεις. Η Ναόμι Γουαϊστάιν θέτει εύστοχα το ζήτημα στο 
Women Look at Biology όταν λέει πως «το τεκμήριο έγινε ήρωάς μου» (Hubbard 
κ. ά. 1979: 187).10 11

Το να εκτίθεται η κακή επιστήμη, καταδεικνύοντας τον μυθοπλαστικό χαρα
κτήρα κάθε επιστήμης, και να προτείνονται κατόπιν τα πραγματικά γεγονότα, 
ως διαδικασία απολήγει σε επαναλαμβανόμενες αντιφάσεις οι οποίες δεν εξετά
ζονται στα φεμινιστικά δοκίμια των δύο βιβλίων.11 Πρόκειται για σημαντικές

10. Η φιλόσοφος Νορέτα Κοργκ (Noretta Koertge) διατύπωσε το ίδιο επιχείρημα στις συ
ναντήσεις της Εθνικής Ενωσης Γυναικείων Σπουδών (National Women’s Studies Association) 
του 1980, όταν περιέγραψε μια προσωπική της ανάμνηση από τότε που ήταν τεσσάρων ετών 
και η μητέρα της την αποδοκίμασε επειδή αυνανιζόταν. Η μητέρα της ισχυρίστηκε ότι η πράξη 
αυτή ήταν πονηρή και μπορούσε να την κάνει νευρική. Η μικρή Νορέτα γνώριζε ότι δεν θα μπο
ρούσε ποτέ να νικήσει στο ζήτημα της πονηριάς, αλλά ότι ίσως η μητέρα της έκανε λάθος για το 
σκέλος που αφορούσε τα νεύρα. Ηθικό δίδαγμα: η επιστήμη αποτελεί εφόδιο για το φεμινισμό· 
η διαψευσιμότητα είναι φεμινιστικό ζήτημα.

11. Για παράδειγμα, η Μπλέιερ, που γράφει στο Hubbard και Lowc (1979) για τις ζωολογι
κές μελέτες που εφαρμόστηκαν στο ανθρώπινο είδος, προσπάθησε να συνδυάσει επιχειρήματα



ΕΝ ΑΡΧΗ HN O ΛΟΓΟΣ: Η ΓΕΝΕΣΗ ΤΗΣ ΒΙΟΛΟΓΙΚΗΣ ΘΕΩΡΙΑΣ 119

αντιφάσεις· επίσης, με αυτές επιστρέφουμε στα εισαγωγικά ερωτήματα του πα
ρόντος κεφαλαίου. Στο δοκίμιο της Ρουθ Χάμπαρντ, της επιστημονικής μητέρας 
κατά κάποιον τρόπο στην παραγωγή τόσο του Genes and Gender όσο και του 
Women Look at Biology, προσφέρεται μια εμβριθής ανάλυση των ζητημάτων και 
επίσης αναδεικνύονται ξεκάθαρα μερικές αντιφάσεις στην υπάρχουσα φεμινι
στική ανάλυση της βιολογίας.

Η Χάμπαρντ ξεκινά το άρθρο «Have only men evolved» ασκώντας συστημα
τική κριτική στις θεωρίες αναπαράστασης και τις ιδεολογίες της αντικειμενικό
τητας στην επιστήμη γενικότερα.

Η γλώσσα παίζει σημαντικό ρόλο στη δημιουργία πραγματικότητας για το αν
θρώπινο είδος ... Ωστόσο, όλες οι πράξεις ονοματοθεσίας διαδραματίζονται 
στο σκηνικό εκείνου που είναι κοινωνικά αποδεκτό ως πραγματικό. Το ερώτη
μα είναι ποιος έχει την κοινωνική επικύρωση προκειμένου να ορίσει την ευρύ
τερη πραγματικότητα στην οποία πρέπει να ταιριάζουν οι καθημερινές εμπει
ρίες κάποιου προσώπου προκειμένου αυτό να λογιστεί ως υγιές και υπεύθυνο 
... Η επιστήμη σήμερα είναι το πιο σεβαστό πεδίο που νομιμοποιεί νέες πραγ
ματικότητες (Hubbard κ. ά. 1979: 8-9).12

όλων των πλευρών, εφόσον δικαιώνουν τις φεμινίστριες. Ξεκινώντας από την αξιωματική πα
ραδοχή ότι «η επιστήμη είναι πολιτισμικός θεσμός», εξακολούθησε εντούτοις να δέχεται ότι «η 
δομή της επιστήμης βυθίζει την καθαρή και διερευνητική αιχμή της στο άγνωστο που μπορεί να 
γίνει γνωστό». Η αιχμή όμως μολύνεται εξαιτίας του «συμπαγούς πυρήνα» που διαιωνίζει τις 
κυρίαρχες κοινωνικές αξίες (στο ίδιο: 49). Στη συνέχεια η συγγραφέας υποστηρίζει ότι: 1) 
υπάρχει πραγματική επιστήμη με αθόλωτη όραση, η φεμινιστική επιστήμη για παράδειγμα, τα 
συμπεράσματα της Τζέην Λάνκαστερ (στο ίδιο: 59) σχετικά με τη συμπεριφορά των πρωτευό
ντων θηλαστικών χαρακτηρίζονται «πιο ορθολογικά», μολονότι δεν εξηγείται για ποιο λόγο η 
Λάνκαστερ είναι σε θέση να ασχοληθεί με την επιστήμη των βιολογικών διαφορών φύλου και 
να ξεφύγει από τη θολωμένη αντρική όραση· 2) η πραγματική επιστήμη των βιολογικών διαφο
ρών φύλου είναι αδύνατον να υπάρξει για ιστορικούς λόγους· 3) μια τέτοια επιστήμη υπάρχει 
όντως και καρπός της είναι τα φεμινιστικά δεδομένα και συμπεράσματα (στο ίδιο: 58, 63-64)- 
και 4) αντλώντας από τις οπτικές του γαλλικού φεμινισμού, «το μόνο που απομένει να γίνει εί
ναι να εγγράψουμε και να μιλήσουμε τον εαυτό μας εντός τού είναι- να οικοδομήσουμε μια νέα 
γλώσσα, μια νέα ακαδημαϊκή σκέψη, μια νέα γνώση που αποτελεί όλον» (στο ίδιο: 66). Οι κα
θαρές αιχμές, οι συμπαγείς πυρήνες, οι διαβαθμίσεις ορθολογικότητας και οι θεωρίες του γαλ
λικού φεμινισμού ότι η γλώσσα συγκροτεί πραγματικότητα, όλα αυτά προϋποθέτουν αλληλοα- 
ναιρούμενες επιστημολογίες. Ισως να είναι όλα απαραίτητα με κάποιον τρόπο, όμως οι αντιφά
σεις θα πρέπει να αναλυθούν.

12. Τα υπόλοιπα δοκίμια περιλαμβάνουν τα ακόλουθα άρθρα: της Μπάρμπαρα Φράιντ 
(Barbara Fried) για το ιδίωμα του βιολογικού και του κοινωνικού φύλου- της Σούζαν Λη Σταρ 
(Susan Leigh Star) για τις βιολογικές διαφορές φύλου και την ασυμμετρία του εγκεφάλου, της 
Ντέιθα Κλάπερ Μπρακ (Datha Clapper Brack) για τον εκτοπισμό των μαιών από τους γιατρούς, 
της Μάρθας Ροθ Γουόλς (Martha Roth Walsh) για τις γυναίκες γιατρούς, της Βίκι Ντρας (Vicki 
Druss) και της Μαίρης Σου Χένιφιν (Mary Sue Henifin) για την ανορεξία, της Εμιλι Καλπέπερ
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Η γλώσσα δημιουργεί πραγματικότητα μέσα στα αναπόδραστα συμφραζόμενα 
της εξουσίας· δεν εκπροσωπεί ούτε υποδεικνύει κάποιον γνωστικά προσπελάσι
μο κόσμο που κρύβεται κάπου έξω από τα ολοένα απομακρυνόμενα σύνορα των 
επιμέρους κοινωνικών και ιστορικών διερευνήσεων. Ωστόσο, το σισύφειο έργο 
του επιστήμονα είναι κατά κάποιον τρόπο να προσπαθεί να παραγάγει μιαν εικό
να του κόσμου που να είναι «κάτι περισσότερο από ένα είδωλο των ποικίλων 
όψεων του εαυτού μας και των κοινωνικών μας διευθετήσεων» (στο ίδιο: 11). 
Κατόπιν η Χάμπαρντ προσφέρει μια λεπτομερή ανάγνωση των καταγωγικών 
αφηγήσεων «γένους» αρσενικού για την ανθρώπινη εξέλιξη. Στο σημείο αυτό 
όμως, στη μέση της συζήτησης για τη δύσκολη ανασύσταση του παρελθόντος, 
παρεμβάλλει μια προτασούλα η οποία δέχεται κατηγορηματικά ένα γεγονός: 
«Από την εποχή που εμείς διαχωριστήκαμε από τους πιθήκους, πριν από δεκα
πέντε εκατομμύρια χρόνια περίπου, η όρθια στάση, η μείωση του μεγέθους των 
οδόντων και η αύξηση του μεγέθους του εγκεφάλου διαβάζονται στα παλαιο
ντολογικά ευρήματα ως κύρια γνωρίσματα της ανθρώπινης εξέλιξης» (στο ίδιο: 
29). Ισως να είναι έτσι, όμως ποιοι ερμηνευτικοί κανόνες επιτρέπουν να διαβα
στεί μονοσήμαντα τούτη η αφήγηση και πώς διακρίνονται από τους κανόνες για 
την ανάγνωση της κοινωνικής και της συμπεριφορικής εξέλιξης; Η κύρια διαφο
ρά, όπως φαίνεται, είναι ότι τώρα υφίσταται μια γενική συμφωνία σχετικά με 
την όρθια στάση που δεν συνδέεται με το κοινωνικό φύλο, κι έτσι η ανάγνωση 
δεν προκαλεί αντιρρήσεις. Ωστόσο, η λήξη της διένεξης σημαίνει άραγε ότι μια 
αφήγηση κατέκτησε την υπόσταση του γεγονότος, ότι ξέφυγε από τον κοινωνικό 
καθορισμό κι έγινε αντικειμενική; Κάτι τέτοιο υποδηλώνει μια αθώα δηλωτική 
πρόταση καταμεσής της καυστικής αποδόμησης. Κι όμως, η όρθια στάση και οι

(Emily Culpepper) για την αντιμετώπιση της εμμηνορρυσίας από τους αρχαίους Εβραίους και 
τις γυναικείες κοινότητες σε ένα πιθανό μέλλον, της Μέριλυν Γκρόσμαν (Marilyn Grossman) 
και της Πωλίν Μπαρτ (Pauline Bart) για τον αντρικό έλεγχο στις ερμηνείες της εμμηνόπαυσης 
και την επανιδιοποίησή τους από γυναίκες, της Ναόμι Γουαϊστάιν (Naomi Weisstein) για τους 
σεξιστικούς φραγμούς στην άσκηση επιστήμης από τις γυναίκες, καθώς και χρήσιμη εκτενή βι
βλιογραφία από τη Χένιφιν για τις γυναίκες, την επιστήμη και την υγεία. Διάφορα άρθρα επιση
μαίνουν ότι οι γυναίκες στην πρόσφατη επιστημονική παραγωγή υπάχθηκαν στον κοινωνικό 
ρόλο της βοηθητικής επιστημονικό-τεχνικής εργατικής δύναμης. Το ζήτημα δεν είναι τόσο ότι 
ήμασταν απούσες από την παραγωγή επιστημονικής γνώσης όσο ότι ήμασταν ιδιαίτερα εξυπη
ρετικές. Η συνεργατική, συλλογική και σε μεγάλο βαθμό μη ιεραρχική κοινωνική δομή που 
υποστηρίζει τόσο το βιβλίο της Χάμπαρντ και της Λόουι όσο και τον τόμο της Χάμπαρντ κ.ά., 
έρχεται σε έντονη αντίθεση με την επίσημη «συζήτηση» στον τόμο του Προγράμματος Σύγκλι- 
σης της Επιστήμης και των Ανθρωπιστικών Σπουδών, αλλά και με το βαρύ χρέος του ήρωα να 
πει την αδιαμφισβήτητη αλήθεια που συνθέτει το ρόλο που υποδύεται ο Μπάρας. Οι συγγρα
φείς στα δύο φεμινιστικά βιβλία επίσης μιλούν ρητά για την προνομιακή ταξική και φυλετική 
τους θέση, καθώς και για τα προσωπικά τους κωλύματα να δώσουν πλήρεις, νέες αφηγήσεις 
(βλ. για παράδειγμα Hubbard κ.ά. 1979: 32).
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χρονικές στιγμές κατά τις οποίες διαχωρίστηκαν οι γενεαλογικές γραμμές του 
πιθήκου και των ανθρωπιδών πάμπολλες φορές έγιναν αρένες θανάσιμων μαχών 
στην εξελικτική θεωρία.

Τούτα τα προβλήματα οξύνονται στο συμπέρασμα του άρθρου, όταν η Χά- 
μπαρντ υποδεικνύει αποστολές για τις φεμινίστριες, καθώς αναλαμβάνουν ευ
θύνη για την παραγωγή επιστήμης. Συγκεκριμένα, προβλήματα προκαλεί ο κρυ
φός αρμός ανάμεσα στις αναπαραστατικές θεωρίες και στα ανθρωπιστικά προ- 
τάγματα της ανακάλυψης του εαυτού. Η Χάμπαρντ συμβουλεύει τις γυναίκες να 
μην δημιουργούν κατοπτρικές «θηλυκοκεντρικές» αφηγήσεις, εκτός ίσως αν το 
κάνουν σαν αστεϊσμό και παρωδία. Πρέπει να κοσκινίσουμε τις τρέχουσες μελέ
τες προκειμένου να βρούμε αναλλοίωτα δεδομένα. Πώς όμως να το κάνουμε αυ
τό όταν μας έχουν πει επίσης ότι όλα τα γεγονότα είναι θεωρητικά φορτισμένα, 
κι επομένως φέρουν επίσης κάποιο αξιακό και ιστορικό φορτίο; Πρέπει να απο
μυθοποιήσουμε την ανδροκεντρική επιστήμη· και όντας ικανές «να σκεφτούμε 
πέρα από αυτήν, [εμείς] πρέπει να πραγματοποιήσουμε το απαραίτητο έργο στο 
ερευνητικό πεδίο, στα εργαστήρια και στις βιβλιοθήκες και να αποκομίσουμε 
τρόπους να βλέπουμε και να ερμηνεύουμε τα γεγονότα» (στο ίδιο: 32). Τα «ψευ
δογεγονότα» και η «αρρενοκεντρική επιστήμη» άντεξαν για πάρα πολλούς αιώ
νες, και μια φεμινιστική επιστήμη είναι απαραίτητη ώστε να ανακαλύψουμε 
τους εαυτούς μας, να αποκτήσουμε την πραγματική κληρονομιά μας. «Είναι ου
σιαστικό να δούμε τις εναλλακτικές που διανοίγονται για μας, αν πρόκειται ποτέ 
να αποκτήσουμε το χώρο στον οποίο θα μπορέσουμε να εξερευνήσουμε ποιες 
είμαστε, από πού έχουμε έρθει και πού θέλουμε να πάμε» (στο ίδιο: 32). Κοντο
λογίς, ο φεμινισμός παρουσιάζεται ως αληθινός ανθρωπισμός βασισμένος στην 
αληθινή γνώση ή τουλάχιστον στην αληθινή ερμηνεία. Ωστόσο, εδώ λανθάνουν 
-ή είναι εξόφθαλμα- τα επιστημολογικά και τα πολιτικά προβλήματα του αν
θρωπισμού.

Οι φεμινίστριες θέλουν κάποια θεωρία αναπαράστασης για να αποφύγουν το 
πρόβλημα του επιστημολογικού αναρχισμού. Μια επιστημολογία που δικαιώνει 
την απουσία οποιοσδήποτε στάσης απέναντι στη φύση των πραγμάτων έχει ελά
χιστη χρησιμότητα για γυναίκες που προσπαθούν να οικοδομήσουν μια κοινή πο
λιτική.13 Οι φεμινίστριες όμως γνωρίζουν επίσης ότι η εξουσία της ονοματοθε
σίας κάποιου πράγματος είναι η εξουσία της αντικειμενοποίησης, της ολοποίη- 
σης. Ο άλλος παράγεται και ταυτόχρονα τοποθετείται έξω από το πράγματι κότερο

13. Αυτό αποτελεί κύρια φεμινιστική κριτική στο έργο του Φουκώ: απειλεί να κάνει αόρα
τες τις μεγάλες κυκλοφορίες κυριαρχίας, καθώς αναδεικνύει την πανταχού παρούσα μικροκυ- 
κλοφορία της στην επιβλητική ανάλυσή του για την τριχοειδή υφή των σχέσεων εξουσίας -  δη
λαδή τη συγκρότηση της αντίστασης από την εξουσία σε μια αέναη διαλεκτική, και την κατάδει
ξη της αδυνατότητας να αποκτηθεί χώρος χωρίς να αναπαραχθεί η κατονομασμένη κυριαρχία.
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στους δίδυμους λόγους των επιστημών της ζωής και του ανθρώπου, της επιστή
μης της φύσης και του ανθρωπισμού. Τούτη ακριβώς η δημιουργία της διαφοράς 
μαστίζει τη «δυτική» γνώση· είναι η πατριαρχική φωνή στην παραγωγή λόγου 
που μπορεί να ονομάσει μόνον υπάγοντας σε νόμιμες γενεαλογικές γραμμές.

Η Νάνσυ Χάρτσοκ και η Σάντρα Χάρντινγκ προσπαθούν να υπερβούν το δί
λημμα αυτό υποστηρίζοντας, με μικρές διαφορές μεταξύ τους, ότι εμείς οι γυ
ναίκες, εξαιτίας της ιστορικής μας θέσης, μπορούμε να έχουμε μια θεωρία για 
την αντικειμενικότητα, για τη ριζοσπαστική υλική και κοινωνική παραγωγή 
γνώσης και για το ενδεχόμενο τέλος της άσκησης κυριαρχίας με την ονοματοθε
σία. Δεν έχουμε τίποτε να κρύψουμε, κι έτσι ο εαυτός θα αφήσει τα συνηθισμένα 
κόλπα που κάνει για να χαθεί από το οπτικό πεδίο παίρνοντας παράλληλα τη θέ
ση ενός φετίχ.14 Το υποκείμενο και το αντικείμενο μπορούν να συνυπάρξουν χω
ρίς να υπόκεινται στην κυριαρχία του δίπολου κύριος-δούλος. Η Χάρντινγκ και 
η Χάρτσοκ εργάζονται με αφετηρία το μαρξιστικό αξίωμα ότι όσοι υφίστανται 
καταπίεση δεν έχουν κανένα συμφέρον για τα επιφαινόμενα που θεωρούνται 
πραγματικότητα, κι έτσι μπορούν πράγματι να δείξουν πώς λειτουργούν τα 
πράγματα. Η σύγχυση στις επιστήμες της ζωής και του ανθρώπου προκαλείται 
απλούστατα από τη θέση όσων κατέχουν τη γνώση -  από την κορυφή. Τούτη η 
προσέγγιση υπόσχεται πολλά κατά τη γνώμη μου, όμως δεν είναι απολύτως πει
στική. Η σχετική επιχειρηματολογία πρέπει να περιμένει προς το παρόν. Ωστό
σο, έχει γίνει πια ολοφάνερο ότι οι φεμινίστριες τώρα συμμετέχουν στις συζητή
σεις για τη φύση και την εξουσία της επιστημονικής γνώσης μιλώντας με κύρος: 
όντως κάτι έχουμε να πούμε. Το μόνο πρόβλημα που απομένει είναι τι έχουμε να 
πούμε· κι εδώ εμφανίζεται η πολυφωνία. Ένα νέο ξεκίνημα μπορεί να γίνει με τη 
φωνή που προτείνεται στον επίλογο του Women Look at Biology:

Η αντίθεση ανάμεσα στον άνθρωπο και τη φύση επινοήθηκε από ανθρώπους. 
Δική μας δουλειά είναι να επινοήσουμε εκ νέου μια σχέση που θα πραγματο
ποιεί (στην κυριολεξία, θα κάνει πραγματικότητα) την ενότητα της ανθρωπό
τητας με τη φύση και θα προσπαθεί να κατανοήσει εσωτερικά τις διεργασίες 
της ... Η επιστήμη είναι ανθρώπινη κατασκευή που εμφανίστηκε κάτω από συ

14. Η θέση αυτή είναι ένας απενοχοποιημένος τρόπος να φτιάχνεις, να παίρνεις, να μοιρά
ζεις και να τρως το γλυκό· μια ευπρόσδεκτη απόλαυση ύστερα από το κόψιμο της ζαχαρωμένης 
τούρτας του Μπάρας. Τούτη η μάλλον ελεύθερη ανάγνωση της Χάρντινγκ και της Χάρτσοκ βα- 
σίςεται στο αδημοσίευτο δοκίμιο της Χάρντινγκ με τίτλο «Philosophy and history o f science as 
patriarchal oral history» (University of Delaware 1980), καθώς και στο αδημοσίευτο χειρόγρα
φο της Χάρτσοκ με τίτλο «Money, sex and power» (Johns Hopkins University 1980). Η Χάρ- 
ντινγκ πιστεύει ότι η ανθρωπιστική και η επιστημονική προσέγγιση πραγματικά αντιτίθενται 
μεταξύ τους, τουλάχιστον στις κοινωνικές επιστήμες. Προσωπικά, διαφωνία με την άποψη αυ
τή. Αν μιλήσουμε με φουκωικούς όρους, υπάρχει μια κοινή episteme.
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γκεκριμένες ιστορικές συνθήκες, όταν η κυριαρχία του ανθρώπου πάνω στη 
φύση φαινόταν θετικός και αξιόλογος στόχος. Οι συνθήκες άλλαξαν, και τώρα 
πια γνωρίζουμε ότι βαδίζουμε σε ένα μονοπάτι που είναι πιο πιθανό να κατα
στρέψει τη φύση παρά να την εξηγήσει ή να τη βελτιώσει. Οι γυναίκες αναγνώ
ρισαν πιο συχνά από τους άντρες ότι είμαστε μέρος της φύσης, και ότι η μοίρα 
της βρίσκεται σε χέρια ανθρώπων που δεν νοιάστηκαν για αυτήν. Τώρα πρέπει 
να δράσουμε με βάση τη γνώση αυτή (Hubbard κ. ά. 1979: 209).

Τούτη η φωνή είναι φεμινιστική· μήπως είναι επίσης ψίθυρος ανθρωπισμού;
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Η αντιπαράθεση για τη φύση των πρωτευόντων: 
Οι θυγατέρες του ανθρώπου κυνηγού 

στην επιτόπια έρευνα, 1960-1980

Γιατί τα πράγματα αυτά για λόγια πειστικά περνούσαν 
στους ανθρωποειδείς πιθήκους.

Charlotte Perkins Gilman, «Similar Cases»

Δεν είναι αθώα η γλώσσα στην τάξη μας των πρωτευόντων θηλαστικών. Πράγ
ματι λένε ότι η γλώσσα είναι το εργαλείο για την αυτοδημιουργία του ανθρώ
που, αυτό που μας διαχωρίζει από τα άλαλα και βουβά ζώα, που μας οδηγεί να 
ονομάσουμε πράγματα, να αποσπάσουμε νοήματα, να δημιουργήσουμε αντιθέ
σεις και έτσι να κατασκευάσουμε τον ανθρώπινο πολιτισμό. Ακόμη κι όσοι 
απορρίπτουν αυτά τα ριζοσπαστικά λεγάμενα οφείλουν να αναγνωρίσουν ότι οι 
σπουδαιότερες μεταρρυθμίσεις του δημόσιου βίου και της δημόσιας γνώσης 
συνδέονται με προγράμματα για την κάθαρση της γλώσσας. Στην ιστορία της 
επιστήμης, οι πατέρες πραγμάτων ήταν πρώτα απ’ όλα πατέρες λέξεων -  ή του
λάχιστον έτσι αφηγούνται την ιστορία στους φοιτητές αυτής της γνωστικής πει
θαρχίας. Ο Αριστοτέλης ονόμασε τα όντα και ως εκ τούτου συνέταξε τους κανό
νες της λογικής· ο Μπέικον αποκήρυξε τον Αριστοτέλη προσπαθώντας να με
ταρρυθμίσει τη γλώσσα ούτως ώστε να επιτρέψει επιτέλους την αληθινή γνώση. 
Ο Μπέικον χρειαζόταν επίσης μια νέα λογική κατάλληλη για τα ορθά ονόματα 
που πρότεινε. Ο Αινναίος νομιμοποίησε το 1758 τη συγγένεια των ανθρώπινων 
όντων με τα ζώα ονομάζοντας την τάξη πρωτεύοντα θηλαστικά. Η ταξινομία 
του Αινναίου ήταν ένα είδος λογικής, εργαλείο, σχήμα για να μπουν σε τάξη οι 
σχέσεις ανάμεσα στα πράγματα μέσω των ονομάτων τους. Ο Αινναίος ίσως να 
είχε αυτογνωσία, ίσως να ήξερε ότι ήταν παντεπόπτης οφθαλμός, ο δεύτερος
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Αδάμ που οικοδόμησε επιστήμη, αξιόπιστη γνώση, ανακοινώνοντας επιτέλους 
τα ορθά ονόματα των πραγμάτων.1 Και στην εποχή μας ακόμη, που έχουν πεθά- 
νει προ πολλού τέτοιοι τιτάνες και πατέρες, η επιστημονική συζήτηση είναι μια 
αντιπαράθεση για τη γλώσσα που ανακοινώνει τι θα θεωρηθεί δημόσια ως γνώ
ση. Η επιστημονική συζήτηση για τις μαϊμούδες, τους πιθήκους και τα ανθρώπι
να όντα, δηλαδή για τα πρωτεύοντα θηλαστικά, είναι μια κοινωνική διαδικασία 
παραγωγής αφηγήσεων, και μάλιστα αφηγήσεων σημαντικών που συγκροτούν 
δημόσια νοήματα. Η επιστήμη είναι ο μύθος μας. Τούτο εδώ το κεφάλαιο είναι 
μια αφήγηση για ένα τμήμα του μύθου αυτού, και συγκεκριμένα για ορισμένες 
όψεις των πρόσφατων προσπαθειών να τεκμηριωθεί πώς ζουν οι φυλλοφάγες 
μαϊμούδες της Ασίας που ονομάζονται λανγκούρ.

Το κεφάλαιο αυτό δεν είναι αθώο · είναι μια αφήγηση που ενδιαφέρεται να 
αναζητήσει στοιχεία για το πώς τίθενται φεμινιστικά ερωτήματα που αφορούν 
τα δημόσια επιστημονικά νοήματα σε έναν τομέα των βιοεπιστημών ιδιαίτερα 
κομβικό για αφηγήσεις σχετικές με τη φύση και τις δυνατότητες του ανθρώπου. 
Ο φεμινισμός συνιστά εν μέρει πρόγραμμα για την ανασυγκρότηση του δημόσι
ου βίου και των δημόσιων νοημάτων- κατά συνέπεια είναι αναζήτηση νέων αφη
γήσεων, κι επομένως μιας γλώσσας που θα δίνει όνομα σε μια νέα οπτική των 
δυνατοτήτων και των ορίων. Δηλαδή ο φεμινισμός, όπως και η επιστήμη, είναι 
ένας μύθος, μια αντιπαράθεση για τη δημόσια γνώση. Μπορούν οι φεμινίστριες 
και οι επιστήμονες να αντιπαρατίθενται από κοινού για αφηγήσεις σχετικές με 
τα πρωτεύοντα θηλαστικά χωρίς να συρρικνώνουν τα πολιτικά και τα επιστημο
νικά νοήματα σε φληναφήματα;

Θα ήθελα να διερευνήσω τα κείμενα τεσσάρων πρωτευοντολόγων που συνδέ
ονται μεταξύ τους με ένα συγκεκριμένο κοινωνικό δίκτυο στη φυσική ανθρωπο
λογία και είναι όλες ευρωαμερικανίδες γυναίκες, προκειμένου να εξετάσω επιστα- 
μένα μερικές όψεις των ζητημάτων αυτών. Συγκεκριμένα, μήπως η άσκηση της 
επιστήμης από τις γυναίκες αυτές σε ένα πεδίο της σύγχρονης βιολογίας-ανθρω- 
πολογίας δόμησε ουσιαστικά το λόγο με τρόπο που να κεντρίζει τη σκέψη των φε
μινιστριών; Θα έπρεπε άραγε να προσδοκούμε κάτι διαφορετικό από τις γυναίκες 
σε σύγκριση με τους άντρες; Ποια είναι τα σωστά ερωτήματα που πρέπει να τε
θούν για τη θέση του βιολογικού και του κοινωνικού φύλου στην κοινωνική δόμη
ση των επιστημονικών νοημάτων στους εξεταζόμενους τομείς επιστημονικού έρ
γου: στη συμπεριφορά των ζώων και την εξελικτική θεωρία; Ποια ερωτήματα φαί
νονται ανώφελα; Θα επανέλθουμε στην εξέταση των ερωτημάτων αυτών, αφού 
πρώτα παρακολουθήσουμε τις σταδιοδρομίες ορισμένων συγγενικών μας πρω
τευόντων, των λευκών αμερικανίδων πρωτευοντολόγων και των λανγκούρ.

1. Αριστοτέλης, Περί ζώων γενέσεως, Lloyd (1968), Bacon (1893, 1942), Linnaeus (1758 
στην έκδοση αυτή προστίθενται οι άνθρωποι στην Τάξη Πρωτεύοντα Θηλαστικά· 1972).
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Για ποιο λόγο να κοιτάξουμε από το παράθυρο που ανοίγουν οι λέξεις και οι 
αφηγήσεις; Μήπως η ουσία της επιστήμης έγκειται κάπου αλλού, όπως ίσως στη 
διατύπωση προτάσεων για τη φύση που μπορούν να ελεγχθούν πειραματικά; Τι 
όμως μπορεί να λογιστεί αντικείμενο μελέτης; Τι είναι αντικείμενο της βιολο
γίας; Γιατί αλήθεια τα αντικείμενα αυτά αλλάζουν τόσο ριζικά μέσα στην ιστο
ρία; Οι συζητήσεις αυτές είναι περίπλοκες· θέλω απλώς να υποστηρίξω εδώ ότι 
είναι γόνιμο να εξετάζονται προσεκτικά οι αφηγήσεις στη βιολογία και την αν
θρωπολογία, οι κοινές δομές των μύθων και των επιστημονικών αφηγήσεων και 
των πολιτικών θεωριών, με τρόπο τέτοιο ώστε να λαμβάνουμε σοβαρά υπόψη 
όλες αυτές τις μορφές. Οι αφηγήσεις συνιστούν καίρια όψη της συγκρότησης 
ενός επιστημονικού γνωστικού αντικειμένου. Πρόθεσή μου δεν είναι να αναγά- 
γω σε πολιτική πρακτική την πρακτική των φυσικών επιστημών ή το αντίστρο
φο, αλλά να παρακολουθήσω την ύφανση πολυεπίπεδων νοημάτων κατά την 
κοινωνική επίλυση του ερωτήματος τι μπορεί να θεωρηθεί εξήγηση σε έναν το
μέα της βιολογίας-ανθρωπολογίας όπου το βιολογικό και το κοινωνικό φύλο 
φαίνεται να έχουν βαρύνουσα σημασία.

Ένας φοιτητής της πρωτευοντολογίας έρχεται από την πρώτη στιγμή αντιμέ
τωπος με ένα πλούσιο υφαντό εικόνων και αφηγήσεων. Από τη σκοπιά ενός προ
σώπου που έχει διαπλαστεί από την ιουδαιοχριστιανική μυθολογική κληρονο
μιά, πρέπει οπωσδήποτε να δοθεί προσοχή στην αφήγηση της Γένεσης που επα
νέρχεται με ασυνήθιστη επιμονή στις επιστημονικές ανασυστάσεις της ανθρώ
πινης εξέλιξης και όχι μόνο στις λαϊκές παρουσιάσεις της που άνθησαν. Εξίσου 
περίοπτη θέση κατέχουν οι καταγωγικές αφηγήσεις στις κοσμικές εκδοχές 
τους.2 Στη σκηνή των πρωτευόντων θηλαστικών αναπαριστάνεται η ιστορία των 
σχέσεων ανάμεσα στην επιστήμη και τη θρησκεία, όπως για παράδειγμα στην 
αντιπαράθεση των αρχών του 20ού αιώνα για τον ιατρικό περισσότερο παρά για 
τον ηθικό ορισμό της σεξουαλικής συμπεριφοράς, όπου χρησιμοποιήθηκαν ζώα 
ως μοντέλα (ΥετΙίΟΒ 1943). Μία από τις πρώτες πραγματεύσεις για την οργάνω
ση των κοινωνιών στα άγρια πρωτεύοντα θηλαστικά, που καλύπτει ολόκληρο 
βιβλίο, μπορεί να γίνει κατανοητή μόνο στο πνεύμα του Τόμας Χομπς και του 
κοινωνικού Λεβιάθαν (Ζιιοΐίοιτηαη 1932). Οι αφηγήσεις για την προέλευση της 
οικογένειας, της γλώσσας, της τεχνολογίας, της συνεργασίας και του μοιράσμα- 
τος, αλλά και της κοινωνικής κυριαρχίας, απαιτούν ευαισθησία στον απόηχο 
των σημασιών που είναι εμπεδωμένες στα προσφερόμενα μεταφορικά σχήματα 
και σε όσους κανόνες ορίζουν πώς δίνονται αφηγήσεις με νόημα στις εκάστοτε 
ιστορικές συνθήκες. Είναι αδύνατον να μην υποψιαστούμε ότι στον πυρήνα των 
πραγμάτων βρίσκονται κάποιες πολυεπίπεδες αφηγήσεις, όταν οι σύγχρονοι

2 Βλ. για παράδειγμα Barash (1979), Wilson (1975, 1978), Fox (1967), Ardrey (1966. 
1970), Dawkins (1976), Morgan (1972), Goodall (1971).
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πρωτευοντολόγοι, χωρίς να μιλούν απαραίτητα για το ανθρώπινο είδος των 
πρωτευόντων, οφείλουν να αναφερθούν όλο σοβαρότητα στα χαρέμια, στη μη
τρότητα διπλής σταδιοδρομίας,3 στην κοινωνική χρήση σημάτων από ορισμένα 
είδη ως κυβερνοσύστημα επικοινωνίας και ελέγχου, στην κατάληψη της αγέλης 
και τη βρεφοκτονία, στη ραγδαία κοινωνική μεταβολή, στον ισοσκελισμό χρό- 
νου-ενέργειας, στις αναπαραγωγικές στρατηγικές και τις γενετικές επενδύσεις, 
στις συγκρούσεις συμφερόντων και τις αναλύσεις κόστους-οφέλους, στη φύση 
και τη συχνότητα του οργασμού στα θηλυκά ζώα εκτός του ανθρώπου, στη σε
ξουαλική επιλογή από την πλευρά των θηλυκών, στους αρσενικούς ηγεμόνες και 
την ηγεσία, στους κοινωνικούς ρόλους και τον καταμερισμό εργασίας.4

Γιατί όμως ερευνούμε την ύφανση πολλαπλών νοημάτων στην πρακτική της 
πρωτευοντολογίας εστιάζοντας στους λανγκούρ, τις άσημες φυλλοφάγες μαϊ
μούδες της Ασίας;5 Οι λανγκούρ είναι μια σημαντική ομάδα μαϊμούδων, γνωστή 
στους πρωτευοντολόγους, η οποία μέχρι πολύ πρόσφατα παρέμενε εντούτοις 
ουσιαστικά άγνωστη στο ευρύτερο κοινό, που θα αναγνώριζε επιτυχώς έναν γο- 
ρίλλα, ένα θηλαστικό πραγματικά σπάνιο. Άραγε, στις συζητήσεις για την εξέλι
ξη του ανθρώπινου είδους, για δόκιμες και αδόκιμες μεθόδους επιχειρηματολο
γίας όσον αφορά το ζωικό μοντέλο κάθε διάστασης του ανθρώπου, όσον αφορά 
τη φύση και τη σημασία της κοινωνικής οργάνωσης στα πρωτεύοντα θηλαστικά, 
καθώς και τον αντίκτυπο του φύλου στην κοινωνική συγκρότηση των γεγονό
των και των θεωριών, τέθηκαν όντως πολύ συχνά στο επίκεντρο και με σημαντι
κό ρόλο οι πίθηκοι, ιδίως οι χιμπατζήδες, και οι κερκοπίθηκοι, ιδίως οι μπαμπου- 
ίνοι και οι ρήσοι (Γ β ^α η  1982); Ισως αυτό να ίσχυε μέχρι τη στιγμή που στο 
επίκεντρο της συζήτησης για την κοινωνική ζωή και την εξέλιξη των λανγκούρ 
εμφανίστηκε το ζήτημα της βρεφοκτονίας (Ροιτί 1976). Γιατί και πότε, αλήθεια, 
οι αρσενικοί λανγκούρ σκοτώνουν τα μωρά λανγκούρ; Πώς πρέπει να χαρακτη
ριστούν τέτοιες πράξεις; Ποιους κανόνες πρέπει να τηρεί η αξιόπιστη παρατή
ρηση τέτοιων πράξεων; Πρόκειται άραγε για πραγματικά συμβάντα; Τι θα απο

3. Περιλαμβάνει ταυτόχρονα το βιοπορισμό και την ανατροφή των απογόνων (Σ.τ.μ.).
4. Kummer (1968), Altmann (1980), Altmann (1967), Hrdy (1977), Bogess (1979), Cheva- 

lier-Skolnikofif (1974), Lindberg (1967), Sugiyama (1967: 221-236), Rowell (1972), Lancaster 
(1975). Τα ζητήματα αυτά εξετάζονται πληρέστερα στο Haraway (1989β).

5. Οι λανγκούρ είναι ένα εξαιρετικά ευπροσάρμοστο είδος μαϊμούδων από την ομάδα 
Colobinae, που τρώνε ειδικά ώριμα φύλλα. Ζουν στο έδαφος και στα δέντρα, απαντούν σε αγέ
λες οι οποίες ενδέχεται να περιλαμβάνουν άτομα των δύο φύλων με έναν ή πολλούς αρσενικούς, 
σε ομάδες με αρσενικά άτομα αποκλειστικά ή σε ομάδες με ενήλικα θηλυκά, νεαρά άτομα και 
βρέφη. Το μέγεθος της αγέλης παρουσιάζει έντονες διακυμάνσεις. Τα ενήλικα αρσενικά ζυγίζουν 
περίπου 18 κιλά, ενώ τα ενήλικα θηλυκά περίπου 11 κιλά. Οι λανγκούρ ζουν συχνά σε απομονω
μένες περιοχές και σε ημιαστικές τοποθεσίες με ναούς κοντά σε ανθρώπους. Εμφανίζονται σε 
περιοχές που κυμαίνονται από τα ξηρά πεδινά μέχρι τα ορεινά εδάφη (Hrdy 1977: 72-76).
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κτήσει την κοινωνική υπόσταση του γεγονότος και της επιστημονικής εξήγη
σης; Το παρόν κεφάλαιο εστιάζει στους λανγκούρ εξαιτίας αυτών ακριβώς των 
ερωτημάτων που τέθηκαν περιθωριακά σε ένα μικρό τμήμα της πρωτευοντολο- 
γίας. Γιατί και πώς τα ερωτήματα αυτά έγιναν κομβικά για τον εξειδικευμένο 
επιστημονικό λόγο στα τέλη της δεκαετίας του 1970; Απαντώντας στο ερώτημα 
αυτό θα επιστρέφουμε σε μια διερεύνηση της επιστημονικής πρακτικής ως κοι
νωνικής παραγωγής σημαντικών δημόσιων αφηγήσεων.

Πρώτα, όμως, ας θυμηθούμε ότι η εξελικτική βιολογία στον 19ο και τον 20ό 
αποτελεί στοιχείο της ευρύτερης δημόσιας συζήτησης για τη θέση του ανθρώ
που στη φύση -  δηλαδή για τη φύση της πολιτικής και της κοινωνίας. Η κοινωνι
κή συμπεριφορά των πρωτευόντων θηλαστικών μελετήθηκε αναπόδραστα ως 
στοιχείο της σύνθετης διαπάλης για το ποιος και για ποιο λόγο θα θεωρηθεί ώρι
μος, υγιής πολίτης, διαπάλης η οποία χαρακτήριζε τις φιλελεύθερες δυτικές δη
μοκρατίες. Η επιχειρηματολογία για την ανθρώπινη πολιτική που θέτει ως αφε
τηρία μια φυσική κατάσταση αποτελεί μακραίωνη παράδοση στον δυτικό πολι
τικό λόγο· στη νεωτερική μορφή της συνυφαίνει αφηγήσεις στη φυσική και την 
πολιτική οικονομία, στη βιολογία και στις κοινωνικές επιστήμες. Επιπλέον, πρό
θεσή μου είναι να υποστηρίξω ότι οι αφηγήσεις για τα πρωτεύοντα, τόσο οι 
εκλαϊκευμένες όσο και οι επιστημονικές, βασίζονται και απηχούν τις υλικές κοι
νωνικές διαδικασίες παραγωγής και αναπαραγωγής της ανθρώπινης ζωής. Συ
γκεκριμένα, η βιοανθρωπολογία των πρωτευόντων θηλαστικών από τη δεκαετία 
του 1920 κατέλαβε περίοπτη θέση σε αντιπαραθέσεις, τόσο σε ιδεολογικό όσο 
και σε πρακτικό επίπεδο, για το ποιος θα ελέγξει τα ανθρώπινα μέσα αναπαρα
γωγής, καθώς και σε αντιπαραθέσεις για τις αιτίες και τους τρόπους ελέγχου του 
πολέμου μεταξύ ανθρώπων, αλλά και σε διαμάχες για την τεχνική επινοητικότη
τα και τις ικανότητες για συνεργασία στην οικογένεια και στο εργοστάσιο. Τού
τες οι γενικεύσεις ισχύουν, πιστεύω, ανεξάρτητα από το αν συγκεκριμένοι επι
στήμονες της πρωτευοντολογίας έχουν την πρόθεση να ενταχθεί το έργο τους 
στο πλαίσιο αυτών των διαμαχών· οι αφηγήσεις τους αποτελούν μέρος των δη
μόσιων εφοδίων που επιστρατεύονται στις αντιπαραθέσεις. Και οι πρωτευοντο- 
λόγοι αφηγούνται ιστορίες αξιοσημείωτα ταιριαστές με την εποχή, τον τόπο, το 
φύλο, τη φυλή, την τάξη τους -  καθώς βεβαίως και με τα ζώα τους.

Κάποιες διευκρινίσεις εν τάχει αρκούν για το μακροσκελέστερο επιχείρημα, 
αν θέλουμε να φτάσουμε κάποια στιγμή στα χαμένα, ίσως σκοτωμένα, μωρά 
των λανγκούρ, καθώς και στις Ευρωαμερικανίδες που παρακολουθούν επαγγελ
ματικά κάποιες μαϊμούδες. Στη δεκαετία του 1920, τα πρωτεύοντα θηλαστικά 
των εργαστηρίων καταλάμβαναν περίοπτη θέση σε συζητήσεις για τη νοητική 
λειτουργία και τη σεξουαλική οργάνωση του ανθρώπου με την ευθύνη των ψυ- 
χοβιολόγων, των ερευνητών της συγκριτικής ψυχολογίας και της αναπαραγωγι
κής και νευρολογικής φυσιολογίας. Η συμβουλευτική γάμου, η μεταναστευτική
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πολιτική και η βιομηχανία παραγωγής δοκιμασιών έχουν άμεσες οφειλές στα 
πρωτεύοντα θηλαστικά και τους πρωτευοντολόγους, τους «θεράποντες της επι
στήμης», όπως έλεγε ο Ρόμπερτ Γέρκις. Τα πρωτεύοντα φαίνονταν να αποτε
λούν μοντέλα φυσικής συνεργασίας που δεν τη σκίαζαν η γλώσσα και ο πολιτι
σμός. Στη δεκαετία του 1930, στις πρώτες επιτόπιες έρευνες για τα άγρια πρω
τεύοντα θηλαστικά, η έμφυλη φυσιολογία της φυσικής συνεργασίας (με τις μορ
φές της επικράτησης των αρσενικών επί των θηλυκών και της δημογραφικής δο
μής της αγέλης) εμφανίστηκε σε επιχειρήματα σχετικά με την ανθρώπινη κοινω
νική τέχνη της θεραπείας των φαινομένων κοινωνικής αταξίας -  όπως οι εργατι
κές απεργίες και το διαζύγιο. Τα πρωτεύοντα θηλαστικά εμφανίστηκαν ως μο
ντέλα για τις πυρηνικές οικογένειες και την πατρική φροντίδα στα προάστια, κα
θώς και για τα οδυνηρά αποτελέσματα που είχε η απουσία της μητέρας, σε δημό
σιες συζητήσεις σχετικές με τα κοινωνικά προβλήματα των Ηνωμένων Πολιτει
ών καθ’ όλη τη διάρκεια των δεκαετιών του 1950 και του 1960. Αναζήτησαν δια- 
καώς στα πρωτεύοντα θηλαστικά μοντέλα για την ανθρώπινη κατάθλιψη, ενώ 
μεγάλο μέρος της τεχνικής επινοητικότητας δαπανήθηκε για την αξιόπιστη πρό
κληση ψυχώσεων σε μαϊμούδες. Η δημογραφική πολιτική και τα ζητήματα της 
πληθυσμιακής ρύθμισης βασίστηκαν σε πρωτευοντολογικές μελέτες, όπως 
εξάλλου και η ψυχιατρική (προτείνοντας ακόμη και τον τηλεμετρικό έλεγχο) 
των αγχωμένων, πιθανώς μαύρων αρσενικών πρωτευόντων του ανθρώπινου εί
δους στις εξεγερμένες πόλεις της δεκαετίας του 1960. Σε επιστημονικά συμπό
σια και σε αίθουσες διδασκαλίας επιχειρηματολογούσαν, καθ’ όλη τη διάρκεια 
του πολέμου του Βιετνάμ, για το επιτακτικό ερώτημα αν η φύση του ανθρώπου 
είναι πολεμοχαρής ή συνεργατική, αντλώντας ανελλιπώς δάνεια από τις ανα
πτυσσόμενες νέες θεωρίες για την εξέλιξη του ανθρώπινου είδους που βασίζο
νταν στις πρόσφατες ανακαλύψεις απολιθωμάτων από τη Νότια και την Ανατο
λική Αφρική, στις νέες επιτόπιες μελέτες ζώντων πρωτευόντων και στην ανθρω
πολογία των σύγχρονων κυνηγών και τροφοσυλλεκτών. Οι πρωτευοντολόγοι 
βρίσκονταν στις περισσότερες πλευρές των περισσότερων συζητήσεων, συμπε- 
ριλαμβανομένης της «πλευράς» που αρνιόταν ρητά να συμμετάσχει υιοθετώ
ντας πολιτική στάση. Από τη σκοπιά των εν ενεργεία πρωτευοντολόγων, ίσως το 
πιο επιτακτικό και άμεσα πολιτικό ερώτημα αφορούσε τη ραγδαία καταστροφή 
των πρωτευόντων εκτός του ανθρώπου σε όλο τους το εύρος. Τούτη η ανησυχία, 
όμως, πολύ γρήγορα εμπλέκει ακόμη και τον πιο απολιτικό επιστήμονα στη διε
θνή πολιτική, που καθορίζεται βαθύτατα από την ιστορία του ιμπεριαλισμού.

Δεν θα έπρεπε να εκπλήσσεται κανείς που η βιοανθρωπολογία των λανγκούρ 
άρχισε να ενδιαφέρει το ευρύ κοινό των ΗΠΑ στις δεκαετίες του 1970 και του 
1980, όταν αναδείχτηκαν ζητήματα που αφορούσαν την ενδοοικογενειακή βία 
(συγκεκριμένα την κακοποίηση γυναικών και παιδιών), την αναπαραγωγική 
ελευθερία (ή τον καταναγκασμό πολλές φορές), την άμβλωση, τη γονική φρο
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ντίδα (ένας ευφημισμός για τη μητρική φροντίδα και μια αμφίθυμη ματιά προς 
την πατρική φροντίδα) και τις «ανεξάρτητες» γυναίκες που δεν ορίζονται πρωτί- 
στως με όρους κοινωνικής ομάδας (δηλαδή οικογένειας). Η μητρική φροντίδα 
είναι άραγε και η ίδια «εγωιστική»; Είναι αδύνατον να μην εντυπωσιαστεί κα
νείς από την αφθονία φεμινιστικών και αντκρεμινιστικών, βιολογικών και ηθικο- 
λογικών, διακριτικών και απροκάλυπτων δημοσιευμάτων για τη μητρική φρο
ντίδα στο ανθρώπινο και στα άλλα είδη, καθώς και για τις αναπαραγωγικές 
στρατηγικές των θηλυκών. Στα συμφραζόμενα αυτά δεν είναι διόλου εύκολο να 
διακρίνουμε τα επιστημονικά από τα εκλαϊκευτικά νήματα της αφήγησης για 
τους λανγκούρ, μια διάκριση που ούτως ή άλλως συνιστά μια ορισμένη ιδεολο
γική χειρονομία προς το συμφέρον της διατήρησης της επιστημονικής καθαρό
τητας. Προς το παρόν ίσως κεντρίζει περισσότερο το ενδιαφέρον, ίσως είναι και 
πιο υπεύθυνο, να αφήσουμε πλεγμένη την ύφανση και να προσπαθήσουμε να 
ξεδιαλέξουμε τα κύρια επιχειρήματα για τη βρεφοκτονία στο ιερό είδος των μαϊ
μούδων Χανουμάν της Ινδίας.

Πατρογραμμική πρωτευοντολογία: τρόπος ζωής

Στη βιολογία προσιδιάζει να ξεκινά με την καταγωγή, την τροποποίηση, ενώ 
στην ανθρωπολογία με το κοινωνικό αντικείμενο της συγγένειας· ας προσεγγί
σουμε λοιπόν τα υποκείμενα του κεφαλαίου αυτού ακολουθώντας τη μυθοπλα
σία μιας πατρογραμμικής γενιάς -  που προέρχεται από έναν περίβλεπτο πατέρα 
της τάξης των πρωτευόντων θηλαστικών, τον Σέργουντ Γουόσμπερν. Εδώ θα 
εξεταστεί το έργο κάποιων γυναικών, δηλαδή της Φύλις Τζέι (κατόπιν Ντολχί- 
νοου), της Σουζάν Ρίπλεϋ, της Σάρα Μπλάφερ Χέρντυ και της Τζέην Μπόγκες, 
που είναι όλες ακαδημαϊκές «θυγατέρες» ή εγγονές στο πλαίσιο ενός σημαντι
κού δικτύου πρωτευοντολόγων στις Ηνωμένες Πολιτείες μετά τον Β' Παγκό
σμιο Πόλεμο. Στην παρούσα αφήγηση, οι φοιτήτριες που μελετούσαν τους λαν
γκούρ κληρονόμησαν απευθείας από τη γενεαλογική γραμμή του Γουόσμπερν 
τα κεντρικά στοιχεία των μυθοπλαστικών στρατηγικών τους, τις επιτρεπτές 
αφηγήσεις τους και τα εργαλεία με τα οποία φιλοτέχνησαν το περίγραμμα μιας 
διαφορετικής αφήγησης. Η πρωτευοντολογία δεν υπήρξε τέκνο ενός παντοδύ
ναμου πατέρα αλλά συλλογική ιστορική παραγωγή. Όμως οι αναλύσεις, οι επι
χειρηματικές δραστηριότητες και η θεσμική εξουσία του Γουόσμπερν μπόλια
σαν την επιστήμη των πρωτευόντων θηλαστικών ως κλάδο της φυσικής ανθρω
πολογίας στον κορμό της σύγχρονης νεοδαρβινικής εξελικτικής θεωρίας και της 
δομολειτουργιστικής κοινωνικής ανθρωπολογίας. Επομένως, θα πρέπει να 
σκιαγραφήσουμε τους κανόνες αυτών των βασικών επιστημών προκειμένου να 
παρακολουθήσουμε τις συζητήσεις για τα μωρά λανγκούρ.
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Όλες οι γυναίκες που εξετάζονται στο δοκίμιο αυτό δέχτηκαν στο έργο τους 
πολλών ειδών επιδράσεις· η μυθοπλασία της πατρογραμμικής γενιάς δεν θα 
πρέπει να συνδηλώνει αναγκαστικά ούτε κάποια μοναδική επίδραση ούτε κά
ποια αρμονική σχέση. Στην πραγματικότητα, θα πρέπει να είναι αναμενόμενο 
για τις οικογένειες να αποτελούν σκηνή έντονων συγκρούσεων. Όμως η πατρο
γραμμική γενιά και το ιδίωμα των θυγατέρων και των γιων όντως συνδηλώνουν 
τη δημόσια ταύτιση κάποιων μελετητών ως τωρινών ή πρώην φοιτητών μιας 
εξέχουσας προσωπικότητας αλλά και την κοινή συζήτηση περί ακαδημαϊκών 
«γενεών» που συνηθίζεται στους κύκλους των βιολόγων και των ανθρωπολό
γων. Η ίδια η γλώσσα είναι φορτισμένη με ζητήματα ανεξαρτησίας και οφειλών, 
ατομικών επιτευγμάτων και αποδιδόμενων ταυτοτήτων. Στοιχείο του αγώνα 
των γυναικών ενάντια στην πατριαρχία ήταν η επίμονη διεκδίκηση να ονομάζο
νται ανεξάρτητα από πατέρες. Χρησιμοποιώ την οικογενειακή ορολογία για να 
καταδείξω προβλήματα και εντάσεις, καθώς και για να επισημάνω μια αμφιθυ- 
μική αφετηρία στις σημερινές επιστημονικές κοινωνικές σχέσεις που οργανώνο
νται ιστορικά από ανδροκρατούμενες ιεραρχίες. Ελάχιστα αμφισβητείται, νομί
ζω, η διαπίστωση ότι η επαγγελματική εξουσία του Γουόσμπερν είχε βαθύτατες 
επιπτώσεις στους φοιτητές και τις φοιτήτριές του. Το ακαδημαϊκό πατρώνυμο, 
όπως κάθε επώνυμο άλλωστε, είναι μια κοινωνική μυθοπλασία. Το ιδίωμα της 
πατρογραμμικής γενιάς δεν αφηγείται τη φυσική ιστορία μιας ακαδημαϊκής οι
κογένειας· ονομάζει μια γενεαλογική γραμμή αγώνων, κοινών ενδιαφερόντων, 
κληρονομημένων εργαλείων και δημόσιων κοινωνικών ταυτοτήτων.

Η κύρια διανοητική κληρονομιά της φυσικής ανθρωπολογίας του Γουόσ- 
μπερν ήταν το πρόσταγμα να μην ανασυστήνονται πάγιες δομές αλλά τρόποι 
ζωής -  να μετατραπούν τα απολιθώματα σε υπόβαθρο για τα ζώντα ζώα και να 
ερμηνευτούν, με μεθόδους προσεκτικά οριοθετημένες από κανόνες, τα ζώντα 
πρωτεύοντα θηλαστικά ως μοντέλα για όψεις των ανθρώπινων τρόπων ζωής. Τα 
πραγματικά επιστημονικά αντικείμενα δεν ήταν οι παγιωμένες δομές ή οι ιεραρ
χικές φυσικές κλίμακες τελειότητας ή συνθετότητας αλλά η προσαρμογή, η λει
τουργία και η δράση. Αναπτύσσοντας τη λειτουργιστική συγκριτική ανατομία 
ως στοιχείο της συνθετικής θεωρίας της εξέλιξης και επεκτείνοντας την προσέγ
γιση αυτή στην κοινωνική συμπεριφορά των ζώντων πρωτευόντων, ο Γουόσ- 
μπερν μαζί με τους φοιτητές και τις φοιτήτριές του ενσωμάτωσαν τη θεωρία της 
γενετικής επιλογής και την πειθαρχημένη επιτόπια και πειραματική μεθοδολο
γία στην πρακτική ανασύστασης της εξέλιξης.

Το γνωστότερο προϊόν της πρακτικής που εφάρμοσε η πατρογραμμική γενιά 
του Γ ουόσμπερν ήταν η υπόθεση για τον «άνθρωπο κυνηγό» στη δεκαετία του 
1960. Σύμφωνα με αυτήν, οι κομβικές εξελικτικές προσαρμογές που καθιστού
σαν δυνατό έναν ανθρώπινο τρόπο ζωής για τη γραμμή των ανθρωπιδών μέσα 
στο πιθανό οικολογικό περιβάλλον της ήταν εκείνες που συνδέονταν με μια νέα
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στρατηγική για την απόκτηση τροφής, με μια καινοτόμα μέθοδο επιβίωσης που 
έφερε τα ίχνη ενός ανθρώπινου μέλλοντος το οποίο βασιζόταν στη συνεργασία, 
στις επίκτητες τεχνικές δεξιότητες, στις πυρηνικές οικογένειες και εντέλει στην 
εξ ολοκλήρου συμβολική γλώσσα. Είναι σημαντικό να υπογραμμίσουμε εξαρ
χής ότι τα θεμελιώδη στοιχεία στην υπόθεση του ανθρώπου κυνηγού, η οποία 
κατεύθυνε μεγάλο μέρος της επιτόπιας έρευνας για περισσότερο από μία δεκαε
τία, ήταν η συνεργασία και η κοινωνική ομάδα ως κύριες προσαρμογές. Φαινό
μενα όπως η επιθετικότητα, ο ανταγωνισμός και οι δομές επικράτησης αντιμε
τωπίζονταν πρωτίστως ως μηχανισμοί κοινωνικής συνεργασίας, ως άξονες δια
τεταγμένης ομαδικής ζωής, ως προαπαιτούμενα της οργάνωσης. Και φυσικά, η 
υπόθεση περί ανθρώπου κυνηγού αφορούσε κατεξοχήν τους τρόπους ζωής των 
αρσενικών, που θεωρούνταν κινητήριες δυνάμεις για το παρελθόν και το μέλλον 
του ανθρώπινου είδους. Το κυνήγι ήταν αντρική καινοτομία και ειδικότητα, επέ
μενε η αφήγηση αυτή. Κι ό,τι δεν σχετιζόταν με το κυνήγι υπήρχε ανέκαθεν. Το 
κυνήγι ήταν η αρχή της μεταβολής· όλα τα υπόλοιπα αποτελούσαν τη βάση ή το 
υποστηρικτικό σύστημα.6

Οι θυγατέρες του Γουόσμπερν, λοιπόν, έκαναν την είσοδό τους στο ερευνητι
κό πεδίο ενταγμένες σε μια σύνθετη κοινωνική οικογένεια βιοεπιστημόνων που 
εργάζονταν στα αμφισβητούμενα σύνορα της βιολογίας με την ανθρωπολογία, 
επιχειρηματολογώντας για τα νοήματα των εδώ και καιρό αμφισβητούμενων 
γνωστικών αντικειμένων που λέγονταν πρωτεύοντα θηλαστικά, και κατασκευά
ζοντας αφηγήσεις για την προέλευση και τη δράση σχετικά με τις επίσης αμφι
σβητούμενες οπτικές των παρελθοντικών περιορισμών και των μελλοντικών δυ
νατοτήτων. Οι επιτόπιες και οι εργαστηριακές μελέτες των ζώντων πρωτευόντων 
θηλαστικών αυξήθηκαν εκθετικά από τα μέτρια προπολεμικά τους επίπεδα, σχε
δόν ταυτόχρονα και διεθνώς μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο για πολλούς λό
γους, όπως ήταν η έρευνα για την πολυομελίτιδα, τα νέα ευρήματα απολιθωμά
των από ανθρωπίδες στην Αφρική, η ανάπτυξη διαχρονικών μελετών για τις κοι
νωνίες πρωτευόντων στο πλαίσιο της συγκριτικής ανθρωπολογίας στην Ιαπωνία, 
καθώς και οι αναζητήσεις ζωικών συστημικών μοντέλων για τις ανθρώπινες συ
γκινησιακές διαταραχές και την κοινωνική αποδιοργάνωση στο πλαίσιο ενός κυ
βερνητικού μοντέλου για τον έλεγχο της κοινωνικής διαχείρισης. Με τούτες τις 
αιτίες όμως απομακρυνόμαστε από τα ενδιαφέροντα του παρόντος δοκιμίου. Ο 
Γουόσμπερν συγκαταλεγόταν στους δώδεκα περίπου κύριους πρωταγωνιστές 
των εξελίξεων που εκπήγαζαν από ευρύτερα καθοριστικά ιστορικά γεγονότα 
όπως ο πόλεμος, οι νέες τεχνολογίες στις διεθνείς μετακινήσεις και στον έλεγχο

6. Για το δοκίμιο αυτό σημαντικό ρόλο παίζουν, ανάμεσα σε άλλα, τα εξής άρθρα: 
Washburn (1951α, 1951 β, 1978), Washburn και Avis (1958), Washburn και DeVorc (1961). 
Washburn και Hamburg (1965), Washburn και Lancaster (1968).
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των τροπικών ασθενειών, η θεσμοποίηση της σύγχρονης ιατρικής έρευνας και η 
σύσταση διεθνών οργανώσεων προστασίας στις αποαποικιοποιημένες αλλά και 
αμφισβητούμενες νεοϊμπεριαλιστικές εκδοχές της παγκόσμιας τάξης.7

Ο Γουόσμπερν πήρε το διδακτορικό του στη φυσική ανθρωπολογία το 1940 
από το πανεπιστήμιο του Χάρβαρντ. Η επιστημονική του κατάρτιση αντικατό
πτριζε την ιατρική κληρονομιά και την αποικιοκρατική ρατσιστική κοινωνική 
βάση της φυσικής ανθρωπολογίας και της πρωτευοντολογίας. Έχοντας εκπαιδευ
τεί στις παραδοσιακές ανθρωπομορφικές μεθόδους και στην ανατομία των πρω
τευόντων θηλαστικών, δίδαξε ιατρική ανατομία στο Κολέγιο Ιατρικής και Χει
ρουργικής του πανεπιστημίου Κολούμπια μέχρι το 1947, οπότε μετακινήθηκε 
στο Πανεπιστήμιο του Σικάγου και εργάστηκε στην κοινωνική συμπεριφορά (σε 
αντιδιαστολή με την πιο αυστηρά λειτουργική συγκριτική ανατομία) μαζί με τους 
πρώτους σημαντικούς μεταπτυχιακούς φοιτητές του, στους οποίους συμπεριλαμ- 
βανόταν η Φύλις Τζέι. Ο Γουόσμπερν ανήκε στη γενιά των φυσικών ανθρωπολό
γων που αποκήρυσσαν την εφαρμογή της επιστήμης τους στην κατασκευή φυλε
τικών ιεραρχιών, μια πρακτική της συγκριτικής βιοεπιστήμης που βασιζόταν στο 
αξίωμα της αυξανόμενης συνθετότητας και τελειότητας κατά την εξελικτική δια
δικασία, με υπόρρητο αλλά και ρητό τελεολογικό κριτήριο την οργάνωση της 
κοινωνίας με άξονα τα λευκά, αρσενικά, επαγγελματικά αστικά πρότυπα. Ο Γ ου
όσμπερν συμμετείχε ενεργά στην αντιπαράθεση προκειμένου να απομακρύνει τη 
φυσική ανθρωπολογία από ένα μέρος της παράδοσης αυτής, κυρίως επινοώντας 
κανόνες για την εξιστόρηση εξελικτικών αφηγήσεων που δεν προσφέρονταν εύ
κολα στην εξαγωγή ρατσιστικών νοημάτων.8 Ο ίδιος δεν αντιλήφθηκε ούτε αμφι
σβήτησε παρόμοια επιστημονικά πλαίσια αναφοράς στη διαδικασία γνώσης και 
παραγωγής του ιεραρχημένου κοινωνικού φύλου -  κι όχι επειδή ήταν προσωπικά 
κακοπροαίρετος, αλλά επειδή οι παγκόσμιοι αγώνες αμφισβήτησης του ρατσι
σμού έθεταν τέλος στην αποικιοκρατία και έκαναν ορατούς πολλούς κανόνες της 
για την παραγωγή δημόσιας γνώσης, όπου συμπεριλαμβάνονταν οι βιοεπιστή- 
μες. Εκείνο που επέτρεψε τη διατύπωση διαφορετικών επιστημονικών κατα
σκευών για το κοινωνικό φύλο δεν ήταν η πνευματική ιδιοφυία κάποιων αντρών 
ή γυναικών αλλά το γυναικείο κίνημα της δεκαετίας του 1970. Ωστόσο, συγκε

7. Cravens (1978), Zacharias (1980), Haraway (1981-1982, 1983), Frisch (1959).
8. Haller (1971), Hooton (1931, 1942). Ο Γουόσμπερν και ο Τζούλιαν Στιούαρτ σε αλληλο

γραφία τους το 1959 συμφωνούσαν ότι ήταν αδύνατον να χρησιμοποιηθεί στη διδασκαλία το 
βιβλίο του Χούτον εξαιτίας της ρατσιστικής ιδεολογίας του (ιδιωτικό αρχείο Γουόσμπερν). Ο 
Γ ουόσμπερν κήρυξε την έναρξη εργασιών στο συνέδριο της Αμερικανικής Ενωσης Ανθρωπο
λόγων το 1962 με μια εισήγηση ενάντια στο ρατσισμό (Washburn 1963). Βλ. επίσης τις επιστο
λές Γ ουόσμπερν στον εκδότη (Newsweek, 28 Απριλίου 1969) στο πλαίσιο της συζήτησης για τη 
σχέση φυλής και δείκτη νοημοσύνης με αφορμή το άρθρο του Αρθουρ Γένσεν (Arthur Jensen) 
στην επιθεώρηση Harvard Educational Review.
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κριμένες γυναίκες και άντρες όντως μετασχημάτισαν τις συζητήσεις για το βιο
λογικό και το κοινωνικό φύλο στο πλαίσιο επιστημονικών αντιπαραθέσεων που 
θεμελιώνονταν στις διαφορετικές πια κοινωνικές δυνατότητες. Οι συγκεκριμένοι 
πρωτευοντολόγοι δεν σχετίζονταν με τις ποικίλες εκδοχές του φεμινισμού και με 
άλλες διαστάσεις των επαναστατικοποιημένων κοινωνικών σχέσεων μεταξύ γυ
ναικών και αντρών πιο άμεσα από όσο σχετιζόταν ο Γουόσμπερν με τους απελευ- 
θερωτικούς αγώνες στην Αφρική, στην Ασία και τις Ηνωμένες Πολιτείες. Όμως ο 
Γουόσμπερν και τα ακαδημαϊκά του τέκνα δεν σχετίζονταν άμεσα ούτε με την 
κοινωνική ζωή των μπαμπουίνων και των λανγκούρ. Υπάρχουν πολλά επίπεδα 
διαμεσολάβησης στις δημόσιες αφηγήσεις. Παρ’ όλα αυτά, ας προχωρήσουμε 
στην ιστορία μας και ας πούμε όσα πρέπει να ειπωθούν.

Ο Γουόσμπερν στα μέσα της δεκαετίας του 1940 ασκούσε τη φυσική ανθρω
πολογία ως πειραματική επιστήμη· το 1950 ανέπτυσσε ένα δυναμικό πρόγραμμα 
επανερμηνείας των βασικών εννοιών και μεθόδων στο πεδίο του, εναρμονίζοντάς 
τες με τις πρόσφατες εξελίξεις της πληθυσμιακής γενετικής, της ταξινομικής και 
της παλαιοντολογίας που πρότειναν ο Θεοδόσιος Ντομπζάνσκι, ο Ερνστ Μέυρ 
και ο Τζωρτζ Γκέιλορντ Σίμπσον. Το 1958 πήρε επιχορήγηση από το Ιδρυμα 
Φορντ για να μελετήσει την εξέλιξη της ανθρώπινης συμπεριφοράς από διάφορες 
οπτικές γωνίες, επιχορήγηση που περιλάμβανε εξαρχής πρόβλεψη για τη διεξα
γωγή επιτόπιων μελετών στους μπαμπουίνους της Ανατολικής Αφρικής. Το έργο 
πραγματοποιήθηκε σε συνεργασία με τον φοιτητή του Αιρβεν Ντεβόρ· έτσι θεμε
λιώθηκε η πρώτη ανάπτυξη του συγκριτικού μοντέλου των μπαμπουίνων για την 
ερμηνεία της εξέλιξης των ανθρωπιδών από τη σκοπιά του ανθρώπου κυνηγού. 
Σε επόμενη αίτησή τους για επιχορήγηση από το Εθνικό Ίδρυμα Επιστημών (Na
tional Science Foundation), ο Ντεβόρ και ο Γουόσμπερν ορίζονταν ως κύριοι 
ερευνητές (DeVore και Washburn, «Analysis of Primate Behavior» 1961), παρό
λο που η επιχορήγηση υποστήριζε επίσης την έρευνα άλλων επιστημόνων. Η τε
λική έκθεση προς το Ίδρυμα, αναγνωρίζοντας τις διαφορές που προέκυπταν από 
τα δεδομένα και τις ερμηνείες για τους μπαμπουίνους, έδινε ιδιαίτερη προσοχή 
στις έρευνες της Τζέι για τους λανγκούρ. Αυτές οι πρώτες αιτήσεις για επιχορήγη
ση ανέφεραν ότι υπήρχε συνάφεια ανάμεσα στις μελέτες κοινωνικής συμπεριφο
ράς στους μπαμπουίνους και την ανθρώπινη ψυχολογία και την ψυχιατρική. Στις 
αιτήσεις κατονομάζονταν ως σύμβουλοι, μεταξύ άλλων, ο ψυχίατρος Ντέιβιντ 
Χάμπουργκ από το Εθνικό Ινστιτούτο Υγείας των ΗΠΑ (National Institutes of 
Health) και ο Χάρι Χάρλοου του Πανεπιστημίου του Γουϊσκόνσιν, ειδικός στη 
συγκριτική ψυχολογία. Ο Γ ουόσμπερν, στο πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ πια, συ
γκέντρωσε το 1959 χρηματοδοτήσεις για έναν από τους πρώτους σταθμούς επι
τόπιας έρευνας για τα πρωτεύοντα θηλαστικά στις Ηνωμένες Πολιτείες. Από τα 
πρώτα βήματα της επιστημονικής σταδιοδρομίας του έδινε διαλέξεις, έγραφε 
εκλαϊκευτικά κείμενα, συμμετείχε στην παραγωγή εκπαιδευτικών ταινιών και
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στη μεταρρύθμιση των αναλυτικών προγραμμάτων σε όλες τις εκπαιδευτικές 
βαθμίδες, ενώ παράλληλα βοήθησε καθοριστικά τη σταδιοδρομία διακεκριμένων 
μορφών στην εξελικτική θεωρία και την πρωτευοντολογία.9

Συμπεριλαμβάνω στην πατρογραμμική γενιά του Γουόσμπερν φοιτητές και 
φοιτήτριες της συμπεριφοράς και της εξέλιξης των πρωτευόντων θηλαστικών 
στα Πανεπιστήμια του Σικάγου και της Καλιφόρνιας που απέκτησαν τα διδακτο
ρικά τους διπλώματα γύρω στο 1958 και μετά. Συμπεριλαμβάνονται επίσης πολ
λοί φοιτητές των φοιτητών του, καθώς και άτομα που απέκτησαν αλλού τους 
ακαδημαϊκούς τους τίτλους. Η Τζέην Μπόγκες (Bogess 1976), για παράδειγμα, 
ήταν διδακτορική φοιτήτρια της Φύλις Τζέι/Ντολχίνοου (Jay/Dolhinow 1963), η 
οποία ολοκλήρωσε τη διατριβή της με τον Γουόσμπερν και η Σάρα Μπλάιρερ 
Χέρντυ (Hrdy 1975) ήταν διδακτορική φοιτήτρια του Άιρβεν Ντεβόρ (DeVore 
1962) στο Χάρβαρντ, ο οποίος επίσης εκπόνησε τη διατριβή του με τον Γουόσ
μπερν. Η αρμονία σε μια οικογένεια δεν θα πρέπει να θεωρείται αυτονόητη· και 
πράγματι θα παρακολουθήσουμε σημαντικές διαφωνίες στους απογόνους του 
Γουόσμπερν, καθώς και σημαντικότατες παρεκκλίσεις από τις πατρικές αφηγή
σεις. Ανάμεσα στον Ντεβόρ και τον Γουόσμπερν ξέσπασαν συγκρούσεις για την 
κοινωνιοβιολογία από τα τέλη της δεκαετίας του 1970· η Τζέι/Ντολχίνοου και η 
Μπόγκες συμμερίζονταν κοινές θέσεις σε αντιπαράθεση με τη Ρίπλεϋ και τη 
Χέρντυ. Όλες αυτές οι αντιθέσεις επικεντρώνονται στις αναπαραγωγικές στρα
τηγικές και τα νοήματά τους. Επίσης, θα δούμε να διαμορφώνεται ένα πεδίο κοι
νού λόγου και μετασχηματισμών της αφηγηματικής κληρονομιάς με αποτέλεσμα 
την επικέντρωση των συζητήσεων για το βιολογικό και το κοινωνικό φύλο με 
τρόπους που ήταν αδύνατον να υπάρξουν πριν από τη δεκαετία του 1970.

Μια προκαταρκτική επισκόπηση των άμεσων απογόνων του Γουόσμπερν 
(από τα Πανεπιστήμια του Σικάγου και του Μπέρκλεϋ στην Καλιφόρνια) δείχνει 
ότι υπάρχουν τουλάχιστον 40 διδακτορικοί φοιτητές και φοιτήτριες, κι ανάμεσά 
τους 15 περίπου εν ενεργεία επαγγελματίες ερευνήτριες. Οι αριθμοί αυτοί θα πρέ
πει να ενταχθούν στα συμφραζόμενα ορισμένων πολύ αδρών προκαταρκτικών 
στατιστικών παρατηρήσεων για την πρωτευοντολογία συνολικά. Οι επιστήμονες 
που μελετούν τη συμπεριφορά και την εξέλιξη των πρωτευόντων εντάσσονται 
στους ακόλουθους τρεις σημαντικούς επαγγελματικούς συλλόγους: 1) Στη Διε
θνή Εταιρεία Πρωτευοντολογίας (International Primatological Society), που 
ιδρύθηκε το 1966 και αριθμεί περίπου 750 μέλη, εκ των οποίων τα 380 προέρχο

9. Τούτη η συνοπτική παρουσίαση βασίστηκε σε στοιχεία που συγκεντρώθηκαν από το βιο- 
γραφικό σημείωμα του Γουόσμπερν, τα ετήσια βιβλιογραφικά παραρτήματα για τη βιοεπιστη- 
μη στο Πανεπιστήμιο της Καλιφόρνιας όπου εργαζόταν, από αντίγραφα αιτήσεων για επιχορή
γηση και από προσωπικές συνεντεύξεις. Βαθύτατη προσωπική εκτίμηση οφείλεται στον καθη
γητή Γ ουόσμπερν για τη γενναιόδωρη συνεργασία του στη συγκέντρωση υλικού.
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νται από τις Ηνωμένες Πολιτείες και τα 120 (16%) είναι γυναίκες. Περίπου 130 
μέλη της αυτοπροσδιορίζονται ως ανθρωπολόγοι, αν κρίνουμε από την επαγγελ
ματική τους διεύθυνση· μόνο το 17% είναι γυναίκες. 2) Στην Αμερικάνικη Εται
ρεία Πρωτευοντολόγων (American Society of Primatologists) που ιδρύθηκε το 
1977 και έχει περίπου 445 μέλη, από τα οποία οι 23 είναι αλλοδαποί, κυρίως Κα
ναδοί. Το 30% περίπου, δηλαδή οι 131, είναι γυναίκες και το 16% περίπου των 
μελών (δηλαδή τα 70) διαθέτουν διεύθυνση στον ανθρωπολογικό τομέα κάποιου 
ερευνητικού θεσμού. (Καμία άλλη ειδικότητα δεν έχει μεγαλύτερη εκπροσώπη
ση, ούτε καν η ιατρική [ 16%] ή η ψυχολογία [ 13%].) Στους καταλόγους της Αμε
ρικανικής Εταιρείας Πρωτευοντολόγων υπάρχουν περίπου 30 γυναίκες ανθρω- 
πολόγοι (δηλαδή το 45% των ανθρωπολόγων μελών της), κι ανάμεσά τους οι 7 
έχουν εκπονήσει τη διατριβή τους στο Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ στην Καλι- 
φόρνια. Αρκετά μέλη της γενεαλογικής γραμμής του Γουόσμπερν θυμούνται ότι 
στις τάξεις της περιλαμβάνονταν εξαρχής ασυνήθιστα πολλές μεταπτυχιακές 
φοιτήτριες για τα δεδομένα του επαγγέλματος. Ασφαλώς ισχύει ότι γυναίκες με 
εξέχουσα συμβολή στις συζητήσεις για τα πρωτεύοντα θηλαστικά ανήκουν στη 
γενεαλογική γραμμή του Γ ουόσμπερν, όμως αυτά τα στατιστικά δεδομένα υπο
δεικνύουν ότι στις Ηνωμένες Πολιτείες, το 1980, οι γυναίκες που ασκούσαν την 
πρωτευοντολογία στο πλαίσιο της ανθρωπολογικής ειδικότητας ήταν γενικότερα 
πολύ περισσότερες σε σύγκριση με τον συνολικό διεθνή αριθμό τους και με άλ
λες ειδικότητες σχετικές με τα πρωτεύοντα στις Ηνωμένες Πολιτείες. 3) Στην 
Αμερικανική Ένωση Φυσικής Ανθρωπολογίας, όπου υπάρχουν περίπου 1200 μέ
λη, από τα οποία το 26% περίπου είναι γυναίκες. Κανένας από αυτούς τους αριθ
μούς δεν δίνει ακριβή αίσθηση για το πόσοι άνθρωποι μελετούν τη συμπεριφορά 
και την εξέλιξη των πρωτευόντων θηλαστικών σε αντιδιαστολή με τις πάμπολλες 
άλλες πλευρές της πρωτευοντολογίας, ενώ πολύ συχνά η ειδικότητα κάποιου 
ερευνητή κρίνεται στην ουσία αυθαίρετα: πού αλήθεια τελειώνει η ανθρωπολο
γία και πού αρχίζει η συγκριτική ψυχολογία; Επιπροσθέτως, οι επαγγελματικές 
διευθύνσεις είναι μερικές φορές διφορούμενες. Ωστόσο, ακόμη και αυτοί οι 
αδροί αριθμοί υποδεικνύουν τον συλλογικό και διεθνή χαρακτήρα που έχουν οι 
σπουδές των πρωτευόντων θηλαστικών, τη σημαντική συμμετοχή των γυναικών 
στο πεδίο, ιδίως στις Ηνωμένες Πολιτείες, καθώς και την ευδιάκριτη παρουσία 
της γενεαλογικής γραμμής του Γ ουόσμπερν.10

10. Οι προαναφερόμενοι αδροί αριθμοί συγκεντρώθηκαν από το International Primatology 
Society, Members Handbook, ¡977-1978- το American Society of Primatologists, Directory, 
1980· και από τον κατάλογο μελών στο American Journal o f  Physical Anthropology' 51 (Σε- 
πτέμβριος 1979): 481 -504. Οι επαγγελματικές θέσεις κατανεμήθηκαν στις εξής κατηγορίες: αν
θρωπολογία, ιατρική, περιφερειακά ερευνητικά κέντρα για τα πρωτεύοντα θηλαστικά (χωρίς 
άλλο προσδιορισμό ειδικότητας), ψυχολογία (συμπεριλαμβάνεται η νευροψυχολογία), ζωολο
γία, προστασία της άγριας ζωής, ψυχιατρική, άλλο. Ο εντοπισμός των γυναικών έγινε με συντη-
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Ποιοι κοινωνικοί μηχανισμοί μεταβιβάζουν τους κανόνες που ακολουθούν οι 
αφηγήσεις; Πώς λειτούργησε η γενεαλογική γραμμή του Γουόσμπερν δίνοντας 
στις θυγατέρες του ανθρώπου κυνηγού εργαλεία για να τροποποιήσουν την κλη
ρονομιά τους στην επιστημονική κατασκευή του βιολογικού και του κοινωνικού 
φύλου ως αντικειμένων αλλά και ως συνθηκών μελέτης; Έχουμε ήδη αναφερθεί 
στον λογικό σκελετό που συνέχει τις εξελικτικές αφηγήσεις του Γουόσμπερν. 
Βασικός κανόνας ήταν να υφαίνονται αφηγήσεις για τη λειτουργία και τη δρά
ση, για τους τρόπους ζωής. Απομένει να αναφερθούμε εξίσου σύντομα στο 
«σχέδιό» του, όπως θα το ονομάζαμε, για την καθιέρωση έγκυρων αφηγήσεων 
για τα πρωτεύοντα θηλαστικά. Κύριο στοιχείο του «σχεδίου» του ήταν να δημι
ουργήσει το χώρο που θα επέτρεπε στους φοιτητές του να μιλήσουν, αρχικά με 
την κάλυψη του δικού του σημαντικού κοινωνικού κύρους, αλλά εντέλει με τις 
προσωπικές τους επαγγελματικές βάσεις. Άλλη βασική συνιστώσα της κατάρτι
σης που πρόσφερε ο Γουόσμπερν ήταν ότι επέμενε να συνδυάζονται τα μαθήμα
τα με την εργαστηριακή και την επιτόπια εργασία στη φυσική ανθρωπολογία, 
μια δομή ασυνήθιστη για τη δεκαετία του 1960. Οι φοιτητές του Γ ουόσμπερν, 
ανεξάρτητα από το πού θα έστιαζαν τελικά, στην ιδεώδη περίπτωση σπούδαζαν 
λειτουργική συγκριτική ανατομία, κοινωνικοπολιτισμική θεωρία στην κοινωνι
κή ανθρωπολογία και έκαναν επιτόπιες έρευνες σε ζώντα πρωτεύοντα θηλαστι
κά. Μερικοί πράγματι δεν σπούδασαν και τα τρία αντικείμενα, όμως το ιδεώδες 
τονιζόταν στις αιτήσεις του Γ ουόσμπερν για επιχορήγηση, καθώς και σε άλλες 
περιγραφές των προγραμμάτων του για τη μεταρρύθμιση της φυσικής ανθρωπο
λογίας. Τα απολιθώματα, οι σύγχρονοι κυνηγοί τροφοσυλλέκτες και τα ζώντα 
πρωτεύοντα θηλαστικά ήταν απαραίτητα για το πρόγραμμα του Γουόσμπερν 
που παρήγαγε τη συνθετική κατευθυντήρια έρευνα για την υπόθεση του ανθρώ-

ρητικές εκτιμήσεις. 'Οπου χρησιμοποιούνταν μόνο τα αρχικά, το άτομο καταχωρίστηκε στο αρ
σενικό φύλο, εκτός κι αν ήταν από αλλού γνωστό το αντίθετο. Ευχαριστώ τον Rusten Hogness 
για τη βοήθειά του στη συγκέντρωση των αριθμητικών δεδομένων.

Ακολουθεί μια ημιτελής καταλογογράφηση των γυναικών που απέκτησαν διδακτορικό δί
πλωμα στη δεκαετία του 1970, διαδραμάτισαν σημαντικό ρόλο στις σπουδαιότερες συζητήσεις 
στα πεδία τους και εντάσσονται ευθέως στη γενεαλογική γραμμή του Γ ουόσμπερν και της Τζέι- 
Ντολχίνοου. Οι φοιτήτριες συχνά εργάστηκαν και με τους δύο επιβλέποντες, όμως πρέπει να 
τονιστεί ο ρόλος της Ντολχίνοου στη διαμόρφωσή τους λόγω αρχαιότητας στην πανεπιστημια
κή της θέση στο Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϊ στην Καλιφόρνια. Εδώ δεν περιλαμβάνονται οι 
φοιτήτριες των φοιτητριών, εκτός από εκείνες της Ντολχίνοου στο Μπέρκλεϊ. Μια γενεαλογική 
γραμμή δεν αποδεικνύει το είδος της σπουδαιότητας που ενδέχεται να έχουν -ή και να μην 
έχουν- οι συγκεκριμένοι κοινωνικοί δεσμοί. Virginia Avis, 1958- Phyllis Jay, 1963· Suzanne 
Ripley, 1965· Jane Lancaster, 1967· Adrienne Zihlman, 1967· Judith Shirek (Ellefson), 1967· 
Suzanne Chevalier-Skolnikoflf, 197Γ Shirley Strum, 1976· Naomi Bishop, 1975· Elizabeth 
McCown, 1977 Jane Bogess, 1976· Sheila Curtain, 1976 Mary Ellen Morbeck, 1972. Η Τζέι, 
η Ρίπλεϋ, η Μπίσοπ, η Μπάγκες και η Κέρτεν μελέτησαν τους λανγκούρ.
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που κυνηγού, η οποία διέπνεε τις εξηγητικές αφηγήσεις. Οι φοιτητές και οι φοι- 
τήτριές του διέθεταν τον εξοπλισμό για να αναλάβουν ηγετικό ρόλο σε μια ανα- 
δυόμενη γνωστική πειθαρχία. Ο πατέρας τους ήταν από εκείνους που γνώριζαν 
πώς να θεμελιώσουν σε υλικές βάσεις μια κληρονομιά.

Μπορούμε κάλλιστα να πούμε ότι η πατρογραμμική γενιά του Γουόσμπερν 
γεννήθηκε με το σεμινάριο του 1957-1958 που πραγματοποιήθηκε στο Πανεπι
στήμιο του Σικάγου με τίτλο «Καταβολές της ανθρώπινης συμπεριφοράς» 
(«Origins of Human Behaviour»). Μέλη της ομάδας αυτής, ανάμεσά τους η Φύ- 
λις Τζέι και ο Άιρβεν Ντεβόρ, αναδείχτηκαν σε προσωπικότητες που διαμόρφω
σαν τις εξελισσόμενες επιτόπιες σπουδές των πρωτευόντων θηλαστικών και το 
γεγονός ότι ένας άλλος συμμετέχων, ο Ιησουίτης Τζον Φρις, γνώριζε την ιαπωνι
κή γλώσσα επέτρεψε την πληρέστερη σύλληψη των εργασιών που εκπονούσαν 
εκείνη την εποχή ιάπωνες συνάδελφοί τους.

Οι φοιτητές του Γ ουόσμπερν δεν ήταν μέλη κάποιου ιδιαίτερα αυταρχικού 
εργαστηρίου- τα θέματά τους τα διάλεγαν οι ίδιοι. Επίσης, αντιτάχθηκαν στον 
Γ ουόσμπερν ποικιλοτρόπως και εργάζονταν ανεξάρτητα από τις ιδέες και την 
υποστήριξή του. Ωστόσο, αρκετοί ανάμεσά τους αναφέρουν αναδρομικά την αί
σθηση ότι η διανοητική έξαψη που προκαλούσε μια νέα σύνθεση στη φυσική 
ανθρωπολογία και η φροντίδα του Γ ουόσμπερν για τις επιλογές και τις ευκαιρίες 
των φοιτητών του (καθώς και η αδιαφορία του για άλλες επιλογές) υποδεικνύ
ουν ότι υπήρχε ένα σαφέστερο σχέδιο. Για παράδειγμα, εφόσον ουσιώδες στοι
χείο της αφήγησης ήταν η λειτουργική ανατομία που προσιδίαζε στον κυνηγετι
κό τρόπο ζωής, δεν θα πρέπει να μας εκπλήσσει ότι στη δεκαετία του 1960 υπήρ
χαν φοιτητές που επεξεργάζονταν νέα ανατομικά προσαρμοστικά συμπλέγματα, 
τα οποία έγιναν ορατά με την υπόθεση του ανθρώπου κυνηγού. Διάφοροι φοιτη
τές βρέθηκαν να μελετούν το χέρι, τη σπονδυλική στήλη, το πόδι, την επικοινω
νία, την οικοπεριοχή και τη διατροφή, τη μητρική συμπεριφορά κ.ο.κ.

Δύο ειδικές συνεδρίες στα συνέδρια της Αμερικανικής Ένωσης Ανθρωπολό
γων της δεκαετίας του 1960 υπήρξαν τυπική περίπτωση των κοινωνικών μηχανι
σμών τους οποίους διέθεσε ο Γ ουόσμπερν στους φοιτητές και τους συνεργάτες 
του, και οι οποίοι έθεσαν στέρεα θεμέλια για την υπόθεση του ανθρώπου κυνη
γού στον κλάδο. Σε μια ημερίδα του 1963 εμφανίστηκαν δεκαπέντε άτομα από 
την ομάδα φοιτητών του Γουόσμπερν, ανάμεσά τους έξι γυναίκες. Η Αντριέν 
Ζίλμαν μίλησε για την οικοπεριοχή και τη συμπεριφορά- επρόκειτο να εκπονή
σει τη διατριβή της με θέμα τη δίποδη βάδιση στο εννοιολογικό πλαίσιο της υπό
θεσης του κυνηγιού. Στη συνέχεια θα αναδεικνυόταν κεντρική μορφή ανάμεσα 
σε όσους αμφισβήτησαν τούτο το εξηγητικό πλαίσιο αναφοράς και πρότειναν 
μια σημαντική εναλλακτική σύνθεση. Η συνάδελφός της για ένα τμήμα του έρ
γου αυτού, η Νάνσυ Τάνερ (πέθανε το 1989), ήταν κοινωνική ανθρωπολόγος 
που δίδασκε ως βοηθός του Γ ουόσμπερν κατά τις μεταπτυχιακές της σπουδές. Η
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Τζούντιθ Σίρεκ μίλησε για τη διατροφή και τη συμπεριφορά· η διατριβή της 
αφορούσε την οπτική επικοινωνία σε ένα είδος μακάκων. Η Φύλις Τζέι μίλησε 
για την επικράτηση το 1963 · το διδακτορικό της πραγματευόταν την κοινωνική 
οργάνωση των λανγκούρ. Η Σουζάν Σεβαλίερ έκανε μια εισήγηση με θέμα τη 
συμπεριφορά των μητέρων προς τα βρέφη· η μετέπειτα έρευνά της εισήγαγε 
ερωτήματα και μεθόδους των Μάστερς και Τζόνσον στην εξέταση του οργα
σμού των θηλυκών πρωτευόντων θηλαστικών εκτός του ανθρώπου, στο πλαίσιο 
της ευρύτατα διαδεδομένης αμφισβήτησης των ιδεών για την καθοριστική 
σπουδαιότητα της αρσενικής σεξουαλικής δραστηριότητας. Η Σουζάν Ρίπλεϋ 
ανακοίνωσε τα αποτελέσματα που προέκυψαν από τη μελέτη της για τη μητρική 
συμπεριφορά στους λανγκούρ, το είδος που κυριάρχησε στη διατριβή και το με- 
τέπειτα έργο της. Η Τζέην Λάνκαστερ μίλησε για τους ετήσιους αναπαραγωγι
κούς κύκλους των πρωτευόντων θηλαστικών, σε μια πρώιμη παρουσίαση της 
προσέγγισης που θα εξελισσόταν σε μείζονα νέα προοπτική για την εξωεργα- 
στηριακή μελέτη της αναπαραγωγής των πρωτευόντων. Η διατριβή της αφορού
σε την επικοινωνία στα πρωτεύοντα θηλαστικά· το μετέπειτα έργο της θα αποτε
λούσε σημαντικό στοιχείο για την εξέγερση των θυγατέρων ενάντια στη συνθε
τική υπόθεση του ανθρώπου κυνηγού. Οι μεταπτυχιακοί φοιτητές του Γουόσ- 
μπερν μίλησαν παρομοίως για όψεις της υπόθεσης του κυνηγιού στην τριμερή 
της πλοκή, που περιλάμβανε την ανατομία, τη συμπεριφορά των πρωτευόντων 
θηλαστικών και την κοινωνική ανθρωπολογία. Η δεύτερη συνεδρία της Αμερι
κανικής Ένωσης Ανθρωπολόγων, το 1966, είχε τίτλο «Σχεδιασμός του ανθρώ
που» («Design for Man»)· στη συνεδρία αυτή είχαν ήδη βρει τη θέση τους όλα 
τα συστατικά στοιχεία της ανδροκεντρικής αφήγησης για το κυνήγι, περιλαμβά
νοντας προσεγγίσεις για τα ψυχολογικά και συγκινησιακά προσαρμοστικά συ
μπλέγματα, στο πλαίσιο της ιδεολογίας της πίεσης που προτεινόταν από τη σύγ
χρονη ψυχιατρική.

Ο Γουόσμπερν συνόψισε τις ομιλίες της συνεδρίας σε μια σύντομη εύστοχη 
τοποθέτηση για τον «Κυνηγετικό τρόπο ζωής».11 Τα διδάγματα για τη γνωστική 
πειθαρχία της φυσικής ανθρωπολογίας δύσκολα θα περνούσαν απαρατήρητα. 
Κι ανεξάρτητα από τα νοήματα που απέδιδαν στο έργο τους ατομικά οι φοιτητές

11. Οι ομιλητές, οι τίτλοι και τα προσχέδια προέρχονται από το προσωπικό αρχείο του Γου- 
όσμπερν. Στη συνεδρία του 1963 μίλησαν επίσης ο Ραλφ Χολογουέι (Ralph Holloway), ο Θίο- 
ντορ Γκραντ (Theodore Grand), ο Ρίτσαρντ Λη (Richard Lee), ο Πήτερ Μάρλερ (Peter Marler), 
ο Πωλ Σάιμοντς (Paul Simonds) και ο Γουόσμπερν. Αλλοι ομιλητές το 1966 ήταν ο ψυχίατρος 
Ντέιβιντ Χάμπουργκ και ο φοιτητής Richard van Horn. Για το έργο των γυναικών που συνδέο
νται με τον Γ ουόσμπερν και συνέγραψαν για θέματα σχετικά με αυτά που μας απασχολούν εδώ, 
βλ. Zihlman (1967, 1978α, 1978β, 1978γ), Tanner (1981 ), Jay (1963α, 1963β), Chevalier-Skol- 
nikoflf (1971, 1974), Chevalier-Skolnikoff και Poirier (1977), Ripley (1965), Lancaster (1967, 
1968,1971, 1973, 1975,1978, 1979), Lancaster και Lee ( 1965).
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κατά τη μεταπτυχιακή τους κατάρτιση, τα δημόσια νοήματα των ανακοινώσεων 
από το Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ στην Καλιφόρνια, πλαισιωμένα εννοιολο- 
γικά από τις ερμηνείες του Γουόσμπερν —καθώς και από την πιο άμεση καθοδή
γησή του μερικές φορές-, στη δεκαετία του 1960 περιλάμβαναν πιθανότατα τα 
εξής: 1) την πρωτοκαθεδρία του μοντέλου των μπαμπουίνων για τη συγκριτική 
λειτουργική κατανόηση της εξέλιξης των ανθρωπιδών* 2) τον κομβικό ρόλο της 
κοινωνικής ομάδας (καθώς και τον κατά πολύ υποδεέστερο ρόλο των σεξουαλι
κών δεσμών) ως καίρια συμπεριφορική προσαρμογή των πρωτευόντων θηλα
στικών και 3) την κεντρική δραματουργία σχετικά με μια αντρική καινοτόμα 
μέθοδο επιβίωσης -το κυνήγι- στην αφήγηση για την προέλευση του ανθρώπι
νου είδους, όπου συμπεριλαμβάνονταν η δίποδη βάδιση, τα εργαλεία, η γλώσσα 
και η κοινωνική συνεργασία. Για μία ακόμη φορά οι ανδρικές ιεραρχίες επικρά
τησης αποτελούσαν τον βασικό ερμηνευτικό μηχανισμό τούτης της ελπιδοφό- 
ρας συνεργασίας.

Η  σύνδεση με τους λανγκούρ

Πρέπει να είναι φανερό ότι οι θυγατέρες της πατρογραμμικής γενιάς του Γ ουόσ
μπερν ανατράφηκαν έτσι ώστε να μιλούν δημόσια, να διαθέτουν κύρος, να συγ
γράφουν αφηγήσεις. Επίσης πολλές φορές κατέλαβαν θέσεις διδασκαλίας που 
τους άφηναν ελεύθερο χρόνο για την έρευνα και τη δημοσίευση μελετών. Αξίζει 
να αναφερθούμε εκτενώς σε αυτές τις φοιτήτριες στον τομέα των πρωτευόντων 
θηλαστικών καθώς και στους αδελφούς και τη φυλή (μήπως αγέλη;) τους. Ωστό
σο, ας στραφούμε εδώ σε ένα μόνο σύνολο αφηγήσεων που έχουν προσφέρει οι 
θυγατέρες του ανθρώπου κυνηγού στην επιτόπια έρευνα: το έπος των λαν- 
γκούρ.12 Εξετάζοντας προσεκτικότερα και μερικώς ένα μόνο σύνθετο ιστόρημα 
ίσως διευκρινίσουμε πώς αλλάζουν οι αφηγήσεις με δημόσια νοήματα μέσα στις 
βιοεπιστήμες.

Θα πρέπει να ανακοινωθεί εξαρχής ένα συμπέρασμα αυτού του ιδιόρρυθμου 
ερμηνευτικού υπομνηματισμού: η αφήγηση των λανγκούρ με όλα τα πολλαπλά 
δημόσια νοήματά της δεν καθρεφτίζει μηχανικά ιδεολογίες και κοινωνικές δυ
νάμεις έξω από τη φυσική ανθρωπολογία και την πρωτευοντολογία· ούτε αποτε

12. Σε έναν ημιτελή κατάλογο συγγραφέων για τους λανγκούρ στη δεκαετία του 1970, 
εκτός από τις Ντολχίνοου, Ρίπλεϋ, Μπόγκες και Χέρντυ, περιλαμβάνονται επίσης οι Frank 
Poirier, Naomi Bishop, Richard Curtain, Sheila Curtain, S. M. Mohnot, R. P. Mukheijec, S. S. 
Saha, J. R. Oppenheimer, H. Rahaman, M. D. Parthasarathy, Y. Sugiyama, K. Yoshiba, Y. 
Furuya, C. Vogel, A. Hladik και C. M. Hladik. Ας σημειωθούν οι ενδείξεις της συλλογικής και 
διεθνούς δομής της πρωτευοντολογίας.
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λεί προϊόν της επιμελούς αντικειμενικής επιστήμης που βελτιώνει συνεχώς τις 
μεθόδους της, ώστε εντέλει να μην βλέπει τίποτε άλλο εκτός από Αρχιπιθήκους. 
Οι φυσικές επιστήμες δεν είναι ολότελα εξημερωμένες ούτε απολύτως μυστη
ριώδεις. Και οι δύο αυτές οπτικές γωνίες κάνουν καρικατούρα τη θεώρηση που 
αντιλαμβάνεται την επιστημονική παραγωγή ως μύθο, δηλαδή ως νοηματοδοτη- 
μένη δημόσια γνώση. Ωστόσο, τα δύο άκρα της καρικατούρας υποδεικνύουν 
κάτι αληθές, κατά τη γνώμη μου, κάτι που κάνει ενδιαφέρουσα τη διαδικασία 
κατασκευής της επιστήμης για ένα πρόσωπο που αναρωτιέται πώς γεννιούνται 
αφηγήσεις νέου είδους. Οι αφηγήσεις της φυσικής επιστήμης υποτίθεται πως εί
ναι γόνιμες· κατά κανόνα οδηγούν τους ανθρώπους που ασκούν την επιστήμη 
να δουν πράγματα τα οποία προηγουμένως αγνοούσαν, τους οδηγούν να βρουν 
το απρόσμενο. Οι επιστημονικές αφηγήσεις χαρακτηρίζονται από έναν αξιοπε
ρίεργο κανόνα κατασκευής: παρά τις αυστηρές προφυλάξεις, αναγκάζουν τον 
παρατηρητή να δει το απροσδόκητο, εκείνο που πιθανότατα δεν θέλει να το δει 
κανείς. Τα εργαλεία με τα οποία φτιάχνεται η όραση αυτού του είδους είναι υλι
κά, ακόμη και πεζά. Οι πρωτευοντολόγοι, για παράδειγμα, επί δεκαετίες ανέπτυ
ξαν απολύτως κατηγορηματικά κριτήρια για τη συλλογή αξιόλογων δεδομένων 
και σταδιακά τα επέβαλαν μεταξύ τους: αριθμό ωρών επιτόπιας έρευνας, σωμα
τική θέση του παρατηρητή, ικανότητα αναγνώρισης των ζώων, όμοιες πρακτι
κές μεταξύ παρατηρητών στην ονομασία και την καταμέτρηση των «μονάδων» 
συμπεριφοράς, μορφή της αποδελτίωσης και της αποθήκευσής της, δειγματολη
πτικές διαδικασίες για να αντισταθμιστεί η προτίμηση του παρατηρητή να παρα
κολουθεί αυτό που είναι ήδη ενδιαφέρον κ.ο.κ. Η πατρογραμμική γενιά του Γου- 
όσμπερν έδωσε στα παιδιά της εργαλεία με τα οποία αναγκάζονταν να αναπτύ
ξουν προκλητική όραση σε ένα ιστορικό περιβάλλον που δόμησε τη δυνατότητα 
για διαφορετικές αφηγήσεις. Υποστηρίζοντας τη θέση αυτή από την οπτική γω
νία ότι οι κοινωνικές δυνάμεις καθορίζουν «εξωτερικά» τις επιστημονικές αφη
γήσεις, σε αντιπαράθεση με την αντίστοιχη ότι η επίμονη επιστημονική πρακτι
κή τις ξεκαθαρίζει «εσωτερικά» από τις μεροληψίες, θα αντιμετωπίζαμε το βα
σικό πρόβλημα ότι το «εσωτερικό» και το «εξωτερικό» αποτελούν εσφαλμένες 
μεταφορές. Οι κοινωνικές δυνάμεις και η καθημερινή επιστημονική πρακτική 
υπάρχουν και οι δύο εσωτερικά. Αποτελούν και οι δύο στοιχείο της διαδικασίας 
παραγωγής δημόσιας γνώσης, ενώ παράλληλα καμία τους δεν είναι πηγή καθα
ρότητας ή μόλυνσης. Η καθημερινή επιστημονική πρακτική είναι στην πραγμα
τικότητα πολύ σημαντική κοινωνική δύναμη. Αυτή η πρακτική, όμως, μπορεί να 
κάνει ορατό μόνον εκείνο που οι άνθρωποι μπορούν να μάθουν ιστορικά να βλέ
πουν. Όλες οι αφηγήσεις έχουν πολλαπλά επίπεδα διαμεσολάβησης (Latour και 
Woolgar 1979).

Εδώ είναι απαραίτητη η εξής προειδοποίηση: το κεφάλαιο αυτό δεν προσπα
θεί διόλου να περιγράφει, και πολύ λιγότερο να εξηγήσει, ολόκληρη τη στάδιο-
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δρομία, το σύνολο των δημοσιευμάτων ή τις ιστορικές επιρροές που δέχτηκαν η 
Ντολχίνοου, η Ρίπλεϋ, η Χέρντυ ή η Μπάγκες. Απλώς έρχονται στο επίκεντρο 
μερικές στιγμές της ιστορίας της σύγχρονης πρωτευοντολογίας και συγκεκριμέ
να άρθρα, προκειμένου να φωτιστούν δημόσιες συζητήσεις για τη φύση του θη
λυκού ανθρώπου, τη γονεϊκότητα και τη βία. Τούτες οι συζητήσεις θέτουν πολι
τικά και ιστορικά ζητήματα για τις επιστημονικές καταγωγικές αφηγήσεις και 
οδηγούν σε αντιδικίες για την κατονομασία των νοημάτων και των δυνατοτή
των, στα συμφραζόμενα των αγώνων που διεξάγονται τώρα στις Ηνωμένες Πο
λιτείες, προκειμένου να οριστούν και να κριθούν η αντρική και η γυναικεία συ
νεργασία ή ο ανταγωνισμός, η βία μέσα στο νοικοκυριό, η άμβλωση και το πολι
τικό ζήτημα των ελευθεριών και των περιορισμών στην αναπαραγωγή, η κοινω
νική παθολογία και πίεση, καθώς και τα κοινωνιοβιολογικά επιχειρήματα για τις 
κληρονομημένες τάσεις στην ανθρώπινη κοινωνική συμπεριφορά, στην οποία 
συμπεριλαμβάνονται οι έμφυλοι ρόλοι. Όλα αυτά είναι παραδοσιακά ενδιαφέ
ροντα στην ιστορία της εξελικτικής βιολογίας και της φυσικής ανθρωπολογίας. 
Τα πρωτεύοντα θηλαστικά είναι προνομιακά αντικείμενα σε συγκεκριμένες 
ιστορικές αντιδικίες ως προς την ονομασία της ασημάδευτης θέσης του ανθρώ
που στη φύση, καθώς και ως προς την περιγραφή της εξίσου ασημάδευτης φύ
σης της ανθρώπινης κοινωνίας.

Ασθένεια και υγεία στις κοινωνικές ομάδες: ζήτημα μοντέλω ν

Η Φύλις Τζέι (σήμερα Ντολχίνοου), ομότιμη καθηγήτρια στο Πανεπιστήμιο της 
Καλιφόρνιας, στο Τμήμα Ανθρωπολογίας του Μπέρκλεϋ, και επιβλέπουσα στη 
διατριβή μιας άλλης θυγατέρας σε τούτη εδώ την αφήγηση, της Τζέην Μπάγκες, 
ήταν μία από τις πρώτες φοιτήτριες του Γουόσμπερν που μελέτησαν την κοινω
νική συμπεριφορά, καθώς και μέλος στο σεμινάριο του Σικάγου σχετικά με την 
προέλευση της ανθρώπινης συμπεριφοράς. Παρατήρησε τους λανγκούρ (Pres- 
bytis entellus) στην κεντρική και τη βόρεια Ινδία για 850 ώρες σε διάστημα 18 
μηνών κατά τα έτη 1958-1960, και η εργασία της αυτή αποτέλεσε τον πυρήνα 
της διατριβής της με τίτλο «Η κοινωνική συμπεριφορά του λανγκούρ» (Phyllis 
Jay, «The social behavior of langur monkey», 1963α), καθώς και αρκετών άλ
λων δημοσιευμάτων της (Jay 1962, 1963β, 1965· Dolhinow 1972). Η Τζέι ήταν 
η πρώτη που παρατήρησε συστηματικά τις συγκεκριμένες μαϊμούδες σε επιτό
πια έρευνα μετά τον Β Παγκόσμιο Πόλεμο· γρήγορα ακολούθησαν τη μελέτη 
της οι μελέτες από την ομάδα παρατήρησης του Ιαπωνικού Κέντρου για τη Μαϊ
μού (Japan Monkey Center), από ινδούς συναδέλφους, που εργάστηκαν στη νό
τια Ινδία από το 1961 μέχρι το 1963, καθώς και από τη Σούζαν Ρίπλεϋ, τη συνά
δελφό της και μεταπτυχιακή φοιτήτρια του Γ ουόσμπερν, η οποία ολοκλήρωσε
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μια ετήσια μελέτη το 1963 στους σεμνοπίθηκους στην Κεϋλάνη. Η αφήγηση της 
Τζέι ήταν σύνθετη. Θα ήθελα όμως να απομονώσω μερικά στοιχεία της για πιο 
λεπτομερή ανάλυση: το ερώτημα πώς καθιερώνεται ένα μοντέλο για κάποια 
όψη των τρόπων ζωής στους πρώιμους ανθρωπίδες, τη δομή της επιχειρηματο
λογίας για την οργανωμένη κοινωνική ομάδα ως εξελικτική προσαρμογή, τα 
κριτήρια για την αναγνώριση μιας κοινωνικής συμπεριφοράς ως παθολογικής ή 
υγιούς, τις μετατοπιζόμενες θέσεις των φαινομένων μέσα στο οπτικό πεδίο του 
παρατηρητή και τη στρατηγική ερμηνείας τους, καθώς και το νοηματικό μετα
σχηματισμό των αφηγήσεων όταν συμβαίνουν τέτοιες μετατοπίσεις. Θα εστιά
σουμε εδώ στις πρώτες δημοσιεύσεις της Φύλις Τζέι, οι οποίες βασίστηκαν στην 
επιτόπια μελέτη που έκανε ως μεταπτυχιακή φοιτήτρια στα πρώτα χρόνια του 
αναζωογονημένου μετά τον πόλεμο φυσιοκρατικού ενδιαφέροντος για τη συ
μπεριφορά των πρωτευόντων θηλαστικών. Η πρωτευοντολογία στις αρχές της 
δεκαετίας του 1960 είχε πολλές δομικές διαφορές από τη μορφή της στη δεκαε
τία του 1980, όταν η Χέρντυ και η Μπόγκες πραγματοποίησαν την πρώτη επιτό
πια μελέτη τους και τις πρώτες δημοσιεύσεις τους. Το μέγεθος της σχετικής βι
βλιογραφίας, η τυποποίηση της διαδικασίας της επιτόπιας έρευνας, η δυναμική 
των κοινωνικών δικτύων σταδιοδρομίας και οι επαγγελματικές δυνατότητες, κα
θώς και οι σχέσεις με άλλες συζητήσεις στη βιολογία (στο πλαίσιο της οικολο
γίας και της πληθυσμιακής βιολογίας, για παράδειγμα) και στην ανθρωπολογία 
(σχετικά με την εφαρμογή της κοινωνιοβιολογίας στις ανθρώπινες ομάδες, για 
παράδειγμα), έχουν αλλάξει. Τούτο το κεφάλαιο υποστηρίζει, μεταξύ άλλων, ότι 
μερικές από τις μεταβολές αυτές πραγματοποιήθηκαν σε συνάρτηση με σημα
ντικούς πολιτικούς αγώνες για τις κοινωνικές σχέσεις αναπαραγωγής του αν
θρώπινου είδους και για την πολιτική θέση όλων των θηλυκών πρωτευόντων θη
λαστικών στη φύση, συμβάλλοντας με τη σειρά τους σ’ αυτούς.

Τη στιγμή που η Τζέι βρισκόταν στο ερευνητικό πεδίο μελετώντας τους λαν- 
γκούρ, ένας συμφοιτητής της στο μεταπτυχιακό παρακολουθούσε τους μπα- 
μπουίνους στην Αφρική. Ο Γουόσμπερν και ο Άιρβεν Ντεβόρ διεξήγαγαν το 
1959 μία δωδεκάμηνη μελέτη 1.200 ωρών στους μπαμπουίνους της Κένυας, συ
νεχίζοντας την προκαταρκτική μελέτη 200 ωρών που έκανε το 1955 ο Γουόσ- 
μπερν, σχεδόν τυχαία, με την ευκαιρία ενός παναφρικανικού συνεδρίου για την 
ανθρώπινη εξέλιξη. Η επιτόπια έρευνα για τους μπαμπουίνους εξερευνούσε την 
ισχύ ενός επιστημονικού μοντέλου για ορισμένες πτυχές των ανασυσταμένων 
συμπεριφορικών προσαρμοστικών συμπλεγμάτων στους ανθρωπίδες, για τα 
οποία είχε διατυπωθεί η υπόθεση ότι συνδέονταν με τη διαβίωση στη σαβάνα 
και με την καινοτομία του κυνηγιού. Η διαμόρφωση μοντέλων στη σχολή του 
Γουόσμπερν δεν σήμαινε την αναζήτηση μιας απλούστερης εκδοχής κάποιας 
δήθεν συνθετότερης ανθρώπινης συμπεριφοράς, και πολύ λιγότερο δεν σήμαινε 
την αναζήτηση ενός είδους που θα θεωρούνταν συνολικά απλούστερη εκδοχή
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των ανθρωπιδών. Εδώ οι κλίμακες συνθετότητας δεν ήταν αντικείμενα γνώσης. 
Διαφορετικά είδη πρωτευόντων θηλαστικών μπορούσαν να θεωρηθούν μοντέλα 
για επιμέρους πλευρές των προσαρμοστικών συμπλεγμάτων, όπως η οικοπεριο- 
χή ή η διατροφή ή ο συσχετισμός της έντασης των ιεραρχιών επικράτησης με τη 
θηρευτική πίεση. Τα μοντέλα αυτά, όπως και κάθε άλλο βιολογικό συστημικό 
μοντέλο, έπρεπε να υποβάλλονται σε παρατήρηση και πειραματικό έλεγχο τόσο 
στο πεδίο όσο και στο εργαστήριο. Λογικά, τα συστημικά μοντέλα για τα πρω
τεύοντα θηλαστικά είχαν την ίδια θέση με τα εργαστηριακά ή και τα τελείως 
συνθετικά υποσυστήματα κυτταρικής μεμβράνης όσον αφορά τη μελέτη της κί
νησης των κυττάρων. Οι μπαμπουίνοι έμοιαζαν ένα πολλά υποσχόμενο μοντέλο 
για τη μελέτη της ανθρώπινης εξέλιξης, επειδή ανήκαν στα πρωτεύοντα, ζούσαν 
στο έδαφος, και η επιβίωσή τους ήταν εξαρτημένη από μια δομημένη κοινωνική 
ομάδα. Η συμπεριφορά, η οικολογία, η λειτουργική ανατομία -  όλα αυτά έπρεπε 
να συσχετίζονται σε κάθε εξηγητική αφήγηση. Τα μοντέλα μπορούσαν να είναι 
διαφωτιστικά τόσο με την αντίθεση όσο και με τη σύγκριση· η οικοδόμηση μο
ντέλων αποτελούσε στοιχείο της κατασκευής μιας συγκριτικής επιστήμης της 
εξέλιξης. Πράγματι, ο Γουόσμπερν και ο Ντεβόρ (Washburn και DeVore 1961) 
κατέληξαν στο συμπέρασμα ότι οι διαφορές ανάμεσα στους μπαμπουίνους και 
τους ανθρωπίδες ήταν πάρα πολύ σημαντικές. Ωστόσο, το επίκεντρο όλων των 
συγκρίσεων ήταν ρητό: ο homo sapiens. Η σχολή του Γουόσμπερν στο ξεκίνημά 
της δεν έθετε τα ερωτήματα που θα απασχολούσαν τους ζωολόγους αλλά τους 
μελετητές του ανθρώπινου τρόπου ζωής. Και οι μπαμπουίνοι αναδείχτηκαν από 
νωρίς προνομιακά συστημικά μοντέλα που καθόριζαν τα νοήματα άλλων ειδών 
τα οποία μελετούσαν οι φοιτητές του Γ ουόσμπερν, όπως για παράδειγμα των αι- 
θιοπικών κερκοπιθήκων και των λανγκούρ. Οι μπαμπουίνοι φαίνονταν σωστό 
συστημικό μοντέλο για συζητήσεις σχετικές με τη συνεργασία μεταξύ αρσενι
κών, τις ιεραρχίες επικράτησης μεταξύ αρσενικών ως μορφή προσαρμοστικής 
κοινωνικής οργάνωσης και τον απαραίτητο ρόλο των αρσενικών στην άμυνα 
της αγέλης για τον υποθετικό ανθρωπίδη που ζούσε στη σαβάνα.

Το ερευνητικό κέντρο για τους μπαμπουίνους δομεί άραγε τα νοήματα στην 
αφήγηση της Τζέι για τους λανγκούρ; Τα πρώτα άρθρα της βρίθουν από αναφο
ρές στην αφήγηση του Ντεβόρ για τους μπαμπουίνους, μια αφήγηση με ισχυρή 
πλοκή που στρέφεται στη ζωή των αρσενικών, και ιδίως στους ρόλους που υπο
τίθεται ότι είχαν ως προστάτες της αγέλης, ως υπεύθυνοι για τη διατήρηση της 
ειρήνης στο εσωτερικό της ομάδας και ως οργανωτές μέσω του μηχανισμού της 
ιεραρχίας επικράτησης. Ο Ντεβόρ είδε τη δομή της αγέλης με τους αρσενικούς 
μπαμπουίνους στο επίκεντρό της να περιλαμβάνει έναν πυρήνα από συμμάχους 
κυρίαρχους αρσενικούς που ασκούσαν απεριόριστη έλξη στα θηλυκά και τα παι
διά, μαζί με κάποια άλλα αρσενικά που βρίσκονταν στην περιφέρειά της, όταν η 
αγέλη στάθμευε, ή την ακολουθούσαν ως ειδική οπισθοφυλακή, όταν φαινόταν
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να απειλείται από κινδύνους. Αποδείχτηκε δύσκολο για οποιονδήποτε άλλον αυ- 
τόπτη να παρατηρήσει τον συγκεκριμένο πίνακα, όμως αυτός επαναλήφθηκε 
συμβολικά σε πάμπολλες παραλλαγές, στις οποίες συμπεριλαμβάνονται εικονο
γραφήσεις σε εγχειρίδια.13 Αν η επικράτηση των αρσενικών αποτέλεσε το μηχα
νισμό οργάνωσης της αγέλης, τότε η προσοχή θα έπρεπε να στραφεί στις παραλ
λαγές της προκειμένου να προκόψουν συγκριτικές αφηγήσεις. Αμεση, υπόρρη- 
τη συνέπεια ήταν ότι οι βαθμοί της κοινωνικής οργάνωσης συσχετίζονταν με την 
πληρότητα με την οποία είχε αναπτυχθεί τούτος ο καίριος μηχανισμός προσαρ
μογής για τη ζωή σε μια κοινωνική ομάδα, οι σταθερές ιεραρχίες των αρσενι
κών, ο σπόρος της συνεργασίας. Η λογική σύνδεση με την ιατρική και ψυχιατρι
κή θεραπευτική των κοινωνικών ομάδων θα πρέπει να είναι εμφανής: η κοινωνι
κή αταξία συνεπάγεται την κατάρρευση των κεντρικών μηχανισμών προσαρμο
γής. Τα αρσενικά σε κατάσταση έντασης θα προέβαιναν σε αταίριαστες (υπερ
βολικές ή ελλιπείς) συμπεριφορές επικράτησης -  σε βάρος της οργάνωσης της 
αγέλης ή ακόμη και της επιβίωσής της.

Τόσο ο Ντεβόρ όσο και η Τζέι αντιλαμβάνονταν την οργανωμένη κοινωνική 
ομάδα ως βασική μονάδα προσαρμογής του είδους. Τούτος ο ισχυρισμός δεν υι
οθετούσε αναγκαστικά την προσέγγιση που τοποθετούσε τη διαδικασία επιλο
γής στο επίπεδο της ομάδας, ένα ζήτημα που ανέκυπτε σπάνια μέχρι να εμφανι
στούν οι κοινωνιοβιολογικές προκλήσεις (ή μήπως προεκτάσεις;) στη νεοδαρβι- 
νική θεωρία της φυσικής επιλογής κατά τη δεκαετία του 1970. Οι κοινωνικοί ρό
λοι αποτελούσαν βασικά αντικείμενα μελέτης επειδή δομούσαν τις ομάδες. Οι 
κοινωνικοί δεσμοί συντηρούσαν την ενότητα της αγέλης, και κανένας από τους 
δύο παρατηρητές δεν θεώρησε τις σχέσεις επικράτησης των αρσενικών το μονα
δικό είδος κοινωνικού δεσμού. Ωστόσο, στις εξηγήσεις του Ντεβόρ εκείνο που 
επέτρεπε σε τελική ανάλυση την ύπαρξη της ομάδας ήταν ακριβώς οι σχέσεις 
επικράτησης* και οι ομάδες επέτρεψαν ακριβώς την ύπαρξη των πρωτευόντων 
θηλαστικών καθώς και του ανθρώπινου τρόπου ζωής, δηλαδή του κατεξοχήν 
αντικειμένου γνώσης στην πατρογραμμική γενιά του Γουόσμπερν. Ας σημειω
θεί ότι το σημαντικό εξηγητικό επίπεδο είναι οι μηχανισμοί και τα προσαρμοστι
κά συμπλέγματα. Τα πρώτα άρθρα της Τζέι παρουσίαζαν μια σειρά συναρπαστι
κές αντιθέσεις σε τούτη την αφηγηματική δομή, επειδή οι λανγκούρ τους οποί
ους μελετούσε δεν κατάφερναν να δράσουν σαν καλοί μπαμπουίνοι αν και διέ
θεταν ιδιαίτερα σταθερές ομάδες.

Η συντριπτική πλειονότητα των άρθρων της Τζέι για τη ζωή των λανγκούρ 
συνολικά αφορούσε τα βρέφη και τις μητέρες. Τα άρθρα της ακολουθούσαν δια

13. Για την περίφημη εικόνα που έδειχνε την αγέλη να προχωρά, βλ. Hall και DeVore 
(1972: 141). Η ευρύτερα διαθέσιμη λαϊκή πηγή διάδοσης αυτής της μυθολογίας για τους μπα- 
μπουίνους είναι ένα βιβλίο του συγκροτήματος Time-Life (Eimerl και DeVore 1965).
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χρονική και αναπτυξιακή προσέγγιση στην κοινωνική οργάνωση, αντίθετα από 
την τοπική πλοκή του Ντεβόρ με τους κυρίαρχους ενήλικους αρσενικούς πρωτα
γωνιστές στη σκηνή της σαβάνας που στήθηκε για τις δυνατότητες των ανθρω- 
πιδών. Σύμφωνα με την ανάγνωσή μου, το πρώιμο έργο της Τζέι από βιολογική 
και οικολογική άποψη είναι πιο σύνθετο και πολυκεντρικό σε σύγκριση με το 
έργο του Ντεβόρ. Η Τζέι δημοσίευσε ξεχωριστά άρθρα για τα βρέφη και για τις 
μητέρες. Μερικές πρώην μεταπτυχιακές φοιτήτριες, παρά τα συχνά δημοσιεύ- 
ματά τους για το θέμα, θυμούνται ότι προσπαθούσαν να αποφύγουν την υπερβο
λική ταύτισή τους με τη θεματική των θηλυκών και των βρεφών· η υπερβολική 
προσοχή στα θηλυκά μολύνει τον παρατηρητή, χαρακτηρίζει τον παρατηρητή ως 
περιφερειακό. Εν πάση περιπτώσει, από την Τζέι ζητήθηκε κατ’ επανάληψη να 
γράψει σχετικά άρθρα για τους πρώτους συλλογικούς τόμους με θέμα τα πρω
τεύοντα θηλαστικά. Και πάλι, όποια κι αν ήταν η προσωπική της αντίληψη για 
τη βιολογία των λανγκούρ συνολικά, η ίδια συνδέθηκε δημόσια με μια αφήγηση 
που δεν αναφερόταν ως συγκριτικός πόλος για την καινοτομία στους ανθρωπί- 
δες. Το προνομιακό συστημικό μοντέλο ήταν οι μπαμπούίνοι· και τούτο, για τον 
Ντεβόρ, σήμαινε ανδρική δραστηριότητα. Παρόλο που ο Ντεβόρ γνώριζε ότι τα 
βρέφη αποτελούσαν πόλο έλξης και ότι όλοι οι παρατηρητές κατέγραφαν τη 
βρεφική κοινωνικοποίηση περιγράφοντας τη γένεση της δομής της ομάδας, η 
εξήγηση μιας ομάδας δεν μπορούσε να βασίζεται στη δραστηριότητα των μητέ
ρων και των βρεφών. Η Τζέι αντιλήφθηκε ρητά το βρέφος ως πόλο έλξης με καί
ριο ρόλο στη δομή της αγέλης των λανγκούρ· όμως τούτη η δευτερεύουσα πλο
κή δεν αποτέλεσε σημαντική συνιστώσα των συμπερασμάτων στην αφήγησή 
της. Περιέγραψε τη διακίνηση των βρεφών ανάμεσα στα θηλυκά, τη σχετική 
αδιαφορία των αρσενικών για τα βρέφη, τις διαφορές φύλου στη βρεφική ανά
πτυξη, την απουσία καλά προσδιορισμένων ιεραρχιών επικράτησης ανάμεσα 
στα ενήλικα θηλυκά, τις πρόσκαιρες συμμαχίες των ενήλικων θηλυκών που συ
γκρούονταν με άλλα θηλυκά (μέχρι να προχωρήσει για τα καλά η δεκαετία του 
1960 οι δυτικοί δεν θεωρούσαν καμία οργάνωση μεταξύ θηλυκών σταθερή ή 
πρωταρχική, ενώ οι μητρογραμμικές γενιές συνέχισαν για ακόμη περισσότερα 
χρόνια να αφορούν σειρές από γιους), τη χαμηλή συχνότητα της επιθετικότητας 
στις αγέλες και, γενικότερα, τη χαλαρότερη οργάνωση της αγέλης σε σύγκριση 
με τους μπαμπουίνους του Ντεβόρ. Η Τζέι υποστήριξε ότι η εντονότερη σχέση 
στη ζωή ενός λανγκούρ αναπτυσσόταν ανάμεσα στη μητέρα και το βρέφος, δια
κηρύσσοντας παράλληλα ότι όλες οι δομές επικράτησης ήταν εξαιρετικά περί
πλοκες και ευαίσθητες, χωρίς μάλιστα ιδιαίτερη σπουδαιότητα για την καθημε
ρινότητα. Με δυο λόγια, είδε κυριολεκτικά και με τα μάτια της κάτι που σχεδόν 
δεν μπορούσαν να το χωρέσουν τα κύρια συμπεράσματά της, διότι μια άλλη 
αφήγηση ρύθμιζε τι λογιζόταν ως τελική εξήγηση. Η φυσική ανθρωπολογία του 
Γουόσμπερν για τον άνθρωπο κυνηγό απαιτούσε συγκριτικές μελέτες της κοι
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νωνικής συμπεριφοράς των πρωτευόντων, όμως ο ελάχιστα σιωπηλός συγκριτι
κός πόλος ζούσε στην αφρικανική σαβάνα και βρυχόταν επιβλητικά απειλώντας 
άλλες αφηγηματικές δομές και συμπεράσματα. Δεν είναι όλες οι συγκρίσεις ισό
τιμες όταν ο επιστημονικός στόχος είναι να γνωρίσουμε τη θέση του «ανθρώ
που» στη φύση.

Οπότε μπορούσε, η Τζέι διεξήγαγε τις παρατηρήσεις της μέσα από την αγέλη· 
δρούσε ως βοηθητικό μέλος, αποφεύγοντας την οπτική επαφή για να μην προκα- 
λέσει. Μολονότι ήταν αδύνατον να παρατηρήσει εσωτερικά τις περισσότερες 
αγέλες των λανγκούρ, επειδή είχαν σκαρφαλώσει, για παράδειγμα, ψηλά στα δέ
ντρα πάνω από το κεφάλι της, το μοναδικό ρητό μεθοδολογικό της σχόλιο στα 
πρώτα της άρθρα σχετικά με τη σωματική της σχέση ως παρατηρήτριας την τοπο
θετούσε κατηγορηματικά στο εσωτερικό της αγέλης και όχι σε κυρίαρχο ή παρεμ
βατικό ρόλο προκειμένου να προκαλέσει τις σχέσεις επικράτησης ανάμεσα στα 
ζώα. Αντίθετα, ο Ντεβόρ παρακολουθούσε από την περιφέρεια, προστατευμένος 
μέσα σε ένα τζιπ, εν μέρει επειδή υπήρχαν λιοντάρια στην περιοχή· κατά συνέ
πεια, η καθημερινή ζωή φαινόταν διαφορετική. Ακόμη, ο Ντεβόρ προκαλούσε 
πειραματικά τις διαντιδράσεις επικράτησης μεταξύ αρσενικών που έπρεπε να πα
ρατηρηθούν προκειμένου να σημασιοδοτηθούν τα κεντρικά νοήματα, που απο
καλούνταν παρατηρήσεις. Η Τζέι, από την άλλη πλευρά, αφιέρωσε πολύ λιγότε
ρο χώρο για να περιγράφει τις δραστηριότητες των αρσενικών παρά των θηλυ
κών και των βρεφών, ενώ παιδεύτηκε πραγματικά να εξακριβώσει τι σημαντικό 
έκαναν τα αρσενικά στην καθημερινή ζωή της αγέλης. Ωστόσο, το ρητό συμπέ
ρασμά της ήταν το εξής: «τα ενήλικα αρσενικά συντηρούν την εσωτερική σταθε
ρότητα της αγέλης εγκαθιδρύοντας και επιβεβαιώνοντας μια σταθερή ιεραρχία 
επικράτησης μεταξύ αρσενικών η οποία δομεί τις σχέσεις τους μέσα στην αγέλη» 
(Οοΐίιίηοιν 1972: 230). Τα αρσενικά ήταν ηγέτες που συντόνιζαν την ενότητα και 
τη σταθερότητα της αγέλης, παρά τη δομή της παρατήρησης στα άρθρα της. 
Ήταν η γενιά των θυγατέρων του Γουόσμπερν ύστερα από την Τζέι εκείνη που 
μετέτρεψε τις διαρκείς παρατηρήσεις μητροεστιακών ομάδων σε εξήγηση της δο
μής της αγέλης και σε προνομιακά μοντέλα για την εξέλιξη των ανθρωπιδών.14

14. Κύριες μορφές εδώ είναι η Αντριέν Ζίλμαν, η Τζέην Λάνκαστερ και η Σίρλεϋ Στραμ. 
Για μια εκλαϊκευτική παρουσίαση που βασίζεται κυρίως στο αφήγημα της Στραμ για τους μπα- 
μπουίνους, βλ. Moss (1975: 193-230). Κομβικό στοιχείο της τελευταίας αφήγησης είναι ότι ο 
χιμπατζής εμφανίζεται ως το πιο θαυμαστό υποψήφιο μοντέλο για τη μελέτη της εξέλιξης των 
ανθρωπιδών. Ωστόσο, η Στραμ, η Λάνκαστερ και η Θέλμα Ρόγουελ, που δεν έστιασαν στο χι- 
μπατζή, αφηγήθηκαν εμφανώς διαφορετικά το νόημα που είχαν οι μπαμπουίνοι, οι αιθιοπικοί 
κερκοπίθηκοι και οι ερυθρόκηβοι. Κατά την άποψή μου, αποδυνάμωσαν την έμφαση που έδινε 
στους μπαμπουίνους η περιγραφή του Ντεβόρ εν μέρει επειδή το ευρύτατα διαδεδομένο γυναι
κείο κίνημα τροποποίησε όσα άκουγαν, έβλεπαν και πίστευαν τόσο οι άντρες όσο και οι γυναί
κες πρωτευοντολόγοι. Η Τζέι ποτέ δεν υπέδειξε ότι οι λανγκούρ έπρεπε κατά τη γνώμη της να
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Παρόλο που τα θηλυκά και τα βρέφη ήταν στο οπτικό πεδίο της Τζέι, δεν είδε 
κάτι που άρχισαν να αναφέρουν παραστατικά άλλοι παρατηρητές σε αλλα ση
μεία του κόσμου: τα αρσενικά, ύστερα από την εγκατάστασή τους σε μια αγέλη, 
σκότωναν βρέφη, εκδιώκοντας το ένα ή τα πολλά αρσενικά που έμεναν προη
γουμένως μόνιμα σ’ αυτήν. Ο Γουκιμάρου Σουγκιγιάμα από το Εργαστήριο Φυ
σικής Ανθρωπολογίας στο Πανεπιστήμιο του Κιότο και μέλος της ομάδας του 
Ιαπωνικού Κέντρου για τη Μαϊμού που μελετούσε τους λανγκούρ στο Νταρου- 
άρ της Ινδίας από το 1961 μέχρι το 1963, αφηγήθηκε μια διαφορετική ιστορία 
για τα ζώα: «πέρα από το γεγονός ότι ένα μεγαλόσωμο ενήλικο αρσενικό βρί
σκεται επικεφαλής της αγέλης, δεν υπάρχει καμία άλλη εμφανής κοινωνική δια
φοροποίηση». Ο Σουγκιγιάμα παρατήρησε μια διαδικασία την οποία ονόμασε 
«κοινωνική μεταβολή» σε αγέλες, στην οποία συμπεριέλαβε την «ανασύσταση» 
με την επιτυχημένη επίθεση μιας αποκλειστικά αρσενικής αγέλης σε μια αγέλη 
δύο φύλων. Στη συνέχεια εκδιώχθηκαν όλα τα αρσενικά της ομάδας των σφετε
ριστών εκτός από ένα. Στους επόμενους δύο μήνες το αρσενικό που απέμεινε 
δάγκωσε προφανώς ένα νεαρό θηλυκό και τα πέντε βρέφη της αγέλης, όλα όσα 
υπήρχαν δηλαδή, από τα οποία κανένα δεν επιβίωσε. Ωστόσο, φαίνεται ότι ο 
Σουγκιγιάμα δεν είδε το αρσενικό να σκοτώνει τα βρέφη. Ο ίδιος παρατηρητής 
επίσης προκάλεσε πειραματικά την κοινωνική μεταβολή μιας αγέλης απομα- 
κρύνοντας το μοναδικό αρσενικό (που χαρακτηρίστηκε «κυρίαρχος αρσενικός 
ηγεμόνας που προστάτευε και ηγούνταν της αγέλης») από μια άλλη ομάδα δύο 
φύλων. Τελικά, ένα αρσενικό που μπήκε στην αγέλη αυτή σκότωσε τέσσερα 
βρέφη· φαίνεται ότι τα συγκεκριμένα συμβάντα παρατηρήθηκαν άμεσα. Στις 
μελέτες αυτές οι σημαντικοί πειραματικοί χειρισμοί στις αγέλες, δηλαδή στα συ- 
στημικά μοντέλα για τη μελέτη της κοινωνικής οργάνωσης, αφορούσαν πάντοτε 
αρσενικά υψηλής κοινωνικής θέσης, τα οποία θεωρούνταν εκ προοιμίου σημεία 
οργανικής ζωτικότητας και «κοινωνικής μεταβολής».* 15

Δεν ήταν ότι η Τζέι δεν μπορούσε να καταγράψει ένα τέτοιο βίαιο συμβάν· 
απλώς, τίποτε παρόμοιο δεν συνέβη κατά τη διάρκεια της μελέτης της ή στην πε- 
ριοχή της στην Ινδία. Ωστόσο, η ίδια σχολίασε παρατηρήσεις άλλων για τους 
βρεφικούς θανάτους επιση ραίνοντας ότι οι λανγκούρ διέθεταν ασυνήθιστη ποι
κιλία οικότοπων και συμπεριφορικών χαρακτηριστικών, καθώς και ότι ήταν

αποτελούν προνομιακά μοντέλα για τη μελέτη της εξέλιξης των ανθρωπιδών. Είχε να αφηγηθεί 
μια διαφορετική ιστορία για τους λανγκούρ, που εκείνη τη χρονική στιγμή δεν μπορούσαν να 
επιβληθούν παρόμοια στο δημόσιο ενδιαφέρον. Η προσοχή αυτού του είδους εκδηλώθηκε 
έντονα αργότερα, για λόγους που ήταν το λιγότερο εξίσου πολιτικοί με εκείνους που υποστήρι
ζαν το προηγούμενο μοντέλο των μπαμπουίνων.

15. 8ι^ίγΕΐη3 (1967: 227). Είναι απαραίτητη η προσοχή κατά την ερμηνεία της γλώσσας 
των άρθρων αυτών, που έχουν μεταφραστεί, και μάλιστα ανεπιτυχώς πολλές φορές, από τα ια
πωνικά.
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αναγκαίες περισσότερες μελέτες που θα συσχέτιζαν την οικολογία με την κοινω
νική συμπεριφορά. Στο σημείο αυτό ακριβώς άρχισαν να διατυπώνονται τα απο
φασιστικά κριτήρια για τη σημασία που είχαν η κατάληψη της αγέλης από τα 
αρσενικά και η βρεφοκτονία. Κατά την άποψη της Τζέι, η «ραγδαία κοινωνική 
μεταβολή» αυτού του είδους συνέβαινε στο πλαίσιο της υψηλής πληθυσμιακής 
πυκνότητας των λανγκούρ, η οποία δημιουργούσε πίεση που με τη σειρά της 
επέφερε μια κοινωνική παθολογία. Η βρεφοκτονία δεν εξηγούσε τίποτε. Τα συμ
βάντα αυτά εν πάση περιπτώσει καταλάμβαναν το περιθώριο μιας σκηνής που 
είχε στηθεί για να αναπαρασταθεί η επιτυχία των κοινωνικών ομάδων ως στοι
χείων προσαρμογής στα πρωτεύοντα θηλαστικά. Η σκηνή αυτή ήταν απαραίτη
τη για τον άνθρωπο κυνηγό ως προάγγελο της συνεργασίας στο ανθρώπινο είδος 
η οποία βασιζόταν στα αρσενικά και εκφραζόταν με υγιείς σχέσεις επικράτησης. 
Η Τζέι σημείωσε τις παρατηρήσεις της βρεφοκτονίας, αλλά η αφήγησή της δεν 
τροποποιήθηκε εξαιτίας τους.

Ας στραφούμε τώρα σε μια σημαντική προσπάθεια να γκρεμιστεί τούτη η 
σκηνή κατά την αναμέτρηση της κοινωνιοβιολογικής εξήγησης με τους νοημα- 
τοδοτικούς κανόνες που συνέβαλαν στη γέννηση της γενεαλογικής γραμμής του 
Γουόσμπερν. Κατόπιν θα επιστρέφουμε στο ζήτημα του συμβάντος που λει
τουργεί ως ερμηνευτικό κλειδί στις εξηγητικές αφηγήσεις ενάντια στο τυχαίο 
περιστατικό ή την κοινωνική παθολογία. Η έμφαση στην κοινωνική ομάδα, σύμ
φωνα με τη Σάρα Μπλάφερ Χέρντυ, έμοιαζε να συσκοτίζει, παραδόξως, την 
ισότητα μεταξύ θηλυκών -  δηλαδή την ισότητα στις αναπαραγωγικές στρατηγι
κές. Ωστόσο, οι αναπαραγωγικές στρατηγικές βρίσκονται πολύ κοντά στην καρ
διά των αντιπαραθέσεων για τα πολιτικά νοήματα στις δεκαετίες του 1970 και 
του 1980, αντιπαραθέσεων που περιλάμβαναν τα πλήρη πολιτικά δικαιώματα 
των θηλυκών του ανθρώπινου είδους στις Ηνωμένες Πολιτείες με βάση την ανα
παραγωγική αυτονομία, την «αυτοδιάθεση του σώματος». Οι αναπαραγωγικές 
στρατηγικές αφορούν τις επενδύσεις του σώματος. Ας θυμηθούμε ότι τουλάχι
στον από την εποχή του Τόμας Χομπς και των συζητήσεων του 17ου αιώνα στην 
Αγγλία για την κυριαρχία, την ιδιότητα του πολίτη και την ψήφο, υποστηρίχτηκε 
ότι η κυριότητα του εαυτού -το δικαίωμα και η ικανότητα διάθεσης της ατομι
κής επένδυσης και της ατομικής ενσωμάτωσης- θεμελιώνει τη· νόμιμη πολιτική 
δράση, και ιδίως το σχηματισμό της κοινωνίας των πολιτών σε αντίθεση με μια 
υποθετική φυσική αναπαραγωγική οικογένεια. Η κοινωνιοβιολογική λογική του 
φεμινισμού, την οποία πρόκειται να εξετάσουμε λίγο, αντλεί από τα νάματα της 
δυτικής πολιτικής δημοκρατίας. Τα νερά της λοιπόν δεν μολύνθηκαν πρώτη φο
ρά από τα κοινωνιοβιολογικά δημοσιεύματα του Ε. Ο. Γουίλσον για την ανθρώ
πινη φύση. Η βιολογική λογική του αναπαραγωγικού ανταγωνισμού συνιστά 
απλώς μια κοινή πρώιμη μορφή επιχειρηματολογίας στην καπιταλιστική πολιτι
κή οικονομία και την πολιτική θεωρία που μας κληροδοτήθηκαν. Η βιολογία
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υπήρξε εγγενώς κλάδος του πολιτικού λόγου κι όχι επιτομή αντικειμενικής αλή
θειας. Επιπροσθέτως, η απλή επισήμανση της σύνδεσης ανάμεσα στον βιολογι
κό και στον πολιτικό και οικονομικό λόγο δεν αποτελεί επαρκές επιχείρημα για 
την απόρριψη αυτής της βιολογικής επιχειρηματολογίας ως κακής επιστήμης ή 
απλής ιδεολογίας. Δεν θα πρέπει να εκπλήσσει που η αντιδικία για τη βρεφοκτο
νία στους λανγκούρ θίγει ευαίσθητες πολιτικές και επιστημονικές χορδές.

Η  οδύσσεια των λανγκούρ: ήρωες, φύλο και διαχείριση επενδύσεων

Η βρεφοκτονία και η κατάληψη της αγέλης από τα αρσενικά στην εκδοχή της 
Σάρα Μπλάφερ Χέρντυ για τη ζωή των λανγκούρ αναδείχτηκαν σε ερμηνευτικό 
κλειδί για το νόημα της κοινωνικής συμπεριφοράς τους. Και το έργο της Χέρντυ 
(Hrdy 1977) αναγγέλθηκε με μια νοηματική φόρτιση την οποία ουδέποτε διεκδί- 
κησε η Τζέι/Ντολχίνοου: το κάλυμμα στην έκδοση του έργου της από το Har
vard University Pressbook ανακοινώνει πως «Οι λανγκούρ του όρους Άμπου 
(υπότιτλος: αναπαραγωγικές στρατηγικές στα θηλυκά και τα αρσενικά) είναι το 
πρώτο βιβλίο που αναλύει τη συμπεριφορά άγριων πρωτευόντων θηλαστικών 
από τη σκοπιά και των δύο φύλων. Επίσης διερευνά με τρόπο διεισδυτικό και 
σύνθετο τα μοτίβα συμπεριφοράς στα πρωτεύοντα θηλαστικά από φεμινιστική 
οπτική γωνία». Η Χέρντυ, που είχε υπάρξει φοιτήτρια του Άιρβεν Ντεβόρ στο 
Χάρβαρντ, επίσης συνεργάστηκε στενά με τον Ρόμπερτ Τρίβερς και τον Ε. Ο. 
Γουίλσον. Τούτοι οι τρεις άντρες είναι οι βασικοί θεωρητικοί της κοινωνιοβιο- 
λογίας. Ο Ντεβόρ, σε ριζική αντίθεση με τον Γουόσμπερν, επανερμήνευσε την 
κοινωνική ανθρωπολογία των κυνηγών-τροφοσυλλεκτών με όρους συμπεριφο- 
ρικών συστημάτων που προκύπτουν από τον υπολογισμό του γενετικού συγγενι
κού συμφέροντος. Σύμφωνα με τη Χέρντυ, η κοινωνική ομάδα των πρωτευό
ντων θηλαστικών έγινε ένα από τα πιθανά αποτελέσματα των στρατηγικών που 
υιοθετούσαν τα αναπαραγόμενα άτομα προκειμένου να μεγιστοποιήσουν τη γε
νετική αρμοστικότητά τους, να κεφαλαιοποιήσουν τις γενετικές επενδύσεις 
τους. Εδώ κυβερνούσε η κοινωνική καταγωγική αφήγηση της καθαρής, φιλε- 
λευθερης, ωφελιμιστικής πολιτικής οικονομίας· ο ατομικός ανταγωνισμός δημι
ουργούσε όλες τις μορφές συνδυασμού της αποτελεσματικής ζωικής μηχανής. Η 
κοινωνική ζωή ήταν μια αγορά όπου οι επενδύσεις γίνονταν και δοκιμάζονταν 
με βάση το μοναδικό ισχύον νόμισμα: τη γενετική αύξηση.

Η βρεφοκτονία κάτω από ορισμένες συνθήκες αναδείχτηκε σε ορθολογική 
αναπαραγωγική στρατηγική των αρσενικών λανγκούρ, στην οποία αντιστέκο
νταν σε λογικό βαθμό οι θηλυκές λανγκούρ, που ασφαλώς δεν είχαν ίδια αναπα
ραγωγικά συμφέροντα με τους αρσενικούς. Πράγματι, η ριζική σύγκρουση ανά
μεσα στα φύλα από κοινωνιοβιολογική σκοπιά είναι αναγκαία συνέπεια της αμ-
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φιγονίας. Κάθε γενετική διαφορά εισάγει κάποιο βαθμό σύγκρουσης, έστω κι αν 
εκφράζεται μέσα σε έναν συνασπισμό. Εδώ έχουμε ένα μοτίβο αντίστροφο από 
το να θεωρούνται οι ιεραρχίες επικράτησης μηχανισμοί συντονισμού για το 
πρώτιστο προσαρμοστικό σύμπλεγμα, την κοινωνική ομάδα. Οι κοινωνιοβιολό- 
γοι εξακολουθούν ίσως να θεωρούν τις ιεραρχίες επικράτησης μοτίβα που συ
ντονίζουν την κοινωνική ομάδα, όμως η βασική λογική είναι διαφορετική. Ολες 
οι βιολογικές δομές εκφράζουν έναν υπολογισμό του γενετικού συμφέροντος, 
δηλαδή την καλύτερη δυνατή (όχι άριστη) επίλυση της θεμελιώδους σύγκρου
σης που προκύπτει όταν όλα τα στοιχεία ενός συστήματος χρειάζονται αμοιβαία 
το ένα το άλλο για τη δική τους αναπαραγωγική επιτυχία. Ας σημειωθεί ότι το 
κρίσιμο εξηγητικό επίπεδο δεν είναι ο μηχανισμός, η λειτουργία ή ο τρόπος ζω
ής, αλλά μια ψαλιδισμένη στρατηγική μεγιστοποίησης της αρμοστικότητας. 
Εξήγηση είναι η θεωρία των παιγνίων. Το κάλυμμα στο βιβλίο της Χέρντυ χαρα
κτήριζε «φεμινιστικό» τον τρόπο με τον οποίο χρησιμοποίησε αυτή τη λογική η 
συγγραφέας, επειδή έδινε συστηματικά προσοχή στη δραστηριότητα των θηλυ
κών κατά την επιδίωξη των αναπαραγωγικών τους συμφερόντων και δεν εξη
γούσε την ατομική συμπεριφορά με βάση τους ρόλους στο συντονισμό των 
στοιχείων για την επιβίωση της ομάδας. Εκεί όπου η Τζέι/Ντολχίνοου μιλά για 
προσαρμογή, η Χέρντυ μιλά για φυσική επιλογή. Μόνο σε μια κατάσταση άμε
σης διένεξης αναδύονται όλες οι νοηματικές διαφορές αυτών των δύο φαινομε
νικά αρμονικών εξελικτικών όρων.

Παρόλο που η Χέρντυ κατά πάσα πιθανότητα δεν έγραψε μόνη της το κείμενο 
στο κάλυμμα του βιβλίου της, αυτό δεν παύει να πλαισιώνει την αφήγησή της για 
τους αναγνώστες. Ωστόσο, η ίδια έγραψε όντως την αφιέρωση και τις ευχαρι
στίες -δύο θαυμάσιες εικόνες ή αφηγηματικές μικρογραφίες- υποδηλώνοντας 
δημόσια νοήματα με τα οποία ξεκινά ένα βιβλίο διαποτισμένο από το ιδίωμα του 
ηρωικού αγώνα και μιας αληθινής οδύσσειας με σκοπό τη διατήρηση των προϊό
ντων της γενετικής επένδυσης σε επικίνδυνους καιρούς. Το βιβλίο, που αφιερώ
νεται στη μητέρα της, ξεκινούσε με έναν «κατάλογο ηρώων». Η Χέρντυ συνέχι
ζε: «Έμαθα πρώτη φορά για τους λανγκούρ κατά τύχη, καθώς έπρεπε να ανταπο- 
κριθώ στις προϋποθέσεις εισαγωγής σε ένα από τα πιο δημοφιλή προπτυχιακά 
μαθήματα του Χάρβαρντ, τη συμπεριφορά των πρωτευόντων θηλαστικών, όπου 
πρωταγωνιστούσε ο Άιρβεν Ντεβόρ». Βοηθός καθηγητής σε αυτό το μάθημά της 
ήταν ο Τρίβερς. Αργότερα, «στο ταξίδι που ακολούθησε, οι καθηγητές Ντεβόρ 
και Τρίβερς, μαζί με τον παντοδύναμο στη θεωρητική σύνθεση Ε. Ο. Γουίλσον, 
με μύησαν σε ένα θεωρητικό βασίλειο που μεταμόρφωσε τον τρόπο με τον οποίο 
έβλεπα τον κοινωνικό κόσμο». Η πεζότητα της κοινωνικοποίησης στον κόσμο 
της επιστήμης φαίνεται για μία ακόμη φορά ξεκάθαρα. Αφού εξέφραζε τις ευχα
ριστίες της στους ίδιους τους λανγκούρ, οι οποίοι εξάλλου όφειλαν μερικά από τα 
ονόματά τους σε θεούς και ήρωες της ινδουιστικής και της ρωμαϊκής μυθολογίας
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(στον Χανουμάν, τον πιθηκόμορφο θεό της ινδουιστικής παράδοσης και τον 
Έντελλο, έναν κορυφαίο παλαιστή στην Αινειάδα), η Χέρντυ κατέληγε στα εξής: 
«'Οποιος διαθέτει αρκετό ηρωισμό ώστε να διαβάσει μέχρι τέλους αυτό το βιβλίο 
θα μάθει γιατί η ταύτιση των λανγκούρ με πολεμιστές υπήρξε ταιριαστή ταξινο- 
μητική επιλογή και για ποιο λόγο ο τελικός τιμητικός χαιρετισμός οφείλεται στη 
διορατικότητα που επέδειξαν οι βρετανοί φυσιοδίφες του 19ου αιώνα οι οποίοι 
ξεκίνησαν πρώτοι να μελετήσουν το χανουμάν» (Ητάγ 1977: ν-χ). Πράγματι, δεν 
υπήρχε τίποτε πιο ταιριαστό στη λογική της αφήγησης που ακολουθούσε από 
έναν τιμητικό χαιρετισμό στον φυσιοδιφικό και ιμπεριαλιστικό τυχοδιωκτισμό 
της Βρετανίας στο αποκορύφωμα του αστικού θριάμβου της, που ιδεολογικοποι- 
είται ως καρπός του ανεξέλεγκτου καπιταλισμού.

Το βιβλίο της Χέρντυ είναι μια σθεναρή πολεμική ενάντια σε ό,τι αντιλαμβά
νεται η ίδια ως επιχειρηματολογία υπέρ της φυσικής επιλογής σε επίπεδο ομά
δας και ως δομολειτουργιστική θεωρία του κοινωνικού συστήματος. Η Ντολχί- 
νοου και οι φοιτητές της είναι οι κύριοι αντίπαλοι της Χέρντυ στο πλαίσιο ενός 
«ηρωικού» αγώνα για την ορθή όραση. Ο σκοπός, όπως και στις αφηγήσεις της 
ορθόδοξης γενεαλογικής γραμμής του Γουόσμπερν, είναι να αποσαφηνιστεί η 
λογική του ανθρώπινου τρόπου ζωής δίνοντας επιστημονικές αφηγήσεις και πα
ράγοντας, ως εκ τούτου, δημόσια νοήματα. Η Χέρντυ έθεσε το ζήτημα ως εξής:

Όταν λοιπόν αρχίσαμε πρώτη φορά να μελετούμε εντατικά τους στενότερους 
συγγενείς μας που δεν ανήκαν στο ανθρώπινο είδος, δηλαδή τις μαϊμούδες και 
τους πιθήκους, ήταν ολότελα αναμενόμενο να επεκταθεί η εξιδανίκευση της δι
κής μας κοινωνίας στη δική τους: επομένως, σύμφωνα με τις πρώτες πρωτευο- 
ντολογικές αναφορές, οι μαϊμούδες, όπως και οι άνθρωποι, συντηρούν σύνθετα 
κοινωνικά συστήματα συναρθρωμένα έτσι ώστε να οδηγούν στη διασφάλιση 
της επιβίωσης της ομάδας. Τούτη η συγκεκριμένη παρανόηση για τους εαυτούς 
μας, καθώς και για τα πρωτεύοντα θηλαστικά, προσδίδει στην ιστορία των 
σπουδών για τους λανγκούρ τη σημασία της. Το έπος των λανγκούρ, αποκαλύ
πτοντας τις παρανοήσεις μας για άλλα πρωτεύοντα θηλαστικά, ίσως αποκαλύ- 
ψει μερικές παρανοήσεις που τρέφουμε για τους εαυτούς μας (ΗΓάγ 1977: 11).

Η Χέρντυ, χρησιμοποιώντας το ιδίωμα της εντολής, του ελέγχου, του πολέμου, 
της μοιχείας, της ιδιοκτησίας, των επενδυτικών στρατηγικών αλλά και της δρα
ματικής σαπουνόπερας για να μιλήσει για τη μάχη για εξουσία, εκθέτει μια αφή
γηση η οποία κατά βάση συνιστά μια πολιτική ιστορία αγελών, όπου κυριαρ
χούν οι μάχες μεταξύ αρσενικών και οι αλληλοσυγκρουόμενοι αναπαραγωγικοί 
υπολογισμοί των αρσενικών και των θηλυκών. Υπερασπίζεται την υπόθεση ότι 
οι αρσενικοί λανγκούρ διαθέτουν αρκετές πιθανές αναπαραγωγικές στρατηγικές 
με δεδομένους τους περιορισμούς που θέτουν ο σωματικός σχεδιασμός της φυ-
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τοφάγου μαϊμούς και οι οικολογικές δυνατότητες των οικοθέσεών της. Μία από 
τις στρατηγικές αυτές για τον αρσενικό εκτός αγέλης είναι να εισβάλει και να 
εκδιώξει τον αρσενικό που διαμένει σ’ αυτήν, να σκοτώσει τους πιθανούς απο
γόνους του και να επισπεύσει τον οίστρο των θηλυκών ούτως ώστε να ζευγαρώ
σουν με τον σφετεριστή όσο το δυνατόν πιο γρήγορα, προτού εκθρονιστεί κι αυ
τός. Τα παιδιά του πρέπει να διαθέτουν τις καλύτερες δυνατές πιθανότητες να 
φτάσουν στην ωριμότητα· οι λίγοι μήνες διαφορά έχουν βαρύνουσα σημασία, 
αν η συχνότητα των καταλήψεων στην αγέλη (της ραγδαίας κοινωνικής μεταβο
λής;) είναι πράγματι αυτή που υπολογίζεται με τις παρατηρήσεις της Χέρντυ και 
άλλων. Τα θηλυκά έχουν καταφανώς συμφέρον να διατηρήσουν τις προηγούμε
νες γενετικές επενδύσεις τους, όμως μόνο μέχρι του σημείου που αποφεύγεται 
να ζημιωθούν οι συνολικές κατά το δυνατόν καλύτερες αναπαραγωγικές πιθανό- 
τητές τους. Τα θηλυκά διαθέτουν αντιστρατηγικές για τις τυπικές συμπεριφορές 
των αρσενικών, καθώς και τυπικές μορφές αναπαραγωγικής σύγκρουσης συμ
φερόντων μεταξύ τους -  όπως και με τους απογόνους τους. Το ζήτημα είναι ότι 
κάθε εξηγητικός κρίκος στην αφήγηση επιλύεται με την επίκληση στον υπολογι
σμό του κέρδους σε συνθήκες αγοράς (στη βιολογία και στον οικότοπο του εί
δους). Ο βαθμός στον οποίο οι υπολογισμοί θεμελιώνονται σε «παρατηρήσεις» 
ή απλώς έπονται από την αφηγηματική πλοκή είναι ζήτημα εξαιρετικά αμφιλε
γόμενο -  και στο σημείο αυτό θα επανέλθουμε καθώς θα συζητούμε το έργο της 
Τζέην Μπόγκες, της φοιτήτριας της Ντολχίνοου, που περιλαμβάνει φαρμακερές 
επικρίσεις για αυτό που χαρακτηρίζεται σαπουνόπερα από την ίδια τη Χέρντυ. 
Οι ίδιοι οι κανόνες παρατήρησης αποτελούν έντονα διαφιλονικούμενο πεδίο για 
τις θυγατέρες της γενεαλογικής γραμμής του Γουόσμπερν. Πάνω απ’ όλα όμως 
διαφιλονικούμενες είναι οι αφηγήσεις -  ποιες «εξιδανικεύσεις» για τη ζωή των 
πρωτευόντων θηλαστικών, όσων ανήκουν αλλά και όσων δεν ανήκουν στο αν
θρώπινο είδος, θα αποκτήσουν την υπόσταση της επιστημονικής γνώσης.16

16. Η Χέρντυ (Hrdy 1981) αναπτύσσει τα επιχειρήματά της για τη βιολογική κληρονομιά 
των θηλυκών στα ανθρώπινα πρωτεύοντα συγκρίνοντάς τα με άλλα ζώντα θηλυκά πρωτεύοντα 
στο The Woman That Never Evolved. Οι σελίδες του βιβλίου της βρίθουν από θηλυκά με αυτο
πεποίθηση, ανταγωνιστικότητα, ποικιλία, ανεξαρτησία -  αλλά όχι απαραιΐτμως κυρίαρχα. Η 
Χέρντυ θεωρεί ότι τα θηλυκά του ανθρώπινου είδους βρίσκονται σε μια από τις χειρότερες θέ
σεις έναντι των αρσενικών του είδους τους, εν μέρει επειδή αυτό αποτελεί συνάρτηση του ελέγ
χου της ιδιοκτησίας από τους αρσενικούς. Οι εκδόσεις Harvard University Press ξεπέρασαν και 
πάλι τον εαυτό τους στις διαφημιστικές στρατηγικές: στα τεύχη του New York Review o f Books 
του 1981 το σχόλιο εικονογραφήθηκε με ένα κομμάτι κεντήματος, που αντλούσε από τα πασί
γνωστα φεμινιστικά μεταφορικά σχήματα της εποχής για τα υφαντά και τα κεντήματα, καθώς 
και από τη φεμινιστική αλλά και την αντιφεμινιστική ρητορική για τη θετική αξιολόγηση της 
γυναικείας παραδοσιακής εργασίας. Το κοινωνιοβιολογικό κέντημα του Χάρβαρντ έχει τη ρή
ση «Η θέση της γυναίκας είναι στη ζούγκλα». Η Χέρντυ τονίζει ότι ο φεμινισμός και το παρά- 
γωγό του, δηλαδή η ισότητα του θηλυκού ανθρώπου, δεν αποτελεί βιολογική κληρονομιά αλλα
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Αναπαραγωγικά δικαιώματα μεταξύ καφοσκόπω ν: οι λανγκούρ 
και οι άνθρωποι ω ς  είδη με χαμηλή οικολογική εξειδίκευση

Όμως προτού εξετάσουμε τις αντιδράσεις απέναντι στην παραστρατημένη θυγα
τέρα στο πλαίσιο της ευθείας (μήπως νόμιμης;) γενεαλογικής γραμμής του Γουόσ- 
μπερν, ας δούμε την αφήγηση για τους λανγκούρ που πρότεινε η Σουζάν Ρίπλεϋ, 
η σχεδόν σύγχρονη της Τζέι/Ντολχίνοου στο μεταπτυχιακό του Μπέρκλεϋ. Η Ρί
πλεϋ επίσης εισάγει στην αντιπαράθεση για τη φύση των πρωτευόντων θηλαστι
κών ένα υποψήφιο μοντέλο για τη δυνατότητα εμφάνισης του ανθρώπινου είδους 
στο πλαίσιο των περιορισμών της κληρονομικότητας. Το μοντέλο της θέτει σε 
λειτουργία τη λογική των μηχανισμών πληθυσμιακής ρύθμισης, ενώ παράλληλα 
καταφεύγει στο ιδίωμα των γυναικείων αγώνων της εποχής για τα αναπαραγωγι
κά δικαιώματα σε συνδυασμό με το ιδίωμα των οικολογικών πιέσεων και των 
πληθυσμιακών καταστροφών. Ο όρος «πίεση» αποτελεί βασική ορίζουσα στην 
πλοκή της αφήγησης. Η πίεση υπήρξε κοινή θεματική στη γενεαλογική γραμμή 
του Γουόσμπερν. Συνδέεται με αφηγήσεις για την παρελθοντική προσαρμογή και 
την απειλή να απαρχαιωθεί η φύση του ανθρώπινου είδους στο παρόν. Και όπως 
η Τζέι δημοσίευσε Το Θηλυκό πρωτεύον θηλαστικό (The Female Primate) σε ένα 
βιβλίο με τίτλο Το γυναικείο δυναμικό (The Potential of Women) και η Ζίλμαν το 
Μητρότητα σε μετάβαση (Motherhood in Transition) σε ένα συνέδριο που οργα
νώθηκε σχετικά με την ψυχιατρική και τη θεραπευτική μέριμνα για την ανθρώπι
νη οικογένεια, από το οποίο προέκυψε το βιβλίο Το πρώτο παιδί και ο σχηματι
σμός της οικογένειας (The First Child and Family Formation), έτσι και η Ρίπλεϋ

ένα ευάλωτο ιστορικό και πολιτικό επίτευγμα. Το γεγονός ότι η βιβλιοκριτικός (Henry 1982) 
στο O ff Our Backs, το ριζοσπαστικό φεμινιστικό έντυπο με την τεράστια επιρροή, ενστερνίστη
κε με ενθουσιασμό το The Woman That Never Evolved υποδεικνύει πόσο σύνθετες είναι οι ιδεο
λογικές συστρατεύσεις για τους κοινωνιοβιολογικούς ισχυρισμούς. Η Χένρυ υποστήριξε ότι 
«κάθε πτυχή του βιβλίου [της Χέρντυ] αντικατοπτρίζει μια φεμινιστική προοπτική ... Θεωρώ 
εκπληκτικό το πώς μπόρεσε να επιβιώσει στο Χάρβαρντ ώστε να γράψει τέτοιο βιβλίο ... Αν η 
Harvard University Press κάνει μια χαρτόδετη έκδοση αυτού του σημαντικού βιβλίου, ίσως η 
Χέρντυ μπορέσει να φτάσει σε όσες το αφιερώνει: “στην απελευθερωμένη γυναίκα που ποτέ 
δεν εξελίχτηκε ...”» (σ. 18-19). Η Χέρντυ φυσικά «επιβίωσε» στο Χάρβαρντ με τη βοήθεια της 
πατρογραμμικής σχέσης της με τους σημαντικότερους κοινωνιοβιολόγους γένους αρσενικού, 
που καταδικάζονταν από το O ff Our Backs και από άλλα φεμινιστικά έντυπα ως ενσαρκώσεις 
της επιστημονικής πατριαρχικής μεσιτείας υπέρ της κατωτερότητας του θηλυκού με βάση τον 
βιολογικό ντετερμινισμό. Η Χέρντυ ανήκε στο ερευνητικό προσωπικό· ο Ντεβόρ και ο Γουίλ- 
σον ήταν ομότιμοι καθηγητές. Η Χέρντυ υπήρξε μέντορας μεταπτυχιακών φοιτητριών στο τμή
μα φυσικής ανθρωπολογίας του Χάρβαρντ. Επιπροσθέτως, το γεγονός ότι αυτοπροσδιοριζόταν 
ρητά ως φεμινίστρια έπαιξε σημαντικό ρόλο στην άποψή της για την ιστορία της εξελικτικής 
θεωρίας (Hrdy και Williams 1983). Η κατάσταση είναι καταφανώς πιο σύνθετη από όσο υπο
δεικνύουν οι «απλές» δογματικές συστρατεύσεις γύρω από την κοινωνιοβιολογία.
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δημοσίευσε σε κοινωνικά φορτισμένα συμφραζόμενα και σε ένα απολύτως σε
βάσμιο επιστημονικό πλαίσιο: ένα διεπιστημονικό συμπόσιο του 1978 για τον 
υπερπληθυσμό, την πυκνοεξάρτηση και τη ρύθμιση του πληθυσμού. Τα πρακτι
κά του εκδόθηκαν από το Yale University Press.

Η επιχειρηματολογία της Ρίπλεϋ (Ripley 1980) συμμετείχε επίσης στην αντι
παράθεση για τη λογική του μοντέλου του ανθρώπινου τρόπου ζωής, και μάλιστα 
εστίαζε στη δραστηριότητα των θηλυκών, όπως συνέβη στην περίπτωση πολλών 
άλλων θυγατέρων του Γουόσμπερν. Το πρόβλημα που έθεσε η ίδια η Ρίπλεϋ ήταν 
η εξέταση της βρεφοκτονίας στους ανθρώπους «από την προοπτική ενός άλλου 
είδους πρωτευόντων θηλαστικών» (Ripley 1980: 350). Διατύπωνε λοιπόν το 
ερώτημα αν η ευρύτατα διαδεδομένη βρεφοκτονία στο ανθρώπινο είδος ήταν πα
θολογική ή προσαρμοστική συμπεριφορά. Εδώ η Ρίπλεϋ, σε αντίθεση με την 
Ντολχίνοου, την Μπόγκες και τη Χέρντυ, δεν ερχόταν σε αντιπαράθεση για το τι 
θεωρείται παρατήρηση· δέχτηκε τα «γεγονότα» της κατάληψης της αγέλης και 
της βρεφοκτονίας ως αποδεδειγμένα. Συνέκρινε τα ανθρώπινα όντα και τους λαν- 
γκούρ ως τροφοσυλλέκτες με χαμηλή οικολογική εξειδίκευση και με εξαιρετικά 
εκτεταμένους οικότοπους σε σύγκριση με τους οικότοπους των στενών συγγενών 
τους με παρόμοιους περιορισμούς στο σχεδιασμό τους εξαιτίας της αντίστοιχης 
βασικής βιολογίας (τους Colobinae και τους πιθήκους). Πώς επιβιώνουν αλήθεια 
οι λανγκούρ και οι άνθρωποι ως είδη με περιορισμένη οικολογική εξειδίκευση 
μέσα στο πλαίσιο των βιολογικών παραμέτρων τους; Η απάντηση δίνεται από τα 
ευέλικτα κοινωνικά συστήματα και την εύπλαστη επίκτητη συμπεριφορά που θέ
τει σε λειτουργία αναπαραγωγικές πρακτικές. Η εξήγηση εστιάζει στο σεξ, μια 
πτυχή που μετά βίας θα χαρακτηριζόταν καινοφανής στις εξηγήσεις της βιοεπι- 
στήμης. Η αρχή της αύξησης (ζωτικότητα) στις βιολογικές αφηγήσεις είναι το 
σεξ, και η βιολογία από τη γένεσή της, από τον 19ο αιώνα, αποτελούσε έναν λόγο 
για τα παραγωγικά συστήματα ή, καλύτερα, για τους τρόπους παραγωγής. Το σεξ 
επίσης τείνει ιδιαίτερα προς την πίεση και την παθολογία. Τέλος, η σύνδεση της 
αναπαραγωγής με την παραγωγή επί δύο αιώνες υπήρξε καίριο θεωρητικό αίτη
μα τόσο της φυσικής όσο και της πολιτικής οικονομίας.

Η αφήγηση της Ρίπλεϋ δέχεται ότι τα είδη με χαμηλή οικολογική εξειδίκευση 
εκμεταλλεύονται συνεχώς οριακούς οικότοπους, αποφεύγονταςτην εξειδίκευση 
και τα περιοριστικά συνεπακόλουθά της. Η στρατηγική ζωής τους έχει ως κό
στος την περιοδική ραγδαία μείωση του πληθυσμού, όταν η οριακότητα γίνεται 
καταστροφική· τότε παρουσιάζεται η ανάγκη για ένα αναπαραγωγικό και συ- 
μπεριφορικό σύστημα που μπορεί να αποκαταστήσει γρήγορα τους πληθυ
σμούς. Τούτη η ιδιότητα έχει αναπόφευκτα ως συνεπακόλουθο την ακραία πλη- 
θυσμιακή αύξηση κατά περιόδους, όταν οι συνθήκες είναι ευνοϊκές. Επομένως, 
στα επιτυχημένα είδη θα πρέπει αντίστοιχα να αναμένεται κάποιος αναδραστι- 
κός μηχανισμός πληθυσμιακής ρύθμισης, και η βρεφοκτονία είναι τέλεια υπο
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ψήφια για το ρόλο αυτό. Ας σημειωθεί το γενικό κυβερνητικό μοντέλο για το 
ζώο μηχανή· τούτη η πλευρά των μοντέλων αποτελεί τυπικό χαρακτηριστικό 
των αφηγήσεων μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο. Οι ατμομηχανές και οι τηλε
φωνικές συνομιλίες ανήκουν σε προηγούμενη εποχή της βιολογίας.

Ο καλύτερος αναδραστικός μηχανισμός θα πρέπει να ακολουθεί τα βήματα 
που συνδέουν τα υποσυστήματα αναπαραγωγής και επιβίωσης των στρατηγι
κών διαβίωσης του είδους. Έτσι λοιπόν, στην περίπτωση των ανθρώπων, η ελεγ
χόμενη από τα θηλυκά βρεφοκτονία στις ομάδες κυνηγών και τροφοσυλλεκτών 
θα πρέπει να αποτελεί έξοχο μηχανισμό για τη διατήρηση της πληθυσμιακής 
ρύθμισης, δηλαδή τη στενή συναρμογή των ευκαιριών επιβίωσης και των αριθ
μών. Η Ρίπλεϋ θεωρεί δεδομένο τον υποβιβασμό του κυνηγιού, καθώς και την 
προϋπόθεση να εξεταστεί η γυναικεία δραστηριότητα ως καινοτομίες που υιοθέ
τησαν οι ανθρωπίδες για την επιβίωσή τους. Το γεγονός ότι μπορεί έτσι ήρεμα 
να θεωρεί δεδομένη τούτη τη σημαντικότατη αλλαγή στις αφηγήσεις της φυσι
κής ανθρωπολογίας το 1980 είναι αποτέλεσμα του έργου άλλων, πολλοί από 
τους οποίους εντάσσονται στη γενεαλογική γραμμή του Γουόσμπερν, στα συμ- 
φραζόμενα ενός «εξωεπιστημονικού» γυναικείου κινήματος.

Η βρεφοκτονία στους λανγκούρ ελέγχεται από τα αρσενικά· όμως αυτό είναι 
δευτερεύον. Οι λανγκούρ χρειάζονται επίσης κάποιον μηχανισμό για να διασφα
λίσουν την επιμειξία αντιμετωπίζοντας τη μάλλον κλειστή δομή της αγέλης 
τους. Η επιθετικότητα των αρσενικών και οι συνήθειες που σχετίζονται με την 
κατάληψη της αγέλης σε συνθήκες υπερπληθυσμού διασφαλίζουν αυτό ακριβώς 
το πλεονέκτημα. Το ανθρώπινο είδος ανέπτυξε πολιτισμικά συστήματα συγγέ
νειας, κι επομένως στο σημείο αυτό οι λανγκούρ δεν αποτελούν μοντέλο σύμ
φωνα με τη Ρίπλεϋ.

Παρόλο που οι διαφωνίες σε θεμελιώδη ζητήματα είναι ελάχιστες, η Ρίπλεϋ 
έρχεται σε αντιπαράθεση με τη Χέρντυ όσον αφορά το επίπεδο της τελικής βιο
λογικής εξήγησης. Στην αντίληψη όλων των προσώπων που αφηγούνται σε αυ
τό το άρθρο η πραγματική εξήγηση είναι εξελικτική, μια πλοκή στην οποία το 
παρελθόν θέτει περιορισμούς αλλά και διανοίγει νέες δυνατότητες για το μέλ
λον, ενώ παράλληλα εμπεριέχει τα σπέρματα της αλλαγής του ή ακόμη και της 
προόδου. Σύμφωνα με τη Ρίπλεϋ, όμως, η βρεφοκτονία είναι ένας μηχανισμός, 
ένας πιθανός μηχανισμός, μια ιδιαίτερα ενδιαφέρουσα στρατηγική που προσφέ
ρει περισσότερες δυνατότητες σε είδη με υποχρεωτικά χαμηλή οικολογική εξει- 
δίκευση. Οι αναπαραγωγικές στρατηγικές των αρσενικών λανγκούρ είναι το 
άμεσο αίτιο το τελικό αίτιο (η «απώτερη βιολογική αξία») είναι η διατήρηση 
του πολυμορφισμού των γονότυπων σε πληθυσμούς για είδη με χαμηλή οικολο
γική εξειδίκευση στο πλαίσιο μιας κοινωνικής δομής η οποία ειδάλλως παράγει 
ομομεικτικές πρακτικές. Τα τελικά αίτια που προτείνει η Χέρντυ είναι στρατηγι
κές των ελάχιστων αναπαραγωγικών μονάδων: των γονιδίων ή των ατόμων. Η
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Ρίπλεϋ δεν υπερασπίζεται την επιλογή σε επίπεδο ομάδας αλλά τις προϋποθέ
σεις που θέτει η γενετική για τη διαιώνιση του συστήματος.

Η Ρίπλεϋ στα συμπεράσματά της εστιάζει σε ζητήματα προσαρμογής, παθο
λογίας, πίεσης, απαρχαίωσης και ορίων που έχουν τα μοντέλα. Αντιμετωπίζο
ντας ένα ανάλογο εξελικτικό δίλημμα, οι λανγκούρ και οι άνθρωποι, μολονότι 
απέχουν φυλογενετικά, συσχετίζονται κατά τη διαμόρφωση μιας κοινής βιωμέ- 
νης αντίθεσης στις θεμελιώδεις προϋποθέσεις για τη διατήρηση της ύπαρξής 
τους. Τα διλήμματα που αντιμετωπίζει ο ανθρώπινος πληθυσμός δεν είναι και
νούρια από αυτή την οπτική γωνία, όμως αποτελούν όψη της βασικής εξελικτι
κής μας ιστορίας για την οποία οι άνθρωποι ανακάλυψαν μια επίκτητη συμπε- 
ριφορική λύση (τη βρεφοκτονία που ρυθμίζεται από τα θηλυκά) στις κοινωνίες 
με ολιγομελείς ομάδες. Οι σύγχρονοι άνθρωποι ωστόσο εισάγουν όντως μια 
ενοχλητική καινοτομία. Διαχώρισαν τις αποφάσεις για την αναπαραγωγή και 
την παραγωγή. Η ικανότητα λήψης αποφάσεων για τη μελλοντική φέρουσα χω
ρητικότητα του οικοσυστήματος δεν εξαρτάται από τις αναπαραγόμενες μονά
δες, και δύσκολα θα αναμενόταν μια ταχεία αναδραστική ρύθμιση. Εκείνο που 
αποτελεί απλό επίτευγμα στις κοινωνίες μικρής κλίμακας είναι σχεδόν αδύνα
τον στις σύγχρονες συνθήκες. Η απειλή της απαρχαίωσης εμπρός σε τέτοιες 
πιέσεις υποδεικνύει ορισμένες λύσεις: το μικρό είναι ωραίο, και οι γυναίκες 
πρέπει να αποφασίζουν για τους αρμούς της παραγωγής με την αναπαραγωγή 
στο ανθρώπινο βιοσύστημα. Η βιολογική αξία φυσικά δεν ταυτίζεται με την 
κοινωνική αξία· όμως και πάλι η Ρίπλεϋ καταλήγει στο εξής βαρυσήμαντο συ
μπέρασμα:

Φαίνεται πως η δυνατότητα της προσαρμοστικής βρεφοκτονίας συνοδεύει 
αναπόφευκτα την υπόσταση ενός είδους με χαμηλή οικολογική εξειδίκευση 
και είναι απλώς ένα τίμημα που όφειλε να καταβάλει το είδος μας στη διαδικα
σία βάσει της οποίας έγινε και παραμένει ανθρώπινο. Η αλληλεπίδραση της 
φέρουσας χωρητικότητας ... και των συνδυασμών των εξελικτικών στρατηγι
κών (χαμηλής ή υψηλής οικολογικής εξειδίκευσης...) είναι εκείνη που καθορί
ζει τη βιολογική αξία της βρεφοκτονίας για τα προβλήματα τόσο στο ανθρώπι
νο είδος πρωτευόντων θηλαστικών όσο και στα πρωτεύοντα εκτός του ανθρώ
που (Ripley 1980: 383-384).

Εδώ η ιδιοποίηση των ηθικοπολιτικών αφηγήσεων για την ανθρώπινη συμπερι
φορά από την ιατρική, η οποία χαρακτήριζε παλιότερα τα επιχειρήματα για το 
σεξ στην πρωτευοντολογία, παραχωρεί την τιμημένη θέση της στη βιολογική 
ανάλυση κόστους-οφέλους. Η οικονομία και η βιολογία ταυτίζονται στο επίπεδο 
της λογικής. Η Χέρντυ και η Ρίπλεϋ τοποθετούνται και οι δύο εντός των ορίων 
που θέτει ο τεχνικός λόγος της επιστήμης τους, κατασκευάζοντας επιδέξια τού
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τες τις δημόσιες αφηγήσεις. Όλα είναι ζήτημα του πώς γίνεται και παραμένει κα
νείς άνθρωπος· ένα πρόβλημα ιδιαίτερα επιτακτικό.

Ποιος είδε τι: τα γεγονότα κλονίζονται

Ενδέχεται φυσικά η Ρίπλεϋ και η Χέρντυ να κάνουν απλώς λάθος· τουλάχιστον 
τούτο το συμπέρασμα υποστηρίζει μία ακόμη εκδοχή της αφήγησης για τους 
λανγκούρ, η εκδοχή της Τζέην Μπόγκες από το Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ 
στην Καλιφόρνια. Η Μπόγκες υποστηρίζει ότι η Χέρντυ και όσοι προωθούν το 
ιδίωμα της κατάληψης της αγέλης και της στοχευμένης βρεφοκτονίας από τα 
αρσενικά δεν πληρούν ουσιωδώς τις αναγκαίες προϋποθέσεις για να πείσουν 
τους συναδέλφους τους ότι όντως γνωρίζουν όσα ισχυρίζονται. Η Μπόγκες προ
σπαθεί να αποδείξει ότι η Χέρντυ και άλλοι ερευνητές εξήγαγαν συμπεράσματα 
βασισμένοι στη λογική των αφηγήσεών τους, και ότι ακόμη και οι άριστα θεμε
λιωμένες παρατηρήσεις οδηγούν σε διαφορετικές αφηγήσεις, και μάλιστα σε 
αφηγήσεις που συσχετίζονται στενότερα με τις αρχικές της Ντολχίνοου, δίνο
ντας όμως μεγαλύτερη ρητή έμφαση στις διεργασίες της φυσικής επιλογής. Το 
νόημα στον πυρήνα του ιστορήματος που προτείνει η Μπόγκες αφορά και πάλι 
την κοινωνική υγεία και παθολογία 1979, 1980).

Η Μπόγκες επιμένει να ονομάζει την υποτιθέμενη «κατάληψη» της αγέλης 
ως «ραγδαία κοινωνική μεταβολή» (ορολογία που υιοθετεί και η Τζέι), προκει- 
μένου να αποφύγει την τελεολογική διάσταση της κοινωνιοβιολογικής επιχειρη
ματολογίας περί επένδυσης. Εξετάζει τα αρσενικά στη δομή της αγέλης με βάση 
την έννοια της «κοινωνικής αστάθειας των αρσενικών» εξαιτίας των συχνών αλ
λαγών που παρατηρούνται στα αρσενικά μέλη των αγελών. Δεν κάνει καμία πα
ρατήρηση σχετικά με τούτο τον αξιοπερίεργο μετασχηματισμό του ιδιώματος 
για τα αρσενικά και τις ορίζουσες στην οργάνωση της αγέλης. Με τεράστια ευ
κολία και χωρίς πρόσθετα σχόλια λέει κάτι που κανένας δεν είδε και δεν είπε εί
κοσι χρόνια νωρίτερα. Η Μπόγκες, μάλιστα, μπορεί να λέει τέτοια πράγματα 
ασχολίαστα σε ένα άρθρο που αφορά αποκλειστικά τη συμπεριφορά των αρσενι
κών. Η συμπεριφορά των θηλυκών στη δεκαετία του 1980 αποτελεί υπόρρητο 
επίκεντρο το οποίο κυριαρχεί εν μέρει στην πλοκή της αφήγησης. Για την Τζέι 
στη δεκαετία του 1960 ίσχυε σχεδόν το αντίθετο. Όσα μεσολάβησαν ξεπερνού- 
σαν κατά πολύ τις μαϊμούδες -  καθώς και την ίδια την πρωτευοντολογία. Η 
Μπόγκες υποστηρίζει ότι οι μεταβολές στα αρσενικά μέλη των αγελών δεν συ- 
νέβαιναν συνήθως με δραστικές καταλήψεις αλλά με διαδοχικές εντάξεις και 
αποκλεισμούς. Επιπροσθέτως, στην πραγματικότητα ήταν πολύ σπάνιες οι άμε
σες παρατηρήσεις περιστατικών βρεφοκτονίας· όμως ακόμη κι όταν υπήρχαν, η 
πατρότητα που αποδίδεται στους δράστες είναι ιδιαίτερα αμφίβολη και έχει τε
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ράστια σπουδαιότητα για τη συλλογιστική της κοινωνιοβιολογικής αφήγησης 
της Χέρντυ. Μια δεύτερη ματιά στις σχετικές εκθέσεις υποδεικνύει στην Μπά
γκες ότι οι επιθέσεις ίσως να στρέφονταν ενάντια στα θηλυκά της αγέλης σε 
συνθήκες πίεσης και ίσως επιπροσθέτως να εναρμονίζονταν με μια ιδιαίτερη 
όψη της βιολογίας των λανγκούρ (ελάχιστη ανεκτικότητα απέναντι στους ξέ
νους, ιδίως από την πλευρά των θηλυκών). Οι καταλήψεις και οι βρεφοκτονίες 
που περιγράφει η Χέρντυ μετατράπηκαν, κατά την άποψη της Μπόγκες, σε 
«αιφνίδια και ολοσχερή αντικατάσταση των αρσενικών ενήλικων μελών και σε 
συνακόλουθη βρεφική θνησιμότητα» (Ε^εδδ 1 979: 88).

Η πίεση αποτελούσε πιθανότατα συνθήκη διαμεσολαβημένη από τον άνθρω
πο, αποτέλεσμα πρόσφατων διαταραχών του οικότοπου. Πολύ δύσκολα θα απο
διδόταν πρωταγωνιστικός ρόλος στην αφήγηση για την εξέλιξη των λανγκούρ 
σε μια συμπεριφορά που ήταν αποτέλεσμα της επίδρασης των σύγχρονων αν
θρώπων στον οικότοπο. Η βρεφοκτονία κατά συνέπεια αποτελούσε είτε σημείο 
κοινωνικής παθολογίας που απέρρεε από το αφύσικο ανθρώπινο στοιχείο είτε 
«ατύχημα». Η Μπόγκες υποστηρίζει ότι υπάρχουν μερικές μικρές πολύτιμες εν
δείξεις στην παρατήρηση για τη στοχευμένη βρεφοκτονία, και η λογική της 
αφήγησής της υποβαθμίζει τα περιστατικά που και η ίδια συμφωνεί ότι παρατη
ρήθηκαν. Είναι ολότελα κατηγορηματική όσον αφορά τα κριτήρια με τα οποία 
συγκεκριμένες κοινωνικές συμπεριφορές χαρακτηρίζονται παθολογικές αντί να 
θεωρηθούν ερμηνευτικό κλειδί σε στρατηγικές γενετικής επένδυσης. Αν οι εν 
λόγω συμπεριφορές, δηλαδή η βρεφοκτονία και η ανεξέλεγκτη κοινωνική αστά
θεια των αρσενικών, βλάπτουν την αναπαραγωγική επιτυχία και των δύο φύλων, 
τότε καλούνται παθολογικές, επιζήμιες για την προσαρμογή.

Σε ορισμένους πληθυσμούς, όπου υπάρχει κοινωνικός υπερπληθυσμός και τε
χνητά υψηλές πυκνότητες και όπου ενήλικα αρσενικά ζουν έξω από αγέλες 
των δύο φύλων, το τυπικό για το είδος χαρακτηριστικό της κοινωνικής αστά
θειας των αρσενικών μπορεί να λειτουργήσει σε βάρος της αναπαραγωγικής 
επιτυχίας όλων των μελών της αγέλης, συμπεριλαμβανομένων των νέων μόνι
μων αρσενικών μελών της (1^ 688 1979: 104).

Η Μπόγκες αποδίδει ιδιαίτερη αξία στην εξήγηση στο επίπεδο των μηχανισμών· 
όπως η Ντολχίνοου, υπερασπίζεται με αφοσίωση το δομολειτουργισμό και τη 
νεοδαρβινική εξελικτική θεωρία. Ενδιαφέρεται για το κοινωνικό σύστημα ως 
συμπεριφορική προσαρμογή και εστιάζει στις περιβαλλοντικές μεταβλητές και 
στο εύρος ευελιξίας του κοινωνικού συστήματος.

Η Μπόγκες όμως κομίζει στην πραγματικότητα το επιχείρημα για τις στρατη
γικές μεγιστοποίησης της γενετικής αρμοστικότητας· αυτό το επιχείρημα απαι
τείται στον σύγχρονο εξελικτικό λόγο. Παραμένει στο πλαίσιο της παραδοσιακής
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λογικής του επιχειρήματος εστιάζοντας στον ανταγωνισμό μεταξύ αρσενικών για 
την επικράτηση ως πρωταρχική στρατηγική για τη μεγιστοποίηση της αναπαρα
γωγικής επιτυχίας τους, όχι όμως και για την ίδια την οργάνωση της αγέλης. Τεκ
μηριώνει προσεκτικά τι ακριβώς εννοεί μιλώντας για ανταγωνισμό επικράτησης 
μεταξύ αρσενικών. Εδώ αμφισβητούνται περισσότερο οι βαθμοί και οι μορφές 
ανταγωνισμού παρά η λογική της εξήγησης. Ωστόσο, η θεμελιωδέστερη πρόκλη
ση του άρθρου της Μπόγκες στους άλλους μελετητές και τις μελετήτριες των 
λανγκούρ ίσως προέρχεται από τις προδιαγραφές που θέτει για την επιτόπια έρευ
να και για την ανατομία αυτών που θεωρούνται δεδομένα. Η Μπόγκες κληρονό
μησε και έθεσε υψηλές προδιαγραφές για να διατυπώσει τις αφηγήσεις της.

Ξεπλέκοντας και πλέκοντας: αντιπαραθέσεις για το νόημα

Δεν είμαι σε θέση να αφηγηθώ μια ιστορία για το ποιος ή ποια πλέκει τα καλύτε
ρα ιστορήματα για τους λανγκούρ, μολονότι έχω προτίμηση σε κάποια. Ούτε 
έχω το επιστημονικό κύρος να δώσω όνομα στα γεγονότα, ούτε είναι τέτοιος ο 
σκοπός μου σε τούτο εδώ το κεφάλαιο. Από την άλλη πλευρά, ασφαλώς δεν υπο
στηρίζω ότι οι γυναίκες των οποίων το έργο έστιψα εδώ προκειμένου να βγάλω 
τα δικά μου νοήματα, έπραξαν αντιεπιστημονικά κατασκευάζοντας μοντέλα για 
την ανθρώπινη ζωή ή μόλυναν με κάποιον αθέμιτο τρόπο τον επιστημονικό λόγο 
εισάγοντας σ’ αυτόν γυναικεία συμφέροντα. Ούτε βεβαίως εξάγνισαν την επι
στήμη εισάγοντας τη «φυσική» γυναικεία διορατικότητα. Ωστόσο, στο ιστόρη
μα αυτό για το μετασχηματισμό των αφηγήσεων βρίσκω όντως κάποια νοήματα 
που κεντρίζουν τον φεμινιστικό στοχασμό, νοήματα που αφορούν το χαρακτήρα 
της φεμινιστικής ευθύνης για τη δημιουργία της επιστήμης ως δημόσιου μύθου 
στο παρόν και το μέλλον.

Η απαγόρευση των συγκριτικών αφηγήσεων για τους ανθρώπους και τα ζώα 
θα έκανε κατά τη γνώμη μου φτωχότερο τον δημόσιο λόγο, αν υποθέσουμε ότι 
κάποιο άτομο ή ομάδα θα μπορούσε να επιβάλει τέτοιους δρακόντειους περιορι
σμούς στις αφηγήσεις που δίνουν οι άνθρωποι για τους εαυτούς τους και για άλ
λα όντα στις δυτικές παραδόσεις. Ωστόσο, καμία κατηγορία τέτοιων αφηγήσε
ων δεν μπορεί να θεωρηθεί αθώα, απελευθερωμένη από τους καθορισμούς των 
συγκεκριμένων ιστορικών κοινωνικών σχέσεων και της καθημερινής πρακτικής 
κατά την παραγωγή και την αναπαραγωγή στην καθημερινή ζωή. Οι επιστημονι
κές αφηγήσεις σίγουρα δεν είναι αθώες με την έννοια αυτή. Εξίσου αληθεύει ότι 
δεν μπορεί να υπάρξει καμία κατηγορία αφηγήσεων χωρίς κανόνες που να καθο
ρίζουν πώς δίνεται μια σωστή αφήγηση στο πλαίσιο ενός συγκεκριμένου αφηγη
ματικού γένους, του λόγου της βιοεπιστήμης στη συγκεκριμένη περίπτωση. Εί
ναι σημαντικό κατά τη γνώμη μου να απομυθοποιηθούν αυτοί οι κανόνες. Η φύ-
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ση κατασκευάζεται, συγκροτείται ιστορικά και δεν ανακαλύπτεται γυμνή σε κά
ποιο γεωλογικό στρώμα απολιθωμάτων ή σε ένα τροπικό δάσος. Η φύση είναι 
διαφιλονικούμενο πεδίο και οι γυναίκες μπήκαν με ενθουσιασμό στη μάχη. Με
ρικές έχουν το κοινωνικό κύρος να υπογράψουν επιστημονικές αφηγήσεις.

Το γεγονός αυτό είναι αρκετά πρωτόγνωρο. Πριν από τον Β' Παγκόσμιο Πό
λεμο, και στην πραγματικότητα προτού γεννηθούν οι θυγατέρες της πατρογραμ
μικής γενιάς του Γουόσμπερν, οι γυναίκες δεν συμμετείχαν άμεσα σε αντιπαρα
θέσεις για τη φύση των πρωτευόντων θηλαστικών· συμμετείχαν οι άντρες. Τού
το το σημείο είχε σημασία, όπως θα καταδείξει ακόμη και μια δύσπιστη ματιά 
στο έργο όσων πρωτοστάτησαν στην πρωτευοντολογία (του Ρόμπερτ Γέρκις, 
λόγου χάρη, ή του Σόλι Ζούκερμαν). Πολλοί πρωτευοντολόγοι, ανάμεσά τους 
και γυναίκες, ισχυρίζονται ότι το κοινωνικό φύλο δεν καθορίζει υλικά τα περιε
χόμενα της φυσικής επιστήμης* κι αν συμβαίνει κάτι τέτοιο, το αποτέλεσμα χα
ρακτηρίζεται επιστήμη κακής ποιότητας. Ωστόσο, τα στοιχεία υποστηρίζουν 
κατά τη γνώμη μου μια διαφορετική ερμηνεία. Το κοινωνικό φύλο αποτελεί του
λάχιστον αναπόφευκτη συνθήκη παρατήρησης. Το ίδιο ισχύει επίσης για την τά
ξη, τη φυλή και το έθνος.

Είναι επίσης πρωτόγνωρο να εξετάζουμε μια ομάδα γυναικών οι οποίες 
απαρτίζουν τα σημαντικότερα πρόσωπα με κύρος που αντιπαρατίθενται σε μια 
συζήτηση με δημόσια σημασία. Οι άντρες που μελετούν τους λανγκούρ είναι 
αρκετοί* ωστόσο, με ελάχιστες επιφυλάξεις, το αποκλειστικό ενδιαφέρον για τις 
ευρωαμερικανίδες γυναίκες δεν παραλείπει τα γενεσιουργό κέντρα της συζήτη
σης για το συγκεκριμένο ζωικό είδος. Δεν νομίζω ότι τούτες οι λευκές γυναίκες 
είναι οι σπουδαιότερες μορφές στα έπη των λανγκούρ επειδή απλούστατα τα 
λανγκούρ τούς ασκούν κάποια έλξη. Στην πρωτευοντολογία υπάρχουν πολλές 
λευκές γυναίκες* κατέχουν σχεδόν κάθε πιθανή θέση σε διάφορες διαμάχες και 
μετέβαλαν συλλογικά τους κανόνες για τις ρητές και τις υπόρρητες αφηγηματι
κές λογικές. Δεν είναι πια επιστημονικά αποδεκτή η επιχειρηματολογία για τα 
ζωικά μοντέλα του ανθρώπινου τρόπου ζωής που δεν εξετάζει τη γυναικεία και 
τη βρεφική δραστηριότητα παράλληλα με την αντρική. Τούτο το αποτέλεσμα 
μοιάζει σύνθετο προϊόν ενός ιστορικού γυναικείου κινήματος παγκόσμιας εμβέ
λειας και συνάμα φαινομένων τα οποία έγιναν ορατά στην επιτόπια και την ερ
γαστηριακή πρωτευοντολογική έρευνα από πολιτισμικά συγκεκριμένους άντρες 
και συγκεκριμένες γυναίκες. Δεν ήταν μόνον οι γυναίκες των οποίων η επιστη
μονική πρακτική ανταποκρίθηκε στην πρόσφατη ιστορία. Πώς θα ήταν άραγε οι 
αφηγήσεις σε ένα πραγματικά πολυφυλετικό πεδίο πρακτικής;

Οι επιστημόνισσες δεν παράγουν καλύτερες, και πολύ λιγότερο πιο φυσικές, 
αφηγήσεις από τους επιστήμονες* παράγουν τις αφηγήσεις τους στο πλαίσιο της 
καθοδηγούμενης από κανόνες δημόσιας και κοινωνικής άσκησης της επιστή
μης. Συμβάλλουν στη δημιουργία των κανόνων* πρόκειται για μια πολύ πεζή
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υπόθεση που απαιτεί την εκπαιδευμένη ενέργεια των απτών ζίοών των γυναι
κών. Η ευθύνη για την ποιότητα των επιστημονικών αφηγήσεων, για το νόημα 
των συγκριτικών αφηγήσεων, για την υπόσταση των μοντέλων είναι πολύπλευ
ρη, δίχως μυστήριο και δυνάμει ανοιχτή στις συνηθισμένες γυναίκες τόσο «μέ
σα» όσο και «έξω» από την επιστήμη. Είναι ανεύθυνο να αγνοούμε, να παραλεί
πουμε να αναμειχθούμε στην κοινωνική διαδικασία κατασκευής της επιστήμης 
και να παρακολουθούμε με προσοχή μόνο τη χρήση και την κατάχρηση των 
αποτελεσμάτων του επιστημονικού έργου. Πιστεύω μάλιστα πως είναι ακόμη 
πιο ανεύθυνο στις παρούσες ιστορικές συνθήκες να ακολουθούμε αντιεπιστημο
νικές αφηγήσεις για τη φύση που εξιδανικεύουν τις γυναίκες, την ανατροφή ή 
κάποια άλλη οντότητα δήθεν απαλλαγμένη από τη μολυσμένη αρσενική πολεμι
κή σπίλωση. Οι επιστημονικές αφηγήσεις ως δημόσιοι μύθοι διαθέτουν πολύ 
μεγάλη δύναμη ώστε να νοηματοδοτούν τις ζωές μας. Κι εξάλλου, οι επιστημο
νικές αφηγήσεις είναι ενδιαφέρουσες.

Το ηθικό δίδαγμα που προτείνω είναι ότι οι φεμινίστριες σε όλο το πολιτισμι
κό πεδίο των διαφορών οφείλουν να αντιπαρατίθενται για να αφηγηθούν ιστο
ρίες και να διαμορφώσουν τις ιστορικές συνθήκες στις οποίες φανταζόμαστε τις 
αφηγηματικές πλοκές. Πρέπει να είναι σαφές ότι η φύση του φεμινισμού δεν 
διακυβεύεται λιγότερο από τις κοινωνικές συνήθειες των λανγκούρ. Φαίνεται 
λοιπόν πως υπάρχει κάποιο ίχνος αλήθειας στη δήλωση που εμφανίζεται στο κά
λυμμα της έκδοσης του Harvard University Press, ότι δηλαδή κατά μία έννοια 
είναι φεμινιστικό ακόμη και το να τοποθετούνται απλώς τα θηλυκά στο επίκε
ντρο της εξήγησης. Ωστόσο, δεν μας αρκεί οποιαδήποτε αφήγηση. Δεν συμμερί
ζομαι την αντίληψη της Χέρντυ για τις αυταπάτες μας σχετικά με τον κοινωνικό 
μας βίο. Οι διαφορές έχουν σημασία.

Οι εξηγήσεις της σεξουαλικής φυσιολογίας στο θηλυκό του ανθρώπινου εί
δους προσφέρουν καλά παραδείγματα αφηγήσεων που έστιασαν στα θηλυκά και 
εντούτοις εξακολουθούν να εμφορούνται βαθύτατα από την έννοια της αρσενι
κής υπεροχής. Η απώλεια του οίστρου στη γραμμή των ανθρωπιδών αποτέλεσε 
στοιχείο στην εξήγηση της κοινωνίας των πρωτευόντων θηλαστικών για πολύ με
γάλο χρονικό διάστημα. Ή, καλύτερα, το γεγονός ότι τα θηλυκά έχασαν την ιδιό
τητα του οίστρου χρειαζόταν εξήγηση, όπως συμβαίνει γενικότερα με τις διαφο
ρές στα αφηγήματά μας. Ένας σημαντικός πατέρας της πρωτευοντολογίας, ο Σό- 
λι Ζούκερμαν, ακολούθησε το παράδειγμα των δικών του πατεράδων, από τον 
Αριστοτέλη μέχρι τους φυσιοδίφες του 19ου αιώνα, που εξυμνήθηκαν από τη 
Χέρντυ: το τυπικό μοτίβο της θηλυκής σεξουαλικότητας υπήρχε για να ελέγχο
νται οι γυναίκες από τους άντρες. Ο Ζούκερμαν έδωσε μια λειτουργιστική βιολο
γική εξήγηση. Ετσι, σύμφωνα με την αντίληψή του, καθώς και με την αντίληψη 
όλων των άλλων σε αυτές τις αφηγηματικές κοινότητες μέχρι πολύ πρόσφατα, οι 
έμμηνοι κύκλοι των θηλυκών που δεν χαρακτηρίζονταν από φάσεις οίστρου επέ
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τρεψαν στα αρσενικά να στηριχτούν στη σεξουαλική πίστη των θηλυκών, δηλα
δή στις γυναίκες που δεν θα καταλαμβάνονταν περιοδικά από ακόρεστη σεξουα
λική ορμή, όταν ο αρσενικός κάτοχός τους θα έλειπε για να δημιουργήσει τον πο
λιτισμό σε συνεργασία με τους άλλους αρσενικούς. Το 1967, ένας γιος από την 
πατρογραμμική γενιά του Γουόσμπερν, ο Ντόναλντ Λίντμπεργκ, τόνισε το γεγο
νός της σεξουαλικής επιλογής από τα θηλυκά, που ήταν ήδη γνωστό από την επο
χή του Δαρβίνου· τόνισε δηλαδή ότι σε γενικές γραμμές τα θηλυκά ζώα καθορί
ζουν με ποιον θα ζευγαρώσουν. Ο Λίντμπεργκ έθεσε την αρχή αυτή στο πλαίσιο 
των συζητήσεων για τη φυσιολογία και την εξέλιξη των πρωτευόντων θηλαστι
κών. Μερικά χρόνια αργότερα, μια θυγατέρα, η Αντριέν Ζίλμαν, πήρε το νήμα 
του Λίντμπεργκ και το έπλεξε σε μια αφήγηση για τις συνθήκες της φυσιολογίας 
στην εξέλιξη του ανθρώπινου τρόπου ζωής -  ενός τρόπου ζωής που εξαρτιόταν 
από τον μεγαλύτερο έλεγχο που ασκούσαν τα θηλυκά στη σεξουαλικότητά τους, 
στο πλαίσιο των καινοτόμων πρακτικών συλλογής και μοιράσματος για την επι
βίωση, καθώς και των τροποποιημένων αναπαραγωγικών πρακτικών με αποτέλε
σμα να επιλέγονται τα αρσενικά που γνώριζαν πώς να συνεργαστούν με σταθερές 
κοινωνικές ομάδες οι οποίες είχαν στο επίκεντρο τα θηλυκά και έπαιξαν βασικό 
ρόλο στην εξέλιξη του ανθρώπινου είδους.17 Μου αρέσει τούτη η νέα αφήγηση· 
επίσης, υποστηρίζω ότι μετέβαλε τους κανόνες για το τι μπορεί να έχει αξία για 
την επιστημονική συζήτηση σχετικά με τον οίστρο. Τουλάχιστον, υπάρχει μια ευ
ρύτατα δημοσιευμένη αφήγηση αρθρωμένη από κάποια που κατέχει το κύρος να 
συγγράφει και να εργάζεται σύμφωνα με τους κανόνες του επιστημονικού λόγου. 
Μια άλλη θυγατέρα της γενεαλογικής γραμμής του Γουόσμπερν, η ΤζέηνΛάνκα- 
στερ (Lancaster 1978), ενσωμάτωσε τη νέα αφήγηση για τον σεξουαλικό αυτο- 
προσδιορισμό των θηλυκών σε ένα εκλαϊκευτικό άρθρο στο ευρείας αναγνωσι
μότητας Human Nature■ οι αφηγήσεις διαδίδονται.18

17. Zuckerman (1933), Lindberg (1967), Tanner και Zihlman (1976), Zihlman (1978α, 
1978β, 1978γ).

18. Παρόλο που η Λάνκαστερ και η Ζίλμαν δεν συνεργάζονταν στενά, ήταν και οι δύο εν
θουσιασμένες με τις νέες ιδέες τους και αντάλλαξαν επιστολές και χειρόγραφα στα μέσα της δε
καετίας του 1970, όταν πάρα πολλές γυναίκες χρησιμοποιούσαν κληρονομημένα εργαλεία για 
να πλάσουν νέες αφηγήσεις. Η Λάνκαστερ σε επιστολή της προς τη Ζίλμαν (Lancaster προς 
Zihlman, 23 Αυγούστου 1976) εκφράζει την ευχαρίστησή της για τη στροφή της Ζίλμαν στον 
οίστρο, τη σεξουαλική επιλογή και το ιστόρημα σχετικά με την επιλογή από την πλευρά των θη
λυκών. Ευχαριστώ την Αντριέν Ζίλμαν για την πρόσβαση στο φάκελο της αλληλογραφίας της.

Η αμφιγονία και η σεξουαλικότητα των θηλυκών εξακολουθούν να εμφανίζονται σε αντιτι- 
θέμενες νέες υποθέσεις για την ανασύσταση της εξέλιξης των ανθρωπιδών, ενώ τα ιστορήματα 
για το παρελθόν εξακολουθούν να κυοφορούν τη δομή των μελλοντικών δυνατοτήτων. Για μια 
εξόφθαλμη ανανέωση της άποψης ότι η σεξουαλικότητα των θηλυκών ελέγχεται από τα αρσενι
κά (το δεσμό μεταξύ του ζευγαριού) και αποτελεί ερμηνευτικό κλειδί για τις περισσότερες 
όψεις της ζωής των ανθρωπιδών, βλ. Lovejoy (1981). Το γεγονός ότι το άρθρο αυτό δημοσιεύ-
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Τούτο εδώ το κεφάλαιο υποστήριξε ότι οι αφηγήσεις της Τζέι (και του Ντε- 
βόρ) για την κοινωνική ομάδα ως πρωταρχική προσαρμογή στα πρωτεύοντα θη
λαστικά, η κοινωνιοβιολογική αμφισβήτηση της Χέρντυ που βασίστηκε στη θε
ωρία των παιγνίων, η αυστηρή φιλελεύθερη πολιτική οικονομία και οι καταγω- 
γικές αφηγήσεις που εμπνέονται από τον Χομπς, η παράδοξη ερμηνεία της Ρί- 
πλεϋ για τα αναπαραγωγικά δικαιώματα σε συνθήκες πίεσης, καθώς και η απο
σταθεροποίηση του τι λογίζεται γεγονός για την Μπόγκες, είναι όλα σημαντικά 
επιστημονικά προϊόντα της κανονικής επιστημονικής πρακτικής, όταν κρίνεται 
με τις προδιαγραφές που εφαρμόζονται στις δημοσιεύσεις. Αυτή η παράδοση 
επιστημονικής πρακτικής συμβολίστηκε με την επινοημένη μυθοπλασία των 
διενέξεων μέσα σε μια πατρογραμμική γενιά. Υποστήριξα ότι όλες οι επιστημο
νικές αφηγήσεις που εξετάστηκαν διαμορφώθηκαν επίσης σε υλικό επίπεδο από 
συγκαιρινούς τους πολιτικούς αγώνες, και συγκεκριμένα από τις συγκρούσεις 
για την κοινωνική αναπαραγωγική συμπεριφορά των γυναικών στο τελευταίο 
τέταρτο του 20ού αιώνα. Το κύριο επιχείρημα ήταν η επιμονή στο να αφαιρεθεί 
το πέπλο μυστηρίου που καλύπτει την εμφάνιση των επιστημονικών νοημάτων 
στον δημόσιο λόγο. Τα νοήματα φτιάχνονται από ανθρώπους σε συγκεκριμένα 
ιστορικά περιβάλλοντα· αυτό είναι στη φύση των πρωτευόντων θηλαστικών.

τήκε σε ένα σημαντικό περιοδικό χωρίς να παραθέτει κρίσιμα τεκμηριωτικά στοιχεία και δημο
σιεύματα για τα σημαντικότερα σημεία του αποτελεί καθαυτό αντικείμενο ανάλυσης με θέμα 
την καθιέρωση του επιστημονικού κύρους. Τι μπορεί να λογιστεί ως τεκμηρίωση κομβικής ση
μασίας για την εξέλιξη του ανθρώπινου είδους; Αυτό το ερώτημα βρίσκεται στην καρδιά της 
αντιπαράθεσης για την ανθρώπινη φύση.



6

Διαβάζοντας το έργο της Μπούτσι Εμετσέτα: 
«εμπειρία γυναικών» και αντιπαραθέσεις 

στις γυναικείες σπουδές

Η διδασκαλία σε τμήματα γυναικείων σπουδών είναι δραστηριότητα ιστορικά 
προσδιορισμένη.1 Η διδασκαλία αυτή κληροδοτεί, δημιουργεί και μεταδίδει συ
γκεκριμένες, πολιτικά σύνθετες αναγνωστικές και συγγραφικές πρακτικές. Τού
τες οι υλικές πρακτικές αποτελούν στοιχείο του μηχανισμού παραγωγής όσων 
θα λογιστούν ως «εμπειρία» σε προσωπικό και συλλογικό επίπεδο σε ένα κίνη
μα γυναικών.1 2 Είναι κομβικής σημασίας να μπορείς να λογοδοτήσεις για την πο-

1. Το κεφάλαιο αυτό αποτελεί αναθεωρημένη μορφή μιας εισήγησης στο συνέδριο για το 
«Φεμινισμό και την κριτική μελέτη του αποικιοκρατικού λόγου» στο Πανεπιστήμιο της Σάντα 
Κρουζ στην Καλιφόρνια την άνοιξη του 1987. Τα πρακτικά του συνεδρίου δημοσιεύτηκαν στο 
Inscriptions 3/4(1988), στο περιοδικό της Ομάδας για την Κριτική Μελέτη του Αποικιοκρατι- 
κού Λόγου (Group for the Critical Study of Colonial Discourse). Ιδιαίτερες ευχαριστίες οφείλω 
στην οργανωτική επιτροπή του συνεδρίου (την Deborah Gordon, τη Lisa Bloom, τον Vivek 
Dareshawar) καθώς και στο δεύτερο μέλος της ομάδας συζήτησης (την Teresa de Lauretis).

2. Η θεωρητικός του φεμινισμού μπελ χουκς τόνισε τη διαφορά ανάμεσα στο όνομα με ορι
στικό άρθρο όπως στη φράση «το κίνημα των γυναικών» («the women’s movement»), με τη δυ
ναμική των επιζήμιων ταξινομήσεων και της πρωτοπορίας που φέρει εγγενώς τούτο το περίερ
γο ουσιαστικό, σε αντιδιαστολή με μια πιο ενεργητική διατύπωση παρόμοια με ρηματική μορ
φή, όπως η φράση «κίνημα γυναικών» («women’s movement»), η οποία αντιστέκεται στην 
πραγμοποίηση και διεκδικεί ιδιαίτερη πολιτική ορθότητα (hooks 1981, 1984). Αποφεύγοντας 
τις παγίδες των φιλελεύθερων ορισμών που τονίζουν την «ισότητα δικαιωμάτων», η χουκς υπο
στήριξε ότι: «Φεμινισμός είναι ο αγώνας για να λήξει η σεξιστική καταπίεση. Στόχος του δεν εί
ναι να ωφεληθεί αποκλειστικά κάποια ιδιαίτερη ομάδα γυναικών, κάποια επιμέρους φυλή ή τά
ξη γυναικών. Δεν αντιμετωπίζει προνομιακά τις γυναίκες σε βάρος των αντρών. Εχει τη δύναμη 
να μεταμορφώσει ολόκληρη τη ζωή μας με τρόπο που να έχει νόημα» (hooks 1984: 26). Το φε
μινιστικό κίνημα επομένως κατευθύνεται προς την «πολιτισμική βάση της ομαδικής καταπίε
σης ... Αυτό θα σήμαινε ότι η φυλετική και η ταξική καταπίεση θα αναγνωρίζονταν για το φεμι
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λιτικτή της εμπειρίας στο θεσμό των γυναικείων σπουδών. Τούτη η λογοδοσία 
δεν είναι εύκολη, και δεν είναι εμφανείς οι μορφές που ενδέχεται να πάρει ούτε 
και το πώς θα πρέπει να προσεγγιστούν οι αγώνες για διαφορετικές αρθρώσεις 
εμπειρίας και για διαφορετικές τοποθετήσεις προκειμένου να δημιουργηθούν 
αυτές οι αρθρώσεις. Ούτε επιτρέπεται να παρουσιάζεται η εμπειρία απλώς σαν 
κάτι απείρως πληθυντικό και αναμφισβήτητο, σαν να ήταν προφανής και διαθέ
σιμη όταν κοιτούμε «μέσα» μας, σαν κάτι που ανήκει στην καθεμία μας ή στην 
κάθε ομάδα αποκλειστικά. Η εμπειρία είναι ένα μείζονος σημασίας προϊόν και 
μέσο ενός κινήματος γυναικών· εμείς πρέπει να αγωνιστούμε για τους όρους άρ
θρωσής της. Οι γυναίκες δεν βρίσκουν καμιά «εμπειρία» έτοιμη, του χεριού 
τους, περισσότερο από όσο βρίσκουν ή βρίσκουμε προσχηματισμένα τη «φύση» 
ή το «σώμα», να προσμένουν ανέκαθεν αθώα έξω από τις γλωσσικές και τις πο
λιτισμικές παραβιάσεις. Οπως ακριβώς η φύση είναι ένα από τα πιο εντυπωσια
κά και διόλου αθώα προϊόντα του πολιτισμού, έτσι και η εμπειρία είναι μία από 
τις λιγότερο αθώες, λιγότερο αυτόδηλες όψεις ενός ιστορικού, σωματοποιημέ
νου κινήματος.

Οι φεμινίστριες συνδέονται και αρχίζουν να κινούνται μέσα από το πολιτικά 
εκρηκτικό έδαφος αλληλένδετων εμπειριών. Η περιπλοκότητα, η ετερογένεια, η 
ειδική τοποθέτηση και η εξουσιαστικά φορτισμένη διαφορά δεν εξομοιώνονται 
με τον φιλελεύθερο πλουραλισμό. Εμπειρία είναι φαινόμενο σημείωσης, σωμα
τοποίηση νοημάτων (όε 1984: 158-186). Η πολιτική της διαφοράς την
οποία χρειάζεται να αρθρώσουν οι φεμινίστριες πρέπει να ριζώνει σε μια πολιτι
κή της εμπειρίας που αναζητεί ιδιαιτερότητα, ετερογένεια και σύνδεση μέσα από 
τον αγώνα και όχι μέσα από ψυχολογίζουσες φιλελεύθερες επικλήσεις στην 
άπειρη προσωπική διαφορά της καθεμίας ξεχωριστά. Φεμινισμός είναι κάτι 
συλλογικό* και διαφορά είναι κάτι πολιτικό, δηλαδή έχει να κάνει με την εξου
σία, τη λογοδοσία και την ελπίδα. Εμπειρία και διαφορά έχουν να κάνουν με 
αντιφατικές και αναγκαίες συνδέσεις.

Γράφω αυτές τις γραμμές ως ευρωαμερικανίδα, επαγγελματίας, μόνιμη κα- 
θηγήτρια πανεπιστημίου, φεμινίστρια, μεσοαστή σαραντάρα γυναίκα, που ερ
γάζεται τόσο με προπτυχιακούς όσο και με μεταπτυχιακούς φοιτητές σε ένα πα
νεπιστημιακό συγκρότημα με σφύζουσα φεμινιστική κουλτούρα. Δεν είναι το 
ίδιο να διδάσκεις γυναικείες σπουδές στο Πανεπιστήμο της Σάντα Κρουζ στην 
Καλιφόρνια το 1989 με το να διδάσκεις το ίδιο αντικείμενο στο Πανεπιστήμιο 
της Χαβάης το 1970. Το Πανεπιστήμιο της Χαβάης από ορισμένες σημαντικές

νισμό ως ζητήματα εξίσου καίρια με το σεξισμό» (hooks 1984: 25). Ευχαριστώ την Katie King, 
για την υπενθυμιση της διατύπωσης που χρησιμοποίησε η χουκς, καθώς και για πολλά άλλα 
στοιχεία του τρόπου με τον οποίο κατανοώ τους λεπτομερείς μηχανισμούς παραγωγής πολιτι
σμού και εμπειρίας από τις γυναίκες (King 1986, 1988).



ΔΙΑΒΑΖΟΝΤΑΣ ΤΟ ΕΡΓΟ ΤΗΣ ΜΠΟΥΤΣΙ ΕΜΕΤΣΕΤΑ 167

απόψεις ήταν ολοφάνερα αποικιοκρατικός θεσμός, στην περιφέρεια των προνο
μιούχων εκπαιδευτικών κύκλων των Ηνωμένων Πολιτειών. Πολλοί φοιτητές 
και πολλές φοιτήτριες στα μαθήματα γυναικείων σπουδών που έκανα εκεί ήταν 
έγχρωμοι άντρες και έγχρωμες γυναίκες, που σπούδαζαν διοίκηση ξενοδοχεια
κών επιχειρήσεων και άλλα αντικείμενα σχετικά με την τουριστική βιομηχανία. 
Η λέξη φεμινισμός μόλις που χρησιμοποιούνταν, ενώ τόσο εγώ όσο και πολλά 
άλλα γνωστά μου πρόσωπα στο γυναικείο κίνημα είχαμε την εντύπωση ότι το 
Κίνημα για την Απελευθέρωση των Γυναικών ήταν κάτι πολύ καινούριο, πολύ 
ριζοσπαστικό και αυτονόητα ενιαίο. Κάναμε λάθος σε πολλές κρίσεις μας. Το 
Πανεπιστήμιο της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια είναι ένα πανεπιστημιακό συ
γκρότημα σχετικά αριστερό, φεμινιστικό και ως επί το πλείστον λευκό -αυτό θα 
έπρεπε να είναι σχήμα οξύμωρο κανονικά-, που εντάσσεται στο πιο προνομιού
χο τμήμα του πολιτειακού συστήματος ανώτατης εκπαίδευσης σε μια εποχή 
οξύτατου ρατσισμού, ταξικού ανταγωνισμού, γλωσσικού σοβινισμού, σεξι
σμού, ομοφοβίας και αντιδραστικών πολιτικών πρακτικών κάθε είδους τόσο 
στην πολιτεία της Καλιφόρνιας όσο και σε εθνικό επίπεδο. Επίσης, πρόκειται για 
μια χρονική περίοδο τρομερών μετασχηματισμών στη φυλετική και την εθνοτι- 
κή σύνθεση και στις αντίστοιχες σχέσεις εξουσίας στην πολιτεία και στη χώρα. 
Κι ακόμη, είναι μια περίοδος αναζωογονητικής πολυπολιτισμικής παραγωγής- 
το τελευταίο τέταρτο του 20ού αιώνα είναι μια εποχή πολύχρωμης πολιτισμικής 
και πολιτικής, τοπικής και παγκόσμιας αναγέννησης. Φαίνονται μετρημένες οι 
μέρες της ηγεμονίας των λευκών -  μιας παγιωμένης εξουσίας που τώρα είναι πιο 
επικίνδυνη από κάθε άλλη φορά. Τούτα τα ζητήματα επηρεάζουν βαθύτατα τις 
κατασκευές της «εμπειρίας γυναικών» στην αίθουσα διδασκαλίας.

Υπό αυτές τις συνθήκες, είμαι συνήθως υπεύθυνη για τη διδασκαλία του μα
θήματος «Μεθοδολογικά ζητήματα στη μελέτη γυναικών», ένα υποχρεωτικό 
μάθημα στον τομέα των γυναικείων σπουδών. Στην παρούσα πολυδύναμη πολι
τική στιγμή, οι αλληλοτεμνόμενες συλλογικές κατασκευές φεμινιστικής θεω
ρίας, η κριτική του αποικιοκρατικού λόγου και η αντιρατσιστική θεωρία έχουν 
αναδομήσει ριζικά, τόσο ατομικά όσο και συλλογικά, τα ανέκαθεν διαφιλονι- 
κούμενα νοήματα για το τι λογίζεται ως «εμπειρία γυναικών». Εκείνο που μπο
ρεί να θεωρηθεί «εμπειρία γυναικών» στις πρακτικές λόγου τού φεμινισμού με
τατοπίστηκε κατά τη διάρκεια της ιστορίας του. Καθώς φαίνεται πώς οι ίδιες οι 
διευθετήσεις στο πλαίσιο της διδασκαλίας αποτελούν θεωρητική πρακτική, πρέ
πει εμείς που διδάσκουμε αντικείμενα γυναικείων σπουδών να συνδιαλαγούμε 
με τούτα τα ζητήματα στο πλαίσιο των παιδαγωγικών προσεγγίσεών μας για 
τους αρχάριους φοιτητές. Η παιδαγωγική των γυναικείων σπουδών συνιστά θε
ωρητική πρακτική μέσα από την οποία κατασκευάζεται και επιστρατεύεται η 
«εμπειρία γυναικών» ως αντικείμενο γνώσης και δράσης. Πρόθεσή μου σε τού
το εδώ το κεφάλαιο είναι να διερευνήσω εξονυχιστικά ένα μικρό μέρος του μη
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χανισμού με τον οποίο παράγεται ο λόγος για την εμπειρία γυναικών στις διδα
κτικές αίθουσες των τμημάτων γυναικείων σπουδών στις οποίες βρίσκομαι και 
για τις οποίες καλούμαι να λογοδοτήσω σε άλλους και με άλλους μέσα στον κύ
κλο ενός κινήματος γυναικών.

Ένας τυπικός κύκλος μαθημάτων θα μπορούσε να ξεκινήσει με το σοβαρό λο
γικό παράδοξο ότι είναι πιθανό να αληθεύουν ταυτόχρονα οι προκείμενες Α και 
μη-Α , ιδίως στην περίπτωση της σύνθετης κατηγορίας και των ακόμη πιο σύνθε
των ανθρώπων που καλούνται «γυναίκες». Τούτη η ορθή υπερβολή επιμένει ότι 
ακόμη και τα απλούστερα ζητήματα στη φεμινιστική ανάλυση απαιτούν στιγμές 
αντίφασης και επιφυλακή για την επίλυσή τους, με διαλεκτικό ή κάποιον άλλο 
τρόπο. Οι «τοποθετημένες γνώσεις» είναι μια συντομογραφία για αυτή την επι
μονή. Οι τοποθετημένες γνώσεις οικοδομούνται έχοντας αναπόσπαστο στοιχείο 
τους τη λογοδοσία.3 Τα δρώντα πρόσωπα που οι κόσμοι τους θα περιγράφονταν 
με διακλαδιζόμενα δεντροδιαγράμματα σαν το χάρτη ή το δεντροδιάγραμμα συ

3. Η προσπάθεια να αρθρωθεί η ιδιαιτερότητα της τοποθεσίας από την οποία πρέπει να οικο- 
δομηθούν η πολιτική και η γνώση βρέθηκε στο επίκεντρο της βορειοαμερικανικής φεμινιστικής 
θεωρίας στη δεκαετία του 1980. Η παλαιότερη διατύπωση, «το προσωπικό είναι πολιτικό», με
τασχηματίστηκε από τη συνάντησή της με αναπαραστάσεις των δικτύων που σχημάτιζαν οι το
πικές και παγκόσμιες τοποθετήσεις γυναικών, με αποτέλεσμα έναν σημαντικό μετασχηματισμό 
των μορφών και των περιεχομένων του φεμινιστικού κινήματος. Στα γραπτά ίχνη της διαδικα
σίας αυτής περιλαμβάνεται το ευρύτατο πλέγμα απόρρητης διακειμενικότητας και ρητών παρα
πομπών στις φεμινιστικές πρακτικές δημοσίευσης. Βλ. για παράδειγμα την παραπομπή της Μο
χάντυ (Mohanty 1988:43) στο «Notes toward a politics of location» της ΑντριένΡιτς (Rich 1986) 
και το πρωτότυπο άρθρο «Coalition politics» της Μπέρνις Τζόνσον Ρήγκον (Reagon 1983). Η 
Μοχάντυ επαναλαμβάνει, όπως κι εγώ, τη φράση της Ριτς από το «North American tunnel 
vision» που πρωτοδημοσιεύτηκε το 1983: «Δεν αρκούσε να πούμε “ως γυναίκα δεν έχω χώρα· 
χώρα μου είναι ο κόσμος ολόκληρος” ... Όσο μεγαλειώδες κι αν είναι αυτό το όραμα, δεν μπο
ρούμε να διευρύνουμε εκρηκτικά το βεληνεκές μας χωρίς να κρατούμε συνειδητά κατά νου το 
επιμέρους και απτό νόημα που έχει η τοποθεσία στην οποία βρισκόμαστε εδώ και τώρα, στις 
Ηνωμένες Πολιτείες της Αμερικής» (Rich 1986: 162). Ούτε η Ριτς ούτε η Ρήγκον, η Μοχάντυ ή 
εγώ δεν αποκηρύσσουμε την ελπίδα μιας παγκόσμιας φεμινιστικής σύνδεσης, ελπίδα την οποία 
θα ονόμαζα, έτσι που είμαι τοποθετημένη στην κατεστημένη αταξία των Ηνωμένων Πολιτειών, 
ελπίδα για κάποιο «αλλού», οικειοποιούμενη τους εκφραστικούς τρόπους της λογοτεχνίας της 
ΕΦ. Το «αλλού» αυτού του είδους δεν το φέρνουν στο φως οι κοινές «ταυτότητες» ούτε η αξιω
ματική παραδοχή του δικαιώματος ή της ικανότητας οποιουδήποτε μέρους να «εκπροσωπεί» το 
γενικό, αλλά ένα φεμινιστικό κίνημα ριζωμένο στη συγκεκριμενοποίηση και την άρθρωση. Το 
«επιμέρους» σε ένα φεμινιστικό κίνημα δεν έχει να κάνει με τον φιλελεύθερο ατομικισμό ούτε 
με κάποια απελπιστική απομόνωση σε ατελείωτες διαφορές, και πολύ λιγότερο σχετίζεται με την 
απόρριψη της ελπίδας για συλλογικό κίνημα. Όμως τα μέσα και τις διαδικασίες ενός συλλογικού 
κινήματος πρέπει να τα φανταστούμε και να τα κάνουμε πράξη στο πλαίσιο νέων γεωμετριών. 
Για το λόγο αυτό ακριβώς θεωρώ πως είναι τόσο χρήσιμες για τη διαμόρφωση φεμινιστικής θεω
ρίας οι αναγνωστικές και συγγραφικές στρατηγικές της ΕΦ (της λογοτεχνίας του φανταστικού, 
της επιστημονικής φαντασίας, του επιστημονικού φανταστικού, του φεμινιστικού φανταστικού).
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νείδησης που σχέδιασα στο Σχήμα 3 χαρακτηρίζονται από το ότι είναι τοποθετη
μένα σε ένα άπιαστο ενδιάμεσο διάστημα.4 Οι τοποθετημένες γνώσεις είναι ερ
γαλεία με ιδιαίτερη δύναμη προκειμένου να παραχθούν συνειδησιακοί χάρτες για 
ανθρώπους που έχουν εγγραφεί εντός σημαδεμένων κατηγοριών φυλής και φύ
λου, οι οποίες δημιουργήθηκαν πυρετωδώς στις ιστορίες των ανδροκεντρικών, 
ρατσιστικών και αποικιοκρατικών κυριαρχιών. Οι τοποθετημένες γνώσεις είναι 
πάντοτε σημαδεμένες γνώσεις· είναι ανα-σημαδέματα, επαναπροσανατολισμοί, 
των μεγάλων χαρτών που παγκοσμιοποίησαν το ετερογενές σώμα του κόσμου 
στην ιστορία του ανδροκεντρικού καπιταλισμού και της αποικιοκρατίας.

Το «δεντροδιάγραμμα συνείδησης γυναικών» ή το «δεντροδιάγραμμα εμπει
ρίας γυναικών» είναι ένα απλό σχηματικό μοντέλο προκειμένου να υποδειχτεί 
πώς η φεμινιστική θεωρία και η κριτική μελέτη του αποικιοκρατικού λόγου αλ- 
ληλοτέμνονται με βάση δύο κρίσιμα διπολικά ζεύγη -  δηλαδή τα δίπολα τοπι- 
κό/παγκόσμιο και προσωπικό/πολιτικό. Παρόλο που οι τόνοι του δίπολου προ- 
σωπικό/πολιτικό ηχούν δυνατότερα στον φεμινιστικό λόγο, ενώ του δίπολου το- 
πικό/παγκόσμιο στην κριτική θεωρία του αποικιοκρατικού λόγου, και τα δύο εί
ναι ουσιώδη εργαλεία στην κατασκευή καθενός τους. Επίσης, κάθε όρος στο δί
πολο κατασκευάζει, φυσικά, τον αντίθετό του. Τοποθέτησα το ζεύγος «τοπική/ 
παγκόσμια» στην κορυφή του διαγράμματος. Έστω ότι στην αρχή, αντλώντας 
από μια συγκεκριμένη πρακτική περιγραφής (η οποία δεν μπορεί ποτέ να διατί
θεται έτσι απλά κι αθώα, αφού οι περιγραφές παράγονται), τοποθετείται μια πε
ριγραφή της «εμπειρίας» ή της «συνείδησης γυναικών» στην κορυφή. Το απλό 
«μηχάνημα διχοτόμησης» αμέσως διακλαδίζει την εμπειρία σε δύο όψεις, «τοπι- 
κή/παγκόσμια» ή «προσωπική/πολιτική». Κάθε όρος, οπουδήποτε κι αν ξεκινά, 
διακλαδίζεται με τη σειρά του: το «τοπική» σε «προσωπικήΛπολιτική» και το 
«παγκόσμια» σε «προσωπικήΛπολιτική». Παρομοίως, συνεχίζοντας επ’ άπει
ρον, κάθε στοιχείο του αναλυτικού ζεύγους «προσωπική/πολιτική» διχάζεται σε 
κάθε σκέλος του σε «τοπική/παγκόσμια».

Τούτη η θορυβώδης αναλυτική μηχανή δουλεύει με τρόπο σχεδόν όμοιο με 
τα διχοτομικά συστήματα μερικών θεωρητικών της ρητορικής στην ευρωπαϊκή 
Αναγέννηση, όπως ο Πιερ ντε λα Ραμέ, προκειμένου να πείσει, να διδάξει και να 
ταξινομήσει ταυτόχρονα, χρησιμοποιώντας μια αναλυτική τεχνολογία η οποία

4. ΗΤρινΤ. Μινχ-χα (ΜΐηΙι-ΐΉ 1986-1987: 3-38 1988: 71-77· 1989) κάνει λόγο για αυτό το 
άπιαστο ενδιάμεσο διάστημα και αναπτύσσει τη θεωρία της για την «ανίδια/ανιδιοποιημενη άλ
λη» ως γυναικεία μορφή μετά την αποικιοκρατία. Η θεωρητικοποίηση αυτού του υλικά πραγ
ματικού διαστήματος -που είναι ταυτόχρονα διάστημα ΕΦ (της λογοτεχνίας του φανταστι
κού)— όπου ενοικούν ανίδιες/ανιδιοποιημένες άλλες τέμνεται με τη διερεύνηση στα εδάφη της 
«εστίας», της «πολιτικής της τοποθεσίας», της «πολίτικης της εμπειρίας» και των «τοποθετημέ
νων γνώσεων», για τις οποίες κάνουν λόγο η Ρήγκον, η Ριτς, η Μοχάντυ, εγώ και άλλοι.
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ΣΧΗΜΑ 3
«ΔΕΝΤΡΟΔΙΑΓΡΑΜΜΑ» Η «ΧΑΡΤΗΣ» ΣΥΝΕΙΔΗΣΗΣ/ΕΜΠΕΙΡΙΑΣ ΓΥΝΑΙΚΩΝ

ΑαΒβΓγΔδΕεΖζΗηΘΘΙιΚκΛλΜμΝνιιξΟοΠπΡρΣσΤτΥυΦφΧχΨψΩω

άχνει με απτό τρόπο τα αντικείμενά της την ίδια στιγμή που τα διχοτομεί. Η 
ιφορά στην ευρωπαϊκή Αναγέννηση θα έπρεπε επίσης να μας θέσει σε επιφυ- 
:ή σχετικά με τη συγκεκριμένη δυτική ιστορία της διπολικής ανάλυσης αλλά 
ειδικότερα των ζευγών που υιοθετούνται εδώ. Στο δεντροδιάγραμμά μου θα 
ιρούσαν κάλλιστα να εμφανιστούν άλλα διπολικά ζεύγη, όπως το «απελευθε- 
πκή/ αντιτασσόμενη» ή «αντίσταση/επανάσταση», ζεύγη βαθύτατα εμπεδω- 
α σε συγκεκριμένες δυτικές ιστορίες (Οη§ 1988). Η επισήμανση της παράδο- 
; αυτής δεν ακυρώνει τη χρήση της· τοποθετεί τη χρήση της και επιμένει στη 
ιικότητά της και την ευθύνη της να λογοδοτεί. Πρόκειται για σημαντική δια- 
>ά. Φαίνεται εντέλει πως τα δίπολα, μάλλον ύποπτα στην αντίληψη ορισμένων 
φητικιόν του φεμινισμού που γνωρίζω, είναι καλά εργαλειάκια πότε πότε.
Ο θόρυβος της αναλυτικής μηχανής αποτελεί στην πραγματικότητα στοιχείο 
χρησιμότητάς της για τη φεμινιστική λογοδοσία· δύσκολα η αναπαράσταση 
εκλαμβανόταν κατά λάθος για αθώα, νοούμενη υπέρ βατολογική πραγματι- 
ητα. Η τεχνολογία της αναπαράστασης κάνει υπερβολικό σαματά.
Το δεντροδιάγραμμα, με απλά λόγια, δεν εγγυάται αδιαμεσολάβητη πρόσβα- 
σε κάποιο μη-παγιωμένο αναφερόμενο της «εμπειρίας γυναικών». Ωστόσο, 
5εντροδιάγραμμα εγγυάται πράγματι έναν ανοιχτό, διακλαδιζόμενο λόγο με 
ίλή πιθανότητα αναστοχαστικότητας για την ερμηνευτική και παραγωγική
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τεχνολογία του. Η ίδια η αυθαιρεσία του και οι αναπόφευκτες επιστρώσεις του 
μέσα στις παραδόσεις της δυτικής ρητορικής και σημασιολογίας αποτελούν 
αρετές για φεμινιστικά προγράμματα που κατασκευάζουν το πολυδύναμο αντι
κείμενο «γυναικεία εμπειρία» και συγχρόνως επιμένουν στα δίκτυα λογοδοσίας 
και πολιτικής που ενυπάρχουν στην ειδική μορφή την οποία προσλαμβάνει τού
το το κατασκεύασμα.

Πρότασή μου είναι ότι τούτο το απλό μικρό διάγραμμα-μηχανή είναι μια αρ
χική γεωμετρία προκειμένου να σκιαγραφηθούν μερικοί από τους πολλαπλούς 
τρόπους με τους οποίους οι αντιαποικιοκρατικοί και οι φεμινιστικοί λόγοι συνο
μιλούν και προαπαιτούν ο ένας τον άλλο προκειμένου να προχωρήσουν και οι 
ίδιοι αναλυτικά. Μπορούμε να χαράξουμε την πορεία μας μέσα από το αναλυτι- 
κό/περιγραφικό δεντροδιάγραμμα, αποφασίζοντας να αποκλείσονμε ορισμένες 
περιοχές του χάρτη, όπως για παράδειγμα αν συγκεντρωθούμε μόνο στην πα
γκόσμια διάσταση μιας πολιτικής όψης κάποιας επιμέρους τοπικής εμπειρίας. 
Το υπόλοιπο δεντροδιάγραμμα όμως είναι υπόρρητα παρόν, προσφέροντας μία 
πλούσια αντήχηση για οποιαδήποτε επιμέρους ιχνηλάτηση μέσα από το δάσος 
της «εμπειρίας γυναικών».

Από αυτή τη μέθοδο ανάλυσης θα πρέπει να έχει αποσαφηνιστεί πως εκείνο 
που λογίζεται ως «εμπειρία» δεν προηγείται ποτέ σε σχέση με τις συγκεκριμένες 
κοινωνικές περιστάσεις, τους λόγους και άλλες πρακτικές μέσα από τις οποίες 
αρθρώνεται η εμπειρία καθαυτή και γίνεται ικανή να αρθρωθεί με άλλες ερμη
νείες, επιτρέποντας να κατασκευαστεί μια ερμηνεία συλλογικής εμπειρίας, ένα 
εγχείρημα πολυδύναμο και συχνά μυθοποιημένο. Η «εμπειρία γυναικών» δεν 
προϋπάρχει ως προγενέστερη πρώτη ύλη, κατά κάποιον τρόπο, έτοιμη να την οι- 
κειοποιηθεί απλώς η μία ή η άλλη περιγραφή. Εκείνο που μπορεί να λογιστεί ως 
«εμπειρία γυναικών» δομείται στο πλαίσιο πολλαπλών προγραμμάτων τα οποία 
πολλές φορές δεν εναρμονίζονται μεταξύ τους. Η «εμπειρία» είναι μια προθε- 
σιακή κατασκευή, τεχνούργημα ύψιστης σπουδαιότητας, όπως και η «συνείδη
ση». Η εμπειρία μπορεί επίσης να έχει ανα-κατασκευαστεί, να έχει ανα-συντεθεί 
με τη μνήμη, να έχει επαν-αρθρωθεί. Ένα πανίσχυρο μέσο για να γίνει κάτι τέ
τοιο είναι η ανάγνωση και η επανανάγνωση μυθοπλαστικών κειμένων έτσι ώστε 
να δημιουργηθεί η εντύπωση ότι αποκτάται πρόσβαση στη ζωή και τη συνείδη
ση κάποιου άλλου προσώπου, είτε πρόκειται για κάποιο άτομο είτε για ένα συλ
λογικό πρόσωπο που η διάρκεια της ζωής του ονομάζεται ιστορία. Τούτες οι 
αναγνώσεις υπάρχουν μέσα σε ένα πεδίο αναγνωστικών αντηχήσεων, στο οποίο 
κάθε αναγνωστική εκδοχή προσθέτει τονικότητες και αποχρώσεις στις άλλες, 
τόσο με κακόηχα όσο και με αρμονικά κύματα.

Οι ισχυρισμοί περί «εμπειρίας γυναικών» έχουν πολλές πιθανότητες να 
απορρέουν και να συμβάλλουν στον «ψυχικό τουρισμό», σύμφωνα με τον εύ
στοχο χαρακτηρισμό της Γουέντυ Ρόουζ σε ένα ποίημα για τις ιδιοποιήσεις της
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εμπειρίας των ιθαγενών Αμερικανών. Οι γυναικείες σπουδές πρέπει να διαπραγ
ματευτούν την εξαιρετικά λεπτή γραμμή ανάμεσα στην ιδιοποίηση της (ουδέπο
τε αθώας) εμπειρίας ενός άλλου και στη λεπτεπίλεπτη κατασκευή των μόλις- 
εφικτών συναφειών, των μόλις-εφικτών συνδέσεων που θα μπορούσαν πράγμα
τι να κάνουν τη διαφορά στις τοπικές και τις παγκόσμιες ιστορίες. Φεμινιστικός 
λόγος και αντιαποικιοκρατικός λόγος έχουν επιδοθεί δραστήρια σε τούτη την 
πολύ ευαίσθητη και λεπτεπίλεπτη προσπάθεια να οικοδομηθούν συνδέσεις και 
συνάφειες, και να μην παράγεται η προσωπική εμπειρία ή η εμπειρία του άλλου 
ως πρώτη ύλη για κλειστά αφηγήματα. Πρόκειται για δύσκολα ζητήματα, και 
«εμείς» αποτυγχάνουμε πολύ συχνά. Εύκολα βρίσκονται φεμινιστικοί, αντιρα- 
τσιστικοί και αντιαποικιοκρατικοί λόγοι που αναπαράγουν άλλους και εαυτούς 
ως πρώτη ύλη κλειστών αφηγημάτων, αγνοώντας πώς να οικοδομήσουν συνά
φειες και γνωρίζοντας αντί γι’ αυτό πώς να οικοδομήσουν αντιθέσεις. Όμως η 
γραφή «μας» είναι επίσης γεμάτη από ελπίδα ότι θα μάθουμε πώς να δομούμε 
συνάφειες αντί για ταυτότητες.

Σε τούτο το κεφάλαιο θα ήθελα να εξετάσω την πρακτική της κατασκευής 
μιας «εμπειρίας γυναικών» μέσα από την ανάγνωση μυθοπλασιών στις αίθουσες 
διδασκαλίας και στις εκδόσεις γυναικείων σπουδών. Εστιάζω σε ορισμένα ελά
χιστα αθώα αντικείμενα σε τούτη τη στιγμή της ιστορίας «μας» στο πανεπιστή
μιο της Σάντα Κρουζ και στον κόσμο: στη μυθοπλασία «αφρικανών γυναικών», 
σε αντιμαχόμενες αναγνώσεις της και στο πεδίο κατασκευών της συνείδησης 
και εμπειρίας γυναικών στην «αφρικανική διασπορά» ως αλληγορικό σχήμα για 
πολλές τοπικές και παγκόσμιες πολιτικές συλλογικότητες. Παρακολουθώ μυθι
στορήματα γραμμένα στα αγγλικά· το λογοτεχνικό γένος, η γλώσσα και οι τρό
ποι διακίνησης σημαδεύουν ιστορίες γεμάτες αντιφάσεις και αγώνες της εποχής 
της αποικιοκρατίας και της μεταποικιοκρατίας. Οι αντιφάσεις και οι αγώνες 
οξύνονται πολύ περισσότερο για τις γυναικείες γραφές και αναγνώσεις αυτών 
των πολυδύναμων μυθοπλασιών. Οι κατασκευές της εμπειρίας γυναικών δια
δραματίζουν θεμελιώδη ρόλο στην επινόηση της «παράδοσης», του «πολιτι
σμού» και της «θρησκείας», όπως αποσαφήνισε η Λατά Μάνι (Maní 1987) στη 
μελέτη της για τον αποικιοκρατικό λόγο σχετικά με την τελετή του σάτι5 στην 
Ινδία του 18ου αιώνα. Οι γυναίκες αποτελούν προνομιακό «τόπο λόγου». Πάνω 
σ’ αυτό ακριβώς το έδαφος νομιμοποιήθηκαν ή αντιμετώπισαν αντιστάσεις η 
φορολόγηση, οι πολιτικές για την εργατική μετανάστευση ή το οικογενειακό δί
καιο, τόσο στο παρελθόν όσο και σήμερα. Οι γυναικείες «αυτο-κατασκευές» 
εμπειρίας, ιστορίας και συνείδησης θα αποτελόσουν εξίσου έδαφος για υλικές 
πρακτικές -  στις οποίες συμπεριλαμβάνεται η δική «μας». (Δείτε πώς οι όροι 
«εμπειρία», «ιστορία» και «συνείδηση» αποτελούν σύνθετους όρους ευρωπαϊ-

5. Τελετουργική καύση των γυναικών στην ίδια πυρά με τους νεκρούς συζύγους τους (Σ.τ.Μ ).
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κης προέλευσης με συγκεκριμένο απόηχο σε πολλές κουλτούρες των Ηνωμένων 
Πολιτειών, ανάμεσα τους σε ευρωαμερικανικές εθνοφιλοσοφίες με σημαντικό 
ρόλο στο πλαίσιο ακαδημαϊκών και ακτιβιστικών πολιτικών κύκλων).6

6. Οι πρακτικές συνειδησιακής αφύπνισης κυριολεκτικά παρήγαγαν μια εμπειρία γυναικών 
ως πολιτικά πολυδύναμο -και δυνάμει αποικιοποιητικό- φεμινιστικό λογοθετικό αντικείμενο. 
Η Μοχάντυ (Mohanty 1984), εξετάζοντας ένα άλλο αντικείμενο, επισήμανε πώς οι φεμινιστι
κές εκδόσεις, όπως για παράδειγμα πολλά βιβλία του λονδρέζικου εκδοτικού οίκου Zed Press 
για τις γυναίκες του Τρίτου Κόσμου, συμμετείχαν στο μηχανισμό κατασκευής της «Γυναίκας 
του Τρίτου Κόσμου» ως ουσιοποιημένης προσωποποίησης της ακραίας καταπίεσης. Τούτη η 
γυναίκα, καταποντισμένη από την καταιγιστική καταπίεση, αναδείχτηκε κατόπιν προνομιακό 
εν δυνάμει επαναστατικό υποκείμενο στους φεμινιστικούς λόγους περί «απελευθέρωσης». Η 
κοινωνική θέση της εκπροσωπούσε αλληγορικά την κατάσταση της Γυναίκας θύματος που συ
νειδητοποιείται. Για πλήρη απαρίθμηση των σχετικών βιβλίων, βλ. τον εκδοτικό κατάλογο του 
Zed Books, Άνοιξη 1988/Άνοιξη 1989. Οι τρόποι ανάγνωσης των βιβλίων αυτών στις εκδόσεις 
Zed είναι πολλοί, κι ανάμεσά τους πολλοί που δεν χωρούν στην ανάλυση της Μοχάντυ. Ωστό
σο, τα συγκεκριμένα βιβλία ως σύνολο αποτέλεσαν στοιχείο ενός φεμινιστικού μηχανισμού πα
ραγωγής της Γυναίκας του Τρίτου Κόσμου ως τόπου παραγωγής λόγου για πολλά προτάγματα. 
Πρόκειται για ένα απτό παράδειγμα φεμινιστικής συγκρότησης της εμπειρίας ως αντικειμένου 
λόγου και ιδιοποίησής της στο πλαίσιο διεθνών δικτύων. Σύμφωνα με τη διατύπωση του εκδο
τικού καταλόγου, «οι εκδόσεις Zed Books δημοσιεύουν διακεκριμένα κείμενα από και για γυ
ναίκες του Τρίτου Κόσμου πάνω από μία δεκαετία ... Πολλά από αυτά διαβάστηκαν ευρύτατα 
σε ολόκληρο τον κόσμο και τώρα πια χρησιμοποιούνται σε εκπαιδευτικά ιδρύματα αλλά και ως 
σημαντικά έργα αναφοράς σε βιβλιοθήκες». Τούτη η διαδικασία δεν έχει τίποτε το αθώο (ούτε 
και εγγενώς κακό)· τα πολιτικά και τα επιστημολογικά προβλήματα εστιάζουν στη λογοδοσία 
και τις εξουσιαστικά φορτισμένες τεχνολογίες αναπαράστασης, συμπεριλαμβανομένης της 
«αυτο»-αναπαράστασης. Η Ονγκ (Ong 1987) περιγράφει πώς οι νέες μαλαίες εργάτριες στα ερ
γοστάσια αποτελούν διαφιλονικούμενους λογοθετικούς τόπους, όπου δίνονται αγώνες για να 
τεθούν οι όροι της θρησκευτικής αυθεντίας, της εθνικής ταυτότητας και της οικογενειακής τι
μής. Εταιρείες, κρατικοί ιθύνοντες και αντιπολιτευτικές ισλαμικές οργανώσεις, τα εθνικά μέσα 
μαζικής επικοινωνίας και ο λαϊκός καθημερινός λόγος, όλα αυτά ανταγωνίζονται μεταξύ τους 
για να αναπαραστήσουν τη σεξουαλικότητα των γυναικών. Η Ονγκ επίσης κατασκευάζει μέσω 
του λόγου τις γυναίκες -  στο αφήγημά της ως σύνθετα ιστορικά δρώντα πρόσωπα που καταφά
σκουν στην ανθρώπινη υπόστασή τους μέσα σε πλαίσια αναφοράς τα οποία υπόκεινται σε πολ
λαπλούς περιορισμούς, όπου εξέχοντα ρόλο κατέχουν ιδίως το κοινωνικό φύλο, η ηλικία, η πε- 
Ρι° χ ή ,  η εθνότητα, το έθνος και η τάξη (Haraway 1989α). Δεν είναι ισότιμες όλες οι κατασκευές 
γυναικών ως τόπων παραγωγής λόγου· η ανάδειξη των κυκλωμάτων παραγωγής και διακίνη
σής τους δεν σημαίνει απαγόρευση της διαδικασίας αλλά ότι επιχειρείται η συμμετοχή σ’ αυτήν 
σε συνδυασμό με την εκούσια λογοδοσία. Οι μελέτες τόσο της Ονγκ όσο και της Μάνι (Mani 
1987) αποτελούν έξοχα παραδείγματα φεμινιστικών προσπαθειών να γίνει ακριβώς αυτό. Δεν 
διατείνονται σε καμία περίπτωση ότι οι αναπαραστάσεις τους -ακόμη και όταν πρόκειται για 
αυτοαναπαραστάσεις γυναικών ή ιδίως τότε- αποτελούν το κατασταλαγμα που ξεχωρίζει από 
ένα διάλυμα λόγου και ότι προσφέρουν ά-μεσα προς ανάγνωση την «εμπειρία», τη «φωνή» ή 
την «εμπειρική πραγματικότητα» των γυναικών. Ολο αυτό το ζήτημα παρουσιάζει έντονη ανα
λογία με το ότι είναι αδύνατον να κατασταλάξουν αναπαραστάσεις της φύσης ξέχωρα από επι
στημονικούς λόγους προκειμένου να αποκαλύψουν τη «φύση καθαυτή».
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Η ανάγνωση μυθοπλασιών κατέλαβε εξέχουσα θέση στην πρακτική των γυ
ναικείων σπουδών. Τη μυθοπλασία μπορούν να την ιδιοποιηθούν με πολλούς 
τρόπους. Το τι θα θεωρηθεί μυθοπλασία είναι και το ίδιο διαφιλονικούμενο ζή
τημα, που εν μέρει κρίνεται από εκτιμήσεις της αγοράς, γλωσσικές και σημειω
τικές πρακτικές, τεχνολογίες γραφής και αναγνωστικούς κύκλους. Είναι δυνα
τόν να αναδειχτούν ή να συσκοτιστούν οι εκδοτικές πρακτικές με τις οποίες με
ρικές μυθοπλασίες προβάλλονται ιδιαιτέρως ή φτάνουν πολύ δύσκολα στις αγο
ρές των γυναικείων σπουδών. Το υλικό αντικείμενο, το ίδιο το βιβλίο, μπορεί να 
μετατραπεί σε κάτι που μοιάζει αόρατο και διαφανές ή να προσφέρει μια χειρο
πιαστή ένδειξη για τη διακίνηση νοημάτων και εξουσίας. Όλα αυτά επισημάνθη- 
καν έντονα στην ανάγνωση που πρότεινε η Κέιτι Κινγκ (King 1988) για το λογο
τεχνικό «γένος» της βιομυθογραφίας με βάση το Zami της Ωντρ Λορντ (Lorde 
1982). Οι αναγνώσεις ενδέχεται να λειτουργήσουν ως τεχνολογίες για την κατα
σκευή τού τι μπορεί να λογίζεται ως γυναικεία εμπειρία και για τη χαρτογράφη
ση συνδέσεων και διαχωρισμών ανάμεσα στις γυναίκες και τα κοινωνικά κινή
ματα που οικοδομούν και στα οποία συμμετέχουν σε τοπικούς/παγκόσμιους κό
σμους. Η μυθοπλασία ενδέχεται να επιστρατευτεί για να προκαλέσει ταυτίσεις 
και αντιθέσεις, αποκλίσεις αλλά και συγκλίσεις σε συνειδησιακούς χάρτες. Οι 
μυθοπλασίες μπορούν επίσης να διαβαστούν προκειμένου να δημιουργηθούν 
συνδέσεις χωρίς ταυτίσεις. Οι μυθοπλασίες που εκδόθηκαν από και για «έγχρω
μες γυναίκες» είναι ένας πραγματικά πολυδύναμος κόμβος στην πρακτική των 
γυναικείων σπουδών κατά την παρούσα ιστορική στιγμή σε πολλές τοποθεσίες. 
Οι ιδιοποιήσεις τους μέσα από συγκεκριμένες αναγνωστικές πρακτικές κάθε άλ
λο παρά αθώες είναι, ανεξάρτητα από το πού τοποθετείται κάθε αναγνώστης στα 
αλληλοτεμνόμενα πεδία φυλής, τάξης και φύλου.

Οι αναγνώσεις απαιτούν δέσμευση και παραγωγή · δεν πηγάζουν με φυσικό 
τρόπο από το κείμενο. Οι πιο ειλικρινείς αναγνώσεις οποιουδήποτε κειμένου εί
ναι επίσης τοποθετημένα επιχειρήματα για πεδία νοημάτων και εξουσίας. Κάθε 
ανάγνωση είναι και οδηγός σε πιθανούς χάρτες συνείδησης, συνασπισμού και 
δράσης. Τούτες οι επισημάνσεις ίσως να αληθεύουν ιδίως όταν η μυθοπλασία 
εμφανίζεται να προσφέρει τις προβληματικές αλήθειες της προσωπικής αυτο
βιογραφίας, της συλλογικής ιστορίας και/ή της διδακτικής αλληγορίας. Τούτα 
τα κειμενικά αποτελέσματα προσκαλούν σε ταύτιση, σύγκριση και διατύπωση 
ηθικού λόγου -  αναπόφευκτες και προβληματικές διαστάσεις του λόγου των γυ
ναικείων σπουδών. Η κριτική αντιπαράθεση σχετικά με τις αναγνώσεις συνιστά 
θεμελιώδη πρακτική των γυναικείων σπουδών, η οποία ταυτόχρονα επιμένει 
στον κατασκευασμένο χαρακτήρα της πολιτικής και των νοημάτων, πρεσβεύο- 
ντας παράλληλα ότι οι αναγνώστες φέρουν ευθύνη για τις κατασκευές τους ως 
τρόπους να δημιουργήσουν αλλά και να διαλύσουν την πολυδύναμη και πολύ
σημη κατηγορία «γυναίκες». Σε αυτή την κατηγορία συγκλίνουν και αποκλί
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νουν δυναμικά φεμινιστικοί, αποικιοποιητικοί, αντιαποικιοκρατικοί και γουμα- 
νιστικοί λόγοι.7 Τα ζητήματα που προσπαθώ να σκιαγραφήσω αναδεικνύονται 
σε συμμαχικές, αλλά και αντιμαχόμενες ως έναν βαθμό, διαφορετικά τοποθετη
μένες γυναικείες αναγνώσεις για τη μυθοπλασία που εκδίδεται από μια «έγχρω
μη γυναίκα του Τρίτου Κόσμου», η οποία προσωπικά και κειμενικά επίσης ενοι- 
κεί στον «Πρώτο Κόσμο». Πολλές ιστορίες και τοποθετήσεις, στις οποίες συ- 
μπεριλαμβάνονται η φυλή, η σεξουαλικότητα, η εθνικότητα, η πρόσβαση σε 
ομάδες αναγνωστικού κοινού και στις ίδιες τις μυθοπλασίες συνδέουν αλλά και 
χωρίζουν τους αναγνώστες. Πώς γίνεται τούτες οι αναγνώσεις να αποτελούν 
χάρτες πιθανών τρόπων συνάφειας και διαφοράς στο μεταποικιοκρατικό έδαφος 
των γυναικείων απελευθερωτικών λόγων; Πώς αλήθεια οι μορφές γυναικείας 
ενότητας στην αφρικανική διασπορά εισέρχονται σε εθνικιστές, φεμινιστικές, 
γουμανιστικές, μεταμοντερνιστικές, μαύρες, πολυπολιτισμικές, λευκές, πρωτο
κοσμικές, τριτοκοσμικές και άλλες πολιτικές τοποθεσίες;

Διακινδυνεύοντας λοιπόν να υποπέσω στον «ψυχικό τουρισμό», για τον 
οποίο μας προειδοποίησε η Γουέντυ Ρόουζ, θα παρουσιάσω σε αδρές γραμμές 
τρεις διαφορετικές αναγνώσεις μιας δημοφιλούς συγγραφέα, της οποίας το ανα
γνωστικό κοινό στην πλειονότητά του πιθανότατα δεν ενδιαφέρεται για τις γυ
ναικείες σπουδές, όμως το μυθοπλαστικό της έργο εμφανίζεται σε μαθήματα γυ
ναικείων σπουδών αποτελώντας επίσης αντικείμενο έριδας στη γουμανιστική/ 
φεμινιστική λογοτεχνική κριτική και πολιτική. Προτού ασχοληθούμε με τις 
τρεις αναγνώσεις, ας εξετάσουμε ένα σύντομο κατασκευασμένο κείμενο της 
ζωής της συγγραφέα, ένα κείμενο που πρόκειται να αποτελέσει στοιχείο όσων 
διακυβεύονται κατά τη γνώμη μου στην ανάγνωση του μυθοπλαστικού έργου 
της. Η συγγραφέας είναι η Μπούτσι Εμετσέτα, γεννημένη το 1944 στη Νιγηρία 
με καταγωγή από το χωριό Ιμπούζα. Η Εμετσέτα παντρεύτηκε το 1962 και μετα
κόμισε στο Λονδίνο με τον σύζυγό της, ο οποίος είχε μια υποτροφία για σπου
δές. Το ζευγάρι απέκτησε πέντε παιδιά κάτω από δύσκολες συνθήκες στην Αγ
γλία, ενώ ο γάμος του οδηγήθηκε σε οδυνηρό τέλος. Η Εμετσέτα βρέθηκε στο 
Λονδίνο μόνη και μητέρα, μαύρη, μετανάστρια, να συντηρείται από τα επιδόμα
τα της πρόνοιας, να ζει σε σπίτια της κοινωνικής κατοικίας και να πηγαίνει στο

7. Γουμανισμός (womanism): ο όρος πρωτοεμφανίζεται στο έργο της Αλις Γουόκερ με τίτ
λο In Search o f  Our Mothers Gardens: Womanist Prose ( 1983). Αναφέρεται σε ένα ρεύμα φεμι
νιστικών ιδεών που ανέδειξε τις φυλετικές, τις ταξικές και τις σεξουαλικές παραμέτρους που 
συνδιαμόρφωσαν, μαζί με το φύλο, την εμπειρία της καταπίεσης στην περίπτωση των μαύρων 
γυναικών. Ο γουμανισμός αναπτύχθηκε από την κριτική που ασκήθηκε σε όσες φεμινιστικές 
επεξεργασίες δεν συνυπολόγιζαν το διαφορετικό καταπιεστικό πλαίσιο που αντιμετώπιζαν οι 
Αφροαμερικανίδες, και επιχείρησε να αποτελέσει εναλλακτικό πλαίσιο αναφοράς που συνέδεε 
την επιβίωση των μαύρων γυναικών με την επιβίωση ολόκληρης της κοινότητάς τους (Σ.τ.μ.).
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κολέγιο για να αποκτήσει δίπλωμα βιβλιοθηκονομίας και κατόπιν διδακτορικό 
δίπλωμα στην κοινωνιολογία.8

Η Εμετσέτα έγινε επίσης συγγραφέας. Τα δίκτυα «εμπειρίας» που ενυπάρ
χουν στο βιογραφικό κείμενο της προηγούμενης παραγράφου συνέθεσαν τη δια
δικασία με την οποία έγινε συγγραφέας. Ήταν μητέρα, μετανάστρια, ανεξάρτη
τη γυναίκα, Αφρικανή, Ίγκμπο, ακτιβίστρια, «μορφωμένη στο εξωτερικό», συγ
γραφέας. Λέγεται πως ο σύζυγός της κατέστρεψε το πρώτο της χειρόγραφο επει
δή δεν άντεχε τη σκέψη ότι η γυναίκα του σκεφτόταν και δρούσε αυτόβουλα 
(Schipper 1985: 44). Δημοσίευσε μια σειρά από μυθιστορήματα που είναι ταυ
τόχρονα παιδαγωγικά, δημοφιλή, ιστορικά, πολιτικά, αυτοβιογραφικά, ρομαντι
κά -  και αμφιλεγόμενα.

Ας μελετήσουμε πιο διεξοδικά τα καλύμματα των βιβλίων και τα βιβλιογρα
φικά κείμενα αναφοράς για τη ζωή της Εμετσέτα. Πέρα από το ότι πληροφορού
μαστε για τα πτυχία της, για το ότι εργάστηκε ως κοινωνιολόγος και ότι συνήθι
ζε να ξυπνά από τα χαράματα για να γράψει, μαθαίνουμε επίσης ότι εκτός από 
παιδικά μυθιστορήματα έχει γράψει άλλα οκτώ, στα οποία περιλαμβάνεται το 
The Joys o f Motherhood (Emecheta 1979), που κυκλοφορεί στη Σειρά Αφρικα
νών Συγγραφέων, η οποία διαθέτει υψηλό γόητρο και ιδρύθηκε από τον Τσινούα 
Ατσέμπε, τον συγγραφέα του έργου Τα πάντα γίνονται κομμάτια (Things Fall 
Apart) και άλλων μυθοπλαστικών κειμένων διεθνούς φήμης. Το έργο της Εμε
τσέτα εκδίδεται στο Ηνωμένο Βασίλειο από τους οίκους Allen&Unwin και Alli- 
son&Busby, στις ΗΠΑ από τον Braziller και στη Νιγηρία από τον Ogwugwu 
Afor. Μέχρι πρόσφατα ήταν ευκολότερο να αγοράσει κανείς μυθιστόρημά της 
στην Αγγλία ή στις ΗΠΑ παρά στη Νιγηρία. Τα έργα της στη Βρετανία διαβάζο
νται στα τρένα και στα λεωφορεία όπως τα βιβλία τσέπης, περισσότερο από όσο 
διαβάζονται στις αίθουσες διδασκαλίας. Το έργο της τώρα εκδίδεται ταυτόχρονα 
στην Αφρική και τη Δύση, και συζητείται στους κύκλους των αγγλόφωνων αφρι- 
κανών αναγνωστών. Η γραφή της Εμετσέτα, ως έναν βαθμό επειδή πραγματεύε
ται φλέγοντα γυναικεία ζητήματα ως εξόριστη ταυτισμένη με το φεμινισμό, εί
ναι αμφιλεγόμενη οπουδήποτε διαβάζεται, ίσως ιδιαίτερα στη Νιγηρία και σε 
πολιτικούς ακαδημαϊκούς κύκλους.

Η ολλανδή κριτικός Μίνεκε Σχίπερ (Schipper 1985: 46) υποστήριξε ότι «τα 
βιβλία της Εμετσέτα είναι εξαιρετικά δημοφιλή στη Νιγηρία και αλλού, όμως η 
αφρικανική κριτική μερικές φορές τα υποδέχτηκε ψυχρά ή ακόμη και τα αγνόη
σε». Στην καρδιά του ζητήματος αυτού βρίσκονται σε μεγάλο βαθμό οι σχέσεις 
τόσο της ίδιας της Εμετσέτα όσο και του αναγνωστικού κοινού της με το φεμινι

8. Για την Εμετσέτα, βλ. Schipper (1985: 44-46), Bruner (1983: 49-50). Για τις αλλαγές στο 
κάλυμμα του βιβλίου, βλ. Emecheta (1972, 1975, 1976, 1977, 1979, 1982, 1983α, 1983β, 
1985). Βλ. επίσης Brown (1981), Taiwo (1984), Davies και Graves (1986), Jameson (1986).
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σμό. Η Εμετσέτα σε μια συνέντευξή της το 1979, παρουσιάζοντας τη γραφή της, 
αρνήθηκε ρητά να περιορίσει την προσοχή της στις γυναίκες, υιοθετώντας μια 
προοπτική την οποία η μπελ χουκς στις Ηνωμένες Πολιτείες κατονόμασε ως εγ
γενές στοιχείο του φεμινιστικού κινήματος:

Κύριες θεματικές στα μυθιστορήματά μου είναι η αφρικανική κοινωνία και η 
οικογένεια: η ιστορική, κοινωνική και πολιτική ζωή στην Αφρική όπως τη βλέ
πει μια γυναίκα μέσα από τα συμβάντα. Προσπαθώ πάντοτε να δείξω ότι ο 
Αφρικανός είναι καταπιεσμένος και ότι κι εκείνος καταπιέζει επίσης τις Αφρι
κανές ... Δεν αφιερώθηκα στα ζητήματα που αφορούν μόνο τις Αφρικανές· 
γράφω για την Αφρική ως σύνολο (Bruner 1983:49).

Το βιβλίο The Joys o f Motherhood, που διαδραματίζεται περίπου στις δεκαετίες 
του 1920 και του 1930 στη Νιγηρία, πραγματευόταν τις συγκρούσεις και τις πο- 
λυεπίπεδες αντιφάσεις στη ζωή μιας νεαρής παντρεμένης γυναίκας που δεν μπο
ρούσε να αποκτήσει παιδί. Στη συνέχεια η γυναίκα απέκτησε πάρα πολλά παι
διά, όμως μόνον αφότου έχασε την πρόσβαση στα εμπορικά της δίκτυα, και επο
μένως έχασε επίσης το προσωπικό της εισόδημα. Η μητέρα μετακόμισε από το 
χωριό στην πόλη· τα παιδιά της μετανάστευσαν στον Καναδά, τις Ηνωμένες Πο
λιτείες και την Αυστραλία. Παρά τους πολλούς γιους που απέκτησε, η ίδια πέθα- 
νε χωρίς παιδιά σε μια εξαιρετικά οδυνηρή αφήγηση της αντιπαράθεσης ανάμε
σα στις πραγματικότητες της πόλης και του χωριού για τις γυναίκες των αρχών 
του 20ού αιώνα στη Νιγηρία.

Ωστόσο, σύμφωνα με την Εμετσέτα, όπως και με τον Ατσέμπε, δεν υπάρχει 
καμία στιγμή αθωότητας στην ιστορία της Αφρικής προτού εκπέσει στη σύ
γκρουση της «παράδοσης» με τη «νεωτερικότητα». Μεγάλο μέρος του μυθο- 
πλαστικού έργου της Εμετσέτα τοποθετείται στο χωριό Ιμπούζα στις αρχές του 
20ού αιώνα, όπου τα σπουδαία μοτίβα του πολιτισμικού συγκριτισμού στην 
Αφρική αποτελούσαν το καλούπι για τη ζωή των χαρακτήρων της. Η Εμετσέτα 
στα βιβλία The Bride Price (Emecheta 1976) και The Slave Girl (Emecheta 
1977) διερεύνησε θεμελιώδη ζητήματα με επίκεντρο το γάμο, τις διαφορετικές 
οπτικές γωνίες των γυναικών για τον έλεγχο της προσωπικής ζωής και τις αντι
φατικές θέσεις, ιδίως για τους γυναικείους χαρακτήρες της από την Ιμπούζα, σε 
κάθε τοποθεσία του αφρικανικού πολιτισμικού χάρτη, είτε είναι σημαδεμένη ως 
ξένη είτε ως γηγενής. Η ζωή στην Ευρώπη αποτέλεσε εξίσου τόπο αγώνα για 
τους χαρακτήρες της Εμετσέτα. Το βιβλίο Second Class Citizen (Emecheta 
1974) διερευνούσε τη διάλυση του γάμου της πρωταγωνίστριας στο Λονδίνο. Το 
βιβλίο In the Ditch (Emecheta 1972, 1979) παρακολουθούσε τον πρωταγωνιστι
κό χαρακτήρα μιας ανύπαντρης μητέρας που μένει στις βρετανικές κοινωνικές 
κατοικίες και την αλληλεγγύη της με λευκές και έγχρωμες, γυναικείες και φεμι
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νιστικές, βρετανικές εργατικές οργανώσεις που αμφισβητούσαν τους όρους του 
κράτους πρόνοιας. Το έργο The Double Yoke (Emecheta 1983α) επιστρέφει στη 
Νιγηρία του ύστερου 20ού αιώνα για να συνεχίσει τη διερώτηση της Εμετσέτα 
για τους όρους των γυναικείων αγώνων στα τοπικά και τα παγκόσμια δίκτυα της 
αφρικανικής διασποράς, που προσεγγίζονται από τη σκοπιά μιας μυθοπλαστι
κής ανασύστασης των ταξιδιωτικών μονοπατιών από και προς μια μειονοτική 
περιοχή στη Νιγηρία.9

Στον κύκλο μαθημάτων μου με τίτλο «Ζητήματα μεθοδολογίας στη μελέτη 
των γυναικών», οι φοιτητές διάβασαν δοκίμια με πολιτική στράτευση από δύο 
θεωρητικούς της λογοτεχνίας που ενέταξαν την Εμετσέτα στο θεωρητικό παρά
δειγμά τους για τη μυθοπλασία γυναικών και για τη γυναικεία ενότητα στην 
αφρικανική διασπορά. Το πρώτο διατυπώθηκε από την Μπάρμπαρα Κρίστιαν, 
καθηγήτρια αφροαμερικανικών σπουδών στο Πανεπιστήμιο του Μπέρκλεϋ 
στην Καλιφόρνια και πρωτοποριακή μορφή στη μαύρη φεμινιστική λογοτεχνική 
κριτική, ενώ το δεύτερο προτάθηκε από την Τσικουένιε Οκόντζο Ογκουνυέμι, 
καθηγήτρια αφροαμερικανικής και αφρικανικής λογοτεχνίας στο Τμήμα Αγγλι
κής Φιλολογίας του Πανεπιστημίου του Ιμπαντάν στη Νιγηρία. Η Ογκουνυέμι 
το 1988 συμμετείχε μαζί με γυναίκες από το Ιμπαντάν και το'Ιφε σε μια ομάδα 
για την ανάπτυξη των γυναικείων σπουδών στη Νιγηρία (Tola Olu Pearce, προ
σωπική συζήτηση). Έχει δημοσιεύσει και άλλα κείμενα σχετικά με το μυθοπλα
στικό έργο της Εμετσέτα (Ogunyemi 1983)· ωστόσο, στο κείμενο που διαβάσα
με στην τάξη, η ρητή περιθωριοποίηση της Εμετσέτα στα συγκεκριμένα εκδοτι
κά συμφραζόμενα και τις άλλες πολιτικές πτυχές του δοκιμίου της Ογκουνυέμι 
στάθηκε ο άξονας γύρω από τον οποίο οργανώθηκε η ανάγνωσή μας. Η Μπάρ
μπαρα Κρίστιαν δημοσίευσε το Black Feminist Criticism (Christian 1985) στη 
σειρά Athena των εκδόσεων Pergamon Press, μια σημαντική φεμινιστική σειρά 
στον εκδοτικό χώρο της Βρετανίας και των Ηνωμένων Πολιτειών για τις γυναι
κείες σπουδές. Η τρίτη ανάγνωση ήταν η δική μου, που αναπτύχθηκε από τις 
προοπτικές μιας ευρωαμερικανίδας καθηγήτριας γυναικείων σπουδών σε ένα 
πολιτειακό πανεπιστήμιο των Ηνωμένων Πολιτειών με λευκό πληθυσμό ως επί 
το πλείστον και παρουσιάστηκε πρώτη φορά σε ένα συνέδριο που επιχειρούσε

9. Η Κάρεν Κάπλαν (Kaplan 1986-1987, 1987β) θεωρητικοποίησε συγκινητικά και διεισδυ
τικά τις «απεδαφοποιήσεις» στον φεμινιστικό λόγο και τη σπουδαιότητα του εκτοπισμού στις 
μυθοπλασίες που συγκροτούν τη μεταποικιοκρατική υποκειμενικότητα. Γράφοντας για το μυθι- 
στόρημα Buenos Aires της Αλίσια Ντυζόβν Ορτίς (Alicia Dujovne Ortiz), η Κάπλαν διαμόρφωσε 
μια αναγνωστική πρακτική η οποία θα μπορούσε επίσης να αντληθεί από τα μυθιστορήματα της 
Εμετσέτα: «το Buenos Aires επινοεί εκ νέου την ταυτότητα ως μορφή πολιτισμικής κριτικής με 
αυτεπίγνωση. Ο εκτοπισμός αποτελεί μια δύναμη στον σύγχρονο κόσμο την οποία μπορούμε να 
πραγματευτούμε, όχι για να θεραπευτούν τα ρήγματα αλλά για να εξερευνηθούν, για να ομολο- 
γηθούν η πολιτική και τα όρια των πολιτισμικών διαδικασιών» ( Kaplan 1986-1987: 98).
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την από κοινού συγκρότηση της κριτικής μελέτης του αποικιοκρατικού λόγου 
και της φεμινιστικής θεωρίας. Θέλησα οι προπτυχιακοί φοιτητές μου στον το
μέα των γυναικείων σπουδών να διαβάσουν, να παραναγνώσουν, να ξαναδιαβά
σουν, κι έτσι να στοχαστούν στο πεδίο των πιθανών αναγνώσεων μιας συγκεκρι
μένης αμφιλεγόμενης συγγραφέα, συμπεριλαμβάνοντας τις κατασκευές λόγου 
της ζωής της στις επιφάνειες, κυριολεκτικά, των ίδιων των δημοσιευμένων μυθι
στορημάτων της. Οι αναγνώσεις στράφηκαν σε μυθοπλασίες στις οποίες διακυ- 
βεύονταν σημαντικά ζητήματα για όλους μας -  τους εκδότες, την Εμετσέτα, την 
Ογκουνυέμι, την Κρίστιαν, εμένα, κάθε φοιτητή και φοιτήτρια, καθώς και κάθε 
ανώνυμο αναγνώστη ή αναγνώστρια των χιλιάδων αντιτύπων τσέπης σε αρκετά 
έθνη. Ήθελα να παρακολουθήσουμε πώς τούτα τα διακυβεύματα τοποθετούν 
αναγνώστες στον χάρτη των ενσυνείδητα απελευθερωτικών λόγων των γυναι
κών, όπου συμπεριλαμβάνονται κατασκευές όπως ο «γουμανισμός», που επιχει
ρούν να απαλείψουν το «φεμινισμό» και να προτείνουν μια διαφορετική κανονι
στική γενεαλογία για το κίνημα γυναικών. Στόχος ήταν τούτες οι κριτικά ανα- 
στοχαστικές αναγνώσεις να διανοίξουν τις σύνθετες διαστάσεις της τοποθεσίας 
και των συναφειών σε εν μέρει συμμαχικές και εν μέρει αντιπαραθετικές χαρτο
γραφήσεις της συνείδησης των γυναικών στο τοπικό/παγκόσμιο και το προσω- 
πικό/πολιτικό δίκτυο τοποθετημένων γνώσεων.

Ας εξετάσουμε πρώτα πώς η Ογκουνυέμι (Ogunyemi 1985: 66-67) διάβασε -ή 
απέφυγε να διαβάσει- το έργο της Εμετσέτα σε ένα δημοσιευμένο δοκίμιο που 
προοριζόταν ως επί το πλείστον για μη αφρικανικό κοινό, στο περιοδικό Signs: 
Journal o f Women in Culture and Society, ένα κορυφαίο ακαδημαϊκό όργανο για 
τη φεμινιστική θεωρία στις Ηνωμένες Πολιτείες. Μόνο μία από τους δεκαεπτά 
διεθνείς αντιπροσώπους του Signs προερχόταν από την Αφρική το 1987 -  η 
Ατσόλα Πάλα από την Κένυα. Πολλά δοκίμια από το Signs προορίζονται για μα
θήματα στις γυναικείες σπουδές, όπου οι φοιτητές είναι στην πλειονότητά τους 
-σίγουρα όμως όχι αποκλειστικά- κατά πάσα πιθανότητα ευρωαμερικανικής 
καταγωγής. Το δοκίμιο της Ογκουνυέμι προσπαθούσε να την απαλλάξει από την 
ετικέτα «φεμινίστρια» και να τη συνδέσει με το χαρακτηρισμό «γουμανίστρια». 
Η συγγραφέας υποστήριξε ότι ανέπτυξε τον όρο αυτό ανεξάρτητα από τη σχετι
κή επεξεργασία της Αλις Γουόκερ, την οποία ανακάλυψε στη συνέχεια. Η 
Ογκουνυέμι παρήγαγε μια αρχαιολογία ή χαρτογράφηση της αφρικανικής και 
της αφροαμερικανικής αγγλόφωνης γυναικείας λογοτεχνίας από το τέλος της 
αποικιοποίησης, δηλαδή περίπου από τη δεκαετία του 1960. Ο χάρτης οδηγούσε 
σε έναν ελπιδοφόρο πολιτικό τόπο που ονομάζεται γουμανισμός. Η Ογκουνυέμι 
χρησιμοποίησε τη λέξη για να δηλώσει μια γυναίκα αφοσιωμένη στην επιβίωση 
και στην ολότητα «ολόκληρου του λαού», αντρών και γυναικών, των πληθυ
σμών της Αφρικής και της διασποράς. Τοποθέτησε το λόγο της για την Εμετσέτα 
στο σημείο συνάρθρωσης της διασποράς των αφροκαραϊβικών, αφροαμερικανι-
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κών και αφρικανικών αγγλόφωνων λογοτεχνιών. Υποστήριξε ότι μια γουμανί- 
στρια εκπροσωπεί μια συγκεκριμένη στιγμή ωριμότητας η οποία διατρανώνει 
την ενότητα ολόκληρου του λαού ερευνώντας πολυεπίπεδα τις εμπειρίες γυναι
κών ως «μητέρων του λαού». Η μητέρα που επιδένει τα τραύματα ενός διασκορ
πισμένου λαού αποτέλεσε σημαντική εικόνα, πολυδύναμη για ένα γουμανιστικό 
κίνημα που απομακρύνεται τόσο από τον αντρικό σοβινισμό των μαύρων όσο 
και από τον αρνητικό, εικονοκλαστικό και ανώριμο φεμινισμό.

Ωστόσο, η κύρια εικόνα της Ογκουνυέμι παρέκκλινε κάπως από την εικόνα 
της μητέρας* ήταν η εικόνα της παντρεμένης γυναίκας. Η Ογκουνυέμι διάβασε 
τη μυθοπλασία από τη δεκαετία του 1960 κι έπειτα, ώστε να οικοδομήσει μια ει
κόνα για τις γυναίκες και τις σχέσεις τους στη διασπορά που τις παρουσιάζει ως 
«καλοπροαίρετες από κοινού συζύγους ενός αόρατου συζύγου» (Ogunyemi 
1985: 74). Απέρριψε την Εμετσέτα στην αρχαιολογία της αγγλόφωνης αφρικα
νικής και αφροαμερικανικής λογοτεχνίας την οποία προτείνει, όπου ανακαλύ
πτει τα γουμανιστικά ίχνη στις μαύρες προγόνισσες-συγγραφείς. Το μυθοπλα
στικό έργο της Εμετσέτα δεν δεχόταν το γάμο ως την εικόνα ολοκληρωμένης 
ωριμότητας που θα μπορούσε να αναπαραστήσει την ενότητα των μαύρων διε
θνώς. Μάλλον το αντίθετο, οι διερευνήσεις της συχνά παρουσίαζαν την αποτυ
χία του γάμου. Συγκεκριμένα, η Εμετσέτα, αντί να αποκαθιστά την πολυγαμία 
ως εικόνα για το απελευθερωτικό κίνημα γυναικών, θεωρούσε την πρακτική αυ
τή «σάπιο θεσμό» που θα εξαφανιζόταν, «καθώς οι γυναίκες θα μορφώνονται 
ολοένα περισσότερο και θα αποκτούν μεγαλύτερη ελευθερία να αποφασίζουν 
για τον εαυτό τους» (Brunner 1983: 49). Η μυθοπλασία της Εμετσέτα διαθέτει 
οξύτατες αιχμές για το γάμο από την αρχή ως το τέλος, ακόμη και σε περιπτώ
σεις όπου τον αντιμετωπίζει θετικά, όπως στο The Double Yoke. Η Ογκουνυέμι, 
θεωρώντας απλές αντάρτισσες τις ηρωίδες της μυθιστοριογράφου, αντιμετώπι
σε σκληρά, ακόμη και περιφρονητικά, τη μυθοπλαστική και την προσωπική σχέ
ση της Εμετσέτα με το γάμο, δηλώνοντας ότι άρχισε να γράφει «ύστερα από το 
φιάσκο του γάμου της», ότι η γραφή της εκθηλύνει τους μαύρους άντρες και ότι 
τελικά αποτελειώνει τις ηρωίδες της με τις γέννες, τη σκλαβιά στο γάμο, την 
τρέλα ή την εγκατάλειψή τους από τα παιδιά τους. Η Ογκουνυέμι έφτασε να 
ισχυριστεί ότι «η καταστροφή των ηρωίδων στην Εμετσέτα αποτελεί φεμινιστι
κό γνώρισμα που μπορεί να αποδοθεί εν μέρει στο ναρκισσισμό της ίδιας της 
συγγραφέα» (Ogunyemi 1985: 67).

Η Εμετσέτα συμμάχησε στην πολιτική της δράση με Ιρλανδές και βρετανίδες 
φεμινίστριες και ανέπτυξε έναν διεθνή λόγο ολότελα διαφορετικό από την πα
ρουσίαση του γουμανισμού που προτείνει η Ογκουνυέμι. Η Ογκουνυέμι δεν αρ- 
κέστηκε να επικρίνει το λόγο και την ιστορία της Εμετσέτα για το γάμο, αλλά 
υπογράμμισε επίσης τη θέση της μυθιστοριογράφου ως εξόριστης. Η Εμετσέτα, 
αφού έζησε στο εξωτερικό επί δύο δεκαετίες, επέστρεψε στη Νιγηρία για να δι
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δάξει το 1980-1981 ως επιστημονική συνεργάτιδα στο Πανεπιστήμιο του Καλα- 
μπάρ. Με τούτη την ειδική εκδοτική ευκαιρία, η Ογκουνυέμι αμφισβήτησε τη 
«γνησιότητα» της Εμετσέτα ως επαναπατρισμένης συγγραφέα. Ο σοσιαλισμός, ο 
φεμινισμός και ο λεσβιασμός εκπροσωπούσαν όλα τους ρητά στην αρχαιολογία 
της Ογκουνυέμι για την αφρικανική αγγλόφωνη λογοτεχνία μια στιγμή ανωριμό
τητας, η οποία ήταν ενδεχόμενο να επανορθωθεί στο μέλλον, όμως μέχρι στιγμής 
αδυνατούσε να ενσωματωθεί στις φωνές των «από κοινού συζύγων» που έδιναν 
μορφή σε μια κανονιστικού τύπου εκδοχή της ενότητας των μαύρων γυναικών. Ο 
γουμανισμός σήμαινε ότι οι επιταγές του «πολιτισμού» αποκτούν προτεραιότητα 
έναντι της «πολιτικής του φύλου». Εξαιτίας αυτής ακριβώς της σχέσης, για τη 
γουμανίστρια συγγραφέα που εξακολουθεί να μην ξεχνά τις ανισότητες της πα
τριαρχίας, «οι μητρογραμμικές και πολυγυνικές κοινωνίες της Αφρικής αποτε
λούν δυναμικές πηγές για το γουμανιστικό μυθιστόρημα» (Ogunyemi 1985: 76). 
Η Ογκουνυέμι πρότεινε μια λογική συμπερίληψης και αποκλεισμού σε έναν υπό 
διαμόρφωση λογοτεχνικό κανόνα που αποτελεί στοιχείο μιας πολιτικής για τον 
εθνικισμό, το φύλο και το διεθνισμό, η οποία υποστηρίζεται μέσα από τις κεντρι
κές εικόνες του πολυγυνικού αφρικανικού γάμου.

Η Μπάρμπαρα Κρίστιαν είχε πολύ διαφορετικά διακυβεύματα διαβάζοντας 
την Εμετσέτα. Στο έργο της Black Feminist Criticism διάβασε το The Joys o f 
Motherhood (Emecheta 1979) συσχετίζοντάς το στενά με το Meridian της Άλις 
Γουόκερ (Walker 1976), ειδικότερα προκειμένου να διεκδικήσει εκ νέου μια μη- 
τρογραμμική παράδοση με άξονα τις εικόνες ενός συγκεκριμένου φεμινισμού 
τον οποίο αναδεικνύει το κείμενό της. Η Κρίστιαν τοποθέτησε το λόγο για τη 
μητρογραμμική σύνδεση και τη μητρότητα σε τούτα τα δύο σπουδαία μυθιστο
ρήματα της δεκαετίας του 1970, ώστε να συζητήσει πώς εξυμνείται και ταυτό
χρονα διαρρηγνύεται/καταστρέφεται η μητρότητα για τις μαύρες γυναίκες στο 
πλαίσιο των αφρικανικών παραδόσεων, της αφροαμερικανικής δουλείας και της 
εποχής μετά την κατάργησή της καθώς και μετά το κίνημα για τα πολιτικά δικαι
ώματα στις Ηνωμένες Πολιτείες.10 Αποκάλυψε τις αντιφάσεις και τις πολυπλο-

10. Το περιοδικό The Nation της 24-31 Ιουλίου 1989, το οποίο επιμελήθηκαν και έγραψαν 
μαύρες γυναίκες, εξετάζει «Πώς η μαύρη οικογένεια έγινε αποδιοπομπαίος τράγος». Βλ. ιδίως 
Jewell Handy Gresham, «The politics of family in America», σ. 116-122. Βλ. επίσης Collins 
(1989α, 1989β), για μια ανάλυση των επιθέσεων στις μαύρες μητέρες και οικογένειες κατά την 
τελευταία εικοσαετία στις ΗΠΑ και τη χρήση του φύλου προκειμένου να καταδειχτεί η φυλετι
κή κατωτερότητα. Η Κάρμπυ (Carby 1987) αναλύει το λόγο των μαύρων γυναικών για τη μη
τρότητα και τη φυλετική κοινωνική ανύψωση στα τέλη του 19ου και στην αρχή του 20ού αιώνα 
με όρους μιας ιδιαίτερης μη ρατσιστικής και μη πατριαρχικής ανακατασκευής της θηλυκότη
τας. Το βιβλίο της Κάρμπυ, μια σημαντικότατη παρέμβαση στη φεμινιστική λογοτεχνική θεω
ρία, αναπτύσσει μια «φεμινιστική κριτική πρακτική που δίνει ιδιαίτερη προσοχή στην άρθρωση 
του φύλου, της φυλής και της τάξης» (Carby 1987: 17). Υποστηρίζει ότι «η μαύρη φεμινιστική
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κότητες της μητρότητας, στοχαζόμενη πάνω στους πολλούς τρόπους με τους 
οποίους την απολαμβάνουν, την εξυμνούν, την επιβάλλουν και τη μετατρέπουν 
σε διφορούμενη δέσμευση για γυναίκες σε όλες αυτές τις ιστορικές τοποθεσίες. 
Έτσι, ενώ η Κρίστιαν διατύπωνε έναν μελωδικό ψίθυρο για μια χαμένη ουτοπι
κή στιγμή πριν από την άφιξη των «εισβολέων», οι εισβολείς δεν περιορίζονταν 
στους λευκούς δουλεμπόρους. Αντίθετα, οι εισβολείς ήταν κατά τα φαινόμενα 
συνομήλικοι της μητρότητας· ο κόσμος πάντοτε είναι ήδη θραύσματα.

Η μητέρα, όμως, ως θεμελιώδης εικόνα για την ενότητα των γυναικών στην 
αφρικανική διασπορά στο χρόνο και στο χώρο δεν ήταν κάτι παραπάνω για την 
Κρίστιαν από όσο για την Ογκουνυέμι. Η Κρίστιαν διάβασε το Meridian και το 
The Joys o f Motherhood σαν να ήταν το ένα ευαίσθητη ηχώ του άλλου, προκει- 
μένου να φέρει στο προσκήνιο ένα συγκεκριμένο είδος φεμινισμού που έφερε 
επίσης μαζί του ένα πρόταγμα αποδοχής του λεσβιασμού μέσα στο φεμινισμό 
των μαύρων γυναικών και στο μοντέλο που παρουσίαζε ως αφρικανική κληρο
νομιά το δεσμό μητέρας και κόρης, με την αμοιβαία έγνοια απέναντι στις ανυ
πόφορες συνθήκες ενός κόσμου που διαρκώς την εμποδίζει. Η Μπάρμπαρα

κριτική πρέπει να θεωρηθεί κριτικά ως πρόβλημα κι όχι λύση, ως σημείο που πρέπει να εξετα
στεί εξονυχιστικά, ως τόπος αντιφάσεων» (Carby 1987: 15). Επομένως, η Κάρμπυ αντιμετωπί
ζει με καχυποψία το ιστορικό αφήγημα της Κρίστιαν -κα ι κατ’ επέκταση της Ογκουνυέμι, θα 
έλεγα- για τη λογοτεχνική πορεία των μαύρων γυναικών συγγραφέων και τη μέθοδό της να κα
τασκευάζει μια παράδοση που οδεύει στην ωριμότητα, κάτι το οποίο η Κάρμπυ θεωρεί εξαιρε
τικά προβληματικό (Carby 1987: 14). Η Κάρμπυ διαφωνεί με τη συχνά απορριπτική στάση των 
κριτικών του 19ου και του 20ού αιώνα, και της Κρίστιαν ανάμεσά τους, απέναντι στη μορφή 
της μουλάτας ως απόπειρα να αντιπολεμηθούν οι αρνητικές εικόνες του λευκού αναγνωστικού 
κοινού για τους μαύρους. Η Κάρμπυ υποστηρίζει ότι ο μουλάτος ή η μουλάτα ως αφηγηματική 
μορφή λειτουργεί ως «όχημα για μια διερεύνηση της συσχέτισης ανάμεσα στις φυλές και ταυ
τόχρονα ως έκφραση της σχέσης μεταξύ τους. Η μορφή του μουλάτου θα πρέπει να κατανοηθεί 
και να αναλυθεί ως αφηγηματικό εύρημα διαμεσολάβησης» (Carby 1987: 89). Η Κάρμπυ επί- 
σης φέρνει στο προσκήνιο τόσο το μαύρο όσο και το λευκό αναγνωστικό κοινό της μαύρης γρα
φής πριν από την τελευταία εικοσαετία και επιμένει ότι η γραφή των μαύρων γυναικών στον 
ύστερο 19ο και στον πρώιμο 20ό αιώνα εκπροσωπεί «μια αναγέννηση πρωιμότερη και ίσως με 
εντονότερη πολιτική δόνηση [σε σύγκριση με την «αναγέννηση των μαύρων γυναικών» που πι
στοποιήθηκε υπό όρους από τους χολυγουντιανούς και τους ακαδημαϊκούς κύκλους, καθώς και 
από τους μεγάλους εκδοτικούς οίκους στη δεκαετία του 1980], έτσι ώστε να μπορούμε να ξανα- 
σκεφτούμε την πολιτισμική πολιτική των μαύρων γυναικών» (Carby 1987: 7). Τούτες οι συζη
τήσεις για τα αφηγήματα της μαύρης λογοτεχνικής και πολιτικής ιστορίας -ο ι οποίες σμιλεύο
νται με βάση τα σχήματα των δεκαετιών, των παραδόσεων, των κομβικών συγγραφέων και των 
λογοτεχνικών χαρακτηρισμών- συνιστούν κατεξοχήν συζητήσεις για τη συγκαιρινή πολιτική. 
Επίσης αποτελούν μεθοδολογικές συζητήσεις για το πώς εργαζόμαστε στις πολιτισμικές σπου
δές. Η Κάρμπυ αντλεί σε βάθος από το έργο που συνδέεται με τον Στιούαρτ Χωλ στην Αγγλία. 
Ο διαφιλονικούμενος και ετερογενής λόγος της «μαύρης φεμινιστικής κριτικής» στις ΗΠΑ μπο
ρεί να ανιχνευτεί στο Smith (1977).
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Κρίστιαν αφιερώθηκε στο να αποτρέψει την περιθωριοποίηση του λεσβιασμού 
στον φεμινιστικό λόγο των έγχρωμων γυναικών και συμπεριέλαβε με λεπτότη
τα την Εμετσέτα στα κείμενά της, για τους ίδιους ακριβώς λόγους που η Ογκου- 
νυέμι την απέκλεισε από τη γενεαλογία του γουμανισμού στην αφρικανική δια- 
σπορά. Η Κρίστιαν όμως πρότεινε ένα αφήγημα ωρίμανσης για την ιστορία της 
γραφής των προγονισσών της στη λογοτεχνία, όπως ακριβώς και η Ογκουνυέμι. 
Ο δρόμος προς την ωριμότητα για κάθε θεωρητικό πρόσφερε ένα ιδιαίτερο μο
ντέλο για την ανάπτυξη του εαυτού και της κοινότητας στις γυναίκες της δια- 
σποράς. Η Ογκουνυέμι σχηματοποίησε την ιστορία της συνείδησης των γυναι
κών συγγραφέων της Δυτικής Αφρικής από την εποχή των εθνικοαπελευθερωτι- 
κών κινημάτων με όρους μιας αρχικής «ερωτοτροπίας» με το φεμινισμό και το 
σοσιαλισμό, η οποία αποκορυφώθηκε σε έναν ώριμο γουμανισμό οργανωμένο 
με άξονα το ρητορικό σχήμα της κοινότητας γυναικών ως μητέρων, θεραπευ- 
τριών και συγγραφέων με επίκεντρο την εικόνα των «από κοινού συζύγων ενός 
απόντα συζύγου». Η τελευταία εικόνα ήταν αδύνατον να μην αποτελεί ωμή 
υπενθύμιση για τις πραγματικότητες της εργατικής μετανάστευσης που ζούσαν 
πολλές γυναίκες στις αγροτικές περιοχές της αποικιοκρατούμενης και μεταποι- 
κιοκρατούμενης Αφρικής, ακόμη κι όταν επικαλούνταν τη θετική αυτάρκεια 
των παντρεμένων γυναικών, σε αντίθεση με τη δυτική στερεότυπη φιγούρα του 
(ετερο)φυλοφιλοποιημένου λευκού ζευγαριού της αστικής τάξης, με την εξαρ
τημένη και απομονωμένη σύζυγο και τη συνεπακόλουθη αρνητική «φεμινιστι
κή» πολιτική διαμαρτυρίας.

Το αφήγημα της Κρίστιαν σχηματοποίησε την ιστορία της συνείδησης των 
αφροαμερικανίδων συγγραφέων με όρους χρονολογίου το οποίο διαθέτει εύ
γλωττες ομοιότητες και διαφορές με το αφήγημα της Ογκουνυέμι. Η Κρίστιαν 
υποστήριξε ότι πριν από το 1950 περίπου οι αμερικανίδες μαύρες γυναίκες 
έγραφαν απευθυνόμενες σε κοινά που ως επί το πλείστον τις απέκλειαν. Σύμφω
να με το χαρακτηρισμό της Κρίστιαν, η μυθοπλασία στρεφόταν προς τον άλλο 
αντί να αποτελεί ενδοστρεφή αναζήτηση, αποκρινόμενη στους ρατσιστικούς 
ορισμούς της ηγεμονικής λευκής κοινωνίας για τις μαύρες γυναίκες. Η Ζόρα 
Νηλ Χέρστον αποτελούσε εξαίρεση στο μοτίβο αυτό. Η Κρίστιαν σκιαγράφησε 
μια διαδικασία απαρχής του αυτοπροσδιορισμού στη δεκαετία του 1950 και την 
αναδυόμενη προσοχή απέναντι στις συνηθισμένες μαύρες γυναίκες με μελαμψό 
δέρμα. Σε αδρές γραμμές, η δεκαετία του 1960 ανακάλυψε την ενότητα στο κοι
νό μαύρο χρώμα, η δεκαετία του 1970 αποκάλυψε το σεξισμό μέσα στη μαύρη 
κοινότητα, ενώ στη δεκαετία του 1980 αναδύθηκε μια πολύμορφη κουλτούρα 
μαύρων γυναικών που επιχείρησε να ανακαλύψει τον εαυτό και να διαμορφώσει 
συνδέσεις ανάμεσα στις γυναίκες, συνδέσεις που υπόσχονταν να υπερβούν τη 
φυλή και την τάξη σε μια παγκόσμια κοινότητα φτιαγμένη στο πρότυπο των δε
σμών μεταξύ μητέρας και κόρης. Στη δεκαετία του 1980 το έδαφος στο οποίο
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πραγματοποιούνταν η αυξανόμενη κατανόηση της προσωπικότητας των μαύ
ρων γυναικών, όπως την παρίσταναν τα μυθοπλαστικά έργα της διασποράς, επε
κτάθηκε σε ολόκληρο τον κόσμο.

Θα κλείσω τούτο εδώ το άρθρο υποδεικνύοντας μια τρίτη, διόλου αθώα, 
ανάγνωση του μυθοπλαστικού έργου της Εμετσέτα: την ανάγνωση που παρήγα- 
γα εγώ ως ευρωαμερικανίδα, μεσοαστή φεμινίστρια με πανεπιστημιακή έδρα, 
στο πλαίσιο μιας παιδαγωγικής πρακτικής στις γυναικείες σπουδές στις ΗΠΑ κα
τά τη δεκαετία του 1980, σε μια αίθουσα διδασκαλίας όπου σπούδαζαν πολύ πε
ρισσότεροι λευκοί φοιτητές παρά μαύροι, ενώ οι γυναίκες ξεπερνούσαν κατά 
πολύ τους άντρες. Τα προσωπικά μου διακυβεύματα, μπλεγμένα στις συζητή
σεις για το μεταμοντερνισμό, την πολλαπλότητα των αυτοδημιούργητων και 
επιβεβλημένων κοινωνικών υποκειμενικοτήτων των γυναικών και στα ερωτή
ματα σχετικά με τη δυνατότητα μιας φεμινιστικής πολιτικής στους παγκόσμιους 
και τοπικούς κόσμους του ύστερου 20ού αιώνα, τοποθετούνταν στις πολυδύνα
μες αμφισημίες του μυθοπλαστικού έργου της Εμετσέτα και των μυθοπλασιών 
της ζωής της. Η ανάγνωσή μου έδωσε αξία στις ετερογενείς υποστάσεις που έχει 
ως εξόριστη, νιγηριανή, ίγκμπο, ιρλανδο-βρετανίδα φεμινίστρια, μαύρη συγγρα
φέας ενταγμένη στον λογοτεχνικό κανόνα που συγκροτείται από τη Σειρά Αφρι
κανών Συγγραφέων, δημοφιλής συγγραφέας φτηνών βιβλίων τσέπης και παιδι
κής λογοτεχνίας, βιβλιοθηκονόμος, μητέρα που ζει από κοινωνικά επιδόματα, 
κοινωνιολόγος, μόνη γυναίκα, επανεπινοήτρια της αφρικανικής παράδοσης, 
αποδομήτρια της αφρικανικής παράδοσης, μέλος της Συμβουλευτικής Επιτρο
πής του βρετανικού Υπουργείου Εσωτερικών για θέματα φυλής και ισότητας, 
αντικείμενο διενέξεων ανάμεσα σε θεωρητικούς αφοσιωμένες στον πολυφυλε
τικό γουμανισμό και φεμινισμό, καθώς και προσωπικότητα διεθνούς φήμης. 
Όσο για την Ογκουνυέμι και την Κρίστιαν, στην ανάγνωσή μου φώλιαζε μια ου
τοπική στιγμή, μια στιγμή που έλπιζε ότι θα υπάρχει χώρος για πολιτική λογοδο
σία και για προσφιλείς αμφισημίες, πολλαπλότητες και συνάφειες χωρίς παγερές 
ταυτότητες. Αυτά κινδυνεύουν να είναι οι απολαύσεις της αιώνιας τουριστικής 
περιήγησης στην εμπειρία μέσα στις ερειπωμένες μετανεωτερικές επικράτειες. 
Ωστόσο, ήθελα να παραμείνω στις συνάφειες που αρνούνταν να καταλήξουν σε 
ταυτότητες ή αναζητήσεις ενός αληθινού εαυτού. Η ανάγνωσή μου φυσικοποίη- 
σε ακριβώς τις στιγμές αμφισημίας, την υπόσταση της εξόριστης και το δίλημμα 
μιας «μορφωμένης στο εξωτερικό», για την οποία ο χρόνος των ριζών και της 
επιστροφής είναι πια απροσπέλαστος. Αντίφαση κρατημένη σε ένταση με την 
τεχνούργηση της λογοδοσίας, αυτή ήταν η εικόνα μου για την ενότητα των γυ
ναικών στην οποία ελπίζαμε, πέρα από το ολοκαύτωμα του ιμπεριαλισμού, του 
ρατσισμού και της ανδροκεντρικής υπεροχής. Επρόκειτο για μια φεμινιστική ει
κόνα που δεν έδειχνε μητέρες και κόρες, από κοινού συζύγους, αδελφές, ή λε
σβίες αγαπημένες, αλλά υιοθετούσε οικογένειες και ατελείς κοινότητες προθέ
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σεων, που δεν βασίζονταν τόσο στην «εκλογή» όσο στην ελπίδα και την ενθύμη
ση της δομής του κόσμου που πάντοτε είναι ήδη θραύσματα. Στο έργο της Εμε- 
τσέτα εκτίμησα τις ομοιότητες με τις επανεπινοημένες «οικογένειες» μετά το 
πυρηνικό ολοκαύτωμα στη μυθοπλασία της Οκτάβια Μπάτλερ, της αφροαμερι- 
κανίδας συγγραφέα ΕΦ, ως ρητορικά σχήματα για να «μας» καθοδηγήσουν μέ
σα από τις καταστροφικές επιδρομές του φύλου, της τάξης, του ιμπεριαλισμού, 
του ρατσισμού και της παγκόσμιας κουλτούρας του πυρηνικού εξοντωτισμού.

Η ανάγνωσή μου στο έργο της Εμετσέτα βασίστηκε στο The Double Yoke 
(Emecheta 1983α), στο οποίο διερευνώνται εξονυχιστικά οι ασυνάρτητες απαι
τήσεις από τις γυναίκες και οι δυνατότητές τους κατά τη σύγκρουση της «παρά
δοσης» και της «νεωτερικότητας». Ταυτόχρονα, αναδεικνύεται ως ολότελα προ
βληματικό το τι λογίζεται ως «παραδοσιακό» ή «νεωτερικό». Οι μυθοπλασίες 
που είναι σημαντικές για τη διασταύρωση του μεταμοντερνισμού, του φεμινι
σμού και των μεταποικιοκρατικών τοπικών/παγκόσμιων δικτύων ξεκινούν με το 
ίδιο το βιβλίο ως υλικό αντικείμενο και με τα βιογραφικά σπαράγματα που εγ- 
γράφονται σ ’ αυτό και συγκροτούν τη ζωή της συγγραφέα για τις διάφορες μερί
δες του διεθνούς αγγλόφωνου κοινού. Στο κείμενο που υπάρχει στο κάλυμμα 
του βιβλίου, η συγγραφέας έχει μεταμορφωθεί από τη γυναίκα που είχε πέντε 
παιδιά και συντηρούνταν από την κοινωνική πρόνοια και ταυτόχρονα φοιτούσε 
στο κολέγιο, από τη γυναίκα που σηκωνόταν στις τέσσερις το πρωί για να γρά
ψει τα πρώτα έξι της μυθιστορήματα, όπως την παρουσίαζαν τα καλύμματα στα 
προηγούμενα βιβλία της, σε μια ερευνήτρια συνεργαζόμενη με το νιγηριανό Πα
νεπιστήμιο του Καλαμπάρ και μέλος του Συμβουλίου των Τεχνών της Μεγάλης 
Βρετανίας. Πολλές Εμετσέτα παρουσιάζονται στα διάφορα καλύμματα, όμως 
όλα τα κείμενά τους επιμένουν να συνδέουν τις εικόνες της μητέρας, της συγ
γραφέα και της νιγηριανής εκπατρισμένης στο Λονδίνο.

Μια σύντομη σύνοψη θα διαφωτίσει τους δαιδαλώδεις κόσμους της εθνότη
τας, της περιοχής, του φύλου, της θρησκείας, της «παράδοσης» και της «νεωτε
ρικότητας», της κοινωνικής τάξης και της επαγγελματικής θέσης, στους οποίους 
οι χαρακτήρες των έργων της Εμετσέτα επανεπινοούν την αίσθηση που έχουν 
για τον εαυτό τους καθώς και για τις αμοιβαίες υποχρεώσεις και τις συνδέσεις 
τους. Στο βιβλίο The Double Yoke, μια «μορφωμένη στο εξωτερικό», η δεσποι
νίς Μπυλεγουάο, δίδασκε δημιουργική γραφή σε μια ομάδα νεαρών αντρών, ως 
επί το πλείστον, στο πανεπιστήμιο του Καλαμπάρ. Στο πλαίσιο της εργασίας που 
αναθέτει η δεσποινίδα Μπυλεγουάο στους φοιτητές της και των αντιδράσεών 
της στα ηθικά διλήμματα της ιστορίας ενός άντρα, το μυθιστόρημα τοποθετεί 
στον πυρήνα του τη μελέτη που υποβάλλει ο Έτε Κάμπα, ο οποίος είναι ερωτευ
μένος με μια νεαρή γυναίκα, τη Νκο, που ζει ένα μίλι μακριά από το χωριό του. 
Η Νκο, μια νεαρή Έφικ, κατάγεται από εθνοτική ομάδα διαφορετική από τον 
Έτε Κάμπα, έναν Ικίκιο. Με την ελπίδα ότι θα παντρευτούν, ήταν και οι δύο στο
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πανεπιστήμιο με υποτροφία και είχαν περίπλοκες υποχρεώσεις απέναντι στους 
γονείς τους αλλά και προσωπικές φιλοδοξίες. Ωστόσο, το κοινωνικό τους φύλο 
έκανε την κατάστασή τους κάθε άλλο παρά συμμετρικά ανάλογη. Σε ένα αφήγη
μα το οποίο δεν μπορεί παρά να παραπέμπει τον αναγνώστη στην περιγραφή της 
Αΐγουα Ονγκ (Ong 1987) για τις νεαρές μαλαίες εργάτριες στα εργοστάσια των 
ιαπωνικών πολυεθνικών στη Μαλαισία, η Εμετσέτα σκιαγράφησε το Πανεπι
στήμιο του Καλαμπάρ ως μικρόκοσμο των αντίμαχό μενών δυνάμεων στο εσω
τερικό της Νιγηρίας μετά την ανεξαρτητοποίησή της, στις οποίες περιλαμβάνο
νταν το Νέο Χριστιανικό Κίνημα (New Christian Movement), οι ισλαμικές ταυ
τότητες, τα αιτήματα των εθνοτικών ομάδων, οι οικονομικοί περιορισμοί τόσο 
από τις οικογένειες όσο και από τις εθνικές θέσεις στην παγκόσμια οικονομία, οι 
αντιφάσεις ανάμεσα στο χωριό και το πανεπιστήμιο, καθώς και η διένεξη για τις 
«ξενόφερτες» ιδεολογίες σαν το φεμινισμό.

Όλα αυτά δομούσαν τις συνέπειες του έρωτα ανάμεσα στον Έτε Κάμπα και 
τη Νκο. Το ζευγάρι έκανε έρωτα μια νύχτα έξω από το χωριό, και κατόπιν ο νεα
ρός φοιτητής ανησυχούσε αν η Νκο ήταν ακόμη παρθένα ή όχι, αφού είχαν συ
νευρεθεί φορώντας τα ρούχα τους και όρθιοι. Η παρθενιά της κοπέλας ήταν καί
ριο ζήτημα για τον άντρα, αν επρόκειτο να την παντρευτεί. Η Νκο αρνήθηκε να 
απαντήσει στις επίμονες ερωτήσεις του για την παρθενιά της. Αντί να δίνονται 
ως εμβλήματα συλλογικής ενότητας οι εικόνες των μητρογραμμικών δεσμών 
μεταξύ μητέρας και κόρης ή της κοινότητας γυναικών ως από κοινού συζύγων, η 
αποδόμηση της «παρθενίας» δομεί τα επιχειρήματα του μυθιστορήματος για τις 
καταβολές, τη γνησιότητα και τις θέσεις των γυναικών στην κατασκευή της πο
λυδύναμης μονάδας που καλείται «λαός» στους ετερογενείς κόσμους της Νιγη
ρίας μετά την ανεξαρτησία της. Ο νεαρός άντρας πήγε να συμβουλευτεί έναν 
ηλικιωμένο από το χωριό της Νκο, ο οποίος ήταν επίσης πανεπιστημιακός και 
ηγετική μορφή στο πανεπιστήμιο του αναβιωτικού Νέου Χριστιανικού Κινήμα
τος που εμπνεόταν από την Αμερική. Ο καθηγητής, θρησκευτικός ηγέτης και 
πρότυπο οικογενειάρχη, παρενοχλούσε σεξουαλικά τη Νκο, που ήταν επίσης 
φοιτήτριά του κι έπειτα από την επίσκεψη του Έτε Κάμπα, ο ηλικιωμένος 
άντρας την ανάγκασε να συνάψει μαζί του σεξουαλική σχέση, από την οποία 
έμεινε έγκυος.

Η Νκο είπε στον Έτε Κάμπα ότι είτε την ονόμαζε «παρθένα» είτε «πόρνη» 
είτε «σύζυγο», όλα αυτά ήταν δικά του ονόματα. Εκείνη είχε πάει στο πανεπι
στήμιο για να αποκτήσει το πτυχίο της ως καρπό της μελέτης της. Αν την ανά
γκαζαν να πάρει πτυχίο διαπραγματευόμενη με τον ολοένα πιο ασφυκτικό ιστό 
της σεξουαλικοποίησης που την τύλιγε, και πάλι δεν θα ισοπεδωνόταν για να γί
νει το λευκό χαρτί στο οποίο έμελλε να γραφτεί το κείμενο μιας «γυναίκας» μετά 
την αποικιοκρατία. Δεν θα επέτρεπε στις τοπικές/παγκόσμιες και προσωπικές/ 
πολιτικές αντιφάσεις, που έπαιρναν μορφή στην ανάγκη του Έτε Κάμπα να απο



ΔΙΑΒΑΖΟΝΤΑΣ ΤΟ ΕΡΓΟ ΤΗΣ ΜΠΟΥΤΣΙ ΕΜΕΤΣΕΤΑ 187

τελεί εκείνη ένα ανέφικτο σύμβολο της απουσίας αντιφάσεων και της αγνότη
τας, να ορίσουν ποια θα μπορούσε να είναι η ίδια -  ή και οι δύο τους. Η μυθο
πλασία της Εμετσέτα ίσως θα πρέπει να διαβαστεί έτσι ώστε να υποστηρίζει ότι 
γυναίκες σαν τη Νκο αγωνίζονται να αποτρέψουν να γραφτεί ο μεταποικιοκρα- 
τικός λόγος από άλλους πάνω στο δικό τους σώμα, όπως συνέβη με τόσο μεγάλο 
μέρος του αποικιοκρατικού λόγου. Ίσως η Εμετσέτα υποστηρίζει ότι οι αφρικα- 
νές θα πάψουν πια να αποτελούν φιγούρες κάποιας από τις μεγάλες εικόνες της 
Γυναίκας, είτε εκφράζονται με τη φωνή του αποικιοκράτη είτε του γηγενούς 
εθνικιστή -  παρθένα, πόρνη, μητέρα, αδελφή ή μία από τις συζύγους ενός άντρα. 
Κάτι διαφορετικό συμβαίνει, κάτι για το οποίο σχεδόν δεν έχουν προφερθεί ονό
ματα σε καμία περιοχή της μεγάλης αγγλόφωνης διασποράς. Τούτη η διαδικασία 
εν μέρει ίσως θα σημαίνει ότι σε τοπικό και παγκόσμιο επίπεδο ο ρόλος των γυ
ναικών στην οικοδόμηση προσώπων, οικογενειών και κοινοτήτων δεν μπορεί να 
παγιωθεί με κανένα από τα ονόματα και τις λειτουργίες της Γυναίκας.

Ο Έτε Κάμπα διηγήθηκε το δίλημμά του και την ιστορία της Νκο στην εργα
σία που του είχε αναθέσει η δεσποινίς Μπυλεγουάο, η οποία τον κάλεσε να συ
ζητήσουν. Η δεσποινίς Μπυλεγουάο συμβούλεψε τον Έτε Κάμπα να παντρευτεί 
τη γυναίκα που αγαπούσε σε μια θαυμάσια απεικόνιση της συνάντησης δασκά
λας και μαθητή, όπου συνυφαίνονται αξεδιάλυτα το προσωπικό, το πολιτικό και 
το ακαδημαϊκό στοιχείο. Ο νεαρός άντρας απούσιαζε όταν επιστράφηκαν οι ερ
γασίες· είχε πάει να βρει τη Νκο, που είχε επιστρέψει στο χωριό της για να κηδέ
ψει τον πατέρα της. Το ζήτημα του γάμου τους έμεινε ανοιχτό.

Η ανάγνωση της Εμετσέτα από την Ογκουνυέμι, την Κρίστιαν και εμένα βα
σίζεται σε όλες τις περιπτώσεις στα κείμενα του δημοσιευμένου μυθοπλαστικού 
έργου της· και όλες εντάσσονται στον αγώνα της εποχής μας να αρθρωθούν ευ
αίσθητα συγκεκριμένοι και δυναμικά συλλογικοί απελευθερωτικοί λόγοι γυναι
κών. Οι εντάξεις και οι αποκλεισμοί δεν καθορίζονται εκ των προτέρων από πά
γιες κατηγορίες φυλής, φύλου, σεξουαλικότητας ή εθνικότητας. «Εμείς» οφεί
λουμε να λογοδοτήσουμε για τις εντάξεις και τους αποκλεισμούς, για τις ταυτί
σεις και τους χωρισμούς, που παράγονται στις άκρως πολιτικές πράξεις οι οποί
ες ονομάζονται ανάγνωση μυθοπλασίας. Το σε ποιους οφείλουμε να λογοδοτή
σουμε αποτελεί στοιχείο εκείνου που παράγεται κατά τις ίδιες τις αναγνώσεις. 
Όλες οι αναγνώσεις είναι επίσης παραναγνώσεις, επαναναγνώσεις, μερικές ανα
γνώσεις, επιβεβλημένες αναγνώσεις και φαντασιακές αναγνώσεις ενός κειμένου 
το οποίο ποτέ δεν βρίσκεται απλώς εκεί εξαρχής και οριστικά. Όπως ακριβώς ο 
κόσμος είναι από καταβολής σε θραύσματα, έτσι και το κείμενο είναι πάντοτε 
ήδη μπλεγμένο σε αντιμαχόμενες πρακτικές και ελπίδες. Με αφετηρία τις δικές 
μας, πολύ συγκεκριμένες και διόλου αθώες θέσεις στο τοπικό/παγκόσμιο και 
στο προσωπικό/πολιτικό έδαφος των συγκαιρινών χαρτογραφήσεων της συνεί
δησης γυναικών, καθεμία από τις αναγνώσεις αυτές συνιστά παιδαγωγική πρα
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κτική, η οποία λειτουργεί μέσω της ονοματοθεσίας των εξουσιαστικά φορτισμέ
νων διαφορών, ιδιαιτεροτήτων και συναφειών που δομούν τα πολυδύναμα τε
χνουργήματα αλλαγής του κόσμου τα οποία αποκαλούνται «εμπειρία γυναι
κών». Στη διαφορά έγκειται η αθεράπευτη απώλεια της ψευδαίσθησης του ενός.



ΤΡΙΤΟ ΜΕΡΟΣ

Διαφορική πολιτική για ανίδιες/ 
ανιδιοποιημένες άλλες





7

«Φύλο» για ένα μαρξιστικό λεξικό: 
η έμφυλη πολιτική μιας λέξης

Η Νόρα Ρέθτζελ από την αυτόνομη κολεκτίβα γυναικών του δυτικογερμανικού 
ανέξαρτητου μαρξιστικού περιοδικού Das Argument μου ζήτησε το 1983 με επι
στολή της να γράψω ένα «λήμμα κλειδί» για ένα νέο μαρξιστικό λεξικό. Μια συ
ντακτική ομάδα προερχόμενη από το Das Argument είχε αναλάβει το φιλόδοξο 
σχέδιο να μεταφράσει στα γερμανικά το πολύτομο Dictionnaire Critique du 
Marxism (Labica και Benussen 1985) και να ετοιμάσει ένα ξεχωριστό γερμανικό 
παράρτημα που θα εισήγαγε ιδίως τα νέα κοινωνικά κινήματα τα οποία απού
σιαζαν από τη γαλλική έκδοση.1 Τα κινήματα αυτά προκάλεσαν επανάσταση 
στην κριτική κοινωνική θεωρία διεθνώς κατά την τελευταία εικοσαετία. Επίσης 
προκάλεσαν -και ως έναν βαθμό προκλήθηκαν από- επαναστάσεις στο πολιτικό 
ιδίωμα της ίδιας περιόδου. Όπως το διατύπωσε η Ρέθτζελ, «εμείς, δηλαδή η συ
ντακτική ομάδα γυναικών, θα προτείνουμε μερικές λέξεις κλειδιά που λείπουν 
και θέλουμε να ξαναγραφτούν τα λήμματα για μερικές άλλες, επειδή οι γυναίκες

1. Το σχέδιο αποδείχτηκε αποκαρδιωτικά δύσκολο, τόσο ώστε το «παράρτημα» διαχωρί
στηκε από το μεταφραστικό πρόγραμμα και ετοιμάζεται ως δίτομο αυτοτελές έργο, με τίτλο 
Marxistisches Wörterbuch, με τη γενική εκδοτική φροντίδα του Wolfgang F. Haug από το Ινστι
τούτο Φιλοσοφίας του Ελεύθερου Πανεπιστημίου του Βερολίνου. Έχει εκατοντάδες συνεργά
τες από τη Γερμανία και άλλες χώρες. Στις προγραμματισμένες λέξεις κλειδιά με ιδιαίτερο εν
διαφέρον για τις φεμινίστριες περιλαμβάνονται εκτός των άλλων οι ακόλουθες, όπως αναφέρο- 
νται σε ένα κατάλογο του 1985: Diskurs, Dritte Welt, Familie, Feminismus, feministische 
Theologie, Frauen, Frauenbewegung, Geschlecht, Homosexualität, Kulturarbeit, Kybernetik, 
Luxemburgismus, Marxismus-Feminismus, Natur, Ökologie, Patriarchat, Postmodernismus, 
Rasse, Rassismus, Repräsentation, Sex/gender System, Sexismus, Sexpol, Sisterhood, 
technologische Rationalität, weibliche Ästhetik και weibliche Bildung. Όλα αυτά όντως δεν θα 
χαρακτηρίζονταν καθημερινό λεξιλόγιο του Μαρξ και του Ένγκελς. Όμως εντάσσονται πράγ
ματι, και μάλιστα εμφατικά, σε ένα μαρξιστικό λεξικό του ύστερου 20ού αιώνα.
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δεν εμφανίζονται όπου θα έπρεπε» (2 Δεκεμβρίου 1983, προσωπική συνομιλία). 
Τούτη η ευγενική και ήπια διατύπωση εντόπιζε έναν σπουδαίο στίβο φεμινιστι
κού αγώνα -  τη διαμόρφωση ενός γλωσσικού κανόνα, την πολιτική και τα ιστο
ρικά αφηγήματα στις εκδοτικές πρακτικές, συμπεριλαμβανομένων των καθιε
ρωμένων έργων αναφοράς.

«Οι γυναίκες δεν εμφανίζονται όπου θα έπρεπε». Οι αμφισημίες της δήλω
σης ήταν πολυδύναμες και ελκυστικές. Ορίστε μια ευκαιρία για συμμετοχή στη 
διαδικασία παραγωγής ενός κειμένου αναφοράς. Είχα στη διάθεσή μου μέχρι 
πέντε σελίδες για το λήμμα που μου ανατέθηκε: βιολογικό/κοινωνικό φύλο. Με 
παρορμητισμό απάντησα ότι αποδέχομαι το έργο.

Ευθύς αμέσως παρουσιάστηκε ένα πρόβλημα: είμαι αγγλόφωνη και γνωρίζω 
σε ποικίλους βαθμούς, αλλά ελλιπώς, τα γερμανικά, τα γαλλικά και τα ισπανικά. 
Τούτες οι κολοβές γλωσσικές μου ικανότητες αντικατοπτρίζουν την πολιτική 
μου θέση σε έναν κοινωνικό κόσμο διαστρεβλωμένο από τα ηγεμονικά σχέδια 
των Ηνωμένων Πολιτειών και την ένοχη άγνοια που χαρακτηρίζει τους βορειοα- 
μερικανούς πολίτες, και ιδίως τους λευκούς. Τα αγγλικά, στην αμερικανική εκ
δοχή τους κυρίως, κάνουν διάκριση ανάμεσα στο sex (βιολογικό φύλο) και το 
gender (κοινωνικό φύλο ή απλώς φύλο). Για τούτη τη διάκριση έγιναν αιματηροί 
αγώνες σε πολλούς κοινωνικούς στίβους, όπως θα διαπιστώσουν οι αναγνώστες 
στην πραγμάτευση που ακολουθεί. Τα γερμανικά διαθέτουν μία μόνο λέξη, 
Geschlecht, η οποία στην πραγματικότητα δεν ταυτίζεται ούτε με το sex ούτε με 
το gender των αγγλικών. Επιπροσθέτως, στο πρόγραμμα του λεξικού, καθώς θα 
μεταφράζονταν τα λήμματα των ξένων συνεργατών στα γερμανικά, προτεινόταν 
να δίνεται κάθε λέξη κλειδί στα γερμανικά, στα κινεζικά (τόσο σε μορφή ιδεο
γράμματος όσο και σε μεταγραφή), στα αγγλικά, τα γαλλικά, τα ρωσικά (μόνο 
μεταγραμμένα) και στα ισπανικά. Σε τούτο τον κατάλογο έριχνε την επιβλητική 
σκιά του ένα αμάλγαμα της ιστορίας του μαρξισμού και του ιμπεριαλισμού. Κά
θε λέξη κλειδί θα κληρονομούσε τις ιστορίες τους.

Τουλάχιστον γνώριζα ότι με το sex και το gender στα αγγλικά συνέβαινε κάτι 
διαφορετικό από ό,τι συνέβαινε στα género, genre και Geschlecht. Κύριες αιτίες 
για τις διαφορές τους αποτελούσαν οι ιδιαίτερες ιστορίες του γυναικείου κινή
ματος στις απέραντες παγκόσμιες περιοχές όπου τούτες οι γλώσσες αποτελού
σαν στοιχείο της ζωντανής πολιτικής. Οι παλιοί ηγεμονικοί γραμματικοί -κ ι 
ανάμεσά τους οι σεξολόγοι- είχαν χάσει τον έλεγχο πάνω στο φύλο και στους 
διαρκώς αυξανόμενους συγγενείς του. Η Ευρώπη και η Βόρεια Αμερική δεν' 
ήταν πια σε θέση να επιβάλουν πειθαρχία στη μοίρα των ιμπεριαλιστικών γλωσ
σών τους κατά τον 20ό αιώνα. Ωστόσο, δεν είχα ιδέα τι να κάνω με το πρόβλημα 
της διάκρισης βιολογικό/κοινωνικό φύλο στα ρωσικά ή τα κινεζικά. Σταδιακά 
επίσης γινόταν ολοένα πιο σαφές στο μυαλό μου ότι δεν είχα ιδέα τι να κάνω με 
τη διάκριση βιολογικού/κοινωνικού φύλου στα α)*γλικά, ακόμη και στις Ηνωμέ-
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νες Πολιτείες, και πολύ περισσότερο στον αγγλόφωνο κόσμο. Μόνο στις Ηνω
μένες Πολιτείες υπάρχουν τόσο πολλές αγγλικές γλώσσες, και ξάφνου όλες τους 
έμοιαζαν σχετικές με τούτο το πεντασέλιδο κείμενο που είχα υποσχεθεί για ένα 
γερμανικό μαρξιστικό λεξικό, το οποίο αυτονομούνταν από τους γάλλους γονείς 
του προκειμένου να δώσει προσοχή στα νέα κοινωνικά κινήματα. Τα αγγλικά 
μου είχαν σημαδευτεί από τη φυλή, τη γενιά, το φύλο(!), την περιοχή, την τάξη, 
την εκπαίδευση και την πολιτική ιστορία. Πώς θα γινόταν τα συγκεκριμένα αγ
γλικά να αποτελόσουν μήτρα για όσα θα έγραφα σχετικά με το βιολογικό/κοινω- 
νικό φύλο γενικά; Υπήρχε άραγε τέτοιο πράγμα, το «βιολογικό/κοινωνικό φύλο 
γενικά», έστω και με τη μορφή των λέξεων, και πολύ περισσότερο με οποιαδή
ποτε άλλη; Προφανώς όχι. Τούτα τα προβλήματα δεν ήταν άγνωστα στους συ
νεργάτες λεξικών, όμως εγώ ένιωθα -ας το παραδεχτώ- ένιωθα κότα, πολιτικά 
κότα. Ωστόσο, η πίεση του χρόνου αυξανόταν και η προθεσμία θα έληγε. Είχε 
φτάσει η στιγμή να πιάσω την πένα και να γράψω. Στο κάτω κάτω, στα τέλη του 
20ού αιώνα, εμείς οι ίδιες είμαστε κυριολεκτικά ενσώματες τεχνολογίες γραφής. 
Τούτο αποτελεί στοιχείο της βίαιης συμπίεσης του φύλου στο βιολογικό φύλο 
και στη γλώσσα, στη βιολογία και στη σύνταξη, την οποία επέτρεψε η δυτική τε- 
χνοεπιστήμη.

Το 1985 χάρηκα κάπως όταν έμαθα ότι η συντακτική ομάδα στην πραγματι
κότητα ήθελε ένα λήμμα για το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου. Αυτό 
βοηθούσε· η πρώτη χρήση του όρου εντοπιζόταν σε ένα συγκεκριμένο κειμενι- 
κό χωρίο -  το εξαιρετικό δοκίμιο της Γκέιλ Ρούμπιν (Rubin 1975) που γράφτηκε 
όταν ήταν μεταπτυχιακή φοιτήτρια στο Πανεπιστήμιο του Μίσιγκαν με τίτλο 
«The traffic in women: notes on the political economy of sex». Μπορούσα λοι
πόν απλώς να σκιαγραφήσω τη μοίρα του «συστήματος βιολογικού/κοινωνικού 
φύλου» κατά την έκρηξη σοσιαλιστικών και μαρξιστικών φεμινιστικών κειμέ
νων που είχαν αντλήσει από τη Ρούμπιν. Η σκέψη ήταν ελάχιστα παρήγορη. 
Πρώτον, σύμφωνα με τις οδηγίες των επιμελητριών, κάθε λέξη κλειδί έπρεπε να 
τοποθετηθεί σε σχέση με το συνολικό έργο των Μαρξ και Ένγκελς, ανεξάρτητα 
από το αν είχαν χρησιμοποιήσει αυτήν ακριβώς. Ο Μαρξ θα διασκέδαζε, νομί
ζω, με το νεκρό χέρι που οδηγούσε τον ζωντανό κέρσορα πάνω στην οθόνη. Δεύ
τερον, όσοι υιοθέτησαν τη διατύπωση της Ρούμπιν, το έκαναν μέσω πολλαπλών 
ιστοριών, συμπεριλαμβανομένων των ακαδημαϊκών και των πολιτικών ενδιαφε
ρόντων τους. Οι αμερικανίδες λευκές σοσιαλίστριες φεμινίστριες δημιούργησαν 
το πιο πρόδηλο σώμα κειμένων για να ανιχνευτεί το «σύστημα βιολογικού/κοι- 
νωνικού φύλου» με τη στενή έννοια. Το γεγονός αυτό από μόνο του δεν ήταν λύ
ση αλλά ένα σύνθετο πρόβλημα. Μεγάλο μέρος της προκλητικότερης φεμινιστι
κής θεωρίας στην τελευταία εικοσαετία επέμεινε στους δεσμούς του βιολογικού 
φύλου και της φυλής με τρόπους που προβληματοποιούσαν τις ωδίνες του συ
στήματος βιολογικού/κοινωνικού φύλου σε έναν λόγο εστιασμένο περισσότερο
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στη συνύφανση του κοινωνικού φύλου με την τάξη.2 Φαινόταν σπάνιο για τη φε
μινιστική θεωρία να διατηρεί σε κοινά αναλυτικά συμφραζόμενα τη φυλή, το 
βιολογικό/κοινωνικό φύλο και την τάξη -  παρ’ όλες τις αγαθές προθέσεις, τις 
ποικίλες αποχρώσεις των συγγραφέων και τις παρατηρήσεις σε προλόγους κάθε 
είδους. Επιπροσθέτως, οι φεμινίστριες έχουν πολλούς λόγους για να επιχειρημα
τολογήσουν τόσο υπέρ ενός συστήματος φυλής/φύλου όσο και υπέρ ενός συ
στήματος βιολογικού/κοινωνικού φύλου, ενώ αυτά τα δύο δεν αποτελούν ανα
λυτική χειρονομία ίδιου είδους. Και, πάλι, τι συνέβη στην τάξη; Συσσωρεύονται 
οι ενδείξεις που στοιχειοθετούν την ανάγκη για μια θεωρία της «διαφοράς» με 
γεωμετρίες, θεωρητικά παραδείγματα και συλλογιστικές που θα ξεφεύγουν από 
τα δίπολα, τις διαλεκτικές και τα παντοειδή μοντέλα που στηρίζονται στη διά
κριση φύση/πολιτισμός. Ειδάλλως οι τριάδες θα ανάγονται πάντοτε σε δυάδες, 
οι οποίες θα μετατρέπονται ευθύς αμέσως σε μοναχικές πρωτοποριακές μονά
δες. Και δεν πρόκειται κανείς να μάθει να μετρά μέχρι το τέσσερα. Τούτα τα 
πράγματα έχουν βαρύνουσα πολιτική σημασία.

Επίσης, γνώριζα πως θα έπρεπε να επιχειρήσω μια ριψοκίνδυνη περιήγηση 
στη σεξολογία, την ιατρική ή τη βιολογία, έστω κι αν ο Μαρξ και οΈνγκελς -ή  
η Γκέιλ Ρούμπιν εν προκειμένω- δεν το είχαν κάνει συζητώντας για το βιολογι- 
κό/κοινωνικό φύλο ή για το γυναικείο ζήτημα. Ταυτόχρονα, ήταν ολοφάνερο ότι 
και άλλα ΣΠΟΥΔΑΙΑ ρεύματα σύγχρονης φεμινιστικής γραφής για το βιολογικό 
φύλο, τη σεξουαλικότητα και το κοινωνικό φύλο σφιχτοπλέκονταν διαρκώς 
ακόμη και με την πιο μετριοπαθή ερμηνεία της αποστολής που μου είχε ανατε
θεί. Τα περισσότερα από αυτά, και ίσως τα γαλλικά και τα βρετανικά ψυχαναλυ
τικά και λογοτεχνικά ρεύματα ιδίως, δεν εμφανίζονται στο λήμμα μου για το

2. Εδώ αναδεικνύεται ένα περίεργο γλωσσικό στοιχείο: δεν υπάρχει γλωσσικό σημάδι που 
να διακρίνει ανάμεσα στη (βιολογική) φυλή και στην (πολιτισμική) φυλή, όπως υπάρχει για το 
(βιολογικό) φύλο και το (πολιτισμικό) φύλο, παρόλο που οι διπολισμοί φύση/πολιτισμός και 
βιολογία/κοινωνία διαποτίζουν τον δυτικό λόγο περί φυλής. Η γλωσσική κατάσταση διαφωτίζει 
την πολύ πρόσφατη και άνιση είσοδο του φύλου στο πολιτικό ιδίωμα, σε αντιδιαστολή με το 
γραμματικό. Ο μη φυσικός χαρακτήρας της φυλής -που είναι πάντοτε μια απολύτως και ολο
κληρωτικά αυθαίρετη πολιτισμική κατασκευή- μπορεί να τονιστεί με αφετηρία την έλλειψη 
ενός γλωσσικού σημαντήρα. Εξίσου εύκολα όμως, αυτό αποτελεί γλωσσική πρόσκληση για την 
ολοκληρωτική σύμπτυξη της κατηγορίας της φυλής με το βιολογισμό. Όλα αυτά τα ζητήματα 
συνεχίζουν να περιστρέφονται γύρω από τον ανεξέταστο τρόπο λειτουργίας της αριστοτελικής 
λογικής που διαπνέεται από παραγωγισμό και αποτελεί θεμελιώδες στοιχείο μεγάλου μέρους 
του δυτικού λόγου. Σε τούτη τη γλωσσική, πολιτική και ιστορική μήτρα, η ύλη και η μορφή, η 
πράξη και η δυναμικότητα, το ανεπεξέργαστο υλικό και το ολοκληρωμένο προϊόν διαδραματί
ζουν τα κλιμακωνόμενα δράματά τους για την παραγωγή και την ιδιοποίηση. Εδώ τα υποκείμε
να και τα αντικείμενα γεννιούνται και επανενσαρκιόνονται επ’ άπειρον.
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Geschlecht. Το λήμμα που ακολουθεί γενικότερα εστιάζει στα κείμενα αμερικα- 
νίδων φεμινιστριών. Κι αυτό είναι σκανδαλώδες.3

Σε όσα ακολουθούν λοιπόν είναι εμφανή τα παράδοξα άλματα των συνεχών 
ανακατασκευών τους επί μία εξαετία. Τα χάσματα και οι τραχιές αιχμές, καθώς και 
η γενικευτική μορφή ενός εγκυκλοπαιδικού λήμματος, θα πρέπει να επιστήσουν 
την προσοχή στις πολιτικές και συμβατικές διαδικασίες της τυποποίησης. Τα λεια- 
σμένα αποσπάσματα είναι κατά πάσα πιθανότητα τα πιο αποκαλυπτικά· στην 
πραγματικότητα συγκαλύπτουν τις διαφωνίες σε ένα ιδιαίτερα διαφιλονικούμενο 
πεδίο. Ίσως μόνον εγώ χρειαζόμουν ένα χειροπιαστό μάθημα για το πόσο προβλη
ματικό μπορεί να είναι ένα λήμμα για οποιαδήποτε «λέξη κλειδί». Υποψιάζομαι

3. Παρότι δεν αλληλο αποκλείονται, το ιδίωμα του «φύλου» στον ευρωαμερικανικό φεμινι
στικό λόγο συνήθως αντιστοιχεί στο ιδίωμα της «έμφυλης θέσης υποκειμένου» και της «έμφυ- 
λης διαφοράς» στα ευρωπαϊκά κείμενα. Για τις διατυπώσεις του βρετανικού μαρξιστικού φεμι
νισμού σχετικά με το «έμφυλο υποκείμενο στην πατριαρχία», βλ. Kuhn και Wolpe (1978), 
Marxist-Feminist Literature Collective (1978), Brown και Adams (1970), το περιοδικό m /f 
Barrett (1980). Οι γερμανικές σοσιαλιστικές-φεμινιστικές θέσεις για τη σεξουαλικοποίηση τό
νισαν τη διαλεκτική της εμπρόθετης δράσης των γυναικών στη διαδικασία κατασκευής εαυτού, 
τους ήδη δομημένους κοινωνικούς καθορισμούς και τις μερικές αναδομήσεις. Τούτη η βιβλιο
γραφία εξετάζει πώς οι γυναίκες δημιουργούν τους εαυτούς τους μέσα σε υφιστάμενες δομές, 
προκειμένου να βρουν το σημείο όπου ενδέχεται να είναι πιθανή η αλλαγή. Αν οι γυναίκες θεω
ρητικοποιηθούν ως παθητικά θύματα του βιολογικού και του κοινωνικού φύλου ως συστήματος 
κυριαρχίας, δεν θα είναι δυνατόν να διατυπωθεί καμία θεωρία απελευθέρωσης. Έτσι, δεν θα 
πρέπει να επιτραπεί στη θεωρία της κοινωνικής κατασκευής για το ζήτημα του φύλου να μετα
τραπεί σε κλειστή ντετερμινιστική θεωρία (Haug 1980, 1982 Haug κ.ά. 1983, 1987 MoufiFe 
1983). Οι γυναίκες στην κολεκτίβα που συγγράφει τα δημοσιεύματα του Frauenformen, αναζη
τώντας μια θεωρία εμπειρίας, του πώς οι γυναίκες ενεργά σωματοποιούν τον εαυτό τους, επέ- 
μειναν σε μια περιγραφική/θεωρητική πρακτική που καταδεικνύει «τους τρόπους με τους οποί
ους ζούμε τον εαυτό μας με σωματικούς όρους» (Haug κ.ά. 1987: 30). Ανέπτυξαν μια μέθοδο 
που ονομάζεται «μνημονική εργασία» και δίνει έμφαση στα γραπτά αφηγήματα για «κάποιον 
ξένο», «μνημονευόμενο» παρελθοντικό εαυτό που κρίνονται συλλογικά, ενώ παράλληλα προ- 
βληματοποιούν τις αυταπάτες των παραδοχών που προϋποτίθενται στην αυτοβιογραφία και σε 
άλλες αιτιολογικές ερμηνείες. Το πρόβλημα είναι να ερμηνευτεί η εμφάνιση «του ίδιου του σε
ξουαλικού ως διαδικασίας που παράγει την εισδοχή των γυναικών σε καθορισμένες κοινωνικές 
πρακτικές, καθώς και την υποταγή τους μέσα σ’ αυτές» (Haug κ.ά. 1987: σ. 33). Είναι παράδοξο 
ότι οι γυναίκες, εφόσον αυτοσυγκροτούνται ως σεξουαλικοποιημένες, ως γυναίκα, δεν μπορούν 
να λογοδοτούν για τον εαυτό τους ή την κοινωνία (Haug κ.ά. 1987: σ. 27). Όπως όλες οι θεω
ρίες του βιολογικού φύλου, της σεξουαλικότητας και του κοινωνικού φύλου που επισκοπούνται 
σε τούτη την προσπάθεια να συγγραφεί ένα κείμενο για ένα καθιερωμένο έργο αναφοράς, με 
αναπόφευκτη λειτουργία του τη συγκρότηση ενός κανόνα που περιλαμβάνει ορισμένα νοήματα 
σε βάρος άλλων, οι εκδοχές του Frauenformen επιμένουν να χρησιμοποιείται το κοινωνικό φύ
λο με τη μορφή του ρηματικού ονόματος ή του ρήματος αντί για το συντελεσμένο όνομα, το ου
σιαστικό. Για τις φεμινίστριες κοινωνικό φύλο σημαίνει τη διαδικασία κατασκευής και διάλυ
σης «σωμάτων» μέσα σε έναν αμφισβητήσιμο κόσμο· μια ερμηνεία του κοινωνικού φύλου συ- 
νιστά θεωρία περί εμπειρίας ως σημαίνουσας και σημαντικής σωματοποίησης.
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όμως ότι οι αδελφές και οι συντρόφισσές μου, κατά καιρούς, είχαν επίσης την τά
ση απλώς να πιστεύουν ό,τι έβρισκαν ανατρέχοντας σε ένα βιβλίο αναφοράς, αντί 
να θυμούνται πως τούτη η μορφή γραφής αποτελεί μία ακόμη διαδικασία για να 
κατοικηθούν πιθανοί κόσμοι -  δοκιμαστικά, όλο ελπίδα, πολυφωνικά και πεπερα
σμένα. Τέλος, το λήμμα για τη λέξη κλειδί υπερέβαινε τις πέντε δακτυλόγραφες 
σελίδες και η κότα ξεπουπουλιάστηκε. Το σώμα έγινε ολόκληρο κείμενο και το 
όργανο εγγραφής δεν ήταν πένα αλλά ποντίκι. Τα νέα γεννητικά όργανα της γρα
φής θα προμηθεύσουν στην αναλύτρια τις μεταφορές της, καθώς το σύστημα βιο- 
λογικού/κοινωνικού φύλου προβαίνει στις παράδοξες μεταμορφώσεις του σε άλ
λους κόσμους εξουσιαστικά φορτισμένης διαφοράς με καθοριστικές συνέπειες.

Λέξη κλειδί: φύλο

Gender (αγγλικά), Geschlecht (γερμανικά), Genre (γαλλικά), Género (ισπανικά).
[Η ρίζα της αγγλικής, της γαλλικής και της ισπανικής λέξης προέρχεται από το 

λατινικό ρήμα generare, γεννώ, και το θέμα της λατινικής gener-, φυλή ή γένος. 
Μια απαρχαιωμένη σημασία του ρήματος «to gender» στα αγγλικά είναι «συνου
σιάζομαι» (Oxford English Dictionary). Τα ουσιαστικά «Geschlecht», «gender», 
«genre» και «género» παραπέμπουν στις έννοιες του είδους, της γενικής κατηγο
ρίας και της κλάσης. Η λέξη «gender» στα αγγλικά χρησιμοποιήθηκε αδιάκοπα με 
αυτή τη «γενική» έννοια τουλάχιστον από τον 14ο αιώνα. Οι λέξεις για το «gen
der» στα γαλλικά, τα γερμανικά, τα ισπανικά και τα αγγλικά παραπέμπουν σε 
γραμματικές και λογοτεχνικές κατηγορίες. Οι σύγχρονες λέξεις στα αγγλικά και 
τα γερμανικά, «gender» και «Geshlecht», συναρτώνται στενά με έννοιες του βιο
λογικού φύλου, της σεξουαλικότητας, της έμφυλης διαφοράς, της τεκνογονίας, 
της γέννησης κ.ο.κ., ενώ η γαλλική και η ισπανική, όπως φαίνεται, δεν συνδέονται 
εξίσου εύκολα με αυτά τα νοήματα. Λέξεις συναφείς με το «gender» εμπλέκονται 
σε έννοιες συγγένειας, φυλής, βιολογικής ταξινόμησης, γλώσσας και εθνικότητας. 
Το ουσιαστικό «Geshlecht» φέρει τις σημασίες βιολογικό φύλο, ρίζα καταγωγής, 
φυλή και οικογένεια, ενώ στη μορφή επιθέτου το «geschlechtlich» μεταφρασμένο 
στα αγγλικά σημαίνει ταυτόχρονα έμφυλος και ανήκων στο γένος. Το «gender» 
βρίσκεται στην καρδιά της κατασκευής συστημάτων διαφοράς και των ταξινομή- 
σεών τους. Η σύνθετη διαφοροποίηση και η συγχώνευση των όρων για το «βιολο
γικό» και το «κοινωνικό» φύλο αποτελούν στοιχείο της πολιτικής ιστορίας των λέ
ξεων. Σταδιακά, ιατρικά νοήματα συναφή με το «βιολογικό φύλο» στα αγγλικά 
σωρεύονται στο «κοινωνικό φύλο» κατά τη διάρκεια του 20ού αιώνα. Τα ιατρικά, 
ζωολογικά, γραμματικά και φιλολογικά νοήματα αποτέλεσαν αντικείμενο αντιπα
ραθέσεων στα σύγχρονα φεμινιστικά ρεύματα. Τα κοινά κατηγορικά φυλετικά και 
έμφυλα νοήματα του κοινωνικού φύλου υποδεικνύουν τις συνυφασμένες νεωτερι-
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κές ιστορί£ς της αποικιοκρατικής, της ρατσιστικής και της σεξουαλικής καταπίε
σης σε συστήματα παραγωγής και εγγραφής των σωμάτων, καθώς και τους συνε- 
πακόλουθους απελευθερωτικούς και αντιτασσόμενους λόγους. Η δυσκολία να χω- 
ρέσουν η φυλετική και η έμφυλη καταπίεση στις μαρξιστικές θεωρίες για την τάξη 
έχει τις αναλογίες της στην ιστορία των ίδιων των λέξεων. Το υπόβαθρο αυτό παί
ζει ουσιαστικό ρόλο στην κατανόηση των αντηχήσεων που έχει η θεωρητική έν
νοια του «συστήματος βιολογικού/κοινωνικού φύλου», που δημιουργήθηκε από 
δυτικές αγγλόφωνες φεμινίστριες στη δεκαετία του 1970.4 Οι φεμινιστικές θεω
ρίες για το φύλο σε όλες τις εκδοχές τους επιχειρούν να αρθρώσουν την ιδιαιτερό
τητα των μορφών καταπίεσης που ασκούνται στις γυναίκες στα πολιτισμικά συμ- 
φραζόμενα που αναδεικνύουν σε περίοπτη θέση τη διάκριση του βιολογικού από 
το κοινωνικό φύλο. Τούτη η περίοπτη θέση εξαρτάται από ένα συσχετικό σύστημα 
νοημάτων που ομαδοποιούνται με άξονα μια οικογένεια διπολικών ζευγών: φύ- 
ση/πολιτισμός, φύση/ιστορία, φυσικό/ανθρώπινο, πρώτη ύλη/προϊόν. Τούτη η αλ
ληλεξάρτηση από ένα βασικό δυτικό πολιτικοφιλοσοφικό πεδίο διπολικών αντιθέ
σεων -ανεξάρτητα από το αν κατανοείται λειτουργικά, διαλεκτικά, δομικά ή ψυ
χαναλυτικά- καθιστά προβληματικές τις αξιώσεις για καθολική εφαρμογή των εν
νοιών που περιστρέφονται γύρω από το βιολογικό και το κοινωνικό φύλο· το ζήτη
μα αυτό εντάσσεται στην τωρινή συζήτηση για τη διαπολιτισμική καταλληλότητα 
των ευρωαμερικανικών εκδοχών φεμινιστικής θεωρίας (ΒϋΏίΙκπι 1988). Η αξία 
μιας αναλυτικής κατηγορίας δεν ακυρώνεται αναγκαστικά από την κριτική επί
γνωση της ιστορικής ιδιαιτερότητας και των πολιτισμικών ορίων της. Οι φεμινι
στικές έννοιες του φύλου, όμως, θέτουν με οξύτητα τα προβλήματα της πολιτισμι
κής σύγκρισης, της γλωσσικής μετάφρασης και της πολιτικής αλληλεγγύης.]

Ιστορία
Πώς αρθρώνεται το πεδίο του προβλήματος στα κείμενα του Μαρξ και του Έν- 
γκελς. Από μία κριτική πολιτική διάσταση, η έννοια του φύλου αρθρώθηκε και 
σταδιακά αμφισβητήθηκε και θεωρητικοποιήθηκε στο πλαίσιο των φεμινιστικών

4. Η Τζόαν Σκοτ (Scott 1988: 28-50) έγραψε μια διεισδυτική πραγματεία για την ανάπτυξη 
του φύλου ως θεωρητικής κατηγορίας στον γνωστικό κλάδο της ιστορίας. Παρατήρησε τη μακρό
χρονη ιστορία που έχει το παιχνίδι με τη διαφορά φύλου όπως δηλώνεται στη γραμματική για να 
γίνονται μεταφορικά νύξεις για το βιολογικό φύλο ή το χαρακτήρα (Scott 1988:28). Η Σκοτ παρα
θέτει ως μότο στο άρθρο της την επιμονή του Fowler s Dictionary o f Modem English Usage ότι η 
χρήση της λέξης «gender» με τη σημασία του αρσενικού ή του θηλυκού φύλου είναι είτε λανθα
σμένη είτε σκωπτική. Η εντολή αυτή σφύζει από ειρωνεία. Ένα όφελος της κληρονομιάς που πή
ραν οι φεμινιστικές χρήσεις του gender από τη γραμματική είναι ότι στον τομέα αυτόν ο όρος «κα- 
τανοείται ως μέθοδος ταξινόμησης φαινομένων, ως κοινωνικά σύμφωνη μένο σύστημα διακρίσε
ων αντί να θεωρείται αντικειμενική περιγραφή έμφυτων γνωρισμάτων» (Scott 1988:29).
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κινημάτων γυναικών μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο. Η σύγχρονη φεμινιστική 
έννοια του φύλου δεν ανιχνεύεται στα γραπτά του Μαρξ και τουΈνγκελς, παρό
λο που τα κείμενα και άλλες πρακτικές τους, καθώς και τα κείμενα και οι πρακτι
κές άλλων θεωρητικών της μαρξιστικής παράδοσης, λειτούργησαν σαφώς ως ση
μαντικά εργαλεία, αλλά και ως εμπόδια για τη μετέπειτα πολιτικοποίηση και τη 
θεωρητικοποίηση του φύλου. Παρά τις σημαντικές διαφορές τους, όλα τα σύγ
χρονα φεμινιστικά νοήματα του φύλου έχουν τις ρίζες τους στον ισχυρισμό της 
Σιμόν ντε Μπωβουάρ ότι «δεν γεννιέσαι γυναίκα» (de Beauvoir 1949· 1952: 
249), καθώς και στις μεταπολεμικές κοινωνικές συνθήκες που επέτρεψαν ποικί
λες μορφές συγκρότησης των γυναικών ως συλλογικού ιστορικού υποκείμενου 
εν τω γίγνεσθαι. Το φύλο είναι μια έννοια που αναπτύχθηκε προκειμένου να αντι- 
παρατεθεί στη φυσικοποίηση της έμφυλης διαφοράς σε πολλούς αγωνιστικούς 
στίβους. Η φεμινιστική θεωρία και πρακτική γύρω από το φύλο επιδιώκει να εξη
γήσει και να μεταβάλει τα ιστορικά συστήματα της έμφυλης διαφοράς, με βάση 
την οποία οι «άντρες» και οι «γυναίκες» συγκροτούνται κοινωνικά και τοποθε
τούνται σε ιεραρχικές και ανταγωνιστικές σχέσεις. Εφόσον η έννοια του φύλου 
συσχετίζεται τόσο στενά με τη δυτική διάκριση ανάμεσα στη φύση και την κοι
νωνία ή στη φύση και την ιστορία, μέσω της διάκρισης μεταξύ βιολογικού και 
κοινωνικού φύλου, η σχέση των φεμινιστικών θεωριών για το φύλο με το μαρξι
σμό συνδέεται στενά με τη μοίρα των εννοιών της φύσης και της εργασίας στον 
κανόνα της μαρξιστικής παράδοσης και ευρύτερα στη δυτική φιλοσοφία.

Οι παραδοσιακές μαρξιστικές προσεγγίσεις δεν οδηγούν σε μια πολιτική έννοια 
του φύλου για δύο κυρίως λόγους: πρώτον, οι γυναίκες, καθώς και οι λαοί που είναι 
οργανωμένοι σε «τοπικές φυλές», τοποθετούνταν ασταθώς στο σύνορο του φυσι
κού και του κοινωνικού στα πιο γόνιμα έργα του Μαρξ και τουΈνγκελς, έτσι ώστε 
οι προσπάθειές τους να ερμηνεύσουν την υποτελή θέση των γυναικών υπονομεύο
νταν από την κατηγορία του φυσικού καταμερισμού της εργασίας κατά φύλα, που 
εδράζεται στην ανεξέταστη έννοια της φυσικής ετεροφυλοφιλίας· δεύτερον, ο 
Μαρξ και ο Ένγκελς θεωρητικοποίησαν την οικονομική σχέση ιδιοκτησίας ως θε
μέλιο της καταπίεσης των γυναικών στο γάμο, με τρόπο που η υποταγή των γυναι
κών μπορούσε να εξεταστεί με όρους καπιταλιστικών ταξικών σχέσεων αλλά όχι 
με όρους μιας ειδικής έμφυλης πολιτικής μεταξύ αντρών και γυναικών. Τούτο το 
επιχείρημα στην κλασική του διατύπωση εντοπίζεται στο έργο του Ένγκελς Η κα
ταγωγή της οικογένειας, της ατομικής ιδιοκτησίας και του κράτους (Engels 1884). Η 
αναλυτική προτεραιότητα που έδινε ο Ένγκελς στην οικογένεια ως σχηματισμό 
διαμεσολάβησης ανάμεσα στις τάξεις και στο κράτος «συναιρούσε κάθε αυτοτελή 
εξέταση του διαχωρισμού των φύλων ως ανταγωνιστικού» (Coward 1983: 160).5

5. Για μια ολοκληρωμένη συζήτηση των εννοιών της οικογένειας και του γυναικείου ζητήμα
τος στη μαρξιστική σκέψη από το 1848 μέχρι το 1930 περίπου, βλ. Coward (1983, κεφ. 5 και 6).
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Παρότι ο Μαρξ και ο Ένγκελς επέμεναν στην ιστορική μεταβλητότητα των μορ
φών της οικογένειας και στη σπουδαιότητα που είχε το ζήτημα της υποταγής των 
γυναικών, δεν μπορούσαν να ιστορικοποιήσουν το βιολογικό και το κοινωνικό φύ
λο εκκινώντας από τη βάση της φυσικής ετεροφυλοφιλίας.

Η γερμανική ιδεολογία (μέρος A ', «Θέσεις για τον Φόυερμπαχ») αποτελεί το 
σημαντικότερο σημείο όπου ο Μαρξ και ο Ένγκελς φυσικοποιούν τον καταμερι
σμό εργασίας κατά φύλα, καθώς δέχονται αξιωματικά τον προκοινωνικό καταμε
ρισμό εργασίας στη σεξουαλική πράξη (στην ετεροφυλοφιλική συνουσία), τα 
υποτιθέμενα φυσικά σύστοιχά του στις αναπαραγωγικές δραστηριότητες αντρών 
και γυναικών στην οικογένεια, καθώς και τη συνεπακόλουθη ανικανότητα να το
ποθετήσουν τις γυναίκες και τις σχέσεις τους με τους άντρες αναμφίλεκτα στην 
πλευρά της ιστορίας και του απολύτως κοινωνικού. Στα Οικονομικά και Φιλοσο
φικά χειρόγραφα του 1844 ο Μαρξ αναφέρεται στη σχέση άντρα και γυναίκας με 
το χαρακτηρισμό «η πιο φυσική σχέση ανθρώπου προς άνθρωπο» (Marx 1964β: 
134). Τούτη η αξιωματική παραδοχή διατηρείται στον πρώτο τόμο του Κεφα
λαίου (Marx 1964α: 351). Η ανικανότητα να ιστορικοποιηθεί πλήρως η εργασία 
των γυναικών είναι παράδοξη, αν λάβουμε υπόψη ότι η Γερμανική ιδεολογία και 
τα επόμενα έργα σκόπευαν να τοποθετήσουν την οικογένεια στο επίκεντρο της 
ιστορίας ως τόπο όπου αναδύονται οι κοινωνικές διαιρέσεις. Η βασική αυτή δυ
σκολία συνίστατο στην ανικανότητα να ιστορικοποιηθεί το ίδιο το βιολογικό φύ
λο· το βιολογικό φύλο, όπως και η φύση, λειτουργούσε αναλυτικά ως πρώτη ύλη 
ή ανεπεξέργαστο υλικό για το έργο της ιστορίας. Ο Ένγκελς στην Καταγωγή της 
οικογένειας (Engels 1884), που βασίστηκε στην έρευνα του Μαρξ σε εθνογραφι
κές μελέτες (Marx 1972), συστηματοποίησε τις απόψεις του δεύτερου για τις αλ- 
ληλένδετες μεταβάσεις ανάμεσα στην οικογένεια, τις μορφές ιδιοκτησίας, την 
οργάνωση του καταμερισμού εργασίας και το κράτος. Ο Ένγκελς παραλίγο να 
θέσει τη βάση για τη θεωρητικοποίηση των ειδικών μορφών καταπίεσης των γυ
ναικών στη λακωνική παραδοχή του ότι μια εξ ολοκλήρου υλιστική ανάλυση της 
παραγωγής και της αναπαραγωγής των άμεσων όρων ζωής αποκαλύπτει τον διτ
τό χαρακτήρα τους: την παραγωγή των μέσων ύπαρξης και «την παραγωγή των 
ίδιων των ανθρώπινων όντων» (Engels 1884· 1972: 71). Η διερεύνηση του δεύ
τερου χαρακτηριστικού αποτέλεσε αφετηρία για πολλές ευρωαμερικανίδες μαρ- 
ξίστριες και φεμινίστριες στις θεωρίες που διατύπωσαν για τον καταμερισμό ερ
γασίας με βάση το βιολογικό/κοινωνικό φύλο.6

Το «γυναικείο ζήτημα» συζητιόταν εκτενώς σε πολλά ευρωπαϊκά μαρξιστικά 
κόμματα στα τέλη του 19ου και στις αρχές του 20ού αιώνα. Η δεύτερη από τις 
δύο μαρξιστικές πραγματεύσεις για τη θέση των γυναικών που άσκησαν τη με

6. Rubin (1975), Young και Levidow (1981), Harding (1983, 1986), Hartsock (1983α, 
1983ß), Hartmann (1981), O ’ Brien (1981), Chodorow (1978), Jaggar ( 1983 ).
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γαλύτερη επιρροή γράφτηκε στο πλαίσιο του Σοσιαλδημοκρατικού Κόμματος 
Γερμανίας: Η γυναίκα στο σοσιαλισμό του Αυγούστου Μπέμπελ (Bebel 1883· 
πρωτότυπο Women in the Past, Present and Future 1878). Η Αλεξάντρα Κολο- 
ντάι βασίστηκε στον Μπέμπελ κατά τους αγώνες της για τη γυναικεία χειραφέ
τηση στη Ρωσία και τη Σοβιετική Ένωση* και στο πλαίσιο της γερμανικής σο
σιαλδημοκρατίας η Κλάρα Τσέτκιν, ηγετική μορφή της Σοσιαλιστικής Διεθνούς 
Γυναικών, ανέπτυξε τις θέσεις του Μπέμπελ στο έργο της «Το ζήτημα των εργα
τριών και των γυναικών στην εποχή μας» που έγραψε το 1889.7

Σύγχρονη προβληματική
Το θεωρητικό παράδειγμα της ταυτότητας κοινωνικού φύλου. Η αφήγηση για τις 
πολιτικές αναδιατυπώσεις του φύλου από τις δυτικές φεμινίστριες μετά τη δεκα
ετία του 1960 πρέπει να περάσει μέσα από τα νοήματα και τις τεχνολογίες του 
βιολογικού και του κοινωνικού φύλου, όπως κατασκευάστηκαν στις κανονικο- 
ποιητικές, φιλελεύθερες, παρεμβατικές και θεραπευτικές, εμπειριστικές και λει- 
τουργιστικές επιστήμες της ζωής, κυρίως στις Ηνωμένες Πολιτείες, στις οποίες 
συμπεριλαμβάνονται η ψυχολογία, η ψυχανάλυση, η ιατρική, η βιολογία και η 
κοινωνιολογία. Το φύλο τοποθετήθηκε στέρεα σε μια ατομικιστική προβληματι
κή μέσα στο πλαίσιο της ευρύτατης «παρότρυνσης στο λόγο» (Foucault 1976) 
για τη σεξουαλικότητα, που χαρακτήριζε την αστική, ανδροκρατική και ρατσι
στική κοινωνία. Οι έννοιες και οι τεχνολογίες της «ταυτότητας του κοινωνικού 
φύλου» τεχνουργήθηκαν από αρκετές συνιστώσες: μια ανάγνωση του έργου του 
Φρόυντ που βασιζόταν στην έννοια του ενστίκτου· την εστίαση των σημαντικών 
σεξολόγων του 19ου αιώνα (Κραφτ-Έμπινγκ, ΧάβελοκΈλλις) και των μαθητών 
τους στη σεξουαλική παθολογία του σώματος και της ψυχής· τη συνεχή ανάπτυ
ξη της βιοχημικής και φυσιολογικής ενδοκρινολογίας μετά τη δεκαετία του 
1920· την ψυχοβιολογία των βιολογικών διαφορών των φύλων που αναπτυσσό
ταν με βάση τη συγκριτική ψυχολογία* τον πολλαπλασιασμό των υποθέσεων για 
τον ορμονικό, τον χρωμοσωμικό και τον νευρολογικό διμορφισμό των φύλων οι 
οποίες συνέκλιναν στη δεκαετία του 1950* τέλος, τις πρώτες χειρουργικές επεμ
βάσεις επαναπροσδιορισμού του φύλου που πραγματοποιήθηκαν γύρω στο 
1960 (Linden 1981). Η πολιτική του «δεύτερου κύματος» του φεμινισμού γύρω 
από τον «βιολογικό ντετερμινισμό» έναντι της «θεωρίας της κοινωνικής κατα
σκευής» και από τη βιοπολιτική των διαφορών βιολογικού/κοινωνικού φύλου 
συνέβη στο πλαίσιο πεδίων λόγου που είχαν δομηθεί προηγουμένως από το θεω
ρητικό παράδειγμα της ταυτότητας του κοινωνικού φύλου, το οποίο αποκρυ
σταλλώθηκε στις δεκαετίες του 1950 και του 1960. Το θεωρητικό παράδειγμα

7. Βλ. The Woman Question (1951) Marx και Avcling (1885-1886) Kollontai (1977).
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της ταυτότητας του κοινωνικού φύλου αποτελούσε μια λειτουργιστική και ου- 
σιοποιητική εκδοχή της οξυδερκούς παρατήρησης που έκανε η Σιμόν ντε Μπω- 
βουάρ στη δεκαετία του 1940 ότι «δεν γεννιέσαι γυναίκα». Χαρακτηριστικά, η 
κατασκευή τού τι θα λογιζόταν ως γυναίκα (ή άντρας) μετατράπηκε σε πρόβλη
μα για τους αστούς λειτουργιστές και τους προφεμινιστές υπαρξιστές στην ίδια 
ιστορική μεταπολεμική εποχή στην οποία τα κοινωνικά θεμέλια της ζωής των 
γυναικών μετασχηματίζονταν εκ βάθρων μέσα σε ένα παγκόσμιο καπιταλιστικό 
ανδροκρατικό σύστημα.

Το Ερευνητικό Πρόγραμμα για την Ταυτότητα Κοινωνικού Φύλου συστάθη- 
κε στο πλαίσιο του ιατρικού κέντρου του Πανεπιστημίου του Λος Άντζελες στην 
Καλιφόρνια το 1958 με σκοπό τη μελέτη των αμφίφυλων και των διαφυλικών. Το 
έργο του ψυχαναλυτή Ρόμπερτ Στόλερ (Stoller 1968, 1976) πραγματευόταν και 
γενίκευε τα ευρήματα αυτού του πανεπιστημιακού ερευνητικού προγράμματος. 
Ο Στόλερ (Stoller 1964) εισήγαγε τον όρο «ταυτότητα κοινωνικού φύλου» στο 
Διεθνές Ψυχαναλυτικό Συνέδριο της Στοκχόλμης το 1963. Διατύπωσε την έννοια 
της ταυτότητας κοινωνικού φύλου στο πλαίσιο αναφοράς που διέκρινε τη βιολο
γία από τον πολιτισμό, έτσι ώστε το βιολογικό φύλο να συσχετιστεί με τα βιολο
γικά χαρακτηριστικά (ορμόνες, γονίδια, νευρικό σύστημα, μορφολογία) και το 
κοινωνικό φύλο με τον πολιτισμό (ψυχολογία, κοινωνιολογία). Το προϊόν των πο
λιτισμικών διεργασιών πάνω στη βιολογία ήταν το ουσιώδες ολοκληρωμένο εμ- 
φυλοποιημένο πρόσωπο -  ο άντρας ή η γυναίκα. Με αφετηρία τη δεκαετία του 
1950 ο ψυχοενδοκρινολόγος Τζον Μάνεϋ, ο οποίος εντέλει απέκτησε ως θεσμική 
βάση την Κλινική Ταυτότητας Κοινωνικού Φύλου της Ιατρικής Σχολής στο πανε
πιστήμιο Τζονς Χόπκινς (έτος ίδρυσης 1965), σε συνεργασία με τη συνάδελφό 
του Άνκε Έρχαρντ, ανέπτυξε και εκλαΐκευσε μια εκδοχή του παραδείγματος του 
κοινωνικού φύλου που στηριζόταν στη θεωρία της αλληλεπίδρασης ανάμεσα σε 
νου και σώμα, στο οποίο το λειτουργιστικό μείγμα βιολογικών και κοινωνικών 
αιτιακών σχέσεων επέτρεψε να δημιουργηθούν χιλιάδες ερευνητικά και θερα
πευτικά προγράμματα για τις «διαφορές βιολογικού/ κοινωνικού φύλου», συμπε- 
ριλαμβάνοντας χειρουργικές επεμβάσεις, συμβουλευτική, διδασκαλία, κοινωνι
κές υπηρεσίες και ούτω καθεξής. Το βιβλίο του Μάνεϋ και της Έρχαρντ με τίτλο 
Man and Woman, Boy and Girl (Money και Ehrhardt 1972) χρησιμοποιήθηκε ευ
ρύτατα ως εγχειρίδιο σε κολέγια και πανεπιστήμια.

Η εκδοχή της διάκρισης φύση/πολιτισμός στο θεωρητικό παράδειγμα της 
ταυτότητας του κοινωνικού φύλου αποτέλεσε στοιχείο μιας ευρύτατης φιλελεύ
θερης αναδιατύπωσης των βιοεπιστημών και των κοινωνικών επιστημών, καθώς 
μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο οι δυτικές, επαγγελματικές και ιθύνουσες ελίτ 
απέσυραν τις επενδύσεις τους από τις προπολεμικές ερμηνείες του βιολογικού 
ρατσισμού. Τούτες οι αναδιατυπώσεις δεν κατάφεραν να εξετάσουν επισταμένα 
την πολιτική και κοινωνική ιστορία διπολικών κατηγοριών όπως η αντιδιαστολή
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φύσης και πολιτισμού, άρα και βιολογικού/κοινωνικού φύλου, στον αποικιο- 
κρατικό δυτικό λόγο. Ο λόγος αυτός δομούσε τον κόσμο ως αντικείμενο γνώσης 
με όρους ιδιοποίησης των φυσικών πόρων από τον πολιτισμό. Πολλές πρόσφα
τες αντιτασσόμενες, απελευθερωτικές βιβλιογραφικές παραγωγές επέκριναν 
τούτη την εθνοκεντρική επιστημολογική και γλωσσική διάσταση της κυριαρ
χίας όσων ενοικούν σε «φυσικές» κατηγορίες ή ζουν στα διαμεσολαβητικά σύ
νορα των διπολισμών (γυναίκες, έγχρωμοι, ζώα, το μη ανθρώπινο περιβάλλον) 
(Harding 1986: 163-196 Fee 1986). Οι θεωρητικοί του δεύτερου φεμινιστικού 
κύματος από νωρίς επέκριναν τη διπολική λογική του ζεύγους φύση/πολιτισμός, 
συμπεριλαμβάνοντας τις διαλεκτικές εκδοχές της μαρξιστικής-ανθρωπιστικής 
αφήγησης για την κυριαρχία, την ιδιοποίηση ή τη διαμεσολάβηση της «φύσης» 
από τον «άνθρωπο» μέσω της «εργασίας». Τούτες οι προσπάθειες όμως δίστα
σαν να συμπεριλάβουν πλήρως στην κριτική τους την παράγωγη διάκριση βιο- 
λογικού/κοινωνικού φύλου. Διάκριση που στάθηκε ιδιαίτερα χρήσιμη στην κα
ταπολέμηση των διαπεραστικών βιολογικών ντετερμινισμών που αντιπαρατάσ- 
σονταν μονίμως στις φεμινίστριες κατά τους επιτακτικούς πολιτικούς αγώνες 
για τις «βιολογικές διαφορές φύλου» στα σχολεία, τους εκδοτικούς οίκους, τις 
κλινικές κ.ο.κ. Οι πρώιμες κριτικές, σε τούτη την ασφυκτική πολιτική ατμό
σφαιρα, μοιραία δεν έστιασαν στην ιστορικοποίηση και την πολιτισμική σχετι- 
κοποίηση των «παθητικών» κατηγοριών του βιολογικού φύλου ή της φύσης. 
Επομένως, διατυπώσεις μιας ουσιώδους γυναικείας ή αντρικής ταυτότητας έμει
ναν σε επίπεδο ανάλυσης άθιχτες και πολιτικά επικίνδυνες.

Στην πολιτική και επιστημολογική προσπάθεια να αποσπαστούν οι γυναίκες 
από την κατηγορία της φύσης και να τοποθετηθούν στον πολιτισμό ως ιστορικά 
κατασκευασμένα και αυτοκατασκευαζόμενα κοινωνικά υποκείμενα, υπήρχε η 
τάση να μπαίνει σε καραντίνα η έννοια του κοινωνικού φύλου ώστε να προστα
τευτεί από τη λοίμωξη του βιολογικού φύλου. Κατά συνέπεια οι συνεχείς κατα
σκευές για το τι θεωρείται βιολογικό φύλο ή θηλυκό ήταν εξαιρετικά δύσκολο 
να θεωρητικοποιηθούν, εκτός από τις περιπτώσεις της «κακής επιστήμης» όπου 
το θηλυκό εμφανίζεται ως εκ φύσεως υποτελές. Η «βιολογία» έτεινε να δηλώνει 
το σώμα καθαυτό, αντί έναν κοινωνικό λόγο ανοιχτό σε παρέμβαση. Επομένως, 
οι φεμινίστριες επιχειρηματολόγησαν κατά του «βιολογικού ντετερμινισμού» 
και υπέρ της «θεωρίας της κοινωνικής κατασκευής», και στη διαδικασία επιχεί
ρησαν με μειωμένο δυναμισμό την αποδόμηση του τρόπου με τον οποίο τα σώ
ματα, κι ανάμεσά τους τα κατηγοριοποιημένα ανάλογα με τη φυλή ή το φύλο 
σώματα, παρουσιάζονται ως αντικείμενα γνώσης και τόποι παρέμβασης στη 
«βιολογία». Σε άλλες περιπτώσεις, οι φεμινίστριες μερικές φορές επικύρωσαν 
τις κατηγορίες φύση και σώμα θεωρώντας τες τόπους αντίστασης στις ιστορικές 
κυριαρχίες, όμως τούτες οι καταφάσεις έτειναν να συσκοτίζουν την κατηγορική 
και υπερκαθορισμένη όψη της «φύσης» ή του «θηλυκού σώματος» ως εφοδίων
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για μια αντιτασσόμενη ιδεολογία. Αντίθετα, η φύση έμοιαζε να βρίσκεται κάπου 
εκεί έξω, ένα απόθεμα προς διαφύλαξη από τις παραβιάσεις της πολιτισμικής 
προόδου γενικότερα. Αντί να σημαδεύει κάποιον κατηγορικά καθορισμένο πό
λο, η «φύση» ή το «σώμα της γυναίκας» πολύ εύκολα σημαίνουν τότε τον σωτή
ριο πυρήνα της πραγματικότητας που μπορεί να διακριθεί από τις κοινωνικές 
επιβολές της πατριαρχίας, του ιμπεριαλισμού, του καπιταλισμού, του ρατσι
σμού, της ιστορίας, της γλώσσας. Τούτη την καταστολή της κατασκευής της κα
τηγορίας «φύση» μπορούν να τη χρησιμοποιήσουν, και τη χρησιμοποίησαν, τό
σο οι φεμινιστικές απόπειρες να θεωρητικοποιηθούν η εμπρόθετη δράση των 
γυναικών και η υπόστασή τους ως κοινωνικών υποκειμένων, όσο και οι αντίπα
λες επιχειρηματολογίες.

Η Τζούντιθ Μπάτλερ (Butler 1989) υποστήριξε ότι ο λόγος για την ταυτότη
τα του κοινωνικού φύλου είναι εγγενής στις μυθοπλασίες της ετεροφυλοφιλικής 
συνοχής και ότι οι φεμινίστριες πρέπει να μάθουν να παράγουν αφηγηματική 
νομιμότητα από ένα ολόκληρο εύρος μη συνεκτικών φύλων. Ο λόγος περί ταυ
τότητας κοινωνικού φύλου είναι επίσης εγγενής στον φεμινιστικό ρατσισμό, ο 
οποίος επιμένει στη μη αναγωγιμότητα και στην ανταγωνιστική σχέση ανάμεσα 
στις συμπαγείς γυναίκες και τους συμπαγείς άντρες. Ο σκοπός είναι να «αποπι- 
στοποιηθούν» οι αναλυτικές κατηγορίες, όπως το βιολογικό φύλο ή η φύση, που 
οδηγούν στη μονοσημία. Τούτη η χειρονομία θα εξέθετε ως ψευδαίσθηση την 
ύπαρξη ενός οργανωτικού ενδόμυχου έμφυλου πυρήνα και θα παρήγαγε ένα πε
δίο φυλετικής και έμφυλης διαφοράς ανοιχτό στην ανασημασιοδότηση. Πολλές 
φεμινίστριες αντιστάθηκαν σε χειρονομίες σαν κι αυτές που συστήνει θερμά η 
Μπάτλερ, φοβούμενες μην τυχόν χάσουν μια έννοια εμπρόθετης δράσης για τις 
γυναίκες, καθώς η έννοια του υποκειμένου θα φθίνει από την επίθεση στους 
ταυτοτικούς πυρήνες και τις συστατικές τους μυθοπλασίες. Η Μπάτλερ ωστόσο 
υποστήριξε ότι η εμπρόθετη δράση αποτελεί θεσμισμένη πρακτική σε ένα πεδίο 
δημιουργικών περιορισμών. Μια έννοια συμπαγούς μύχιου εαυτού, είτε επιτυγ
χάνεται (ως πολιτισμική) είτε είναι έμφυτη (ως βιολογική), συνιστά περιττή κα
νονιστική μυθοπλασία -ανασταλτική στην πραγματικότητα- για το φεμινιστικό 
σχέδιο να παραχθεί καταφατικά μια σύνθετη εμπρόθετη δράση και ευθύνη.

Μια συναφής «κανονιστική μυθοπλασία», βασική για τις δυτικές έννοιες του 
κοινωνικού φύλου επιμένει ότι η μητρότητα είναι φυσική, ενώ η πατρότητα πο
λιτισμική: οι μητέρες κάνουν μωρά από τη φύση τους, βιολογικά. Η μητρότητα 
είναι γνωστή με την πρώτη ματιά· η πατρότητα συνάγεται. Αναλύοντας τις έν
νοιες και τις πρακτικές φύλου στους Μελανήσιους, η Στραθέρν (Strathem 1988: 
311-339), πάσχισε ιδιαίτερα να καταδείξει τόσο τον εθνοκεντρισμό της δυτικής 
αυτονόητης παραδοχής ότι «οι γυναίκες κάνουν μωρά» όσο και τον αναγωγικό 
χαρακτήρα κάθε όρασης. Κατέδειξε τον παραγωγισμό στον πυρήνα της πίστης 
ότι οι γυναίκες κάνουν παιδιά (καθώς και του αντίστοιχού της, ότι ο άντρας κά
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νει τον εαυτό του), που ενυπάρχει στις δυτικές διατυπώσεις για το κοινωνικό και 
το βιολογικό φύλο. Η Στραθέρν υποστήριξε ότι οι γυναίκες και οι άντρες στην 
ομάδα των Χάγκεν, στα υψίπεδα της Παπούα Νέας Γουινέας, δεν υφίστανται σε 
σταθερές καταστάσεις ως υποκείμενα και αντικείμενα όπως θα γίνονταν αντιλη
πτοί σε αριστοτελικά, εγελιανά, μαρξιστικά ή φροϋδικά εννοιολογικά πλαίσια. 
Η εμπρόθετη δράση στους Χάγκεν διαθέτει διαφορετική δυναμική και γεωμε
τρία. Για τους δυτικούς, κεντρική συνέπεια των εννοιών σχετικά με τη διαφορά 
κοινωνικού φύλου είναι ότι ένα πρόσωπο μπορεί να μετατραπεί σε αντικείμενο 
από ένα άλλο πρόσωπο και να του κλαπεί η υπόστασή του/της ως υποκειμένου. 
Η κατάσταση που προσιδιάζει σε ένα δυτικό πρόσωπο είναι να έχει κυριότητα 
εαυτού, να κατέχει και να κρατά έναν ταυτοτικό πυρήνα σαν να ήταν κτήμα του. 
Τούτο το κτήμα μπορεί να κατασκευάζεται από ποικίλες πρώτες ύλες μέσα στο 
χρόνο, δηλαδή μπορεί να αποτελεί πολιτισμική παραγωγή, είτε μπορεί να κατέ- 
χεται εκ γενετής. Η ταυτότητα κοινωνικού φύλου είναι ένα τέτοιο κτήμα. Το να 
μην έχεις κυριότητα του εαυτού σου σημαίνει ότι δεν είσαι υποκείμενο, κι επο
μένως δεν διαθέτεις εμπρόθετη δράση. Η εμπρόθετη δράση ακολουθεί διαφορε
τικά μονοπάτια για την ομάδα των Χάγκεν, που ως πρόσωπα «συντίθενται από 
πολλά έμφυλα μέρη ή από πολλαπλά έμφυλα πρόσωπα, που αλληλεπιδρούν με
ταξύ τους ως δωρητές και δέκτες, καθώς διατηρείται η ροή των συστατικών 
στοιχείων μέσω του σώματος» (Douglas 1989: 17). Η σεξιστική κυριαρχία με
ταξύ προσώπων είναι δυνατόν να υπάρξει, και αυτό συμβαίνει συστηματικά, 
όμως δεν μπορεί να σκιαγραφηθεί ή να συζητηθεί με τις ίδιες αναλυτικές χειρο
νομίες που θα ταίριαζαν σε πολλά δυτικά κοινωνικά νοηματικά πεδία (Strathem 
1988: 334-339). Η Μπάτλερ θα μπορούσε να χρησιμοποιήσει -με προσοχή- τα 
εθνογραφικά επιχειρήματα της Στραθέρν προκειμένου να εικονογραφήσει έναν 
τρόπο να διασκορπίζεται η συνοχή φύλου χωρίς να χάνεται η δύναμη της εμπρό
θετης δράσης.

Επομένως, η διαρκής χρησιμότητα της διάκρισης βιολογικού/κοινωνικού 
φύλου ως τακτικής στις βιοεπιστήμες και τις κοινωνικές επιστήμες είχε ολέθριες 
συνέπειες για μεγάλο μέρος της φεμινιστικής θεωρίας, καθώς την πρόσδεσε σε 
ένα φιλελεύθερο και λειτουργιστικό θεωρητικό παράδειγμα, παρά τις επανει
λημμένες προσπάθειες υπέρβασης των ορίων αυτών σε μια πλήρως πολιτικοποι
ημένη και ιστορικοποιημένη έννοια του κοινωνικού φύλου. Η αποτυχία εν μέρει 
έγκειται στο ότι δεν ιστορικοποιήθηκαν ούτε σχετικοποιήθηκαν το βιολογικό 
φύλο και οι ιστορικές και οι επιστημολογικές ρίζες της αναλυτικής λογικής που 
υπονοούνταν από τη διάκριση βιολογικού/κοινωνικού φύλου και σε κάθε σκέ
λος του ζεύγους. Στο επίπεδο αυτό τα όρια του σύγχρονου φεμινισμού στη θεω- 
ρητικοποίηση και στον αγώνα για τις εμπειρικές βιοεπιστήμες και κοινωνικές 
επιστήμες μοιάζουν με την ανικανότητα του Μαρξ και του Ένγκελς να αποδε
σμευτούν από τον φυσικό κατά φύλα καταμερισμό εργασίας στο πλαίσιο της
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ετεροφυλοφιλίας, παρά την αξιοθαύμαστη προγραμματική τους πρόθεση να 
ιστορικοποιήσουν την οικογένεια.

Ο λόγος για τις διαφορές βιολογικού/κοινωνικού φύλου άνθησε στην κοινω
νιολογική και την ψυχολογική βιβλιογραφία των Ηνωμένων Πολιτειών στη δε
καετία του 1970 και του 1980. [Αυτό καταδεικνύεται, για παράδειγμα, από τη συ
χνότητα με την οποία εμφανίζεται το κοινωνικό φύλο ως λέξη κλειδί στις συνό
ψεις των άρθρων που ευρετηριάζονται στο Sociological Abstracts (από 0 λήμμα
τα μεταξύ 1966 και 1970 έφτασε τα 724 λήμματα μεταξύ του 1981 και του 1985), 
και στο Psychological Abstracts (από 50 λήμματα στις συνόψεις ανάμεσα στο 
1966 και το 1970 έφτασε τα 1.326 λήμματα από το 1981 μέχρι το 1985)]. Η άνθη
ση αποτελεί στοιχείο μιας ακμάζουσας πολιτικής και επιστημονικής αντιπαράθε
σης για την κατασκευή του κοινωνικού και του βιολογικού φύλου ως κατηγοριών 
και αναδυόμενων ιστορικών πραγματικοτήτων, στην οποία η φεμινιστική γραφή 
απέκτησε εξέχουσα θέση γύρω στα μέσα της δεκαετίας του 1970, κυρίως σε κρι
τικές ενάντια στον «βιολογικό ντετερμινισμό» και στη σεξιστική επιστήμη και 
τεχνολογία, ιδίως στη βιολογία και την ιατρική. Πολλές φεμινίστριες (ανάμεσά 
τους πολλές σοσιαλίστριες και μαρξίστριες φεμινίστριες), τοποθετημένες εντός 
του διπολικού επιστημολογικού πλαισίου αναφοράς φύση/πολιτισμός και βιολο- 
γικό/κοινωνικό φύλο, ιδιοποιήθηκαν τη διάκριση βιολογικό/κοινωνικό φύλο και 
το θεωρητικό παράδειγμα της αλληλεπίδρασης προκειμένου να υποστηρίξουν το 
πρωτείο του πολιτισμού και του κοινωνικού φύλου σε βάρος της βιολογίας και 
του βιολογικού φύλου σε μια πανστρατιά διαμαχών που ξέσπασαν στην Ευρώπη 
και τις Ηνωμένες Πολιτείες. Οι συζητήσεις κυμαίνονταν από τις γενετικές διαφο
ρές στη μαθηματική ικανότητα αγοριών και κοριτσιών, την παρουσία και τη ση
μασία των διαφορών βιολογικού φύλου στη νευρολογική οργάνωση, το κατά πό
σο σχετίζεται η έρευνα στα ζώα με την ανθρώπινη συμπεριφορά, τις αιτίες της 
αντρικής κυριαρχίας στην οργάνωση της επιστημονικής έρευνας, τις σεξιστικές 
δομές και χρήσεις γλωσσικών μοτίβων, τις διενέξεις για την κοινωνιοβιολογία, 
τους αγώνες για τα νοήματα των χρωμοσωμικών ανωμαλιών φύλου, μέχρι και τις 
ομοιότητες του ρατσισμού με το σεξισμό. Στις συζητήσεις αυτές από τα μέσα της 
δεκαετίας του 1980 άρχισε ήδη να εμφανίζεται αυξανόμενη καχυποψία απέναντι 
στην κατηγορία του κοινωνικού φύλου και του διπολισμού βιολογικό/κοινωνικό 
φύλο. Τούτος ο σκεπτικισμός αποτέλεσε εν μέρει απότοκο των αμφισβητήσεων 
του ρατσισμού στα ευρωαμερικανικά κινήματα γυναικών, που είχαν ως αποτέλε
σμα να αποσαφηνιστούν περισσότερο μερικές από τις αποικιοκρατικές και ρα
τσιστικές ρίζες του εννοιολογικού πλαισίου.8

8. Για να παρουσιάσουμε δειγματοληπτικά τις χρήσεις και τις επικρίσεις, βλ. Sayers ( 1982), 
Hubbard κ.ά. (1982), Bleier (1984, 1986), Fausto-Sterling (1985), Kessler και McKenna 
(1978), Thome και Henley (1975), West και Zimmermann ( 1987), Morawski (1987), Brighton 
Women και Science Group ( 1980), Lowe και Hubbard ( 1983), Lewontin κ.ά. ( 1984).
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Το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου. Ένα άλλο ρεύμα φεμινιστικής θεωρίας 
και πολιτικής για το βιολογικό/κοινωνικό φύλο προήλθε από ιδιοποιήσεις του 
Μαρξ και του Φρόυντ μέσω του Λακάν και του Λεβί-Στρως σε μια διατύπωση 
της Γκέιλ Ρούμπιν (Rubin 1975) για το «σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύ
λου», η οποία άσκησε τεράστια επιρροή. Το άρθρο της εμφανίστηκε στην πρώτη 
ανθολογία σοσιαλιστικής-μαρξιστικής φεμινιστικής ανθρωπολογίας στις Ηνω
μένες Πολιτείες. Η Ρούμπιν και όσοι επηρεάστηκαν από τη θεωρητική προσέγγι
σή της υιοθέτησαν μια εκδοχή της διάκρισης φύση/πολιτισμός, η οποία όμως δεν 
απέρρεε τόσο από την εμπειριστική βιοεπιστήμη και κοινωνική επιστήμη των 
ΗΠΑ, όσο από τη γαλλική ψυχαναλυτική σχολή και το δομισμό. Η Ρούμπιν εξέ
τασε πώς οι γυναίκες «έγιναν οικόσιτες», μια διαδικασία κατά την οποία τα θηλυ
κά του ανθρώπινου είδους αποτέλεσαν πρώτη ύλη για την κοινωνική παραγωγή 
των γυναικών, μέσα από τα συγγενειακά συστήματα ανταλλαγής που ελέγχονταν 
από άντρες κατά τη θέσμιση του ανθρώπινου πολιτισμού. Όρισε το σύστημα βιο- 
λογικού/κοινωνικού φύλου ως σύστημα κοινωνικών σχέσεων που μετασχημάτι
σε τη βιολογική σεξουαλικότητα σε προϊόντα ανθρώπινης δραστηριότητας και 
στο οποίο καλύπτονται οι επακόλουθες ιστορικά ειδικές σεξουαλικές ανάγκες. 
Κατόπιν κάλεσε σε μια μαρξική ανάλυση των συστημάτων βιολογικού/κοινωνι- 
κού φύλου ως προϊόντων της ανθρώπινης δραστηριότητας που μπορούν να μετα
βληθούν μέσω του πολιτικού αγώνα. Η Ρούμπιν έβλεπε τον καταμερισμό εργα
σίας κατά φύλα και την ψυχολογική συγκρότηση της επιθυμίας (ιδίως τον οιδιπό
δειο σχηματισμό) ως θεμέλια ενός συστήματος παραγωγής ανθρώπινων όντων 
που περιβάλλει τους άντρες με δικαιώματα πάνω στις γυναίκες τα οποία οι ίδιες 
δεν διαθέτουν. Η ετεροφυλοφιλία είναι υποχρεωτική προκειμένου να επιβιώσουν 
υλικά οι άντρες και οι γυναίκες εκεί όπου δεν μπορούν να επιτελέσουν ο ένας το 
έργο του άλλου, και προκειμένου να ικανοποιήσουν τις βαθιές δομές επιθυμίας 
στο σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου στο οποίο οι άντρες ανταλλάσσουν 
μεταξύ τους τις γυναίκες. Η υποχρεωτική ετεροφυλοφιλία κατά συνέπεια αποτε
λεί κεντρικό στοιχείο της καταπίεσης των γυναικών.

Αν το σύστημα σεξουαλικής ιδιοκτησίας αναδιοργανωνόταν με τρόπο που οι 
άντρες να μην είχαν υπέρτερα δικαιώματα πάνω στις γυναίκες (αν δεν υπήρχε 
ανταλλαγή γυναικών) και αν δεν υπήρχε κοινωνικό φύλο, τότε ολόκληρο το οιδι
πόδειο δράμα θα ήταν ένα επιβίωμα. Με δυο λόγια, ο φεμινισμός πρέπει να απο- 
τελέσει κάλεσμα σε μια επανάσταση στη συγγένεια (Rubin 1975: 199).

Η Αντριέν Ριτς (Rich 1980) επίσης θεωρητικοποίησε την επιβεβλημένη ετερο
φυλοφιλία ως στοιχείο που βρίσκεται στη ρίζα της καταπίεσης των γυναικών. 
Χρησιμοποίησε το σχήμα του «λεσβιακού συνεχούς» ως πολυδύναμη μεταφορά 
για τη θεμελίωση μιας νέας αδελφοσύνης μεταξύ γυναικών. Σύμφωνα με τη
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Ριτς, η σαρωτικη διιστορική αντίσταση στο γάμο αποτέλεσε καθοριστική πρα
κτική που συγκρότησε το λεσβιακό συνεχές. Η Μονίκ Βιτίγκ ( Wittig 1981) ανέ
πτυξε μια ανεξάρτητη επιχειρηματολογία που έφερνε επίσης στο προσκήνιο τον 
κεντρικό ρόλο της υποχρεωτικής ετεροφυλοφιλίας στην καταπίεση των γυναι
κών. Σε μια διατύπωση, την οποία οι συγγραφείς της αντιλήφθηκαν ως εξήγηση 
για την αποφασιστική ρήξη με τον παραδοσιακό μαρξισμό του Κινήματος για 
την Απελευθέρωση των Γυναικών (Mouvement pour la Libération des Femmes) 
στη Γαλλία, η ομάδα που συνδέθηκε με τη Βιτίγκ υποστήριξε ότι όλες οι γυναί
κες ανήκουν σε μία τάξη η οποία συγκροτείται από την ιεραρχική κοινωνική 
σχέση της έμφυλης διαφοράς, που δίνει στους άντρες ιδεολογική, πολιτική και 
οικονομική εξουσία πάνω στις γυναίκες (Συντάκτριες του Questions féministes 
1980).9 Αυτό που κάνει κάποια γυναίκα είναι μια ειδική σχέση ιδιοποίησης από 
κάποιον άντρα. Το βιολογικό φύλο, όπως και η φυλή, είναι ένας από τους «φα- 
ντασιακούς» σχηματισμούς που παράγουν πραγματικότητα, στην οποία συμπε- 
ριλαμβάνονται σώματα που κατόπιν γίνονται αντιληπτά ως κάτι πρότερο κάθε 
κατασκευής. Η «γυναίκα» υπάρχει μόνον ως φαντασιακό ον τέτοιου είδους, ενώ 
οι γυναίκες είναι το προϊόν μιας κοινωνικής σχέσης ιδιοποίησης, που φυσικοποι- 
είται ως βιολογικό φύλο. Φεμινίστρια είναι όποια μάχεται για τις γυναίκες ως 
τάξη και για την εξαφάνιση της τάξης αυτής. Ο κύριος αγώνας δίνεται για την 
καταστροφή του κοινωνικού συστήματος της ετεροφυλοφιλίας, επειδή το «βιο
λογικό φύλο» είναι η φυσικοποιημένη πολιτική κατηγορία που ιδρύει την κοινω

9. Αρκετά ευρωπαϊκά φεμινιστικά ρεύματα (και μάλιστα μερικά που αποκηρύσσουν αυτόν 
το χαρακτηρισμό) γεννήθηκαν ύστερα από τα γεγονότα του Μάη του 1968. Το ρεύμα που 
αντλούσε από τις διατυπώσεις της Σιμόν ντε Μπωβουάρ, ιδίως τα έργα των Μονίκ Βιτίγκ, Μο
νίκ Πλαζά, Κολέτ Γκιγιωμέν και Κριστίν Ντελφύ, δημοσίευε στα περιοδικά Questions 
féministes. Nouvelles questions fém inistes και στο Feminst Issues· το ρεύμα που ανέπτυξε σύν
θετους δεσμούς με την ομάδα «Ψυχανάλυση και Πολιτική» (Psychanalyse et Politique) και/ή με 
την Τζούλια Κρίστεβα, τη Λυς Ιριγκαρέ, τη Σαρά Κοφμάν και την Ελέν Σιξού, άσκησε ιδιαίτερη 
επιρροή στη διεθνή ανάπτυξη φεμινιστικών προβληματικών για ζητήματα έμφυλης διαφοράς. 
(Για εισαγωγικές περιλήψεις, βλ. Marks και de Courtivron 1980· Gallop 1982 Moi 1985· 
Duchen 1986.) Τούτα τα ρεύματα αξίζουν εκτενή ξεχωριστή παρουσίαση· όμως στα συμφραζό- 
μενα τούτου εδώ του λήμματος πρέπει οπωσδήποτε να επισημανθούν δύο συμβολές στις θεω
ρίες του «κοινωνικού φύλου» από τις συγγραφείς αυτές, που έχουν βαθύτατες αντιθέσεις μετα
ξύ τους σε τούτα ακριβώς τα ζητήματα. Πρώτον, υπάρχουν οι επιχειρηματολογίες της Βιτίγκ 
και της Ντελφύ για έναν υλιστικό φεμινισμό, που επιμένουν ότι το ζήτημα δεν είναι η «διαφο
ρά» αλλά η «κυριαρχία». Δεύτερον, είναι οι ποικίλοι τρόποι (που τοποθετούνται διακειμενικά 
σε σχέση με τον Ντεριντά, τον Λακάν και άλλους) της Ιριγκαρέ, της Κρίστεβα και της Σιξού να 
επιμένουν ότι το υποκείμενο, το οποίο ίσως προσεγγίζεται καλύτερα μέσω της γραφής και της 
κειμενικότητας, είναι πάντοτε εν τω γίγνεσθαι, πάντοτε διακόπτεται, ότι η ιδέα γυναίκα παρα
μένει εντέλει ανοιχτή και πολλαπλή. Παρά τη σημαντική αντίθεσή τους με τα γαλλόφωνα ρεύ
ματα και στο εσωτερικό τους, όλες αυτές οι θεωρητικοί διακατέχονται από προβληματικά, αντι
φατικά και κριτικά προτάγματα για την αποφυσικοποίηση της «γυναίκας».
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νία ως ετεροφυλοφιλική. Πρέπει να ανατραπούν όλες οι κοινωνικές επιστήμες 
που βασίζονται στην κατηγορία του «βιολογικού φύλου» (δηλαδή οι περισσότε
ρες). Οι λεσβίες, σύμφωνα με την άποψη αυτή, δεν είναι «γυναίκες» επειδή βρί
σκονται εκτός της πολιτικής οικονομίας της ετεροφυλοφιλίας. Η λεσβιακή κοι
νωνία καταστρέφει τις γυναίκες ως φυσική ομάδα (Wittig 1981).

Επομένως, η αποχώρηση από το γάμο, θεωρητικοποιημένη σε τρία διαφορε
τικά πλαίσια αναφοράς, αποτέλεσε κεντρικό σημείο των πολιτικών θεωρήσεων 
της Ρούμπιν, της Ριτς και της Βιτίγκ στη δεκαετία του 1970 και στις αρχές της 
δεκαετίας του 1980. Ο γάμος εμπεριέκλειε και αναπαρήγαγε την ανταγωνιστική 
σχέση των δύο συμπαγών κοινωνικών ομάδων, των αντρών και των γυναικών. 
Τόσο το δίπολο φύση/πολιτισμός όσο και η δυναμική του παραγωγισμού πρό- 
σφεραν τη δυνατότητα για πρόσθετες αναλύσεις και στις τρεις διατυπώσεις. Η 
αποχώρηση των γυναικών από την οικονομία του γάμου αποτέλεσε πολυδύναμο 
σχήμα και πολιτική για την αποχώρηση από τους άντρες, και συνεπώς για την 
αυτοσυγκρότηση των γυναικών ως ατομικών και ιστορικών υποκειμένων έξω 
από τη θέσμιση του πολιτισμού από άντρες κατά την ανταλλαγή και την ιδιοποί
ηση των προϊόντων των γυναικών (στα οποία συμπεριλαμβάνονται τα μωρά). 
Το να είσαι υποκείμενο με τη δυτική έννοια σήμαινε την ανασυγκρότηση των 
γυναικών έξω από σχέσεις αντικειμενοποίησης (ως δώρο, εμπορικό προϊόν, 
αντικείμενο πόθου) και ιδιοποίησης (των μωρών, της σεξουαλικής πράξης, των 
υπηρεσιών). Η σχέση αντρών και γυναικών στην αντικειμενοποίηση, την ανταλ
λαγή και την ιδιοποίηση, σχέση που όριζε την εννοιολογική κατηγορία και απο
τελούσε το θεωρητικό κλειδί για την κατηγορία «κοινωνικό φύλο» σε σπουδαιό
τατο τμήμα της φεμινιστικής θεωρίας που διατυπώθηκε από λευκές γυναίκες 
στα χρόνια αυτά, συγκαταλέγεται στις χειρονομίες που μετέτρεψαν την κατα
νόηση ενός συστήματος της σχέσης φυλής/κοινωνικού φύλου ή φυλής/βιολογι- 
κού φύλου και των φραγμών στη διαφυλετική «αδελφοσύνη μεταξύ γυναικών» 
σε κάτι αναλυτικά δυσνόητο για τις λευκές φεμινίστριες.

Ωστόσο, τούτες οι διατυπώσεις διέθεταν το ισχυρό πλεονέκτημα ότι έφερναν 
στο προσκήνιο και νομιμοποιούσαν το λεσβιασμό στην καρδιά του φεμινισμού. 
Η μορφή της λεσβίας βρέθηκε κατ’ επανάληψη στο διαφιλονικούμενο, παραγω
γικό κέντρο των φεμινιστικών συζητήσεων (King 1986). Η Ωντρ Λορντ έθεσε τη 
μαύρη λεσβία στην καρδιά της κατανόησής της για την «κατοικία της διαφοράς»:

Δεν αρκούσε να ήμαστε μαζί γυναίκες. Διαφέραμε. Δεν αρκούσε να ήμαστε 
μαζί γκέι κορίτσια. Διαφέραμε. Δεν αρκούσε να ήμαστε μαζί μαύροι. Διαφέρα
με. Δεν αρκούσε να ήμαστε μαζί μαύρες. Διαφέραμε. Δεν αρκούσε να ήμαστε 
μαζί μαύρες λεσβίες. Διαφέραμε ... Μόλις πριν από λίγο καταφέραμε να συνει
δητοποιήσουμε ότι τόπος μας ήταν η ίδια η κατοικία της διαφοράς αντί για την 
ασφάλεια κάθε επιμέρους διαφοράς ξεχωριστά (Lorde 1982: 226).
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Σε τούτη την έννοια διαφοράς βασίστηκε μεγάλο μέρος των πολυπολιτισμικών 
φεμινιστικών θεωρητικών επεξεργασιών στις ΗΠΑ για το κοινωνικό φύλο κατά 
τα τέλη της δεκαετίας του 1980.

Το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου που πρότεινε η Ρούμπιν χρησιμο
ποιήθηκε αλλά και συχνά επικρίθηκε. Η Χάρτμαν (Hartmann 1981), σε ένα άρ
θρο που βρέθηκε στο επίκεντρο πολλών ευρωαμερικανικών μαρξιστικών και 
σοσιαλιστικών φεμινιστικών συζητήσεων, επέμενε ότι η πατριαρχία δεν ήταν 
απλώς ιδεολογία, όπως φαινόταν να υποστηρίζει η Τζούλιετ Μίτσελ στο γόνιμο 
άρθρο της «Women: the Longest Revolution» (Mitchel 1966) και στη διεύρυνσή 
του με το Women’s Estate (Mitchel 1971), αλλά υλικό σύστημα που μπορούσε 
να οριστεί «ως ένα σύνολο κοινωνικών σχέσεων μεταξύ αντρών με υλική βάση 
οι οποίες, παρότι ιεραρχικές, εγκαθιδρύουν ή δημιουργούν αλληλεξάρτηση και 
αλληλεγγύη μεταξύ τους, τέτοιες που επιτρέπουν στους άντρες να εξουσιάζουν 
τις γυναίκες» (Hartmann 1981: 14). Η Χάρτμαν επιχείρησε μέσα σε αυτό το 
πλαίσιο αναφοράς να εξηγήσει τη συνεργασία πατριαρχίας και κεφαλαίου, κα
θώς και την αποτυχία των ανδροκρατούμενων σοσιαλιστικών εργατικών κινη
μάτων να δώσουν προτεραιότητα στο πρόβλημα του σεξισμού. Η Χάρτμαν χρη
σιμοποίησε την έννοια της Ρούμπιν για το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύ
λου προκειμένου να καλέσει σε μια κατανόηση του τρόπου παραγωγής των αν
θρώπινων όντων σε πατριαρχικές κοινωνικές σχέσεις μέσω του ελέγχου που 
ασκούν οι άντρες στην εργατική δύναμη των γυναικών.

Στη συζήτηση που πυροδοτήθηκε από τη θέση της Χάρτμαν, η Άιρις Γιανγκ 
(Young 1981) επέκρινε την προσέγγιση των «δύο συστημάτων» για το κεφάλαιο 
και την πατριαρχία, που κατόπιν συμμαχούσαν στην άσκηση της ταξικής και της 
έμφυλης καταπίεσης. Ας επισημανθεί ο τρόπος με τον οποίο η φυλή μαζί με τη 
λευκή φυλετική θέση παρέμεναν ανεξερεύνητο σύστημα στις διατυπώσεις αυ
τές. Η Γιανγκ υποστήριξε ότι «οι πατριαρχικές σχέσεις συσχετίζονται εσωτερικά 
με τις σχέσεις παραγωγής συνολικά» (Young 1981: 49), έτσι ώστε εστιάζοντας 
στον κατά φύλο καταμερισμό εργασίας θα μπορούσε να αποκαλυφθεί η δυναμι
κή ενός ενιαίου συστήματος καταπίεσης. Εκτός από τη μισθωτή εργασία, ο κατά 
φύλο καταμερισμός εργασίας περιλάμβανε επίσης τις αποκλεισμένες και αποϊ- 
στορικοποιημένες κατηγορίες εργασίας του Μαρξ και του Ένγκελς, δηλαδή τη 
γέννηση και την ανατροφή των παιδιών, τη φροντίδα των αρρώστων, το μαγεί
ρεμα, το νοικοκυριό και τη σεξουαλική εργασία όπως η πορνεία, με στόχο να με
τατεθούν το κοινωνικό φύλο και η ειδική κατάσταση των γυναικών στο επίκε
ντρο της ιστορικής υλιστικής ανάλυσης. Στη θεωρία αυτή, η εμφάνιση της ταξι
κής κοινωνίας πρέπει να ερμηνευτεί ως απόρροια μεταβολών στον κατά φύλο 
καταμερισμό εργασίας, εφόσον αυτός ήταν επίσης ο πρώτος καταμερισμός ερ
γασίας. Μια τέτοια ανάλυση δεν λαμβάνει ως δεδομένο ότι όλες οι γυναίκες βρί
σκονται σε μια κοινή, ενιαία κατάσταση, αλλά καθιστά κεντρικές τις ιστορικά
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διαφοροποιημένες θέσεις των γυναικών. Αν ο καπιταλισμός και η πατριαρχία 
αποτελούν ενιαίο σύστημα, που λέγεται καπιταλιστική πατριαρχία, τότε ενιαία 
θα πρέπει να διεξαχθεί και ο αγώνας ενάντια στην καταπίεση του φύλου και της 
τάξης. Ο αγώνας αποτελεί υποχρέωση αντρών και γυναικών, μολονότι οι αυτό
νομες οργανώσεις γυναικών θα διατηρήσουν την πρακτική τους αναγκαιότητα. 
Τούτη η θεωρία αποτελεί καλό παράδειγμα μερικών έντονα ορθολογιστικών, 
μοντερνιστικών απόψεων, οι οποίες φάνηκε να απειλούνται ιδιαίτερα από τις 
«μεταμοντέρνες» χειρονομίες που αποδιάρθρωναν τα μεταφορικά σχήματα περί 
ενιαίων συστημάτων, υπέρ των σύνθετων ανοιχτών πεδίων όπου αλληλοδια- 
σταυρώνονταν παιχνίδια κυριαρχίας, προνομίου και διαφοράς. Το άρθρο της 
Γιανγκ που δημοσιεύτηκε το 1981 υπήρξε επίσης καλό παράδειγμα για τη δύνα
μη μοντερνιστικών προσεγγίσεων να προσφέρουν πολιτικές κατευθύνσεις κάτω 
από ειδικές συνθήκες.

Η Νάνσυ Χάρτσοκ (Ηαιΐ8οε1ς 1983α, 1983β), ερευνώντας τις επιστημολογι
κές συνέπειες ενός φεμινιστικού ιστορικού υλισμού, επικεντρώθηκε επίσης στις 
κατηγορίες που δεν μπόρεσε να ιστορικοποιήσει ο μαρξισμός: 1) στην αισθητή 
εργασία των γυναικών κατά τη δημιουργία ανθρώπινων όντων με τη γέννηση και 
το μεγάλωμα των παιδιών· και 2) στην κάθε είδους εργασία των γυναικών για 
την ανατροφή και την επιβίωση. Η Χάρτσοκ όμως απέρριπτε την ορολογία του 
κατά φύ/ο καταμερισμού εργασίας υπερασπιζόμενη ως ορολογία τον καταμερι
σμό εργασίας κατά φύλα, προκειμένου να τονίσει τις σωματικές διαστάσεις της 
δραστηριότητας των γυναικών. Ασκησε επίσης κριτική στη διατύπωση της Ρού- 
μπιν για το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου, επειδή αυτό τόνιζε το συγγε- 
νειακό σύστημα ανταλλαγής σε βάρος μιας υλιστικής ανάλυσης της εργασιακής 
διαδικασίας που θεμελίωνε τη δυνητική κατασκευή μιας επαναστατικής οπτικής 
γωνίας από τις γυναίκες. Η Χάρτσοκ βασίστηκε σε εκδοχές του μαρξιστικού αν
θρωπισμού που είχαν εμπεδωθεί στην αφήγηση περί αυτοδιαμόρφωσης του αν
θρώπου κατά τις αισθητές διαμεσολαβήσεις της φύσης και της ανθρωπότητας 
μέσω της εργασίας. Καταδεικνύοντας πώς διέφεραν συστηματικά οι ζωές των 
γυναικών από τις αντρικές, στόχευε να θεμελιώσει μια φεμινιστική υλιστική 
οπτική γωνία, που θα συνιστούσε συμμετέχουσα θέση και όραση, από την οποία 
θα αποκαλύπτονταν οι πραγματικές σχέσεις κυριαρχίας και θα δινόταν ο αγώνας 
για μια απελευθερωτική πραγματικότητα. Η Χάρτσοκ προωθούσε τη διερεύνη- 
ση των σχέσεων ανάμεσα στην αφαιρετική ανταλλαγή και στον αφαιρετικό 
αντρισμό στα εχθρικά συστήματα εξουσίας που χαρακτηρίζουν τους φαλλοκρα- 
τικούς κόσμους. Αρκετές άλλες μαρξίστριες φεμινίστριες συνέβαλαν σε αλλη- 
λένδετες και ανεξάρτητες εκδοχές μιας φεμινιστικής θεωρίας, όπου κεντρικό ζή
τημα αποτελεί η συζήτηση για τον καταμερισμό εργασίας κατά φύλο/φύλα. Στη 
συζήτηση αυτή, μια προοδευτική προβληματοποίηση της κατηγορίας εργασία, ή 
των προεκτάσεών της στα μαρξιστικά και φεμινιστικά νοήματα της αναπαραγω-
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γης, είναι θεμελιώδης για τις προσπάθειες να θεωρητικοποιηθούν η ενεργητική 
εμπρόθετη δράση των γυναικών και η υπόστασή τους ως υποκειμένων στην 
ιστορία.10 Η Κόλινς (1989α) προσάρμοσε τη θεωρία της οπτικής γωνίας ώστε να 
χαρακτηρίσει τα θεμέλια της μαύρης φεμινιστικής σκέψης στην αυτοπροσδιορι- 
σμένη προοπτική των μαύρων γυναικών απέναντι στην καταπίεσή τους.

Η Σάντρα Χάρντινγκ (Harding 1983) έκανε έναν απολογισμό της φεμινιστι
κής θεωρητικής άνθησης ως φαινομένου που αντικατοπτρίζει την ενίσχυση των 
βιωμένων αντιφάσεων στο σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου, αντιφάσε
ων που επιτρέπουν πια αγώνες για μια ριζική αλλαγή. Η Χάρντινγκ στο βιβλίο 
The Science Question in Feminism (Harding 1986), επεκτείνοντας την προσέγγι
σή της στο σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου, τόνισε τρία στοιχεία του 
κοινωνικού φύλου που συσχετίζονται ποικιλοτρόπως μεταξύ τους: 1) μια θεμε
λιώδη κατηγορία μέσω της οποίας νοηματοδοτούνται τα πάντα, 2) έναν τρόπο 
οργάνωσης των κοινωνικών σχέσεων και 3) μια δομή προσωπικής ταυτότητας. 
Η αποσύνδεση των τριών στοιχείων εντάσσεται στο πλαίσιο της διαδικασίας με 
την οποία κατανοήθηκε εντέλει η περιπλοκότητα και η προβληματική αξία της 
πολιτικής που βασιζόταν στις έμφυλες ταυτότητες. Ο Τζέφρι Εσκοφιέ (Escoffier
1985), χρησιμοποιώντας το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου για να διε- 
ρευνήσει την πολιτική σεξουαλικής ταυτότητας στα γκέι κινήματα μετά τον Β' 
Παγκόσμιο Πόλεμο, τόνισε την ανάγκη να θεωρητικοποιηθούν η εμφάνιση και 
οι περιορισμοί των νέων μορφών πολιτικής υποκειμενικότητας, ώστε να ανα
πτυχθεί μια συνεπής πολιτική με θέση και χωρίς μεταφυσικά κλειστές ταυτότη
τες. Το κείμενο της Χάραγουεϊ «Μανιφέστο για κυβόργια» (Haraway 1985: βλ. 
εδώ σ. 222-270) ανέπτυξε παρόμοια επιχειρήματα προκειμένου να εξερευνήσει 
μια μαρξιστική φεμινιστική πολιτική απευθυνόμενη σε τοποθετήσεις γυναικών 
σε πολυεθνικά κοινωνικά, πολιτισμικά και τεχνικά συστήματα διαμεσολαβημέ
να από την επιστήμη και την τεχνολογία.

Η Κάθριν Μακκίνον (MacKinnon 1982: 515), σε μια άλλη θεωρητική επε
ξεργασία που οφείλει πολλά στο μαρξισμό, ενώ παράλληλα τον προσεγγίζει κρι
τικά, όπως και το ιδίωμα του κοινωνικού φύλου, υποστήριξε τα εξής:

Η σεξουαλικότητα είναι για το φεμινισμό ό,τι και η εργασία για το μαρξισμό: 
κάτι απολύτως προσωπικό για κάποιο υποκείμενο, που όμως του αφαιρείται 
περισσότερο από οτιδήποτε άλλο ... Σεξουαλικότητα είναι η κοινωνική διαδι
κασία που δημιουργεί, οργανώνει, εκφράζει και κατευθύνει την επιθυμία, δη
μιουργώντας τα κοινωνικά όντα που γνωρίζουμε ως γυναίκες και άντρες, όπως 
οι σχέσεις τους δημιουργούν την κοινωνία ... Όπως η οργανωμένη απαλλο
τρίωση της εργασίας μερικών προς όφελος άλλων ορίζει μια τάξη -τους εργά-

10. Smith (1974), Flax (1983), O ’Brien (1981), Rose, Η. (1983, 1986), Harding (1983).
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τες-, έτσι και η οργανωμένη απαλλοτρίωση της σεξουαλικότητας μερικών 
προς χρήση άλλων ορίζει το βιολογικό φύλο, τη γυναίκα.

Η θέση της Μακκίνον αποτέλεσε το επίκεντρο για τις αμφιλεγόμενες προσεγγί
σεις στην πολιτική δράση σε μεγάλο μέρος του βορειοαμερικανικού κινήματος 
ενάντια στην πορνογραφία, η οποία ορίστηκε ως βία κατά γυναικών ή/και ως 
παραβίαση των πολιτικών δικαιωμάτων τους· δηλαδή, ως άρνηση της υπόστα
σης των γυναικών ως πολιτών μέσω της κατασκευής της υποκειμενικότητάς 
τους ως γυναίκας. Η Μακκίνον αντιλήφθηκε την κατασκευή της γυναίκας ως 
υλική και ιδεολογική κατασκευή του αντικειμένου του πόθου κάποιου άλλου. 
Επομένως, οι γυναίκες δεν αποξενώνονται απλώς από το προϊόν της εργασίας 
τους· στο βαθμό που υπάρχουν ως «γυναίκα», δηλαδή ως σεξουαλικά αντικείμε
να, δεν είναι ούτε καν δυνητικά ιστορικά υποκείμενα. «Για τις γυναίκες δεν υπάρ
χει διάκριση ανάμεσα στην αντικειμενοποίηση και την αποξένωση επειδή οι γυ
ναίκες δεν υπήρξαν δημιουργοί αντικειμενοποιήσεων εμείς ήμασταν οι αντικει
μενοποιήσεις» (MacKinnon 1982: 253-254). Οι επιστημολογικές και οι πολιτι
κές συνέπειες της θέσης αυτής είναι τεράστιες και άκρως αμφιλεγόμενες. Σύμ
φωνα με τη Μακκίνον, η παραγωγή των γυναικών ταυτίζεται με την παραγωγή 
μιας πολύ υλικής ψευδαίσθησης, της «γυναίκας». Η αποκάλυψη της υλικής ψευ
δαίσθησης, που αποτελεί τη βιωμένη πραγματικότητα των γυναικών, απαιτεί 
μια πολιτική συνειδησιακής αφύπνισης, την ειδική μορφή φεμινιστικής πολιτι
κής σύμφωνα με το αναλυτικό πλαίσιο της Μακκίνον. «Η σεξουαλικότητα κα
θορίζει το κοινωνικό φύλο», και «η σεξουαλικότητα των γυναικών είναι η χρήση 
του, όπως ακριβώς η θηλυκότητά μας είναι η ετερότητά του» (MacKinnon 1982: 
243). Παρόμοια με μερικές ανεξάρτητες διατυπώσεις στο πλαίσιο των λακανι- 
κών φεμινιστικών προσεγγίσεων, η θέση της Μακκίνον υπήρξε καρποφόρα σε 
διαδικασίες θεωρητικοποίησης της αναπαράστασης, στις οποίες «η δύναμη να 
δημιουργείται ο κόσμος από την οπτική γωνία κάποιου υποκειμένου είναι η 
εξουσία στην αρσενική της μορφή» (MacKinnon 1982: 249).

Σε μια ανάλυση της κοινωνικής εμφυλοποίησης της βίας που αντιμετωπίζει 
με συμπάθεια την προσέγγιση της Μακκίνον, αλλά αντλεί από διαφορετικά θεω
ρητικά και πολιτικά εφόδια, η Τερέζα ντε Λαουρέτις (de Lauretis 1984, 1985) 
προσεγγίζει την αναπαράσταση με τρόπο που την οδήγησε να δει το φύλο ως το 
ανεξέταστο τραγικό ψεγάδι των μοντέρνων και μεταμοντέρνων θεωριών για τον' 
πολιτισμό, που έχει ως ρήγμα του το ετεροφυλοφιλικό συμβόλαιο. Η Ντε Λαου
ρέτις όρισε το φύλο ως κοινωνική κατασκευή της «γυναίκας» και του «άντρα», 
και ως σημειωτική παραγωγή υποκειμενικότητας· το φύλο σχετίζεται με «την 
ιστορία, τις πρακτικές και την αλληλεπικάλυψη νοήματος και εμπειρίας»· δηλα
δή με τα «αποτελέσματα αλληλοσυγκρότησης στη διαδικασία σημείωσης του 
έξω κόσμου της κοινωνικής πραγματικότητας με τον εσωτερικό κόσμο της υπο
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κειμενικότητας» (ϋ ε  Ι_αιΐΓεη5 1984: 158-186). Βασίστηκε στις θεωρίες του 
Τσαρλς Πηρς για τη σημείωση προκειμένου να αναπτύξει μια προσέγγιση της 
εμπειρίας, μιας από τις πιο προβληματικές έννοιες του σύγχρονου φεμινισμού, 
συνυπολογίζοντας τόσο την ενδόμυχη σωματοποίηση της εμπειρίας όσο και τη 
διαμεσολάβησή της μέσα από πρακτικές σήμανσης. Η εμπειρία δεν είναι ποτέ ά
μεσα προσπελάσιμη. Οι προσπάθειες της Ντε Λαουρέτις συνέβαλαν ιδιαίτερα 
στην κατανόηση και την αμφισβήτηση των εγγραφών του κοινωνικού φύλου 
στον κινηματογράφο και σε άλλα πεδία, όπου έχει κομβική σημασία και ιδιαίτε
ρη δυναμική η ιδέα ότι το φύλο είναι σωματοποιημένη σημειωτική διαφορά. Η 
Ντε Λαουρέτις, διαφοροποιώντας τις τεχνολογίες του φύλου από τη φουκωική 
διατύπωση για τις τεχνολογίες του σεξ, εντόπισε μια ειδική φεμινιστική έμφυλη 
θέση του υποκειμένου μέσα στα συστήματα βιολογικού/κοινωνικού φύλου. Η 
διατύπωσή της ηχούσε ανάλογα με την κατανόηση της Λορντ για τις ενοίκους 
της κατοικίας της διαφοράς: «Το θηλυκό υποκείμενο του φεμινισμού συγκροτεί
ται διαμέσου πολλαπλών λόγων, θέσεων και νοημάτων, συχνά αλληλοσυγκρου- 
όμενων και εγγενώς (ιστορικά) αντιφατικών» (άε Ι^ ιυ -ε^  1987: ίχ-χ).

Η Χάρτσοκ (Ηβι150ο1( 1983α), προτείνοντας μια πολύ διαφορετική θεωρία 
για τη συνείδηση και την παραγωγή νοημάτων από τη Μακκίνον ή την Ντε Λα
ουρέτις, διερεύνησε τον καταμερισμό εργασίας κατά φύλα και βασίστηκε σε 
αγγλόφωνες εκδοχές της ψυχανάλυσης ιδιαίτερα σημαντικές για τη φεμινιστική 
θεωρία στις ΗΠΑ, δηλαδή στη θεωρία αντικειμενοτρόπων σχέσεων, ιδίως όπως 
την ανέπτυξε η Νάνσυ Τσοντόροου ((ΠιοάοΐΌλν 1978). Η Τσοντόροου, χωρίς να 
δέχεται τις λακανικές θεωρίες της Ρούμπιν για την πάντοτε αποσπασματική έμ
φυλη υποκειμενικότητα, υιοθέτησε την έννοια του συστήματος βιολογικού/κοι- 
νωνικού φύλου στη μελέτη της για την κοινωνική οργάνωση της γονεϊκότητας, 
η οποία παρήγαγε γυναίκες ικανότερες από τους άντρες στην ανάπτυξη μη 
εχθρικών σχέσεων, αλλά επίσης διαιώνιζε την υποτελή θέση των γυναικών πα- 
ράγοντάς τες ως ανθρώπους δομημένους κατάλληλα για τη μητρική φροντίδα 
στην πατριαρχία. Η προτίμηση για μια ψυχανάλυση των αντικειμενοτρόπων 
σχέσεων έναντι μιας λακανικής εκδοχής της σχετίζεται με γειτονικές έννοιες 
όπως η «ταυτότητα κοινωνικού φύλου», που συνοδεύονται από ένα δίκτυο νοη
μάτων της εμπειρικής κοινωνικής επιστήμης, σε αντιδιαστολή με διατυπώσεις 
όπως «απόκτηση θέσεων έμφυλης υποκειμενικότητας», που διαποτίζονται από 
την πολιτισμική και την κειμενική θεωρία της ηπειρωτικής Ευρώπης. Η φεμινι
στική θεωρία αντικειμενοτρόπων σχέσεων της Τσοντόροου, παρόλο που επι- 
κρίθηκε ότι ουσιοποιεί τη γυναίκα ως σχεσιακή, άσκησε τεράστια επιρροή, κα
θώς ήταν κατάλληλα προσαρμοσμένη στη διερεύνηση τεράστιου εύρους κοινω
νικών φαινομένων. Η Γκίλιγκαν (Οί11ί§Βη 1982), με βάση τις νεοκαντιανές θεω
ρίες του Λόρενς Κόλμπεργκ τις οποίες προσέγγισε κριτικά, υποστήριξε επίσης 
την ενίσχυση της εντός συμφραζομένων συνείδησης των γυναικών και την αντί-
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στάση στις καθολικευτικές αφαιρέσεις, σε περιπτώσεις όπως η διατύπωση ηθι
κών συλλογιστικών.

Η Έβελιν Κέλερ (Keller 1985) ανέπτυξε μια εκδοχή της θεωρίας των αντικει- 
μενοτρόπων σχέσεων για να θεωρητικοποιήσει τη συστηματική επιστημολογι
κή, ψυχική και οργανωτική αντρική επικράτηση στη φυσική επιστήμη. Η Κέλερ 
έφερε στο προσκήνιο το λογικό σφάλμα που υπάρχει στην εξίσωση των γυναι
κών με το φύλο.η Το φύλο είναι ένα σύστημα κοινωνικών, συμβολικών και ψυ
χικών σχέσεων στο οποίο άντρες και γυναίκες τοποθετούνται διαφορικά. Η Κέ
λερ, εξετάζοντας πώς εκφράζεται το φύλο ως γνωστική εμπειρία, στην οποία η 
αντρική ψυχική εξατομίκευση παράγει επένδυση στο απρόσωπο, την αντικειμε- 
νοποίηση και την κυριαρχία, περιέγραψε το πρόταγμά της ως προσπάθεια να κα
τανοηθεί το σύστημα «επιστήμης και φύλου» (Keller 1985: 8). Τονίζοντας την 
κοινωνική κατασκευή και εστιάζοντας στις ψυχοδυναμικές όψεις της, η Κέλερ 
δεν έθεσε ως αντικείμενό της «τις γυναίκες καθαυτές ή έστω τις γυναίκες και την 
επιστήμη: [αντικείμενο] είναι η κατασκευή αντρών, γυναικών και επιστήμης ή, 
ακριβέστερα, πώς η κατασκευή αντρών και γυναικών επηρέασε την κατασκευή 
επιστήμης» (Keller 1985: 4). Στόχος της ήταν να εργαστεί για την επιστήμη ως 
ανθρώπινο πρόταγμα, κι όχι ως αντρικό. Διατύπωσε το ερώτημά της ως εξής: 
«Το βιολογικό φύλο είναι για το κοινωνικό φύλο ό,τι και η φύση για την επιστή
μη;» (Keller 1987).

Το πρώιμο έργο της Τσοντόροου αναπτύχθηκε στα συμφραζόμενα μιας συ
ναφούς σειράς κοινωνιολογικών και ανθρωπολογικών άρθρων που θεωρητικο
ποιούσαν τη διάκριση δημόσιου και ιδιωτικού ως βασικού ερμηνευτικού κλειδι
ού για την υποταγή των γυναικών (Rosaldo και Lamphere 1974). Σε αυτή τη 
συλλογή άρθρων, η Ροζάλντο υποστήριξε ότι ήταν οικουμενικά παρατηρήσιμος 
ο περιορισμός των γυναικών στον οικιακό χώρο, ενώ η εξουσία απονεμόταν στο 
χώρο όπου ενοικούν οι άντρες, ο οποίος ονομαζόταν δημόσιος. Η Σέρυ Όρτνερ 
συνέδεσε τούτη την προσέγγιση με τη δομιστική ανάλυσή της στην πρόταση ότι 
οι γυναίκες είναι για τη φύση ό,τι και οι άντρες για τον πολιτισμό. Οι καθολικευ- 
τικές και δυναμικές θεωρίες για το βιολογικό και το κοινωνικό φύλο δύο πρώι
μων συλλογικών έργων, που εκδόθηκαν στη στρατηγική συγκυρία των μέσων της 
δεκαετίας του 1970, του Woman, Culture and Society και του Toward an Anthro
pology o f Women (Reiter 1975), επηρέασαν βαθύτατα πολλές επόμενες προσπά
θειες της ευρωαμερικανικής φεμινιστικής θεωρίας να αρθρώσει την κοινωνική 
τοποθέτηση των γυναικών. Στην ανθρωπολογία ως γνωστική πειθαρχία εμφανί- 11

11 Παρομοίως είναι λάθος να εξισώνεται η «φυλή» με τους έγχρωμους ρατσιστική κατα
σκευή είναι επίσης η λευκότητα του δέρματος, και μένει αόρατη ως τέτοια επειδή καταλαμβά
νει (όπως και ο άντρας) τη θέση της ασημάδευτης κατηγορίας (ΓπιηΙ«:ηΙχΗ£ 1988 (ατΗν 1987: 
18 ΗαΓανναγ 1989β: 152,401-402).



«ΦΥΛΟ» ΓΙΑ ΕΝΑ ΜΑΡΞΙΣΤΙΚΟ ΛΕΞΙΚΟ: Η ΕΜΦΥΛΗ ΠΟΛΙΤΙΚΗ ΜΙΑΣ ΛΕΞΗΣ 215

στηκαν πλούσιες κριτικές και άλλα απότοκα των πρώιμων διατυπώσεων, οδη
γώντας τόσο στην εκτενή διαπολιτισμική μελέτη των έμφυλων συμβολισμών 
όσο και στη ριζική απόρριψη της θέσης ότι το ζεύγος φύση/πολιτισμός έχει κα
θολική εφαρμογή. Στο εσωτερικό των γνωστικών πειθαρχιών παρουσιάστηκε 
εντεινόμενη κριτική στις καθολικευτικές εξηγήσεις, που θεωρήθηκαν δείγματα 
του φαινομένου να εκλαμβάνεται εσφαλμένα για πραγματικότητα το αναλυτικό 
εργαλείο (MacCormack και Strathem 1980· Rozaldo 1989· Ortner και White- 
head 1981 · Rubin 1984). Καθώς η φεμινιστική ανθρωπολογία απομακρυνόταν 
από τις πρώιμες διατυπώσεις της, αυτές μολοντούτο διατηρούνταν σε μεγάλο 
μέρος του φεμινιστικού λόγου εκτός των επιστημονικών κύκλων της ανθρωπο
λογίας, σαν να αποτελούσαν οι θέσεις των μέσων της δεκαετίας του 1970 αμετα
κίνητη έγκυρη φεμινιστική ανθρωπολογική θεωρία, αντί για κόμβο του λόγου 
σε μια επιμέρους πολιτική, ιστορική και γνωστική στιγμή.

Η καθολικευτική δύναμη του συστήματος βιολογικού/κοινωνικού φύλου και 
ο αναλυτικός διχασμός ανάμεσα στο δημόσιο και το ιδιωτικό επικρίθηκαν οξύ- 
τατα σε πολιτικό επίπεδο επίσης, ιδίως από έγχρωμες γυναίκες, ως στοιχείο των 
εθνοκεντρικών και ιμπεριαλιστικών τάσεων των ευρωπαϊκών και των ευρωαμε- 
ρικανικών φεμινιστικών ρευμάτων. Η κατηγορία του κοινωνικού φύλου συσκό
τιζε ή υποσκέλιζε όλους τους άλλους «άλλους». Οι προσπάθειες να χρησιμοποι
ηθούν δυτικές ή «λευκές» έννοιες του κοινωνικού φύλου προκειμένου να χαρα
κτηριστεί μια «Γυναίκα του Τρίτου Κόσμου» είχαν συχνά ως αποτέλεσμα την 
αναπαραγωγή του οριενταλιστικού, του ρατσιστικού και του αποικιοκρατικού 
λόγου (Mohanty 1984· Amos κ.ά. 1984). Επιπροσθέτως, οι «έγχρωμες γυναί
κες» των ΗΠΑ, έκφραση που δηλώνει και η ίδια μια σύνθετη και διαφιλονικού- 
μενη πολιτική συγκρότηση έμφυλων ταυτοτήτων, παρήγαγαν κριτική θεωρία 
σχετικά με την παραγωγή συστημάτων ιεραρχικών διαφορών, θεωρία στην 
οποία η φυλή, η εθνικότητα, το φύλο και η τάξη συνυφαίνονταν, τόσο στον 19ο 
όσο και στις αρχές του 20ού αιώνα και από τις πρώτες ημέρες των γυναικείων 
κινημάτων που αναδύθηκαν από τα κινήματα πολιτικών δικαιωμάτων και από 
τα αντιπολεμικά κινήματα της δεκαετίας του 1960.12 Τούτες οι θεωρίες της κοι
νωνικής τοποθέτησης γυναικών θεμελιώνουν και οργανώνουν τη «γενική» φε
μινιστική θεωρία, στην οποία έννοιες όπως «η κατοικία της διαφοράς» (Λορντ), 
«αντιτασσόμενη συνείδηση» (Σαντοβάλ), «γουμανισμός» (Γουόκερ), «ταλά- 
ντευση ανάμεσα στο κέντρο και στο περιθώριο» (Σπίβακ), «φεμινισμός του Τρί

12. Βλ. για παράδειγμα Ware ( 1970) Combahee River Collective ( 1979) Bethel και Smith 
(1979)· Joseph και Lewis (1981)· hooks (1981, 1984)· Moraga και Anzaldua (1981)· Davis
(1982) Hull κ.ά. (1982)· Lorde (1982, 1984)· Aptheker (1982)· Moraga (1983) Walker
(1983) Smith (1983) Bulkin κ.ά. (1984)· Sandoval (χ.χ.)· Christian ( 1985) Giddings ( 1985) 
Anzaldua (1987)· Carby(1987)· Spillers ( 1987) Collins (1989α, 1989β) Hurtado ( 1989).
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του Κόσμου» (Μοράγκα και Σμιθ), «el mundo zurdo» [«ο αριστερόχειρας κό
σμος»] (Ανζαλντούα και Μοράγκα), «la mestiza» [η μιγάδα] (Ανζαλντούα), 
«φυλετικά δομημένος πατριαρχικός καπιταλισμός» (Bhavnani και Coulson
1986) και «ανίδια/ανιδιοποιημένη άλλη» (Trinh 1986-1987, 1989) δομούν το 
πεδίο του φεμινιστικού λόγου, καθώς αποκωδικοποιεί τι λογίζεται ως «γυναίκα» 
τόσο εντός όσο και εκτός «φεμινισμού». Σύνθετα συναφή σχήματα αναδύθηκαν 
επίσης στη φεμινιστική γραφή «λευκών» γυναικών, όπως οι «φυλο-πολιτικές 
τάξεις» (Sofoulis 1987) και το «κυβόργιο» (Haraway 1985- εδώ σ. 222-270), το 
θηλυκό υποκείμενο του φεμινισμού (de Lauretis 1987).

Οι εκδόσεις Kitchen Tabel: Women of Color Press συστάθηκαν στις αρχές 
της δεκαετίας του 1980 στη Νέα Υόρκη και άρχισαν να εκδίδουν τα κριτικά θεω
ρητικά και άλλα κείμενα έγχρωμων ριζοσπαστριών γυναικών. Τούτη η εξέλιξη 
πρέπει να εξεταστεί στα συμφραζόμενα της διεθνούς εκδοτικής κίνησης που ση
μειώθηκε σε πολλά συγγραφικά γένη, καθώς γυναίκες ενέγραφαν στη συνείδη
ση τις αφηγήσεις της συγκρότησής τους, αποσταθεροποιώντας ως εκ τούτου τις 
διάφορες εκδοχές του κανόνα του δυτικού φεμινισμού και πολλών άλλων λό
γων. Καθώς αναπτύσσονταν σταδιακά οι επεξεργασίες των ετερογενών και κρι
τικών θέσεων υποκειμένου των «έγχρωμων γυναικών» σε ποικίλες εκδοτικές 
πρακτικές, η «λευκή» ή «δυτική» κοινωνική θέση μπορούσε επίσης ευκολότερα 
να θεωρηθεί διαφιλονικούμενη τοποθεσία αντί για δεδομένη εθνότητα, φυλή ή 
αναπόφευκτο πεπρωμένο. Έτσι, κλήθηκαν οι «λευκές» γυναίκες να ερμηνεύ
σουν την ενεργητική τους τοποθέτηση.

Η θεωρία για το σύστημα βιολογικού/κοινωνικού φύλου που διατύπωσε η 
Ρούμπιν το 1975 εξηγούσε τη συμπληρωματικότητα των φύλων (την υποχρεω
τική ετεροφυλοφιλία) και την καταπίεση των γυναικών από τους άντρες χρησι
μοποιώντας ως κεντρικό της αξίωμα την ανταλλαγή γυναικών κατά την ίδρυση 
του πολιτισμού μέσω της συγγένειας. Ωστόσο, τι συμβαίνει στην προσέγγιση 
αυτή όταν οι γυναίκες καταλαμβάνουν ανόμοιες θέσεις κατά τη θέσμιση της 
συγγένειας; Συγκεκριμένα, τι συμβαίνει στην ιδέα του κοινωνικού φύλου αν 
ολόκληρες ομάδες γυναικών και αντρών τοποθετούνται τελείως έξω από το θε
σμό της συγγένειας και εντούτοις συσχετίζονται με τα συγγενειακά συστήματα 
μίας άλλης, κυρίαρχης, ομάδας; Η Κάρμπυ (Carby 1987), η Σπίλερς (Spülers
1987) και η Χουρτάντο (Hurtado 1989) διερεύνησαν εξονυχιστικά την έννοια 
του κοινωνικού φύλου εξερευνώντας την ιστορία και τις συνέπειες των ζητημά
των αυτών.

Η Κάρμπυ αποσαφήνισε πώς στον Νέο Κόσμο, και ιδίως στις Ηνωμένες Πο
λιτείες, οι μαύρες γυναίκες δεν συγκροτούνταν ως «γυναίκα», όπως συνέβαινε 
με τις λευκές. Αντίθετα, οι μαύρες γυναίκες συγκροτούνταν ταυτόχρονα από τη 
φυλή και το φύλο· και δεν συγκροτούνταν ως γυναίκα (άνθρωπος, εν δυνάμει 
σύζυγος, αγωγός του ονόματος του πατέρα) αλλά ως σημαδεμένα θηλυκό (ζώο.
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με βιολογικό φύλο και χωρίς δικαιώματα) στο πλαίσιο ενός συγκεκριμένου θε
σμού, της δουλείας, που τις απέκλειε από τον «πολιτισμό», ο οποίος ορίζεται ως 
διακίνηση σημείων μέσω του γαμήλιου συστήματος. Αν η συγγένεια περιέβαλλε 
τους άντρες με δικαιώματα πάνω στις γυναίκες τα οποία δεν διέθεταν οι ίδιες, η 
δουλεία καταργούσε τη συγγένεια για μία ομάδα στο πλαίσιο ενός νομικού λό
γου που παρήγαγε ολόκληρες ομάδες ανθρώπων ως απαλλοτριώσιμη ιδιοκτησία 
(Spillers 1987). Η Μακκίνον (MacKinnon 1982, 1987) όρισε τη γυναίκα ως φα- 
ντασιακή μορφή, αντικείμενο της επιθυμίας του άλλου που γίνεται πραγματικό. 
Οι «φαντασιακές» μορφές που γίνονται πραγματικές στο λόγο περί δουλείας 
υπήρξαν αντικείμενα με μία άλλη έννοια, που τις διαφοροποιούσε τόσο από τη 
μαρξιστική μορφή του αλλοτριωμένου χειρώνακτα όσο και από την «αμετάβλη
τη» φεμινιστική μορφή του αντικειμένου του πόθου. Οι ελεύθερες γυναίκες στη 
λευκή πατριαρχία των ΗΠΑ ανταλλάσσονταν στο πλαίσιο ενός συστήματος που 
τις καταπίεζε, όμως κληρονομούσαν ως περιουσία μαύρες γυναίκες και άντρες. 
Όπως επισήμανε η Χουρντάντο (Hurtado 1989: 841 ), στον 19ο αιώνα εξέχουσες 
λευκές φεμινίστριες ήταν παντρεμένες με λευκούς άντρες, ενώ οι μαύρες φεμινί
στριες αποτελούσαν ιδιοκτησία των λευκών αντρών. Η «ανάγκη» των λευκών 
για φυλετικά αμιγείς απογόνους στο πλαίσιο της ρατσιστικής πατριαρχίας τοπο
θετούσε τις ελεύθερες και τις μη ελεύθερες γυναίκες σε ασύμβατους, ασύμμε
τρους συμβολικούς και κοινωνικούς χώρους.

Οι διαφορές αυτές σημάδευαν τη γυναίκα σκλάβα με τον πιο κυριολεκτικό 
τρόπο -  η σάρκα της σκιζόταν και γυρνούσε τα μέσα έξω, «προσθέτ[οντας] μια 
λεξική και βιωμένη διάσταση στα αφηγήματα για τη γυναίκα μέσα στον πολιτι
σμό και την κοινωνία» (Spillers 1987: 67-68). Τούτες οι διαφορές δεν έληξαν με 
την επίσημη χειραφέτηση των σκλάβων· οι συνέπειές τους παρέμειναν καθορι
στικές μέχρι τον ύστερο 20ό αιώνα, και θα εξακολουθήσουν να είναι ώσπου να 
πάψει να υφίσταται ο ρατσισμός ως ιδρυτικός θεσμός του Νέου Κόσμου. Η Σπί- 
λερς ονόμασε τούτες τις ιδρυτικές σχέσεις αιχμαλωσίας και κυριολεκτικού 
ακρωτηριασμού «αμερικανική γραμματική» (Spillers 1987: 68). Στις συνθήκες 
που ορίζονταν από την κατάκτηση του Νέου Κόσμου, τη δουλεία και τις μέχρι 
σήμερα συνέπειές τους, «οι λέξεις της αναπαραγωγής, της επιθυμίας, της ονο
ματοθεσίας, της μητρότητας, της πατρότητας κ.λπ. περιέπεσαν όλες σε δεινή 
κρίση» (Spillers 1987: 67). Η «συγκρότηση του έμφυλου υποκειμένου, με την 
ταυτόχρονη αναφορά της στις Αφροαμερικανίδες, παρεμβάλλει έναν υπόρρητο 
και ανεπίλυτο γρίφο, τόσο στο εσωτερικό του σύγχρονου φεμινιστικού λόγου 
όσο και στο εσωτερικό των κοινοτήτων λόγου που διερευνούν την προβληματι
κή του πολιτισμού» (Spillers 1987: 78).

Η Σπίλερς ανέδειξε την παρατήρηση ότι οι ελεύθεροι άντρες και οι ελεύθε
ρες γυναίκες κληρονομούσαν το όνομά τους από τον πατέρα, ο οποίος κατόπιν 
είχε πάνω στη σύζυγο και στα ανήλικα παιδιά του δικαιώματα τα οποία στερού
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νταν τα πρόσωπα αυτά, χωρίς εντούτοις να του ανήκουν με την πλήρη έννοια 
της απαλλοτριώσιμης ιδιοκτησίας. Όσοι δεν ήταν ελεύθεροι, άντρες και γυναί
κες, κληρονομούσαν την κατάστασή τους από τη μητέρα τους, η οποία με τη σει
ρά της δεν είχε κανέναν έλεγχο πάνω στα παιδιά της. Οι σκλάβοι δεν είχαν όνο
μα με τη θεωρητική έννοια που προτείνουν ο Λεβί-Στρως ή ο Λακάν. Οι σκλάβες 
μητέρες δεν μπορούσαν να μεταβιβάσουν ένα όνομα· δεν μπορούσαν να γίνουν 
σύζυγοι* εξαιρούνταν από το σύστημα των γαμήλιων ανταλλαγών. Οι σκλάβες 
δεν είχαν θέση, δεν είχαν σταθερό τόπο σε ένα σύστημα ονομάτων* δεν είχαν 
ακριβώς συγκεκριμένη τοποθέτηση, κι έτσι ήταν διαθέσιμες. Σε τούτο το πλαί
σιο λόγου, οι λευκές γυναίκες δεν ήταν ολότελα άνθρωποι από νομική ή συμβο
λική άποψη* οι σκλάβες, από νομική ή συμβολική άποψη, δεν ήταν καθόλου άν
θρωποι. «Απουσιάζοντας κατ’ αυτόν τον τρόπο από τη θέση του υποκειμένου, οι 
εξανδραποδισμένες σεξουαλικότητες παρέχουν μια σωματική και βιολογική έκ
φραση της “ετερότητας”» (Spülers 1987: 67). Το να γεννάς (σε συνθήκες στέρη
σης της ελευθερίας) τους κληρονόμους της ιδιοκτησίας δεν ισοδυναμεί διόλου 
με το να γεννάς (σε συνθήκες στέρησης της ελευθερίας και πάλι) την ίδια την 
ιδιοκτησία (Carby 1987: 53).

Τούτη η μικρή διαφορά συνιστά μία από τις αιτίες για τις οποίες τα «αναπα
ραγωγικά δικαιώματα» των έγχρωμων γυναικών στις ΗΠΑ περιστρέφονται κυ
ρίως γύρω από το δικαίωμα του πλήρους ελέγχου πάνω στα παιδιά -  και αφο
ρούν, λόγου χάρη, την ελευθερία τους να τα προστατεύουν από κινδύνους όπως 
το λιντσάρισμα, η φυλάκιση, η βρεφική θνησιμότητα, η εξαναγκαστική εγκυμο
σύνη, η υποχρεωτική στείρωση, η ακατάλληλη στέγη, η ρατσιστική εκπαίδευση 
ή ο εθισμός στα ναρκωτικά (Hurtado 1989: 853). Για τις λευκές γυναίκες το αυ
τεξούσιο ως έννοια, το να κατέχουν οι ίδιες το σώμα τους, όσον αφορά την ανα
παραγωγική ελευθερία, επικεντρώθηκε ευκολότερα στο πεδίο των γεγονότων 
που σχετίζονται με τη σύλληψη, την εγκυμοσύνη, την άμβλωση και τη γέννηση, 
διότι το σύστημα της λευκής πατριαρχίας στράφηκε στον έλεγχο των νόμιμων 
παιδιών και τη συνεπακόλουθη συγκρότηση του λευκού θηλυκού ως γυναίκας. 
Στην περίπτωση των γυναικών αυτών, επομένως, η απόκτηση παιδιών μετατρέ- 
πεται κυριολεκτικά σε επιλογή καθοριστική για το υποκείμενο. Οι μαύρες γυ
ναίκες ειδικότερα -και γενικά οι γυναίκες που υπέστησαν την κατάκτηση του 
Νέου Κόσμου- βρέθηκαν αντιμέτωπες με ένα ευρύτερο κοινωνικό πεδίο στέρη
σης της αναπαραγωγικής ελευθερίας, στο οποίο τα παιδιά τους δεν κληρονομού
σαν την κοινωνική θέση του ανθρώπου στο πλαίσιο των ιδρυτικών ηγεμονικών 
λόγων της βορειοαμερικανικής κοινωνίας. Σε τούτα τα συμφραζόμενα, η μαύρη 
μητέρα δεν αντιμετωπίζει απλώς το πρόβλημα της δικής της κοινωνικής θέσης 
ως υποκειμένου, αλλά επίσης της κοινωνικής θέσης των παιδιών και των σεξου
αλικών συντρόφων της, αντρών και γυναικών. Δεν είναι λοιπόν να απορεί κανείς 
που στο λόγο των μαύρων φεμινιστριών του Νέου Κόσμου κατέχουν εξέχουσα
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θέση η εικόνα της κοινωνικής ανύψωσης της φυλής και η άρνηση του κατηγορι- 
κού διαχωρισμού αντρών και γυναικών -  χωρίς υπαναχωρήσεις από μια ανάλυ
ση της σεξιστικής καταπίεσης έγχρωμων και λευκών (Carby 1987: 6-7· hooks 
1981, 1984).

Οι θέσεις του υποκειμένου των Αφροαμερικανίδων διαφέρουν από εκείνες 
άλλων έγχρωμων γυναικών κάθε καταπιεστική συνθήκη απαιτεί ιδιαίτερη ανά
λυση η οποία θα αρνείται τους διαχωρισμούς αλλά και θα επιμένει να συνυπολο
γίζει το μη-ταυτίσιμο φυλής, φύλου και τάξης. Τα ζητήματα αυτά αποσαφηνί
ζουν πλήρως για ποιο λόγο μια επαρκής φεμινιστική θεωρία του φύλου πρέπει 
την ίδια στιγμή να είναι θεωρία της φυλετικής διαφοράς σε συγκεκριμένες ιστο
ρικές συνθήκες παραγωγής και αναπαραγωγής. Αποσαφηνίζουν επίσης για ποιο 
λόγο μια θεωρία και πρακτική γυναικείας αδελφοσύνης δεν μπορεί να θεμελιω
θεί σε κοινές θέσεις υποκειμένου σε ένα σύστημα έμφυλης διαφοράς ούτε στον 
διαπολιτισμικό δομικό ανταγωνισμό ανάμεσα σε συμπαγείς κατηγορίες που κα
λούνται γυναίκες και άντρες. Αποσαφηνίζουν, τέλος, για ποιο λόγο οι έγχρωμες 
γυναίκες παρήγαν φεμινιστική θεωρία που συγκροτούσε εναλλακτικούς λόγους 
περί γυναικών οι οποίοι διαρρηγνύουν τους ανθρωπισμούς πολλών δυτικών πα
ραδόσεων λόγου.

Έργο μας είναι να δημιουργήσουμε έναν χώρο για τούτο το διαφορετικό κοι
νωνικό υποκείμενο. Κάνοντας κάτι τέτοιο, ενδιαφερόμαστε λιγότερο να συ- 
στρατευτούμε στο πλευρό της έμφυλης θηλυκότητας και περισσότερο να κερ
δίσουμε το εξεγερσιακό έδαφος ως θηλυκά κοινωνικά υποκείμενα. Επισημαί- 
νοντας στην πραγματικότητα την τερατωδία ενός θηλυκού που έχει τη δυνατό
τητα να «ονομάζει» ... η «Ζαφείρι» θα μπορούσε εντέλει να ξαναγράψει ένα ρι
ζικά διαφορετικό κείμενο για τη γυναικεία ενδυνάμωση (Spülers 1987: 80).13

Η πολιτική για τη «διαφορά», που αναδύεται από τούτη και από άλλες σύνθετες 
διαδικασίες ανανοηματοδότησης των εννοιών της κοινωνικής υποκειμενικότη
τας και των συνακόλουθων πρακτικών γραφής, μολονότι συμβάλλει ουσιαστικά 
στη συντριβή κάθε κυρίαρχης τοποθεσίας, αντιτίθεται πλήρως στον ισοπεδωτι- 
κό σχετικισμό. Η μη φεμινιστική θεωρία στις ανθρωπιστικές επιστήμες έχει την 
τάση να ταυτίζει τη συντριβή της «συνεκτικής» ή κυριαρχικής υποκειμενικότη
τας με το «θάνατο του υποκειμένου». Πολλές φεμινίστριες, όπως και άλλοι που 
έχουν βρεθεί πρόσφατα σε ασταθείς υποτελείς θέσεις, αντιστέκονται στη συγκε
κριμένη προγραμματική διατύπωση· αναρωτιούνται λοιπόν γιατί αυτή αναδύ
θηκε ακριβώς τη στιγμή που οι φυλετοποιημένοι/ες, φυλοποιημένοι/ες και αποι-

13. «Ζαφείρι» («Sapphire»): γυναικείο όνομα αναφέρεται στη συνήθεια των λευκών ιδιο
κτητών να δίνουν ονόματα πραγμάτων στους σκλάβους τους (Σ.τ.Μ.).
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κιοποιημένοι/ες ομιλητές άρχισαν να διεκδικούν «για πρώτη φορά», δηλαδή με 
την αυθεντία που τους προσδίδουν οι καταβολές τους, την αυτοεκπροσώπησή 
τους σε θεσμοποιημένες εκδοτικές ή άλλες πρακτικές συγκρότησης εαυτού. Οι 
φεμινιστικές αποδομήσεις του «υποκειμένου» έχουν μεγάλη σημασία και δεν 
νοσταλγούν την κυριαρχική συνοχή. Αντίθετα, οι αναγκαστικά πολιτικές περι
γραφές κατασκευασμένων σωματοποιήσεων, όπως είναι άλλωστε και οι φεμινι
στικές θεωρίες για τις έμφυλες φυλετικές υποκειμενικότητες, οφείλουν να συνυ
πολογίζουν καταφατικά και κριτικά τις αναδυόμενες, διαφοροποιητικές, αυτο- 
εκπροσωπούμενες, αντιφατικές κοινωνικές υποκειμενικότητες, καθώς και τις 
διεκδικήσεις τους για δράση, γνώση και πίστη. Μια τέτοια στάση εμπεριέχει την 
ενεργό δέσμευση στην κοινωνική αλλαγή, την ελπιδοφόρα στιγμή που ενυπάρ
χει στις φεμινιστικές θεωρίες για το φύλο και σε άλλους αναδυόμενους λόγους 
για τη συντριβή της κυριαρχικής υποκειμενικότητας και για την ανάδυση των 
ανίδιων/ανιδιοποιημένων άλλων (Trinh 1986-1987, 1989).

Οι πολλαπλές ακαδημαϊκές και άλλες θεσμικές ρίζες της κυριολεκτικής 
(γραπτής) κατηγορίας «φύλο», τόσο οι φεμινιστικές όσο και οι άλλες που σκια- 
γραφήθηκαν σε τούτο εδώ το λήμμα, συνιστούν μέρος του φυλετικού ιεραρχι
κού συστήματος σχέσεων που κρατά σε αφάνεια τα δημοσιεύματα έγχρωμων 
γυναικών εξαιτίας της καταγωγής, της γλώσσας, του λογοτεχνικού γένους τους 
-  με δυο λόγια, εξαιτίας της «περιθωριακότητας», της «ετερότητας» και της 
«διαφοράς» όπως είναι ορατές από τις «ασημάδευτες» θέσεις της ηγεμονικής 
και ιμπεριαλιστικής («λευκής») θεωρίας. Το «φύλο» όμως, από την άποψη της 
«γραμματικής», αναφέρεται ακριβώς στην «ετερότητα» και τη «διαφορά», γε
γονός που συνιστά καταστατική αρχή του φεμινισμού ως πολιτικής που ορίζεται 
από την αμφισβήτηση και την επανειλημμένη απόρριψη των κυρίαρχων θεω
ριών. Το «φύλο» αναπτύχθηκε ως κατηγορία προκειμένου να διερευνήσει τι λο
γίζεται ως «γυναίκα», ώστε να προβληματοποιηθεί το μέχρι τότε αυτονόητο. Αν 
οι φεμινιστικές θεωρίες του φύλου πήγασαν από τη θέση της Σιμόν ντε Μπω- 
βουάρ ότι καμιά δεν γεννιέται γυναίκα, με όλα όσα συνεπάγεται τούτη η διορα
τική παρατήρηση στο φως του μαρξισμού και της ψυχανάλυσης, προκειμένου 
να γίνει κατανοητό ότι κάθε συνεκτικό υποκείμενο εντέλει είναι φαντασίωση 
και ότι η προσωπική και η συλλογική ταυτότητα ανασυντάσσονται επισφαλώς 
και διαρκώς κοινωνικά (Coward 1983: 265), τότε ο τίτλος Ain Ί I a Woman του 
προκλητικού βιβλίου της μπελ χουκς (hooks 1981), που επαναλαμβάνει το ερώ
τημα «δεν είμαι ’γω γυναίκα» της μεγάλης μαύρης φεμινίστριας και αγωνί
στριας για την κατάργηση της δουλείας στον 19ο αιώνα, της Σοτζέρνερ Τρουθ, 
σφύζει από ειρωνεία, καθώς διεκδικεί και ταυτόχρονα αποδομεί την ταυτότητα 
«γυναίκα». Ο αγώνας για τα δρώντα υποκείμενα, τις μνήμες και τους όρους αυ
τών των αναδιατυπώσεων βρίσκεται στην καρδιά της φεμινιστικής πολιτικής 
για το βιολογικό/κοινωνικό φύλο.
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Η άρνηση λοιπόν να συγκροτηθούμε ή να παραμείνουμε «έμφυλος/η» 
άντρας ή γυναίκα συνιστά μια επίμονη πολιτική άρνηση να ξυπνήσουμε από τον 
εφιάλτη του ολότελα πραγματικού φαντασιακού αφηγήματος του βιολογικού 
φύλου και της φυλής. Τέλος, η πολιτική και εξηγητική δύναμη της «κοινωνικής» 
κατηγορίας του φύλου εξαρτάται παραδόξως από την ιστορικοποίηση των κατη
γοριών του βιολογικού φύλου, της σάρκας, του σώματος, της βιολογίας, της φυ
λής και της φύσης με τρόπο τέτοιο ώστε η διπολική καθολικευτική αντίθεση που 
δημιούργησε την έννοια του συστήματος βιολογικού/κοινωνικού φύλου σε μια 
συγκεκριμένη στιγμή και σε έναν συγκεκριμένο τόπο στη φεμινιστική θεωρία 
να καταρρεύσει σε αρθρωμένες, διαφοροποιημένες, υπεύθυνες, τοποθετημένες 
και καθοριστικές θεωρίες σωματοποίησης, όπου η φύση ή το βιολογικό φύλο 
δεν θα πλάθονται πια με τη φαντασία ούτε θα παριστάνονται ως πρώτες ύλες για 
τον πολιτισμό ή το κοινωνικό φύλο αντίστοιχα. Σε τούτη την τοποθεσία βρίσκο
μαι, για μια ουτοπική διασταύρωση ετερογενών, πολυπολιτισμικών, «δυτικών» 
(έγχρωμων, λευκών, ευρωπαϊκών, αμερικανικών, ασιατικών, αφρικανικών ή 
του Ειρηνικού Ωκεανού) φεμινιστικών θεωριών για το φύλο, θεωριών που επω
άζονται σε αταίριαστη συγγένεια με αντιφατικούς, εχθρικούς, καρποφόρους, 
κληρονομημένους διπολικούς δυϊσμούς. Ο φαλλογοκεντρισμός υπήρξε το αβγό 
που γεννήθηκε από το κυριαρχικό υποκείμενο, όρνιθα που κλωσάει τα αιώνια 
κλωσόπουλα της ιστορίας. Όμως στην ίδια φωλιά με τούτο το πεζό αβγό βρίσκε
ται ο σπόρος του φοίνικα που θα μιλά όλες τις διαλέκτους ενός αναποδογυρι
σμένου κόσμου.
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Κυβοργικό μανιφέστο: Επιστήμη, τεχνολογία 
και σοσιαλιστικός φεμινισμός στον ύστερο 20ό αιώνα

Το ειρωνικό όνειρο μιας κοινής γλώσσας για γυναίκες στο ολοκληρωμένο 
κύκλωμα

Το κεφάλαιο αυτό προσπαθεί να πλάσει έναν ειρωνικό πολιτικό μύθο πιστό στο 
φεμινισμό, το σοσιαλισμό και τον υλισμό.1 Πιστό πιο πολύ ίσως με τον τρόπο

1. Η έρευνα χρηματοδοτήθηκε από την Ερευνητική Επιχορήγηση Μελών της Ακαδημαϊκής 
Συγκλήτου (Academic Senate Faculty Research Grant) του πανεπιστημίου της Σάντα Κρουζ 
στην Καλιφόρνια. Προηγούμενη εκδοχή του άρθρου για τη γενετική μηχανική δημοσιεύτηκε με 
τίτλο «Lieber Kyborg als Göttin: für eine sozialistisch-feministische Unterwanderung der 
Gentechnologie» στο Bemd-Peter Lange και Anna Marie Stuby (επιμ.), Berlin: Argument- 
Sonderband 105 (1984), σ. 66-84. Το κυβοργικό μανιφέστο αναπτύχθηκε με βάση το άρθρο μου 
«New machines, new bodies, new communities: political dilemmas of a cyborg feminist», «The 
Scholar and the Feminist X: The Question of Technology», Συνέδριο, Barnard College, Απρί
λιος 1983.

Οι άνθρωποι που συνεργάζονται με την Επιτροπή της Ιστορίας της Συνείδησης στο Πανεπι
στήμιο της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια επηρέασαν βαθύτατα το παρόν άρθρο, τόσο ώστε δί
νει την αίσθηση του κειμένου που γράφτηκε συλλογικά περισσότερο από πολλά άλλα, παρόλο 
που τα πρόσωπα που αναφέρονται ενδέχεται να μην αναγνωρίσουν τις ιδέες τους. Συγκεκριμέ
να, στο κυβοργικό μανιφέστο συνέβαλαν τα μέλη των προπτυχιακών και μεταπτυχιακών μαθη
μάτων φεμινιστικής θεωρίας, επιστήμης και πολιτικής, καθώς και θεωρίας και μεθοδολογίας. 
Εδώ οφείλονται ιδιαίτερες ευχαριστίες στη Hilary Klein (1989), στον Paul Edwards (1985), στη 
Lisa Lowe ( 1986) και στον James Clifford ( 1985).

Τμήματα του άρθρου αποτέλεσαν την προσωπική μου συμβολή σε μια συνεδρία με τίτλο 
«Poetic Tools and Political Bodies: Feminist Approaches to High Technology Culture» της 
Ένωσης Αμερικανικών Σπουδών της Καλιφόρνιας το 1984· η συνεδρία οργανώθηκε συλλογικά 
μαζί με τις μεταπτυχιακές φοιτήτριες της Ιστορίας της Συνείδησης Zoe Sofoulis, «Jupiter 
space» Katie King, «The pleasures of repetition and the limits of identification in feminist
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που είναι πιστή η βλασφημία παρά η λατρευτική ευλάβεια και ταύτιση. Η βλα
σφημία φαίνεται να απαιτούσε ανέκαθεν πολύ σοβαρή αντιμετώπιση των πραγ
μάτων. Δεν γνωρίζω ποια άλλη καλύτερη στάση να υιοθετήσω στο εσωτερικό 
των κοσμικο-θρησκευτικών ευαγγελικών παραδόσεων της πολιτικής των Ηνω
μένων Πολιτειών, όπου συμπεριλαμβάνεται η πολιτική του σοσιαλιστικού φεμι
νισμού. Η βλασφημία σε προστατεύει από την εσωτερική ηθική πλειοψηφία,* 2 
ενώ ταυτόχρονα συνεχίζει να επιμένει στην ανάγκη για κοινότητα. Η βλασφημία 
δεν είναι αποστασία. Η ειρωνεία αφορά αντιφάσεις που δεν επιλύονται σε ευρύ
τερα σύνολα, ούτε καν διαλεκτικά, αφορά την ένταση στη συνοχή ασύμβατων 
πραγμάτων που μένουν μαζί επειδή και τα δύο ή όλα είναι απαραίτητα και αλη
θινά. Η ειρωνεία αφορά το κωμικό και το σοβαρό παιχνίδι. Επίσης, είναι ρητορι
κή στρατηγική και πολιτική μέθοδος, από αυτές μάλιστα που θα ήθελα να τις 
έχει σε μεγαλύτερη εκτίμηση ο σοσιαλιστικός φεμινισμός. Η ειρωνική μου πί
στη, η βλασφημία μου, έχει στο κέντρο της μια εικόνα, το κυβόργιο.

Κυβόργιο είναι ένας κυβερνητικός οργανισμός, υβρίδιο από μηχανή και ορ
γανισμό, δημιούργημα κοινωνικής πραγματικότητας και μυθοπλασίας συνάμα.

science fiction: reimaginations o f the body after the cyborg»· και Chela Sandoval, «The 
construction o f subjectivity and oppositional consciousness in feminist film and video». Η θεω
ρία της Σαντοβάλ για την αντιτασσόμενη συνείδηση (Sandoval χ.χ.) δημοσιεύτηκε με τίτλο 
«Women respond to racism: A Report on the National Women’s Studies Association 
Conference». Για τις σημειωτικές και ψυχαναλυτικές αναγνώσεις της Ζωής Σοφούλη σχετικά 
με τον πυρηνικό πολιτισμό, βλ. Sofia (1984). Τα αδημοσίευτα άρθρα της King («Questioning 
tradition: canon formation and the veiling o f power»· «Gender and genre: reading the science 
fiction o f Joanna Russ»· «Varley’s Titan and Wizard: feminist parodies o f nature, culture, and 
hardware») διαπότισαν βαθύτατα το κυβοργικό μανιφέστο.

Η Barbara Epstein, ο Jeff Escoffier, ο Rusten Hogness και o Jaye Miler βοήθησαν με πο
λύωρες συζητήσεις και προτάσεις για την επιμέλεια του κειμένου. Πολύ σημαντικό ρόλο έπαι
ξαν τα μέλη του Ερευνητικού Προγράμματος Κοιλάδα του Πυριτίου (Silicon Valley Research 
Project) του Πανεπιστημίου της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια, καθώς και οι συμμετέχο- 
ντες/ουσες στα συνέδρια και τα εργαστήριά του, ιδίως ο Rick Gordon, η Linda Kimball, η 
Nancy Snyder, o Langdon Winner, η Judith Stacey, η Linda Lim, η Patricia Femandez-Kelly και 
η Judith Gregory. Τέλος, θέλω να ευχαριστήσω τη Nancy Hartsock για όλα αυτά τα χρόνια φι
λίας και συζητήσεων σχετικών με τη φεμινιστική θεωρία και τη φεμινιστική επιστημονική φα
ντασία. Επίσης, ευχαριστώ την Elizabeth Bird για την αγαπημένη μου πολιτική κονκάρδα: «Κυ- 
βόργια για την επιβίωση στη γη».

2. «Ηθική πλειοψηφία» («moral majority»): πρόκειται για αναφορά στην ομώνυμη πολιτι
κή οργάνωση που ιδρύθηκε το 1979 και έδρασε επί μία δεκαετία, αποτελώντας βασική συνι
στώσα της νέας χριστιανικής δεξιάς στις ΗΠΑ. Υποστήριξε ενεργά την εκλογή του Ρ. Ρήγκαν 
στο προεδρικό αξίωμα και λειτουργούσε με επιτροπές πολιτικής δράσης, οι οποίες κινητοποι
ούνταν αντιδρώντας σε ζητήματα όπως η νομιμοποίηση των αμβλώσεων, η αναγνώριση των 
ομοφυλόφιλων πρακτικών, η συνέχιση των συνομιλιών για τον αφοπλισμό ανάμεσα στις δύο 
υπερδυνάμεις κ.ά. (Σ.τ.Μ.)
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Κοινωνική πραγματικότητα είναι οι βιωμένες κοινωνικές σχέσεις, το σημαντι
κότερο πολιτικό κατασκεύασμά μας, μια μυθοπλασία που αλλάζει τον κόσμο. 
Τα διεθνή γυναικεία κινήματα δημιούργησαν την «εμπειρία γυναικών» και επί
σης αποκάλυψαν ή ανακάλυψαν τούτο το κομβικό συλλογικό αντικείμενο. Η 
εμπειρία αυτή είναι μυθοπλασία και κομβικό γεγονός πολιτικού τύπου. Η απε
λευθέρωση στηρίζεται στη συγκρότηση της επίγνωσης της καταπίεσης και, άρα, 
της δυνατότητας, στην εννόησή τους με τη φαντασία. Το κυβόργιο είναι ζήτημα 
μυθοπλασίας και βιωμένης εμπειρίας που μεταβάλλει τι λογίζεται ως γυναικεία 
εμπειρία στον ύστερο 20ό αιώνα. Πρόκειται για αγώνα ζωής και θανάτου, όμως 
το σύνορο ανάμεσα σε επιστημονική φαντασία και κοινωνική πραγματικότητα 
είναι οφθαλμαπάτη.

Η σύγχρονη επιστημονική φαντασία είναι γεμάτη από κυβόργια -  πλάσματα 
ζωικά και μηχανικά ταυτόχρονα, που κατοικούν σε κόσμους διφορούμενα φυσι
κούς και κατασκευασμένους. Η σύγχρονη ιατρική είναι επίσης γεμάτη από κυ- 
βόργια και από ζευγαρώματα οργανισμού και μηχανής, που καθένα τους έχει 
συλληφθεί με τη μορφή κωδικοποιημένων εφευρημάτων, μέσα σε οικειότητα 
και με ισχύ που δεν γεννήθηκε πιο πριν στην ιστορία της σεξουαλικότητας. Το 
κυβοργικό «σεξ» αποκαθιστά λίγο το χαριτωμένο αντιγραφικό μπαρόκ που 
έχουν τα πτεριδόφυτα και τα ασπόνδυλα (αυτά τα ωραία οργανικά προφυλακτι- 
κά κατά του ετεροσεξισμού). Η κυβοργική αντιγραφή αποσυνδέθηκε από την 
οργανική αναπαραγωγή. Η μοντέρνα παραγωγή μοιάζει με όνειρο κυβοργικού 
εποικισμού, όνειρο που κάνει τον εφιάλτη του ταιηλορισμού να μοιάζει ειδυλ
λιακός. Και ο μοντέρνος πόλεμος είναι ένα κυβοργικό όργιο, κωδικοποιημένο με 
συστήματα (Γ3Ι, συστήματα διοίκησης-ελέγχου-επικοινωνιών-πληροφοριών, 
ένα κονδύλι 84 δισεκατομμυρίων δολαρίων στον προϋπολογισμό του Υπουργεί
ου Αμυνας των ΗΠΑ. Εδώ διατυπώνω ένα επιχείρημα για το κυβόργιο ως μυθο
πλασία που χαρτογραφεί την κοινωνική και σωματική μας πραγματικότητα και 
ως εφόδιο της φαντασίας που υποδεικνύει μερικά πολύ γόνιμα ζευγαρώματα. Η 
βιοπολιτική του Μισέλ Φουκώ είναι ένα άνευρο δυσοίωνο προαίσθημα κυβορ- 
γικής πολιτικής, ένα πολύ ευρύ πεδίο.

Στα τέλη του 20ού αιώνα, στους καιρούς μας, καιρούς μυθικούς, όλοι μας εί
μαστε πλάσματα χιμαιρικά, θεωρητικοποιημένα και τεχνουργημένα υβρίδια μη
χανής και οργανισμού· κοντολογίς, είμαστε κυβόργια. Το κυβόργιο είναι η οντο
λογία μας μας δίνει την πολιτική μας. Το κυβόργιο είναι συμπυκνωμένη εικόνα 
φαντασίας και υλικής πραγματικότητας συνάμα, των δύο συναρθρωμένων κέ
ντρων που δομούν κάθε δυνατότητα ιστορικού μετασχηματισμού. Η σχέση ορ
γανισμού και μηχανής υπήρξε πόλεμος συνόρων στις «δυτικές» επιστημονικές 
και πολιτικές παραδόσεις -  την παράδοση του ρατσιστικού ανδροκρατούμενου 
καπιταλισμού, την παράδοση της προόδου, την παράδοση της ιδιοποίησης της 
φύσης ως πρώτης ύλης για όσα παράγει ο πολιτισμός, την παράδοση της αναπα-
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ραγωγής του εαυτού από την αντανάκλασή του στους στοχασμούς του άλλου. 
Διακυβεύματα του πολέμου ήταν οι επικράτειες παραγωγής, αναπαραγωγής και 
φαντασίας. Το κεφάλαιο αυτό υπερασπίζεται την απόλαυση στη σύγχυση των 
συνόρων και την ευθύνη στη χάραξή τους. Προσπαθεί επίσης να συμβάλει στη 
σοσιαλιστική-φεμινιστική κουλτούρα και θεωρία μιλώντας με μεταμοντέρνο, 
μη φυσιοκρατικό ύφος, καθώς και στην ουτοπική παράδοση που μπαίνει στη 
διαδικασία να φανταστεί έναν κόσμο χωρίς φύλο, κόσμο δίχως γένεση ίσως, που 
όμως μπορεί κιόλας να είναι κόσμος δίχως τέλος. Το κυβόργιο ενσαρκώνεται 
έξω από την ιστορία της λύτρωσης. Και δεν σημειώνει το χρόνο σε ένα οιδιπό
δειο ημερολόγιο επιχειρώντας να γιατρέψει τις τρομερές σχισμές του φύλου σε 
μια στοματική συμβιωτική ουτοπία ή σε καμιά μεταοιδιπόδεια αποκάλυψη. 
Όπως υποστηρίζει η Ζωή Σοφούλη στο Lacklein, το αδημοσίευτο χειρόγραφό 
της για τον Ζακ Λακάν, τη Μέλανι Κλάιν και τον πολιτισμό της πυρηνικής ενέρ
γειας, τα πιο τρομερά και ίσως ελπιδοφόρα τέρατα σε κόσμους κυβόργιων σω
ματοποιούνται σε μη οιδιπόδεια αφηγήματα με διαφορετική λογική καταστο
λής, την οποία είναι ζωτικό για εμάς να κατανοήσουμε.

Το κυβόργιο είναι πλάσμα σε έναν μετά-το-φύλο κόσμο· δεν έχει δοσολη
ψίες με την αμφιφυλία, την προοιδιπόδεια συμβιωτική σχέση, τη μη αλλοτριω
μένη εργασία ή κάποιο άλλο δέλεαρ οργανικής ολότητας, η οποία επιτυγχάνεται 
όταν κάποια ανώτερη ενότητα ιδιοποιηθεί εντέλει όλες τις δυνάμεις που έχουν 
τα μέρη. Κατά κάποιον τρόπο, το κυβόργιο δεν έχει αφήγηση καταγωγής με τη 
δυτική έννοια -  κι αυτό είναι «τελική» ειρωνεία, αφού το κυβόργιο είναι επίσης 
το φρικτό αποκαλυψιακό τελικό αίτιο όπου κορυφώνονται οι αφαιρετικές εξατο- 
μικευτικές κυριαρχίες της «Δύσης», ένας έσχατος εαυτός αποδεσμευμένος επι
τέλους από κάθε εξάρτηση, ένας άνθρωπος στο διάστημα. Μια καταγωγική 
αφήγηση με τη «δυτική», ανθρωπιστική έννοια βασίζεται στο μύθο μιας πρω
ταρχικής ενότητας, πληρότητας, ευδαιμονίας και τρόμου, όπως τον αναπαριστά 
η φαλλική μητέρα από την οποία όλοι οι άνθρωποι πρέπει να χωριστούν, η απο
στολή της ατομικής ανάπτυξης και της ιστορίας, δύο δίδυμοι πολυδύναμοι μύθοι 
που εγγράφονται με τον πιο δυναμικό τρόπο για εμάς στην ψυχανάλυση και το 
μαρξισμό. Η Χίλαρι Κλάιν υποστήριξε ότι τόσο ο μαρξισμός όσο και η ψυχανά
λυση, με τις έννοιες της εργασίας και της εξατομίκευσης και του σχηματισμού 
του φύλου που προτείνουν, βασίζονται στην πλοκή μιας αρχικής ενότητας από 
την οποία πρέπει να παραχθεί διαφορά και να στρατολογηθεί στην υπηρεσία 
ενός δράματος αυξανόμενης κυριαρχίας επί της γυναίκας/φύσης. Το κυβόργιο 
παρακάμπτει το βήμα της αρχικής ενότητας, της ταύτισης με τη φύση με τη δυτι
κή έννοια. Δίνει τούτη την παράνομη υπόσχεση, η οποία ενδέχεται να ανατρέψει 
την τελεολογία του ως πολέμου των άστρων.

Το κυβόργιο είναι απόλυτα αφοσιωμένο στη μερικότητα, την ειρωνεία, την 
οικειότητα και τη διαστροφή. Είναι αντιτασσόμενο, ουτοπικό και καθόλου
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αθώο. Δεν δομείται πια από την πόλωση δημόσιου και ιδιωτικού, κι έτσι το κυ- 
βόργιο ορίζει μια τεχνολογική πολιτεία βασισμένη εν μέρει σε μια επανάσταση 
των κοινωνικών σχέσεων εν οίκω. Φύση και πολιτισμός ξαναδουλεύονται· η 
φύση δεν γίνεται να είναι πια πόρος που τον ιδιοποιείται ή τον ενσωματώνει ο 
πολιτισμός. Οι σχέσεις που σχηματίζουν ολότητες από τα μέρη, κι ανάμεσά 
τους οι σχέσεις πολικότητας και ιεραρχικής κυριαρχίας, διακυβεύονται στον 
κυβοργικό κόσμο. Αντίθετα απ’ όσα έλπιζε το τέρας του δόκτορα Φρανκεστάιν, 
το κυβόργιο δεν περιμένει απ’ τον πατέρα του να το σώσει αναμορφώνοντας τον 
κήπο· δηλαδή, κατασκευάζοντας για αυτό κάποιο ετεροφυλοφιλικό ταίρι, οδη
γώντας το στην πλήρωση μέσα σε ένα τελειωμένο όλον, μία πολιτεία και ένα 
αρμονικό σύμπαν. Το κυβόργιο δεν ονειρεύεται την κοινότητα με βάση το πρό
τυπο της οργανικής οικογένειας, με μόνη διαφορά την απουσία οιδιπόδειου 
προτάγματος τούτη τη φορά. Το κυβόργιο δεν θα αναγνώριζε καν τον Κήπο 
της Εδέμ· δεν είναι φτιαγμένο από λάσπη και δεν μπορεί να ονειρευτεί ότι θα 
επιστρέφει στο χώμα. Ίσως για αυτόν το λόγο θέλω να δω μήπως τα κυβόργια 
μπορούν να ανατρέψουν τον αποκαλυψιακό όλεθρο της επιστροφής στην πυρη
νική σκόνη κατά τον μανιακό ψυχαναγκασμό να δοθεί όνομα στον Εχθρό. Τα 
κυβόργια δεν έχουν ευλάβεια· δεν ανασυνθέτουν μνημονικά τα μέλη της συ- 
μπαντικής αρμονίας. Τα ανησυχεί ο ολισμός, όμως αποζητούν τη σύνδεση -  σαν 
να νιώθουν έμφυτα την τάση για ενωτική μετωπική πολιτική, αλλά χωρίς κόμμα 
επαναστατικής πρωτοπορίας. Εκείνο που περιπλέκει την κατάσταση με τα κυ- 
βόργια, φυσικά, είναι ότι κατά βάση πρόκειται για νόθα βλαστάρια της στρα
τοκρατίας και του πατριαρχικού καπιταλισμού, για να μην αναφέρουμε και 
τον κρατικό σοσιαλισμό. Όμως τα νόθα βλαστάρια πολλές φορές προδίδουν 
με το παραπάνω τις καταβολές τους. Στο κάτω κάτω, οι πατέρες τους δεν έχουν 
σημασία.

Στο τέλος του κεφαλαίου αυτού θα επιστρέφω στην επιστημονική φαντασία 
που μιλά για τα κυβόργια, όμως θέλω να επισημάνω τώρα τρεις κομβικές ρήξεις 
συνόρων που επιτρέπουν την ακόλουθη πολίτικο-μυθοπλαστική (πολιτικο-επι- 
στημονική) ανάλυση. Στον επιστημονικό πολιτισμό των τελευταίων δεκαετιών 
του 20ού αιώνα στις Ηνωμένες Πολιτείες το σύνορο ανάμεσα στον άνθρωπο και 
το ζώο έχει διαρραγεί πέρα ως πέρα. Τα τελευταία προπύργια μοναδικότητας μο- 
λύνθηκαν, αν δεν μετατράπηκαν κιόλας σε πάρκα αναψυχής: η γλώσσα, η χρήση 
εργαλείων, η κοινωνική συμπεριφορά, τα νοητικά συμβάντα, τίποτα απ’ όλα αυ
τά δεν διευθετεί πράγματι πειστικά το διαχωρισμό ανθρώπου και ζώου. Και πολ
λοί άνθρωποι δεν νιώθουν πια την ανάγκη για έναν τέτοιο διαχωρισμό· στην 
πραγματικότητα πολλά ρεύματα φεμινιστικής κουλτούρας διατρανώνουν πόσο 
απολαυστική είναι η σύνδεση του ανθρώπου με άλλα ζωντανά πλάσματα. Τα κι
νήματα για τα δικαιώματα των ζώων δεν αποτελούν παράλογες αρνήσεις της αν
θρώπινης μοναδικότητας· είναι μια σαφής αναγνώριση της σύνδεσης που δια



ΚΥΒΟΡΓΙΚΟ ΜΑΝΙΦΕΣΤΟ 227

περνά το αναξιόπιστο ρήγμα ανάμεσα στη φύση και τον πολιτισμό. Η βιολογία 
και η εξελικτική θεωρία στους δύο τελευταίους αιώνες ταυτόχρονα παρήγαγαν 
νεωτερικούς οργανισμούς ως αντικείμενα γνώσης και συρρίκνωσαν τη διαχωρι- 
στική γραμμή ανάμεσα στους ανθρώπους και τα ζώα σε ίχνος αδιόρατο που ξα- 
ναχαράσσεται κατά την ιδεολογική διαπάλη ή τις επαγγελματικές διενέξεις της 
βιοεπιστήμης με την κοινωνική επιστήμη. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο, η διδασκα
λία της σύγχρονης εκδοχής του χριστιανικού δημιουργισμού θα πρέπει να κατα
πολεμηθεί ως μορφή παιδικής κακοποίησης.

Η ιδεολογία του βιολογικού ντετερμινισμού συνιστά μία μόνον από τις πολ
λές θέσεις που διανοίχτηκαν στην επιστημονική κουλτούρα για την επιχειρημα
τολογία σχετικά με τα νοήματα της ανθρώπινης ζωικότητας. Οι άνθρωποι με ρι
ζοσπαστική πολιτική συνείδηση έχουν περιθώριο για αντιπαραθέσεις σχετικά με 
τα νοήματα του διασπασμένου συνόρου.3 Το κυβόργιο εμφανίζεται στο μύθο 
εκεί ακριβώς όπου ξεπερνιέται το όριο ανάμεσα σε άνθρωπο και ζώο. Τα κυβόρ- 
για σηματοδοτούν ενοχλητικά και απολαυστικά το σφιχτό ζευγάρωμα, χωρίς 
καθόλου να σημαίνουν την περιτείχιση των ανθρώπων ξεχωριστά από τα άλλα 
ζωντανά όντα. Το ζωώδες έχει νέα υπόσταση σε τούτο τον κύκλο γαμήλιων 
ανταλλαγών.

Δεύτερη παρουσιάζει διαρροές η διάκριση ανάμεσα στον ζωικό-ανθρώπινο 
(οργανισμό) και τη μηχανή. Οι μηχανές πριν από την κυβερνητική μπορούσαν 
να είναι στοιχειωμένες· ο ίσκιος του φαντάσματος που κρύβεται στη μηχανή 
υπήρχε ανέκαθεν. Τούτος ο δυϊσμός δόμησε το διάλογο υλισμού και ιδεαλισμού, 
ο οποίος ρυθμίστηκε από ένα τέκνο της διαλεκτικής που λέγεται πνεύμα ή ιστο
ρία, ανάλογα με τις προτιμήσεις. Όμως οι μηχανές κατά βάση δεν κινούνταν και 
δεν σχεδιάζονταν από μόνες τους, δεν ήταν αυτόνομες. Δεν έφταναν να επιτύ
χουν το όνειρο του ανθρώπου, αλλά γίνονταν μόνον απομίμησή του. Οι μηχανές 
δεν ήταν άνθρωπος, δημιουργός του εαυτού του, αλλά μόνο γελοιογραφία αυτού 
του ανδροκεντρικού αναπαραγωγικού ονείρου. Η σκέψη και μόνον ότι οι μηχα
νές ήταν αλλιώτικες ήταν παρανοϊκή. Τώρα πια δεν έχουμε την ίδια βεβαιότητα. 
Οι μηχανές στον ύστερο 20ό αιώνα έκαναν ολότελα αμφίβολη τη διαφορά ανά
μεσα στο φυσικό και το τεχνητό, στο νου και το σώμα, στην αυτοανάπτυξη και 
τον έξωθεν σχεδιασμό, καθώς και ανάμεσα σε πάμπολλες άλλες διακρίσεις που

3. Τα ακόλουθα έργα περιλαμβάνονται στις χρήσιμες αναφορές στα αριστερά ή/και φεμι
νιστικά ριζοσπαστικά επιστημονικά κινήματα και τη θεωρία, καθώς και σε ζητήματα βιολο- 
γίας/βιοτεχνολογίας: Bleier (1984, 1986), Harding (1986), Fausto-Sterling (1985), Gould 
(1981), Hubbard κ.ά. (1982), Keller (1985), Lewontin κ.ά. (1984)· επίσης τα περιοδικά Radical 
Science Journal, που το 1987 μετονομάστηκε σε Science as Culture (διεύθυνση: 26 Freegrove 
Road, London N7 9RQ) και Science for the People (διεύθυνση: 897 Main St, Cambridge, MA 
02139).
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ίσχυαν άλλοτε για τους οργανισμούς και τις μηχανές. Οι μηχανές μας έχουν ενο
χλητική ζωντάνια, και εμείς τρομακτική αδράνεια.

Ο καθοριστικός ρόλος της τεχνολογίας είναι ένας μόνον ιδεολογικός χώρος 
που διανοίχτηκε από τις επανεννοιολογήσεις της μηχανής και του οργανισμού 
ως κωδικοποιημένων κειμένων μέσω των οποίων επιδιδόμαστε στο παιχνίδι της 
γραφής και της ανάγνωσης του κόσμου.4 Ορισμένες μαρξιστικές και σοσιαλι- 
στικές-φεμινιστικές προσεγγίσεις καταδίκασαν την «κειμενοποίηση» των πά
ντων στη μεταδομιστική, μεταμοντερνιστική θεωρία, επειδή παραβλέπει ουτο
πικά τις βιωμένες σχέσεις κυριαρχίας όπου θεμελιώνεται το «παιχνίδι» της αυ
θαίρετης ανάγνωσης.5 Αληθεύει βεβαίως ότι μεταμοντερνιστικές στρατηγικές,

4. Στα αφετηριακά έργα για αριστερές και/ή φεμινιστικές προσεγγίσεις στην τεχνολογία και 
την πολιτική συμπεριλαμβάνονται τα εξής: Cowan ( 1983), Rothschild ( 1983), Traweek ( 1988), 
Young και Levidow (1981, 1985), Weizenbaum (1976), Winner (1977, 1986), Zimmerman 
(1983), Athanasiou (1987), Cohn (1987α, 1987ß), Winograd και Flores (1986), Edwards 
(1985). Global Electronics Newsletter (διεύθυνση: 867 West Dana St, #204, Mountain View, CA 
94041 ) Processed World (διεύθυνση: 55 Sutter St, San Francisco, CA 94 104)· ISIS- Women’s 
International Information and Communication Service (διευθύνσεις: PO Box 50 (Corvanin), 
1211 Geneva 2, Switzerland, και Via Santa Maria Dell’Anima 30,00186, Rome, Italy). Οι βασι
κές προσεγγίσεις στις σύγχρονες κοινωνικές σπουδές της επιστήμης που δεν συνεχίζουν τη φι
λελεύθερη μυθοποίηση ότι τα πάντα ξεκίνησαν με τον Τόμας Κουν συμπεριλαμβάνουν τα εξής: 
ICnorr-Cetina (1981), Knorr-Cetina και Mulkay (1983), Latour και Woolgar (1979), Young 
(1979). Στην «Επετηρίδα» που εκδίδεται από το Δίκτυο για την Εθνογραφική Μελέτη της Επι
στήμης, της Τεχνολογίας και των Οργανώσεων (Network for the Ethnographic Study of 
Science, Technology and Organizations) υπάρχει πλούσιος κατάλογος με ανθρώπους και ερευ
νητικά σχέδια με κομβικό ρόλο στη βελτίωση της ριζοσπαστικής ανάλυσης· η επετηρίδα διατί
θεται από το ίδιο δίκτυο στη διεύθυνση: ΡΟ Box 11442, Stanford, CA 94305.

5. Μια προκλητική και περιεκτική επιχειρηματολογία για την πολιτική και τις θεωρίες του 
«μεταμοντερνισμού» διατυπώνει ο Φρέντρικ Τζέημσον (Jameson 1984), που υποστηρίζει ότι ο 
μεταμοντερνισμός δεν αποτελεί επιλογή, μια τεχνοτροπία ανάμεσα σε πολλές άλλες, αλλά δε
σπόζουσα πολιτισμική παράμετρο που απαιτεί ριζική επανεπινόηση της αριστερής πολιτικής 
από το εσωτερικό της· δεν υπάρχει πια κάποιο εξωτερικό σημείο που να δίνει νόημα στην παρη
γορητική μυθοπλασία της κριτικής απόστασης. Ο Τζέημσον επίσης αποσαφηνίζει γιατί δεν 
μπορεί κανείς να είναι υπέρ ή κατά του μεταμοντερνισμού, χειρονομία που είναι στην ουσία 
ηθικολογική. Κατά την άποψή μου οι φεμινίστριες (και άλλοι επίσης) χρειάζονται τη συνεχή 
πολιτισμική επανεπινόηση, τη μεταμοντερνιστική κριτική και τον ιστορικό υλισμό· μόνον ένα 
κυβόργιο θα είχε κάποια τύχη. Οι παλιές κυριαρχίες της λευκής καπιταλιστικής πατριαρχίας 
τώρα πια μοιάζουν νοσταλγικά αθώες: εξομάλυναν την ετερογένεια οργανώνοντάς την διπολι
κά, όπως για παράδειγμα με τις έννοιες άντρας και γυναίκα ή λευκός και μαύρος. Ο «προηγμέ
νος καπιταλισμός» και ο μεταμοντερνισμός αποδεσμεύουν ετερογένεια χωρίς κανονικότητα, κι 
εμείς ισοπεδωνόμαστε, χωρίς υποκειμενικότητα, η οποία προϋποθέτει το βάθος, ακόμη και τα 
διόλου φιλικά βάθη που καταποντίζουν. Έχει έρθει ο καιρός να γραφτεί κάτι με τίτλο «Ο θάνα
τος της κλινικής». Οι κλινικές μέθοδοι απαιτούσαν σώματα και έργα εμείς έχουμε κείμενα και 
επιφάνειες. Οι δικές μας κυριαρχίες δεν δουλεύουν πια με την ιατρικοποίηση και την ομαλοποί- 
ηση δουλεύουν με τη δικτύωση, τον ανασχεδιασμό των επικοινωνιών, τη διαχείριση πιέσεων.
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σαν το μύθο μου για το κυβόργιο, ανατρέπουν μυριάδες οργανικές ολότητες (για 
παράδειγμα: το ποίημα, τον πρωτόγονο πολιτισμό, τον βιολογικό οργανισμό). 
Κοντολογίς, η βεβαιότητα για το τι λογίζεται ως φύση -μια  πηγή ενόρασης υπο
σχόμενη αθωότητα- υπονομεύεται, και μάλιστα μοιραία κατά πάσα πιθανότητα. 
Η υπερβατική εξουσιοδότηση της ερμηνείας χάνεται, και μαζί της η οντολογία 
που θεμελιώνει τη «δυτική» επιστημολογία. Η εναλλακτική όμως δεν είναι ο κυ
νισμός ή η απιστία, δηλαδή κάποια εκδοχή αφαιρετικής ύπαρξης, σαν τους απο
λογισμούς του τεχνολογικού ντετερμινισμού όπου ο «άνθρωπος» καταστρέφε- 
ται από τη «μηχανή» ή η «πολιτική δράση με νόημα» από το «κείμενο». Το ποια 
θα είναι τα κυβόργια αποτελεί ριζικό ερώτημα· οι απαντήσεις σε αυτό είναι ζή
τημα επιβίωσης. Οι χιμπατζήδες και τα τεχνουργήματα έχουν πολιτική· γιατί 
λοιπόν να μην έχουμε κι εμείς (de Waal 1982· Winner 1980);

Η τρίτη διάκριση αποτελεί υποσύνολο της δεύτερης: το σύνορο ανάμεσα στο 
υλικό και το άυλο είναι πολύ αόριστο για μας. Τα εκλαϊκευτικά βιβλία φυσικής 
που μιλούν για τις συνέπειες της κβαντικής θεωρίας και για την αρχή της απροσ
διοριστίας αποτελούν το δημοφιλές επιστημονικό αντίστοιχο των Άρλεκιν6, αν 
τα θεωρήσουμε δείκτη μιας ριζικής αλλαγής στην αμερικανική λευκή ετεροφυ
λοφιλία: κατανοούν λανθασμένα το ζήτημα, όμως μιλούν για το σωστό θέμα. Οι 
μοντέρνες μηχανές είναι στην πεμπτουσία τους μικροηλεκτρονικές συσκευές: 
βρίσκονται παντού και είναι αόρατες. Ο μοντέρνος μηχανικός εξοπλισμός είναι 
ένας αναιδής νεόκοπος θεός, που παρωδεί την πανταχού παρουσία και την πνευ
ματικότητα του Πατέρα. Το τσιπ πυριτίου είναι μια επιφάνεια γραφής έχει εγχα
ραχθεί σε μοριακή κλίμακα που διαταράσσεται μόνον από το θόρυβο που προ- 
καλούν τα άτομα της ύλης, την έσχατη παρεμβολή στο επίπεδο της πυρηνικής 
παρτιτούρας. Η γραφή, η εξουσία και η τεχνολογία συνεργάζονταν από παλιά 
στις δυτικές αφηγήσεις για τις καταβολές του πολιτισμού, όμως η τεχνολογία

Η ομαλοποίηση παραδίδει τη θέση της στην αυτοματοποίηση, τον πλήρη πλεονασμό. Τα έργα 
του Μισέλ Φουκώ Η γέννηση της κλινικής (Foucault 1963), Ιστορία της σεξουαλικότητας 
(Foucault 1976) και Επιτήρηση και τιμωρία (Foucault 1975) κατονομάζουν μια μορφή εξουσίας 
τη στιγμή της σύντηξής της. Ο λόγος της βιοπολιτικής παραδίδει τη θέση ίου στα τεχνοκορακί- 
στικα, την ακαταλαβίστικη γλώσσα του συρραμμένου ουσιαστικού· κανένα όνομα δεν το αφή
νουν ολόκληρο οι πολυεθνικές. Ιδού τα ονόματά τους από ένα τεύχος του περιοδικού Science: 
Tech-Knowledge, Genentech, Allergen, Hybritech, Compupro, Genen-cor, Syntex, Allelix, 
Agrigenetics Corp., Syntro, Codon, Repligen, MicroAngelo από τη Scion Corp., Percom Data, 
Inter Systems, Cyborg Corp., Statcom Corp., Intertec. Αν έχουμε φυλακιστεί από τη γλώσσα, 
τότε η απόδραση από τούτο το αναμορφωτήριο απαιτεί ποιητές και ποιήτριες της γλώσσας, ένα 
είδος πολιτισμικού περιοριστικού ενζύμου που θα κόψει τον κώδικα· η κυβοργική ετερογλωσ- 
σία είναι μια μορφή ριζοσπαστικής πολιτισμικής πολιτικής. Για την κυβοργική ποίηση, βλ. 
Perloff(1984)· Fraser ( 1984). Για φεμινιστική μοντερνιστική και μεταμοντερνιστική «κυβοργι
κή» γραφή, βλ. το περιοδικό HOW (ever), 871 Corbett Ave, San Francisco, CA 94131.

6. Ανάλογες είναι οι βρετανικές εκδόσεις Mills & Boon.
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σμίκρυνσης των διαστάσεων άλλαξε την εμπειρία μας από τους μηχανι
σμούς. Αποδείχτηκε εντέλει ότι η σμίκρυνση των διαστάσεων αφορά την ισχύ· 
δεν είναι τόσο ότι το μικρό είναι ωραίο, όσο ότι είναι εξόχως επικίνδυνο, όπως 
συμβαίνει με τα βλήμματα τύπου κρουζ. Συγκρίνετε τις τηλεοπτικές συσκευές 
της δεκαετίας του 1950 ή τις νέες μηχανές λήψης στη δεκαετία του 1970 με τις 
καινούριες τηλεοράσεις σε μέγεθος βραχιολιού ή τις βιντεοκάμερες παλάμης 
που διαφημίζονται τώρα. Τα καλύτερα μηχανήματά μας είναι φτιαγμένα από 
ηλιακό φως· είναι όλα ελαφριά και καθαρά, επειδή δεν είναι τίποτε άλλο παρά 
σήματα, ηλεκτρομαγνητικά κύματα, τμήμα ενός φάσματος. Κι είναι κυρίως φο
ρητά τούτα τα μηχανήματα, κινητά -  ζήτημα ανείπωτου ανθρώπινου πόνου 
στο Ντητρόιτ και τη Σιγκαπούρη. Οι άνθρωποι δεν έχουν φτάσει σε τίποτε άλλο 
τόσο κοντά στο ρευστό, ως υλικοί και αδιαφανείς. Τα κυβόργια είναι αιθέρας, η 
πεμπτουσία.

Τούτα τα μηχανή ματα-ιμάντες ηλιακού φωτός είναι τόσο θανατηφόρα ακρι
βώς επειδή τα κυβόργια είναι πανταχού παρόντα και αόρατα. Είναι εξίσου δυσ
διάκριτα πολιτικά και υλικά. Έχουν να κάνουν με τη συνείδηση -  ή με την προ
σομοίωσή της.7 Είναι ρέοντα σημαίνοντα που διασχίζουν την Ευρώπη πάνω σε 
φορτηγάκια, και το δρόμο τους μπορούν να τον φράξουν πιο αποτελεσματικά τα 
μαγικά ξόρκια που υφαίνουν οι εκτοπισμένες και τόσο αφύσικες γυναίκες του 
Γκρήνχαμ στη Βρετανία,8 οι οποίες κατανοούν έξοχα τα κυβοργικά δίχτυα της 
εξουσίας, παρά η στρατευμένη εργατικότητα της παλιότερης ανδροκεντρικής 
πολιτικής, που το φυσικό εκλογικό της σώμα χρειάζεται δουλειές στον τομέα 
της στρατιωτικής άμυνας. Η πιο «σκληρή» επιστήμη εντέλει έχει να κάνει με το 
βασίλειο όπου τα σύνορα συγχέονται περισσότερο, με το βασίλειο του καθαρού 
αριθμού, του καθαρού πνεύματος, των συστημάτων διοίκησης, ελέγχου, επικοι
νωνίας και πληροφοριών, της κρυπτογραφίας, έχει να κάνει με τη διαφύλαξη πο
λυδύναμων μυστικών. Καθαρά κι ελαφριά που είναι τα νέα μηχανήματα! Οι μη
χανικοί τους είναι μύστες του ήλιου που μεσολαβούν για μια νέα επιστημονική

7. Baudrillard (1983). Ο Τζέημσον (Jameson 1984: 66) επισημαίνει ότι ο Πλάτων όριζε ως 
ομοίωμα το αντίγραφο χωρίς πρωτότυπο, δηλαδή τον κόσμο του προηγμένου καπιταλισμού, 
της καθαρής ανταλλαγής. Για ένα ειδικό αφιέρωμα στην τεχνολογία (κυβερνητική, οικολογία, 
μεταμοντέρνα φαντασία), βλ. Discourse 9 ( Ανοιξη/Καλοκαίρι 1987).

8. Αναφέρεται στην Ειρηνιστική Κατασκήνωση Γυναικών, που λειτούργησε από το 1981 
μέχρι το 2000 έξω από τη στρατιωτική βάση του Γκρήνχαμ στην κομητεία Μπέρκσαϊρ της νό
τιας Αγγλίας. Η Κατασκήνωση υπήρξε πρωτοβουλία της ουαλικής ομάδας Γυναίκες για τη Ζωή 
στη Γ η ( Women for Life on Earth) ως πράξη αντίστασης στην απόφαση να εγκατασταθούν αμε
ρικανικά πυρηνικά όπλα στην περιοχή. Οι ακτιβίστριες, που συγκεντρώθηκαν εκεί από ολόκλη
ρη τη Βρετανία και άλλες χώρες, ζούσαν στην κατασκήνωση χωρίς νερό, ηλεκτρικό ρεύμα και 
τηλέφωνο, ακολουθούσαν μη βίαιες μορφές άμεσης δράσης και παρεμπόδιζαν τη διεξαγωγή 
στρατιωτικών ασκήσεων και τη μεταφορά πυρηνικών όπλων (Σ.τ.Μ.).
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επανάσταση συνδεδεμένη με το νυχτερινό όνειρο της μεταβιομηχανικής κοινω
νίας. Τούτα τα καθαρά μηχανήματα ξυπνούν αρρώστιες που δεν είναι «τίποτε 
παραπάνω» από τις απειροελάχιστες μεταβολές του κώδικα σε ένα αντιγόνο του 
ανοσοποιητικού συστήματος, «τίποτε παραπάνω» από την εμπειρία της έντα
σης. Τα σβέλτα δάχτυλα των γυναικών της «Ανατολής», η παμπάλαια σαγήνη 
που ασκούσαν τα κουκλόσπιτα στα κοριτσάκια της αγγλοσαξονικής βικτορια- 
νής εποχής, η έντονη προσοχή των γυναικών για το μικρό προσλαμβάνουν ολό- 
τελα καινούριες διαστάσεις στον κόσμο αυτό. Ίσως υπάρχει κάποια κυβοργική 
Αλίκη που καταγράφει τούτες τις νέες διαστάσεις. Ίσως παραδόξως οι αφύσικες 
κυβοργικές γυναίκες που κατασκευάζουν ηλεκτρονικά κυκλώματα στην Ασία 
και σέρνουν τον σπειροειδή χορό στη φυλακή Σάντα Ρίτα9 θα μπορούσαν με τις 
κατασκευασμένες ενότητές τους να καθοδηγήσουν αποτελεσματικά αντιτασσό
μενες στρατηγικές.

Ο κυβοργικός μου μύθος λοιπόν έχει να κάνει με παραβιασμένα σύνορα, πο
λυδύναμες συγχωνεύσεις και επικίνδυνες δυνατότητες τις οποίες θα μπορούσαν 
να εξερευνήσουν οι προοδευτικοί άνθρωποι ως στοιχείο απαραίτητου πολιτικού 
έργου. Μια από τις βασικές παραδοχές μου είναι ότι οι περισσότεροι στα αμερι
κανικά σοσιαλιστικά και φεμινιστικά ρεύματα αντιλαμβάνονται τους ολοένα 
βαθύτερους δυϊσμούς ανάμεσα στο νου και στο σώμα, το ζώο και τη μηχανή, τον 
ιδεαλισμό και τον υλισμό στις κοινωνικές πρακτικές, τις συμβολικές διατυπώ
σεις και τα υλικά τεχνουργήματα ως στενά συνδεδεμένους με την «τεχνολογία 
αιχμής» και την επιστημονική κουλτούρα. Από τον Μονοδιάστατο άνθρωπο 
(Marcuse 1964) μέχρι το The Death o f  Nature (Merchant 1980), οι προοδευτικοί 
ανέπτυξαν μια αναλυτική σκευή που επέμεινε στην αναγκαία κυριαρχία της τε
χνικής και μας επανέφερε σε ένα φαντασιακό οργανικό σώμα προκειμένου να 
απαρτιωθεί η αντίστασή μας. Μια άλλη βασική παραδοχή μου είναι ότι ποτέ άλ
λοτε δεν ήταν επιτακτικότερη η ανάγκη για ενότητα ανάμεσα στους ανθρώπους 
που προσπαθούν να αντισταθούν στην παγκόσμια εντατικοποίηση της κυριαρ
χίας. Ωστόσο, μια ελαφρά στρεβλή μετατόπιση της προοπτικής ίσως μας επιτρέ
ψει καλύτερα να συμμετέχουμε στην αντιπαράθεση για τα νοήματα, καθώς και 
για άλλες μορφές εξουσίας και απόλαυσης στις διαμεσολαβημένες από την τε
χνολογία κοινωνίες.

Από μία προοπτική, ένας κυβοργικός κόσμος αφορά την τελική επιβολή ενός 
πλέγματος ελέγχου πάνω στον πλανήτη, την έσχατη αφαίρεση που ενσαρκώνει 
ένας αποκαλυψιακός Πόλεμος των Αστρων στο όνομα της αμυντικής πολιτικής, 
την οριστική ιδιοποίηση των γυναικείων σωμάτων μέσα σε ένα ανδροκεντρικό

9. Πνευματική και πολιτική συνάμα πρακτική που συνέδεε τους φρουρούς με τους συλλη- 
φθέντες διαδηλωτές/τριες κατά των πυρηνικών στη φυλακή της κομητείας Αλαμέιντα της Καλι- 
φόρνιας στις αρχές της δεκαετίας του 1980.
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όργιο πολέμου (Sofia 1984). Από μία άλλη προοπτική, ένας κυβοργικός κόσμος 
μπορεί να έχει να κάνει με βιωμένες κοινωνικές και σωματικές πραγματικότητες 
στις οποίες οι άνθρωποι δεν φοβούνται τη συγγένειά τους από κοινού με τα ζώα 
και τις μηχανές, δεν φοβούνται τις μονίμως μερικές ταυτότητες και τις αντιφατι
κές οπτικές. Είναι πολιτικός αγώνας το να δούμε ταυτόχρονα και από τις δύο 
προοπτικές, επειδή καθεμία τους αποκαλύπτει τόσο κυριαρχίες όσο και δυνατό
τητες τις οποίες αδυνατεί να φανταστεί η άλλη. Η μονοδιάστατη όραση παράγει 
χειρότερες ψευδαισθήσεις από τη δισδιάστατη όραση ή από τα πολυκέφαλα τέ
ρατα. Οι κυβοργικές ενότητες είναι τερατώδεις και παράνομες· στις τωρινές πο
λιτικές συνθήκες που ζούμε, δύσκολα θα ελπίζαμε για πιο πολυδύναμους μύθους 
αντίστασης και επανασύνδεσης. Θα ήθελα να φαντάζομαι την Ομάδα Δράσης 
Λίβερμορ10 11 σαν ένα είδος κυβοργικής κοινωνίας που έχει αφιερωθεί στην πραγ
ματική μεταστροφή των εργαστηρίων που μανιωδώς σωματοποιούν και ξερ- 
νούν τα εργαλεία της τεχνολογικής αποκαλυψιακής καταστροφής· μιας κυβορ
γικής κοινωνίας που έχει αφοσιωθεί στην οικοδόμηση μιας πολιτικής μορφής η 
οποία πραγματικά καταφέρνει για αρκετό χρονικό διάστημα να συγκροτήσει σε 
μια ενότητα μάγισσες, μηχανικούς, ηλικιωμένους, ιδιόρρυθμους, χριστιανούς, 
μητέρες και λενινιστές προκειμένου να αφοπλίσει το κράτος. «Σχάση αδύνατη»: 
έτσι λέγεται η ομάδα συνάφειας στην πόλη μου. (Συνάφεια: σχέση όχι εξ αίμα
τος αλλά κατ’ εκλογή, η χημική έλξη που αναπτύσσεται ανάμεσα στους πυρήνες 
διαφορετικών στοιχείων, ισχύς δεσμού μεταξύ πρωτεϊνών.)11

10. Ομάδα Δράσης Λίβερμορ (Livermore Action Group): ομάδα κατά των πυρηνικών 
όπλων που έδρασε στις αρχές της δεκαετίας του 1980, στρέφοντας τη δημόσια προσοχή στα Ερ
γαστήρια Λίβερμορ του Πανεπιστημίου της Καλιφόρνιας, όπου γίνονταν μελέτες για το σχεδία
σμά και την ανάπτυξη νέων πυρηνικών όπλων (Σ.τ.Μ.).

11. Για εθνογραφικές παρουσιάσεις και πολιτικές αξιολογήσεις, βλ. Epstein (1993), 
Sturgeon (1986). Η δράση για την Ημέρα της Μητέρας και Αλλων το Μάιο του 1987 στο σταθ
μό δοκιμών πυρηνικών όπλων στη Νεβάδα, χωρίς εμφανή ειρωνεία, υιοθέτησε το σύνθημα 
«διαστημόπλοιο γη/ακέραια γη» για τον πλανήτη που φωτογραφήθηκε από το διάστημα, και 
εξαπέλυσε το σύνθημα «Αγάπα τη μητέρα σου», αποτελώντας εντούτοις καταγραφή των τραγι
κά αντιφατικών οπτικών για τη γη. Οι διαδηλωτές και οι διαδηλώτριες ζήτησαν επίσημη άδεια 
να περάσουν στην περιοχή από αξιωματούχους της φυλής των Δυτικών Σοσόνι, που τα εδάφη 
τους είχαν δεχτεί την εισβολή της αμερικανικής κυβέρνησης, όταν έχτισε το σταθμό πυρηνικών 
δοκιμών στη δεκαετία του 1950. Οι διαδηλωτές, που συνελήφθησαν για καταπάτηση απαγο
ρευμένης περιοχής, υποστήριξαν ότι οι καταπατητές ήταν η αστυνομία και το προσωπικό του 
πυρηνικού σταθμού, αφού δεν είχαν εξουσιοδότηση από τους αρμόδιους. Μια ομάδα συνάφει
ας στη δράση των γυναικών ονομαζόταν «Αντ’ αυτού Άλλοι» (Surrogate Others), και σε αλλη
λεγγύη με τα πλάσματα που αναγκάζονταν να σκάβουν σήραγγες στο ίδιο έδαφος με τη βόμβα, 
αναπαρέστησαν σε ένα δρώμενο μια κυβοργική ανάδυση από το κατασκευασμένο σώμα ενός 
τεράστιου μη ετεροφυλόφιλου σκουληκιού της ερήμου.
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Κατακερματισμένες ταυτότητες

Είναι πια δύσκολο να χαρακτηριστούν με ένα μόνον επίθετο οι φεμινιστικές 
απόψεις -  ή ακόμη και να υποστηριχτεί επίμονα το όνομα αυτό σε κάθε περίστα
ση. Η συνείδηση του αποκλεισμού μέσω της ονοματοδοσίας είναι πια οξύτατη. 
Οι ταυτότητες μοιάζουν αντιφατικές, μερικές και στρατηγικής σημασίας. Το φύ
λο, η φυλή και η τάξη, με την επίπονα κερδισμένη αναγνώριση της κοινωνικής 
και της ιστορικής συγκρότησής τους, δεν μπορούν πια να αποτελούν βάση για 
την πίστη στην «ουσιώδη» ενότητα. Στο «θηλυκό» δεν υπάρχει τίποτε που να 
συνδέει από τη φύση του τις γυναίκες μεταξύ τους. Δεν υπάρχει καν η κατάστα
ση να «είσαι» θηλυκό, κάτι που είναι και το ίδιο πολυσύνθετη κατηγορία κατα
σκευασμένη σε διαμφισβητούμενους έμφυλους επιστημονικούς λόγους και σε 
άλλες κοινωνικές πρακτικές. Η έμφυλη, η φυλετική ή η ταξική συνείδηση συνι- 
στούν επιτεύγματα που μας έχουν επιβληθεί από τη φριχτή ιστορική εμπειρία 
των αντιφατικών κοινωνικών πραγματικοτήτων που συνιστούν η πατριαρχία, η 
αποικιοκρατία και ο καπιταλισμός. Και ποιοι, αλήθεια, λογίζονται ως «εμείς» 
στη δική μου ρητορική; Ποιες ταυτότητες διατίθενται για να θεμελιώσουν έναν 
τέτοιο πολυδύναμο πολιτικό μύθο που λέγεται «εμείς», και ποια θα ήταν τα κί
νητρα για στρατολόγηση σε τούτη τη συλλογικότητα; Ο οδυνηρός κατακερματι
σμός ανάμεσα στις φεμινίστριες (για να μην αναφερθούμε καν στις γυναίκες) 
κατά μήκος κάθε πιθανού ρήγματος έκανε την έννοια γυναίκα φευγαλέα, δικαιο
λογία για τη μήτρα των κυριαρχιών που ασκούνται μεταξύ των ίδιων των γυναι
κών. Πολλές είναι οι πηγές κρίσης στην πολιτική ταυτότητα κατά τη γνώμη μου 
-  και κατά τη γνώμη πολλών που συμμερίζονται μια παρόμοια ιστορική τοποθε
σία σε λευκά θηλυκά σώματα επαγγελματιών, μεσοαστών, ριζοσπαστικών με- 
σήλικων της Βόρειας Αμερικής. Η πρόσφατη ιστορία για μεγάλα τμήματα της 
αριστερός και του φεμινισμού στις ΗΠΑ υπήρξε μια απόκριση σε τούτο το είδος 
κρίσης, με ατελείωτες διασπάσεις και αναζητήσεις για μια νέα ουσιώδη ενότητα. 
Όμως επίσης ολοένα περισσότερο αναγνωριζόταν μια άλλη απόκριση μέσω του 
συνασπισμού -  της συνάφειας κι όχι της ταυτότητας.12

Η Τσέλα Σαντοβάλ (Sandoval χ.χ. 1984), με αφετηρία την εξέταση συγκεκρι
μένων ιστορικών στιγμών στο σχηματισμό μιας νέας πολιτικής φωνής που ονο

12. Δυναμικές επεξεργασίες της πολιτικής συμμαχιών προκύπτουν από ομιλητές και ομι- 
λήτριες του «Τρίτου Κόσμου», που μιλούν από το πουθενά, από το εκτοπισμένο κέντρο του σύ- 
μπαντος, τη γη: «Ζούμε στον πλανήτη που περιστρέφεται στην τρίτη τροχιά γύρω από τον 
ήλιο» -  από το Sun Poem του Τζαμαϊκανού συγγραφέα Έντουαρντ Καμάου Μπρεϊθγουέιτ 
(Edward Kamau Braithwaite), σε παρουσίασή του από τον Μακέυ (Mackey 1984). Οι συνεργά
τες του τόμου Smith (1983) ανατρέπουν ειρωνικά τις φυσικοποιημένες ταυτότητες τη στιγμή 
ακριβώς που κατασκευάζουν ένα βήμα ομιλίας ονόματι εστία. Βλ. ιδίως Reagon (στο Smith 
1983: 356-368). Trinh T. Minh-ha ( 1986-1987).
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μάστηκε έγχρωμες γυναίκες, θεωρητικοποίησε ένα ελπιδοφόρο μοντέλο πολιτι
κής ταυτότητας, την «αντιτασσόμενη συνείδηση», γεννημένο από τις δεξιότητες 
στην ανάγνωση δικτύων εξουσίας που έχουν όσοι και όσες αρνούνται να εντα
χθούν στις κοινωνικές κατηγορίες της φυλής, του φύλου ή της τάξης ως σταθερά 
μέλη. Οι «έγχρωμες γυναίκες», ένα όνομα που προκάλεσε αντιπαραθέσεις από 
τις απαρχές του ανάμεσα σε όσες επιδίωκε να ενσωματώσει, καθώς και μια ιστο
ρική συνείδηση που σηματοδοτεί τη συστηματική συντριβή όλων των σημείων 
του Ανθρώπου στις «δυτικές» παραδόσεις, κατασκευάζουν ένα είδος μεταμο- 
ντερνιστικής ταυτότητας από την ετερότητα, τη διαφορά και την ιδιαιτερότητα. 
Η συγκεκριμένη μεταμοντερνιστική ταυτότητα είναι πολιτική στο έπακρο, ό,τι 
κι αν λέγεται για άλλους πιθανούς μεταμοντερνισμούς. Η αντιτασσόμενη συνεί
δηση που προτείνεται από τη Σαντοβάλ αφορά αντιφατικές τοποθεσίες και ετε- 
ροχρονικά ημερολόγια και όχι τους σχετικισμούς και τους πλουραλισμούς.

Η Σαντοβάλ δίνει έμφαση στην απουσία οποιουδήποτε ουσιώδους κριτηρίου 
για τον εντοπισμό της ταυτότητας της έγχρωμης γυναίκας. Παρατηρεί ότι η ομά
δα ορίστηκε με τη συνειδητή ιδιοποίηση της άρνησης. Μια Τσικάνα, για παρά
δειγμα, ή μια μαύρη των ΗΠΑ δεν μπορούσε να μιλήσει ως γυναίκα ή ως άτομο 
μαύρο ή τσικανικής καταγωγής. Επομένως, βρισκόταν στον πυθμένα μιας κατι- 
ούσας κλίμακας αρνητικών ταυτοτήτων, οι οποίες είχαν μείνει έξω ακόμη και 
από τις προνομιούχες καταπιεσμένες συγγραφικές κατηγορίες που ονομάζονται 
«γυναίκες και μαύροι», οι οποίες ισχυρίζονταν ότι έκαναν τις σημαντικές επανα
στάσεις. Η κατηγορία «γυναίκα» αρνιόταν όλες τις μη λευκές γυναίκες- η κατη
γορία «μαύρος» αρνιόταν όλους τους μη μαύρους, άντρες και γυναίκες. Όμως 
επίσης δεν υπήρχε «εκείνη», μια μοναδικότητα, αλλά ένα πέλαγος διαφορών με
ταξύ των βορειοαμερικανίδων γυναικών που αποδέχτηκαν την ιστορική τους 
ταυτότητα ως έγχρωμες γυναίκες των ΗΠΑ. Τούτη η ταυτότητα σηματοδοτεί τα 
όρια ενός χώρου κατασκευασμένου με αυτεπίγνωση που δεν μπορεί να αποδε
χτεί την ικανότητα δράσης με βάση τη φυσική ταύτιση αλλά μόνο με βάση το 
συνειδητό συνασπισμό, τη συνάφεια, την πολιτική συγγένεια.13 Σε αντίθεση με 
τη «γυναίκα», όπως την εννοούν μερικές τάσεις του κινήματος των λευκών γυ
ναικών στις Ηνωμένες Πολιτείες, εδώ η εννοιολογική μήτρα δεν φυσικοποιείται 
διόλου ή τουλάχιστον, όπως υποστηρίζει η Σαντοβάλ, προσφέρεται μόνο μέσω 
της δύναμης που έχει η αντιτασσόμενη συνείδηση.

Το επιχείρημα της Σαντοβάλ πρέπει να ιδωθεί ως πολυδύναμη διατύπωση για 
φεμινίστριες που προκύπτει από την παγκόσμια ανάπτυξη του αντιαποικιοκρατι-

13. hooks (1981, 1984)· Hull κ.ά. (1982). Η Τόνι Μπαμπάρα (Bambara 1981 ) έγραψε ένα 
εξαιρετικό μυθιστόρημα στο οποίο μια θεατρική ομάδα έγχρωμων γυναικών που λεγόταν οι 
Επτά Αδελφές διερευνά μια μορφή ενότητας. Βλ. την ανάλυση του Μπάτλερ-Έβανς (Butler- 
Evans 1987).
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κού λόγου* δηλαδή, ενός λόγου που αποδιαρθρώνει τη «Δύση» και το ύψιστο 
προϊόν της -  αυτόν που δεν είναι ζώο, βάρβαρος ή γυναίκα* τον άνθρωπο γένους 
αρσενικού, δηλαδή τον δημιουργό ενός αρμονικού σύμπαντος που ονομάζεται 
ιστορία. Καθώς αποδομείται πολιτικά και σημειωτικά ο οριενταλισμός, οι δυτι
κές ταυτότητες αποσταθεροποιούνται, κι ανάμεσά τους οι ταυτότητες των φεμι
νιστριών. 14 Η Σαντοβάλ υποστηρίζει ότι οι «έγχρωμες γυναίκες» έχουν μια πιθα
νότητα να οικοδομήσουν μια αποτελεσματική ενότητα που δεν θα αντιγράφει τα 
ιμπεριαλιστικά, ολοποιητικά επαναστατικά υποκείμενα προηγούμενων εκδοχών 
του μαρξισμού και του φεμινισμού, τα οποία δεν βρέθηκαν αντιμέτωπα με τις συ
νέπειες της ατίθασης πολυφωνίας που αναδύθηκε από την αποαποικιοποίηση.

Η Κέιτι Κινγκ τόνισε τα όρια της ταύτισης και της πολιτικής/ποιητικής μηχα
νικής της ταύτισης που εμπεριέχεται στην ανάγνωση «του ποιήματος», του γε
νεσιουργού πυρήνα του πολιτισμικού φεμινισμού. Η Κινγκ επικρίνει την τάση 
που έχουν σύγχρονες φεμινίστριες από διαφορετικές «στιγμές» ή «συνομιλίες» 
στη φεμινιστική πρακτική να ταξινομούν μονίμως το κίνημα γυναικών προκει- 
μένου να κάνουν τις προσωπικές τους πολιτικές τάσεις να φαίνονται ως το τελι
κό αίτιο του συνόλου. Οι ταξινομίες αυτές τείνουν να ανασυντάξουν τη φεμινι
στική ιστορία ούτως ώστε να εμφανιστεί ως ιδεολογικός αγώνας ανάμεσα σε συ
νεκτικούς τύπους, ανθεκτικούς στο χρόνο, και ιδίως ανάμεσα στις τυπικές ενό
τητες που ονομάζονται ριζοσπαστικός, φιλελεύθερος και σοσιαλιστικός φεμινι
σμός. Όλοι οι άλλοι φεμινισμοί κυριολεκτικά ενσωματώνονται ή περιθωριοποι
ούνται, συνήθως με την οικοδόμηση μιας ρητά διατυπωμένης οντολογίας και 
επιστημολογίας.15 Οι ταξινομίες για το φεμινισμό παράγουν επιστημολογίες 
προκειμένου να αστυνομεύσουν παρεκκλίσεις από την επίσημη εμπειρία γυναι
κών. Και φυσικά, ο «πολιτισμός των γυναικών», όπως και οι έγχρωμες γυναίκες, 
δημιουργήθηκε συνειδητά από μηχανισμούς που δημιουργούν συνάφεια. Οι τε
λετουργίες της ποίησης, της μουσικής και ορισμένων μορφών ακαδημαϊκής 
πρακτικής έχουν εξέχοντα ρόλο. Οι πολιτικές της φυλής και του πολιτισμού στα 
βορειοαμερικανικά κινήματα γυναικών είναι αξεδιάλυτα συνυφασμένες μεταξύ 
τους. Το κοινό επίτευγμα της Κινγκ και της Σαντοβάλ είναι η εκμάθηση ενός 
τρόπου να σμιλευτεί μια ποιητική/πολιτική ενότητα χωρίς να βασίζεται σε μια 
λογική ιδιοποίησης, ενσωμάτωσης και ταξινομικής ταύτισης.

14. Για τον οριενταλισμό στα φεμινιστικά έργα και αλλού, βλ. Lowe (1986)· Said (1978)· 
Mohanty (1984)· Many Voices, One Chant: Black Feminist Perspectives (1984).

15. Η Κέιτι Κινγκ (Katie King 1986, 1987α) πραγματεύτηκε με ευαίσθητη θεωρητική 
σκευή τις διεργασίες των φεμινιστικών ταξινομικών σχημάτων ως γενεαλογιών εξουσίας στη 
φεμινιστική ιδεολογία και πολεμική. Η Κινγκ εξετάζει το προβληματικό παράδειγμα της Τζά- 
γκαρ (Jaggar 1983), όπου οι φεμινισμοί ταξινομούνται προκειμένου να φτιάξουν ένα μηχανη- 
ματάκι που παράγει την επιθυμητή τελική θέση. Αντίστοιχο παράδειγμα είναι επίσης η δική μου 
καρικατούρα που παρουσιάζει τον σοσιαλιστικό και τον ριζοσπαστικό φεμινισμό εδώ.
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Ο θεωρητικός και πρακτικός αγώνας ενάντια στην ενότητα μέσω της κυριαρ
χίας ή στην ενότητα μέσω της ενσωμάτωσης παραδόξως δεν υπονομεύει μόνο 
τις μορφές δικαιολόγησης της πατριαρχίας, της αποικιοκρατίας, του ανθρωπι
σμού, του θετικισμού, της ουσιοκρατίας, του επιστημονισμού και άλλων αμετα
νόητων -ισμών, αλλά όλους τους ισχυρισμούς περί οργανικής ή φυσικής οπτι
κής. Θεωρώ ότι οι ριζοσπαστικοί και σοσιαλιστικοί/μαρξιστικοί φεμινισμοί 
έχουν επίσης υπονομεύσει τις δικές τους/μας επιστημολογικές στρατηγικές, και 
ότι τούτο είναι ένα πολύτιμο βήμα στη διαδικασία τού να φανταστούμε πιθανές 
ενότητες. Απομένει να φανεί αν όλες οι «επιστημολογίες» όπως τις γνώρισαν τα 
δυτικά πολιτικά όντα θα μας απογοητεύσουν στο έργο της οικοδόμησης αποτε
λεσματικών συναφειών.

Είναι σημαντικό να σημειώσουμε ότι η προσπάθεια να συγκροτηθούν επα
ναστατικές οπτικές και επιστημολογίες ως επιτεύγματα ανθρώπων αφοσιωμέ- 
νων στην αλλαγή του κόσμου υπήρξε στοιχείο της διαδικασίας που καταδεικνύ
ει τα όρια της ταύτισης. Τα καυστικά εργαλεία της μεταμοντερνιστικής θεωρίας 
και τα εποικοδομητικά εργαλεία του οντολογικού λόγου για τα επαναστατικά 
υποκείμενα ίσως μπορούν να ιδωθούν ως ειρωνικοί σύμμαχοι στη διάλυση των 
δυτικών εαυτών προς όφελος της επιβίωσης. Αποκτήσαμε τη βασανιστική επί
γνωση του τι σημαίνει να έχεις ιστορικά συγκροτημένο σώμα. Καμία εκδίωξη 
από την Εδέμ όμως δεν συνοδέυσε την απώλεια της αθωότητας στην καταγωγή 
μας. Η πολιτική μας χάνει μαζί με τη naïveté, την αφέλεια της αθωότητας, και τη 
ροπή να ενδώσει στην ενοχή. Με τι θα έμοιαζε όμως ένας άλλος πολιτικός μύθος 
για τον σοσιαλιστικό φεμινισμό; Τι είδους πολιτική θα μπορούσε να αγκαλιάσει 
επιμέρους, αντιφατικές, μονίμως ανοιχτές κατασκευές προσωπικών και συλλο
γικών εαυτών κι εντούτοις να παραμένει πιστή, αποτελεσματική -  και, παραδό
ξως, σοσιαλιστική-φεμινιστική;

Σε καμία άλλη εποχή στην ιστορία, απ’ όσο γνωρίζω, δεν ήταν περισσότερο 
αναγκαία η πολιτική ενότητα για την αποτελεσματική αναμέτρηση με τις κυ
ριαρχίες της «φυλής», του «φύλου», της «σεξουαλικότητας» και της «τάξης». 
Επίσης, δεν γνωρίζω καμία άλλη ιστορική εποχή κατά την οποία ήταν πιθανή 
αυτού του είδους η ενότητα στην οικοδόμηση της οποίας θα μπορούσαμε να 
συμβάλουμε. Κανένας και καμία από «εμάς» δεν έχει πια το συμβολικό ή το υλι
κό δυναμικό να υπαγορεύσει το σχήμα της πραγματικότητας σε κανέναν από «αυ
τούς». Ή τουλάχιστον, «εμείς» δεν μπορούμε να ισχυριστούμε αθωότητα όσον 
αφορά την άσκηση τέτοιων μορφών κυριαρχίας. Οι λευκές γυναίκες, ανάμεσά 
τους κι οι σοσιαλίστριες φεμινίστριες, ανακάλυψαν (δηλαδή αναγκάστηκαν 
κλοτσηδόν και με κραυγές να παρατηρήσουν) την απουσία αθωότητας που χα
ρακτηρίζει την κατηγορία «γυναίκα». Τούτη η επίγνωση μεταβάλλει τη γεωγρα
φία όλων των προηγούμενων κατηγοριών τις αποφυσικοποιεί όπως η θερμότη
τα αλλάζει τη φύση μιας ευαίσθητης πρωτεΐνης. Οι κυβοργικές φεμινίστριες
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χρειάζεται να υποστηρίξουν ότι «εμείς» δεν θέλουμε άλλο πια καμιά φυσική μή
τρα ενότητας και ότι καμία κατασκευή δεν είναι ακέραιη. Φτάνει η ζημιά που 
έκαναν η αθωότητα, καθώς και η σύστοιχη επιμονή στην ιδιότητα του θύματος 
ως μοναδικό θεμέλιο διορατικής παρατήρησης. Το κατασκευασμένο επαναστα
τικό υποκείμενο, όμως, πρέπει επίσης να προκαλέσει κάποιο δισταγμό στους αν
θρώπους του ύστερου 20ού αιώνα. Κατά το ξέφτισμα των ταυτοτήτων και κατά 
τις αναστοχαστικές στρατηγικές κατασκευής τους, διανοίγεται η δυνατότητα να 
υφανθεί κάτι άλλο από το φύλλο συκής για την επόμενη ημέρα της αποκαλυψια- 
κής καταστροφής με την οποία τόσο προφητικά λήγει η σωτηριολογική ιστορία.

Τόσο οι μαρξιστικοί/σοσιαλιστικοί φεμινισμοί όσο και οι ριζοσπαστικοί φεμι
νισμοί φυσικοποίησαν και συνάμα αποφυσικοποίησαν την κατηγορία «γυναίκα» 
και τη συνείδηση των «γυναικείων» κοινωνικών ζωών. Αυτά τα δύο είδη κινήσε
ων ίσως προβάλλονται με μια σχηματική καρικατούρα. Ο μαρξικός σοσιαλισμός 
ριζώνει σε μια ανάλυση της μισθωτής εργασίας που αποκαλύπτει την ταξική δο
μή. Η συστηματική αλλοτρίωση αποτελεί συνέπεια της μισθωτής σχέσης εργα
σίας, καθώς ο εργάτης (sic) αποσυνδέεται από το προϊόν του. Η αφαίρεση και η 
ψευδαίσθηση κυβερνούν στη γνώση, η κυριαρχία κυβερνά στην πρακτική. Η ερ
γασία είναι η κατεξοχήν προνομιούχα κατηγορία που επιτρέπει στον μαρξιστή να 
υπερβεί την ψευδαίσθηση και να βρει την αναγκαία σκοπιά για να αλλάξει ο κό
σμος. Η εργασία είναι η δραστηριότητα που εξανθρωπίζει και φτιάχνει τον άν
θρωπο* η εργασία είναι οντολογική κατηγορία που επιτρέπει τη γνώση ενός υπο
κειμένου και επομένως τη γνώση της καθυπόταξης και της αλλοτρίωσης.

Ο σοσιαλιστικός φεμινισμός, ως πιστό τέκνο, προχώρησε συμμαχώντας με τις 
βασικές αναλυτικές στρατηγικές του μαρξισμού. Το κύριο επίτευγμα των μαρξι- 
στριών φεμινιστριών και των σοσιαλιστριών φεμινιστριών ήταν ότι διεύρυναν 
την κατηγορία της εργασίας ώστε να συμπεριλάβουν όσα έκαναν (μερικές) γυ
ναίκες, ακόμη κι όταν η σχέση μισθωτής εργασίας υπαγόταν σε μια πιο περιεκτι
κή θεώρηση της εργασίας στο πλαίσιο της καπιταλιστικής πατριαρχίας. Συγκε
κριμένα, η γυναικεία εργασία στο νοικοκυριό και η γυναικεία δραστηριότητα στο 
πλαίσιο της μητρότητας γενικότερα (δηλαδή η αναπαραγωγή στη σοσιαλιστική 
φεμινιστική έννοιά της) εισήχθησαν στη θεωρία με βάση το κύρος που τους προ- 
σέδιδε η αναλογία με τη μαρξική έννοια της εργασίας. Η ενότητα των γυναικών 
εδώ βασίζεται σε μια επιστημολογία στηριγμένη στην οντολογική δομή της «ερ
γασίας». Ο μαρξιστικός/σοσιαλιστικός φεμινισμός δεν «φυσικοποιεί» την ενότη
τα* τη θεωρεί πιθανό επίτευγμα βασισμένο σε μια πιθανή οπτική ριζωμένη στις 
κοινωνικές σχέσεις. Η ουσιοποιητική κίνηση έγκειται στην οντολογική δομή της 
εργασίας ή του ανάλογού της, της δραστηριότητας των γυναικών.16 Εκείνο που

16. Ο κεντρικός ρόλος εκδοχών της ψυχαναλυτικής θεωρίας οι οποίες εστιάζουν στις αντι- 
κειμενοτρόπες σχέσεις και οι συνάψεις ισχυρές καθολικευτικές κινήσεις κατά τη συζήτηση της
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συνιστά δυσκολία, κατά τη γνώμη μου, είναι η κληρονομιά του μαρξικού ανθρω
πισμού και ο κατεξοχήν δυτικός εαυτός που τη συνοδεύει. Η συμβολή των διατυ
πώσεων αυτών συνίσταται στην έμφαση που έδωσαν στην καθημερινή ευθύνη 
των πραγματικών γυναικών να οικοδομήσουν ενότητες αντί να τις φυσικοποιούν.

Ο ριζοσπαστικός φεμινισμός στην εκδοχή της Κάθριν Μακκίνον (MacKin
non 1982, 1987) αποτυπώνει μία καρικατούρα των ιδιοποιητικών, ενσωματωτι- 
κών, ολοποιητικών τάσεων που χαρακτηρίζουν τις δυτικές θεωρίες περί δράσης 
θεμελιωμένης στην ταυτότητα.17 Είναι πραγματολογικά και πολιτικά λάθος να 
εξομοιώνονται με την εκδοχή της Μακκίνον όλες οι πολυποίκιλες «στιγμές» ή 
«συνομιλίες» στην πρόσφατη πολιτική γυναικών που ονομάζεται ριζοσπαστικός 
φεμινισμός. Ωστόσο, η τελεολογική λογική της θεωρίας της δείχνει πώς απαλεί- 
φεται ή αστυνομεύεται η διαφορά από μια επιστημολογία και μια οντολογία -  
καθώς και από τις αρνήσεις τους. Το ξαναγράψιμο της ιστορίας του πολύμορφου 
πεδίου που λέγεται ριζοσπαστικός φεμινισμός συνιστά ένα μόνον από τα αποτε
λέσματα της θεωρίας της Μακκίνον. Το σημαντικότερο αποτέλεσμα είναι η πα
ραγωγή μιας θεωρίας περί εμπειρίας, περί ταυτότητας γυναικών, η οποία αποτε
λεί αποκαλυψιακή καταστροφή κατά κάποιον τρόπο για όλες τις επαναστατικές

αναπαραγωγής, της φροντίδας και της μητρότητας σε πολλές επιστημολογικές προσεγγίσεις 
υπογραμμίζουν την αντίσταση των συγγραφέων τους σε ό,τι ονομάζω μεταμοντερνισμό. Κατά 
την άποψή μου, τόσο οι καθολικευτικές κινήσεις όσο και οι συγκεκριμένες εκδοχές της ψυχα
νάλυσης δυσχεραίνουν την ανάλυση της «θέσης των γυναικών στο ολοκληρωμένο κύκλωμα» 
και οδηγούν σε συστηματικές δυσκολίες κατά την προσπάθεια να ερμηνεύσουμε ή ακόμη και 
να δούμε σημαντικότατες όψεις της κατασκευής του φύλου και της έμφυλης κοινωνικής ζωής. 
Η επιχειρηματολογία περί φεμινιστικής οπτικής γωνίας αναπτύχθηκε από τα εξής: Flax (1983), 
Harding (1986), Harding και Hintikka (1983), Hartsock (1983α, 1983β), O ’Brien (1981), Rose 
(1983), Smith (1974, 1979). Για την επανεξέταση θεωριών φεμινιστικού υλισμού και φεμινιστι
κής οπτικής σε απάντηση κριτικών που δέχτηκαν, βλ. Harding (1986: 163-196), Hartsock 
(1987) και Η. Rose (1986).

17. Διαπράττω επιχειρηματολογικό κατηγορικό σφάλμα «προσδιορίζοντας» τις θέσεις της 
Μακκίνον με το επίθετο «ριζοσπαστικός» και παράγοντας κατά συνέπεια τη δική μου αναγωγι
κή κριτική μιας άκρως ετερογενούς συγγραφικής δραστηριότητας, η οποία όντως χρησιμοποιεί 
ρητά την ετικέτα αυτή, με το ταξινομικά υποβολιμαίο επιχείρημά μου σχετικά με μια γραφή 
που δεν χρησιμοποιεί το συγκεκριμένο επίθετο και δεν ανέχεται όρια συμβάλλοντας ως εκ τού
του στα ποικίλα όνειρα για μια κοινή, με την έννοια της μονοσήμαντης, γλώσσα για το φεμινι
σμό. Το κατηγορικό σφάλμα μου προκλήθηκε από το ότι μου ανατέθηκε να γράψω από μια συ
γκεκριμένη ταξινομική θέση η οποία έχει και η ίδια ετερογενή ιστορία, από τη θέση του σοσια
λιστικού φεμινισμού, για την επιθεώρηση Socialist Review. Μια κριτική που οφείλει πολλά στη 
Μακκίνον, χωρίς όμως τον αναγωγισμό και με μια κομψή φεμινιστική παρουσίαση του παρά
δοξου συντηρητισμού του Φουκώ σε ζητήματα σεξουαλικής βίας (βιασμού) υπάρχει στο de 
Lauretis (1985 βλ. επίσης de Lauretis 1986: 1-19). Μια θεωρητικά κομψή φεμινιστική κοινω
νική και ιστορική εξέταση της οικογενειακής βίας, που επιμένει στη σύνθετη εμπρόθετη δράση 
γυναικών, αντρών και παιδιών χωρίς να παραβλέπει τις υλικές δομές της αντρικής κυριαρχίας, 
της φυλής και της τάξης υπάρχει στο Gordon (1988).



ΚΥΒΟΡΓΙΚΟ ΜΑΝΙΦΕΣΤΟ 239

οπτικές. Δηλαδή, η ολοποίηση που συσσωματώθηκε σε αυτή την αφήγηση ριζο
σπαστικού φεμινισμού επιτυγχάνει το σκοπό της -την ενότητα των γυναικών- 
επιβάλλοντας την εμπειρία και τη μαρτυρία του ριζικού μη-είναι. Όσο για τη 
μαρξίστρια/σοσιαλίστρια φεμινίστρια, για αυτήν η συνείδηση δεν αποτελεί φυ
σικό πραγματολογικό δεδομένο αλλά επίτευγμα. Και η θεωρία της Μακκίνον 
εξουδετερώνει μερικές δυσκολίες που ενυπάρχουν στα ανθρωπιστικά επανα
στατικά υποκείμενα, με τίμημα ωστόσο τον ριζικό αναγωγισμό.

Η Μακκίνον υποστηρίζει ότι ο φεμινισμός υιοθέτησε αναγκαστικά διαφορε
τική αναλυτική στρατηγική από το μαρξισμό, καθώς δεν εξέτασε πρωτίστως την 
ταξική δομή αλλά τη δομή του βιολογικού/κοινωνικού φύλου και τη γενεσιουρ
γό σχέση της, την αντρική συγκρότηση και τη σεξουαλική ιδιοποίηση των γυ
ναικών. Η «οντολογία» της Μακκίνον οικοδομεί παραδόξως ένα μη-υποκείμε- 
νο, ένα μη-είναι. Η «γυναίκα» δεν προέρχεται από την εργασία του εαυτού αλλά 
από την επιθυμία κάποιου άλλου. Συνεπώς, η Μακκίνον αναπτύσσει μια θεωρία 
της συνείδησης η οποία επιβάλλει τι μπορεί να θεωρηθεί «γυναικεία εμπειρία» -  
καθετί που το ονομάζει σεξουαλική παραβίαση, στην πραγματικότητα το ίδιο το 
σεξ, στο βαθμό που αφορά «γυναίκες». Φεμινιστική πρακτική είναι η κατα
σκευή της συνείδησης αυτής της μορφής· δηλαδή η αυτογνωσία ενός εαυτού- 
που-δεν-είναι.

Η διαστροφή είναι πως η σεξουαλική ιδιοποίηση σε τούτον το φεμινισμό δια
θέτει πάλι την επιστημολογική υπόσταση της εργασίας· δηλαδή, το σημείο από 
το οποίο πρέπει να πηγάζει μια ανάλυση ικανή να συμβάλει στην αλλαγή του κό
σμου. Η σεξουαλική αντικειμενοποίηση όμως, όχι η αλλοτρίωση, αποτελεί συνέ
πεια της δομής του βιολογικού/κοινωνικού φύλου. Το αποτέλεσμα της σεξουαλι
κής αντικειμενοποίησης στο βασίλειο της γνώσης είναι η ψευδαίσθηση και η 
αφαίρεση. Ωστόσο, μια γυναίκα δεν αποξενώνεται απλώς από το προϊόν της, αλ
λά κατά μία βαθύτατη έννοια δεν υπάρχει ως υποκείμενο ή ως δυνητικό υποκεί
μενο έστω, εφόσον την ύπαρξή της ως γυναίκας την οφείλει στη σεξουαλική ιδιο
ποίηση. Η συγκρότηση του υποκειμένου από την επιθυμία ενός άλλου δεν είναι 
το ίδιο με την αλλοτρίωση κατά τον βίαιο χωρισμό του εργάτη από το προϊόν του.

Η ριζοσπαστική θεωρία της εμπειρίας που προτείνει η Μακκίνον είναι ολο- 
ποιητική στο έπακρο· και δεν περιθωριοποιεί τόσο, όσο εξαλείφει το κύρος 
οποιασδήποτε άλλης πολιτικής ομιλίας και δράσης γυναικών. Πρόκειται για μια 
ολοποίηση που παράγει κάτι το οποίο ουδέποτε κατόρθωσε να παραγάγει η ίδια 
η δυτική πατριαρχία -  τη συνείδηση των φεμινιστριών για τη μη ύπαρξη γυναι
κών, εκτός κι αν είναι προϊόντα της επιθυμίας των αντρών. Η Μακκίνον, κατά τη 
γνώμη μου, ορθά υποστηρίζει ότι καμία μαρξική εκδοχή ταυτότητας δεν μπορεί 
να θεμελιώσει στέρεα την ενότητα μεταξύ γυναικών. Επιλύοντας όμως το πρό
βλημα των αντιφάσεων κάθε δυτικού επαναστατικού υποκειμένου για φεμινι
στικούς σκοπούς, αναπτύσσει ένα ακόμη πιο αυταρχικό δόγμα περί εμπειρίας.
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Μπορεί η διαμαρτυρία μου για τις σοσιαλιστικές/μαρξικές οπτικές γωνίες να 
αφορά το αθέλητο εκ μέρους τους σβήσιμο της πολυφωνικής, μη αφομοιώσιμης, 
ριζοσπαστικής διαφοράς που έγινε ορατή στον αντιαποικιοκρατικό λόγο και 
πρακτική, αλλά και η σκόπιμη απάλειψη κάθε διαφοράς από την πλευρά της 
Μακκίνον, με το τέχνασμα της «ουσιώδους» μη ύπαρξης γυναικών, δεν είναι 
διόλου καθησυχαστική.

Στο ταξινομικό σχήμα που προτείνω, το οποίο, όπως και κάθε άλλη ταξινομία, 
συνιστά επαν-εγγραφή της ιστορίας, ο ριζοσπαστικός φεμινισμός μπορεί να χωρέ- 
σει όλες τις δραστηριότητες γυναικών τις οποίες κατονομάζουν οι σοσιαλίστριες 
φεμινίστριες ως μορφές εργασίας μόνον εφόσον η δραστηριότητα μπορεί να σε- 
ξουαλικοποιηθεί κατά κάποιο τρόπο. Η αναπαραγωγή είχε διαφορετικές νοηματι
κές αποχρώσεις για τις δύο τάσεις, τη μία ριζωμένη στην εργασία, την άλλη στο 
σεξ, ενώ και οι δύο αποκαλούσαν «ψευδή συνείδηση» τις συνέπειες της κυριαρ
χίας και της άγνοιας για την κοινωνική και την προσωπική πραγματικότητα.

Πέρα από τις δυσκολίες ή και τις συμβολές στην επιχειρηματολογία κάθε 
συγγραφέα ξεχωριστά, ούτε η μαρξιστική ούτε η ριζοσπαστική φεμινιστική 
οπτική έτειναν να εναγκαλιστούν την υπόσταση μιας μερικής εξήγησης- και οι 
δύο συγκροτήθηκαν ως ολότητες σε τακτική βάση. Τόσο πολλές ήταν πράγματι 
οι απαιτήσεις της δυτικής εξήγησης- γιατί ειδάλλως πώς θα μπορούσε ο «δυτι
κός» συγγραφέας να ενσωματώσει τους άλλους του; Κάθε οπτική προσπάθησε 
να προσαρτήσει άλλες μορφές κυριαρχίας επεκτείνοντας τις βασικές κατηγορίες 
της με την αναλογία, την απλή απαρίθμηση ή την πρόσθεση. Η αμήχανη σιωπή 
για τη φυλή ανάμεσα στις λευκές ριζοσπάστριες και σοσιαλίστριες φεμινίστριες 
υπήρξε μία σημαντική, καταστροφική πολιτική συνέπεια. Η ιστορία και η πολυ
φωνία εξαφανίζονται μέσα σε πολιτικές ταξινομίες που προσπαθούν να εγκαθι- 
δρύσουν γενεαλογίες. Ο χώρος για τη φυλή (ή και για πολλά άλλα) ήταν δομικά 
ανύπαρκτος στη θεωρία που ισχυρίζεται ότι αποκαλύπτει την κατασκευή της κα
τηγορίας «γυναίκα» και της κοινωνικής ομάδας «γυναίκες» ως ενοποιημένο ή 
ολοποιήσιμο όλον. Η δική μου καρικατούρα έχει περίπου την εξής δομή:

σοσιαλιστικός φεμινισμός -  ταξική δομή // μισθωτή εργασία // αλλοτρίωση
εργασία, κατ’ αναλογία αναπαραγωγή, κατ’ επέκταση βιολογικό φύλο, κατά 

προσθήκη φυλή
ριζοσπαστικός φεμινισμός -  έμφυλη κοινωνική δομή // σεξουαλική ιδιοποίηση 

// αντικειμενοποίηση
βιολογικό φύλο, κατ’ αναλογία εργασία, κατ’ επέκταση αναπαραγωγή, κατά 

προσθήκη φυλή

Η γαλλίδα θεωρητικός Τζούλια Κρίστεβα υποστήριξε σε διαφορετικά συμφρα- 
ζόμενα ότι οι γυναίκες εμφανίστηκαν ως ιστορική ομάδα ύστερα από τον Β ' Πα
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γκόσμιο Πόλεμο, παράλληλα με ομάδες όπως η νεολαία. Είναι αμφίβολο κατά 
πόσο ισχύουν οι χρονολογίες τις οποίες αναφέρει* όμως τώρα πια μάθαμε να θυ
μόμαστε ότι η «φυλή» δεν υπήρχε ανέκαθεν, η «τάξη» έχει ιστορικά προσδιορι
σμένη ημερομηνία γέννησης και οι «ομοφυλόφιλοι» μετρούν πολύ λίγα χρόνια, 
ως γνωστικά αντικείμενα και ως ιστορικά δρώντα υποκείμενα. Δεν είναι καθό
λου τυχαίο που το συμβολικό σύστημα της οικογένειας του άντρα -κ ι επομένως 
η ουσία της γυναίκας- διαλύεται την ίδια στιγμή που τα δίκτυα σύνδεσης μεταξύ 
ανθρώπων στον πλανήτη έχουν αποκτήσει πρωτοφανή πολλαπλότητα, γονιμό
τητα και περιπλοκότητα. Ο «προηγμένος καπιταλισμός» δεν επαρκεί προκειμέ- 
νου να αποδώσει τη δομή τούτης της ιστορικής στιγμής. Σύμφωνα με τη «δυτι
κή» αντίληψη, διακυβεύεται το τέλος του ανθρώπου. Η γυναίκα δεν αποδιαρ
θρώνεται διόλου τυχαία σε γυναίκες στην εποχή μας. Οι σοσιαλίστριες φεμινί
στριες ίσως δεν ήταν ουσιαστικά ένοχες για την παραγωγή ουσιοκρατικής θεω
ρίας που καταργούσε την ιδιαιτερότητα και τα αντιφατικά συμφέροντα των γυ
ναικών. Ομως νομίζω πως υπήρξαμε ένοχες, τουλάχιστον λόγω της αστόχαστης 
συμμετοχής στη λογική, στα ιδιώματα και τις πρακτικές του λευκού ανθρωπι
σμού και μέσω της αναζήτησης ενός μοναδικού εδάφους κυριαρχίας που θα δια
σφάλιζε την επαναστατική φωνή μας. Τώρα έχουμε λιγότερες δικαιολογίες. Κα
θώς συνειδητοποιούμε όμως τις αποτυχίες μας, κινδυνεύουμε να ολισθήσουμε 
στη δίχως όρια διαφορά και να εγκαταλείψουμε το έργο να δημιουργήσουμε επι- 
μέρους, πραγματική σύνδεση, έργο που τείνει να προκαλεί σύγχυση. Μερικές 
διαφορές είναι παιχνιδιάρικες· άλλες όμως αποτελούν πόλους των παγκόσμιων 
ιστορικών συστημάτων κυριαρχίας. Η «επιστημολογία» έχει να κάνει με το να 
γνωρίζουμε τη διαφορά.

Η  πληροφορική της κυριαρχίας

Σε τούτη την απόπειρα για μια επιστημολογική και πολιτική θέση, θα ήθελα να 
σκιαγραφήσω έναν πίνακα πιθανής ενότητας, έναν πίνακα που οφείλει πολλά 
στις σοσιαλιστικές και φεμινιστικές αρχές σχεδίου. Το σκίτσο μου εντάσσεται 
στο πλαίσιο αναφοράς που θέτουν οι εκτενείς και σπουδαίες αναδιευθετήσεις σε 
παγκόσμιας εμβέλειας κοινωνικές σχέσεις στενά δεμένες με την επιστήμη και 
την τεχνολογία. Υπερασπίζομαι μια πολιτική ριζωμένη σε απόψεις για τις θεμε
λιώδεις αλλαγές στη φύση της τάξης, της φυλής και του φύλου, οι οποίες συμ
βαίνουν σε ένα αναδυόμενο σύστημα παγκόσμιας ευταξίας που έχει τέτοιο βε
ληνεκές και είναι τόσο πρωτοφανές όσο και εκείνο που δημιουργηθηκε από τον 
βιομηχανικό καπιταλισμό· ζούμε κινούμενοι από μια οργανική, βιομηχανική 
κοινωνία προς ένα πολύμορφο πληροφορικό σύστημα -  από τα πάντα ως εργα
σία στα πάντα ως παιχνίδισμα, παιχνίδι θανατηφόρο. Οι διχοτομίες αυτές, υλι-
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κές και ιδεολογικές συνάμα, μπορούν να εκφραστούν στο ακόλουθο διάγραμμα 
των μεταβάσεων από τις βολικές παλιές ιεραρχικές κυριαρχίες στα τρομακτικά 
νέα δίκτυα που ονόμασα «πληροφορική της κυριαρχίας»:

Αναπαράσταση
Αστικό μυθιστόρημα, ρεαλισμός 

Οργανισμός 
Βάθος, ακεραιότητα 
Θερμότητα
Βιολογία ως κλινική πρακτική
Φυσιολογία
Μικρή ομάδα
Τελειότητα
Ευγονική
Παρακμή, Το μαγικό βουνό  (Τόμας Μαν) 

Υγιεινή

Μικροβιολογία, φυματίωση 

Οργανικός καταμερισμός εργασίας 
Λειτουργική εξειδίκευση 
Αναπαραγωγή
Οργανική εξειδίκευση ως προς το ρόλο φύλου

Βιολογικός ντετερμινισμός
Κοινοτική οικολογία

Φυλετική αλυσίδα των όντων

Επιστημονική διαχείριση στο εσωτερικό
της χώρας /εργοστάσιο
Οικογένεια/ αγορά/ εργοστάσιο
Οικογενειακός μισθός
Δημόσιο/ ιδιωτικό
Φύση/ Πολιτισμός
Συν-εργασία
Φρόυντ
Σεξ

Εργασία
Νόηση
Δεύτερος Παγκόσμιος Πόλεμος 
Καπιταλιστική πατριαρχία των λευκών

Προσομοίωση

Επιστημονική φαντασία, μεταμοντερνισμός 
Έ μβια συνιστώσα οικοσυστήματος 
Επιφάνεια, σύνορο 
Θόρυβος
Βιολογία ως εγγραφή 
Μηχανική επικοινωνιών 

Υποσύστημα 
Βελτιστοποίηση 
Έ λεγχος πληθυσμών

Απαρχαίωση, Το σοκ του μέλλοντος  (Άλβιν 

Τόφλερ)
Διαχείριση πιέσεων 

Ανοσολογία, AIDS 
Εργονομία/κυβερνητική εργασίας 

Προκάτ συναρμολογούμενη κατασκευή 

Αντιγραφή
Βέλτιστες στρατηγικές γενετικής 
Εξελικτική αδράνεια, περιορισμοί 

Οικοσύστημα
Νεοϊμπεριαλισμός, ΟΗΕ, ανθρωπισμός

Παγκόσμιο εργοστάσιο/ οικιακή μονάδα
παραγωγής μέσω πληροφορικών συστημάτων

Γυναίκες στο ολοκληρωμένο κύκλωμα

Συγκρίσιμη αξία
Κυβοργική ιδιότητα του πολίτη
Πεδία διαφοράς
Εντατικοποίηση επικοινωνιών
Λακάν
Γενετική μηχανική 

Ρομποτική 
Τεχνητή νοημοσύνη 
Πόλεμος των Αστρων 
Πληροφορική της κυριαρχίας
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Ο κατάλογος υποδεικνύει αρκετά ενδιαφέροντα πράγματα.18 Πρώτον, τα αντι
κείμενα στη δεξιά στήλη δεν μπορούν να κωδικοποιηθούν ως «φυσικά», κάτι 
που εφόσον συνειδητοποιηθεί ανατρέπει τη φυσιοκρατική κωδικοποίηση για 
την αριστερή στήλη επίσης. Δεν υπάρχει επιστροφή για εμάς, ούτε ιδεολογικά 
ούτε υλικά. Δεν πέθανε μόνον ο «θεός»· το ίδιο ισχύει και για τη «θεά». Ή ανα
στήθηκαν κι οι δύο σε κόσμους φορτισμένους με μικροηλεκτρονική και βιοτε- 
χνολογική πολιτική. Όσον αφορά τα αντικείμενα όπως οι έμβιες συνιστώσες, 
δεν πρέπει να σκέφτεται κανείς με όρους ουσιωδών ιδιοτήτων αλλά με όρους 
σχεδιασμού, συνοριακών περιορισμών, συχνότητας ροών, λογικής συστήματος, 
κόστους μείωσης περιορισμών. Η αμφιγονία αποτελεί ένα είδος αναπαραγωγι
κής στρατηγικής ανάμεσα σε πολλά άλλα, με κόστος και όφελος ως λειτουργία 
του περιβάλλοντος συστήματος. Οι ιδεολογίες της αμφιγονίας δεν είναι πια εύ
λογο να επικαλούνται ιδέες για το βιολογικό φύλο και τον σεξουαλικό ρόλο θεω
ρώντας τα οργανικές όψεις σε φυσικά αντικείμενα όπως οι οργανισμοί και οι οι
κογένειες. Μια τέτοια συλλογιστική θα αποκαλυφθεί ως ανορθολογική, και οι 
διευθυντές επιχειρήσεων που διαβάζουν το Playboy θα βρεθούν, παραδόξως, 
ομόκλινοι με τις ριζοσπάστριες φεμινίστριες που μαίνονται κατά της πορνογρα
φίας αποκαλύπτοντας από κοινού τον ανορθολογισμό.

Παρομοίως για τη φυλή, οι ιδεολογίες για την ποικιλομορφία του ανθρώπι
νου είδους πρέπει να διατυπωθούν με όρους συχνοτήτων των παραμέτρων, όπως 
οι ομάδες αίματος ή οι επιδόσεις στο δείκτη νοημοσύνης. Είναι «ανορθολογική» 
η επίκληση εννοιών όπως πρωτόγονος και πολιτισμένος. Στην αντίληψη των φι
λελεύθερων και των ριζοσπαστών, η αναζήτηση απαρτιωμένων κοινωνικών συ
στημάτων παραχωρεί τη θέση της σε μια νέα πρακτική αποκαλούμενη «πειρα
ματική εθνογραφία», στην οποία ένα οργανικό αντικείμενο διασκορπίζεται δί
νοντας προσοχή στο παιχνίδισμα της γραφής. Στο ιδεολογικό επίπεδο, βλέπουμε 
μεταφράσεις του ρατσισμού και της αποικιοκρατικής ιδεολογίας σε ιδιώματα 
περί ανάπτυξης και υπανάπτυξης, βαθμιδών και περιορισμών του εκσυγχρονι
σμού. Οποιαδήποτε αντικείμενα ή πρόσωπα μπορούν εύλογα να γίνουν αντικεί
μενα σκέψης με όρους αποσυνάθροισης και ανασυνάθροισης· δεν υπάρχουν 
«φυσικές» αρχιτεκτονικές που να περιορίζουν το σχεδίασμά συστήματος. Οι 
γειτονιές όπου συγκεντρώνονται οι χρηματοπιστωτικές δραστηριότητες στις πό
λεις ολόκληρου του κόσμου, καθώς και οι ζώνες εξαγωγών και ελεύθερου εμπο
ρίου, διακηρύσσουν τούτο το στοιχειώδες γεγονός του «ύστερου καπιταλισμού».

18. Το συγκεκριμένο διάγραμμα δημοσιεύτηκε το 1985. Προηγούμενες προσπάθειες μου να 
κατανοήσω τη βιολογία ως λόγο διοίκησης-ελέγχου στο πλαίσιο της κυβερνητικής και τους ορ
γανισμούς ως «φυσικά-τεχνικά αντικείμενα γνώσης» ήταν τα ΗΒΓΒΝναγ (1979, 1983, 1984). Η εκ
δοχή του διχοτομικού διαγράμματος που συντάχθηκε το 1979 δημοσιεύεται εδώ στο κεφ. 3· για 
μια εκδοχή του 1989, βλ. εδώ κεφ. 10. Οι διαφορές υποδεικνύουν μετατοπίσεις στο επιχείρημα.
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Ολόκληρο το σόμπαν των αντικειμένων που μπορούν να γίνουν επιστημονικά 
γνωστά πρέπει να διατυπωθεί με τη μορφή ισάριθμων προβλημάτων στη μηχα
νική επικοινωνιών (για τα διευθυντικά στελέχη) ή θεωριών κειμένου (για όσους 
θα πρόβαλλαν αντιστάσεις). Και τα δύο είναι κυβοργικές σημειολογίες.

Είναι αναμενόμενο για τις στρατηγικές ελέγχου να επικεντρώνονται σε συ
νοριακές συνθήκες και σε διεπαφές, σε συχνότητες ροής πέραν των συνόρων -  
αντί για την ακεραιότητα των φυσικών αντικειμένων. Η «ακεραιότητα» και η 
«ειλικρίνεια» του δυτικού εαυτού παραχωρούν τη θέση τους σε διαδικασίες λή
ψης αποφάσεων και σε έμπειρα συστήματα λογισμικού. Οι στρατηγικές ελέγχου 
που εφαρμόζονται στις ικανότητες των γυναικών να δίνουν ζωή σε νέα ανθρώπι
να όντα θα αναπτυχθούν, για παράδειγμα, στα ιδιώματα του πληθυσμιακού 
ελέγχου και της μεγιστοποίησης της επίτευξης στόχων για άτομα λήπτες αποφά
σεων. Οι στρατηγικές ελέγχου θα διατυπωθούν με όρους συχνοτήτων, κόστους 
περιοριστικών όρων, βαθμών ελευθερίας. Τα ανθρώπινα όντα, σαν κάθε άλλη 
συνιστώσα ή υποσύστημα, πρέπει να τοπικοποιηθούν σε μια αρχιτεκτονική συ
στήματος που οι βασικοί τρόποι λειτουργίας του είναι πιθανοκρατικοί, στατιστι
κοί. Δεν υπάρχουν αντικείμενα, χώροι ή σώματα που να είναι αφεαυτά ιερά* κά
θε συνιστώσα μπορεί να διασυνδεθεί με οποιαδήποτε άλλη, εφόσον κατασκευα
στεί το κατάλληλο πρότυπο, ο σωστός κώδικας για την επεξεργασία σημάτων σε 
μια κοινή γλώσσα. Η ανταλλαγή σε τούτο τον κόσμο υπερβαίνει την οικουμενι
κή μετάφραση που πραγματοποιήθηκε από τις καπιταλιστικές αγορές, την οποία 
ανέλυσε τόσο καλά ο Μαρξ. Προνομιακή παθολογία που επηρεάζει όλα τα είδη 
συνιστωσών σε τούτο το σόμπαν είναι η ένταση -  η κατάρρευση των επικοινω
νιών ( Ι - ^ γ̂ β 1983). Το κυβόργιο δεν υπόκειται στη βιοπολιτική όπως την όρι
σε ο Φουκώ· το κυβόργιο προσομοιώνει την πολιτική, ένα επιχειρησιακό πεδίο 
με πολύ μεγαλύτερη δυναμική.

Τούτο το είδος ανάλυσης των επιστημονικών και πολιτισμικών αντικειμένων 
γνώσης που εμφανίστηκαν ιστορικά μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο μας προε
τοιμάζει να παρατηρήσουμε μερικές σημαντικές ανεπάρκειες στη φεμινιστική 
ανάλυση που κινήθηκε σαν να εξακολουθούσαν να κυβερνούν οι ίδιοι οργανι
κοί, ιεραρχικοί δυϊσμοί οργάνωσης του λόγου στη «Δύση» από την εποχή του 
Αριστοτέλη. Οι δυϊσμοί αυτοί όμως κανιβαλίστηκαν ή «τεχνο-χωνεύτηκαν», 
όπως θα το διατύπωνε η Ζωή Σοφούλη. Οι διχοτομίες ανάμεσα στο νου και το 
σώμα, στο ζωικό και το ανθρώπινο, στον οργανισμό και τη μηχανή, στο δημόσιο 
και το ιδιωτικό, στη φύση και τον πολιτισμό, στους άντρες και τις γυναίκες, στο 
πρωτόγονο και το πολιτισμένο αμφισβητούνται όλες τους ιδεολογικά. Η πραγ- 
ματωμένη κατάσταση των γυναικών είναι η αφομοίωση/εκμετάλλευσή τους μέ
σα σε ένα παγκόσμιο σύστημα παραγωγής/αναπαραγωγής και επικοινωνιών που 
ονομάζεται πληροφορική της κυριαρχίας. Το σπίτι, ο τόπος εργασίας, η αγορά, ο 
δημόσιος στίβος, το ίδιο το σώμα, όλα μπορούν να διασκορπιστούν και να δια
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συνδεθούν με άπειρους σχεδόν, πολύμορφους τρόπους και με τεράστιες συνέ
πειες για τις γυναίκες και άλλους -  συνέπειες πολύ διαφορετικές για διαφορετι
κούς ανθρώπους οι οποίες δυσχεραίνουν σημαντικά το να φανταστούμε πολυδύ
ναμα αντιτασσόμενα διεθνή κινήματα και συνάμα τα καθιστούν ουσιώδη για 
την επιβίωση. Μια σημαντική οδός για την ανακατασκευή της σοσιαλιστικής- 
φεμινιστικής πολιτικής περνά από τη θεωρία και την πρακτική που στρέφεται 
στις επιστημονικές και τεχνολογικές κοινωνικές σχέσεις, που συμπεριλαμβά
νουν σε κομβικό ρόλο συστήματα μύθων και νοημάτων δομικά για τη φαντασία 
μας. Το κυβόργιο είναι ένα είδος αποδιαρθρωμένου και ανασυναρθρωμένου με
ταμοντέρνου συλλογικού και ατομικού εαυτού. Αυτόν τον εαυτό πρέπει να κω
δικοποιήσουν οι φεμινίστριες.

Οι τεχνολογίες επικοινωνιών και οι βιοτεχνολογίες είναι τα κομβικά εργα
λεία που κατασκευάζουν εκ νέου τα σώματά μας. Τα εργαλεία αυτά ενσαρκώ
νουν και επιβάλλουν νέες κοινωνικές σχέσεις για τις γυναίκες σε ολόκληρο τον 
κόσμο. Οι τεχνολογίες και οι επιστημονικοί λόγοι μπορούν εν μέρει να κατανοη
θούν ως τυπικές εκφάνσεις, δηλαδή ως παγωμένες στιγμές, των ρευστών κοινω
νικών διαντιδράσεων που τις συγκροτούν, όμως θα έπρεπε επίσης να ιδωθούν 
ως όργανα επιβολής νοημάτων. Είναι διαπερατό το σύνορο ανάμεσα στο εργα
λείο και το μύθο, το όργανο και την έννοια, τα ιστορικά συστήματα κοινωνικών 
σχέσεων και τις ιστορικές ανατομίες πιθανών σωμάτων, στα οποία συμπεριλαμ- 
βάνονται τα αντικείμενα γνώσης. Ο μύθος και το εργαλείο πράγματι αλληλοσυ- 
γκροτούνται.

Επιπροσθέτως, οι επιστήμες των επικοινωνιών και οι μοντέρνες βιολογίες 
κατασκευάζονται από μια κοινή κίνηση -  τη μετάφραση του κόσμου σε πρόβλημα 
κωδικοποίησης, μια αναζήτηση κάποιας κοινής γλώσσας στην οποία εξαφανίζε
ται κάθε αντίσταση στον εργαλειακό έλεγχο και κάθε ετερογένεια μπορεί να 
υποβληθεί σε αποδιάρθρωση, ανασυνάρθρωση, επένδυση και ανταλλαγή.

Στις επιστήμες των επικοινωνιών, η μετάφραση του κόσμου σε πρόβλημα 
κωδικοποίησης μπορεί να εικονογραφηθεί εξετάζοντας τις κυβερνητικές (ανα- 
δραστικά ελεγχόμενες) θεωρίες συστημάτων που εφαρμόζονται στην τεχνολο
γία της τηλεφωνίας, στο σχεδιασμό υπολογιστών, στην ανάπτυξη οπλικών συ
στημάτων ή στην κατασκευή και τη συντήρηση βάσεων δεδομένων. Η λύση στα 
κρίσιμα ερωτήματα σε κάθε περίπτωση βασίζεται σε μια θεωρία γλώσσας και 
ελέγχου· κρίσιμη λειτουργία είναι ο καθορισμός των συχνοτήτων, των κατευ
θύνσεων και των πιθανοτήτων ροής μιας ποσότητας που λέγεται πληροφορία. Ο 
κόσμος υποδιαιρείται σε σύνορα με διαφορική διαπερατότητα από την πληρο
φορία. Η πληροφορία είναι εκείνο ακριβώς το ποσοτικοποιήσιμο στοιχείο (μο
νάδα, βάση ενότητας) που επιτρέπει την οικουμενική μετάφραση, κι επομένως 
την ανεμπόδιστη εργαλειακή εξουσία (με την ονομασία αποτελεσματική επικοι
νωνία). Η μεγαλύτερη απειλή σε μια τέτοια εξουσία είναι η διακοπή της επικοί-
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νωνίας. Κάθε κατάρρευση συστήματος αποτελεί συνάρτηση κάποιας πίεσης. Τα 
θεμελιώδη μεγέθη της τεχνολογίας αυτής μπορούν να συμπυκνωθούν μεταφορι
κά στο C3I, το σύστημα διοίκησης, ελέγχου, επικοινωνίας και πληροφοριών, το 
σύμβολο του στρατιωτικού τομέα για την επιχειρησιακή θεωρία του.

Στις μοντέρνες βιολογίες, η μετάφραση του κόσμου σε πρόβλημα κωδικοποί
ησης μπορεί να εικονογραφηθεί με τη μοριακή γενετική, την οικολογία, την κοι- 
νωνιοβιολογική εξελικτική θεωρία και την ανοσοβιολογία. Ο οργανισμός έχει 
μεταφραστεί σε προβλήματα γενετικής κωδικοποίησης και αναγνώσιμων απο
τελεσμάτων υπολογιστικών συστημάτων. Η έρευνα διαμορφώνεται ευρύτατα 
από τη βιοτεχνολογία, μια τεχνολογία γραφής.19 Με μια έννοια οι οργανισμοί 
δεν υπάρχουν πια ως αντικείμενα γνώσης, έχοντας παραχωρήσει τη θέση τους 
στις έμβιες συνιστώσες, δηλαδή σε ειδικά είδη μηχανισμών επεξεργασίας πλη
ροφοριών. Οι ανάλογες κινήσεις στην οικολογία μπορούν να εξεταστούν με την 
εμβάθυνση στην ιστορία και τη χρησιμότητα της έννοιας του οικοσυστήματος. 
Η ανοσοβιολογία και οι σχετικές ιατρικές πρακτικές συνιστούν πλούσια δείγμα
τα της προνομιακής αντιμετώπισης των συστημάτων κωδικοποίησης και ανα
γνώρισης ως αντικειμένων γνώσης, ως κατασκευών σωματικής πραγματικότητας 
για εμάς. Εδώ η βιολογία είναι ένα είδος κρυπτογραφίας. Η έρευνα είναι ανα
γκαστικά ένα είδος κατασκοπευτικής δραστηριότητας. Οι ειρωνείες άφθονες. 
Ένα σύστημα σε πίεση παρεκτρέπεται· οι επικοινωνιακές διαδικασίες του κα
ταρρέουν δεν καταφέρνει να αναγνωρίσει τη διαφορά ανάμεσα στον εαυτό και 
το άλλο. Νεογνά ανθρώπων με καρδιά μπαμπουίνων ξυπνούν ηθική σύγχυση σε 
παναμερικανικό επίπεδο -  από τη σκοπιά όσων υπερασπίζονται μαχητικά τα δι
καιώματα των ζώων και τουλάχιστον εξίσου από τη σκοπιά των θεματοφυλάκων 
της καθαρότητας του ανθρώπινου είδους. Οι γκέι άντρες και οι χρήστες ενδο
φλέβιων ναρκωτικών στις ΗΠΑ αποτελούν «προνομιακά» θύματα μιας φοβερής 
ασθένειας του ανοσοποιητικού συστήματος η οποία σημαδεύει (εγγράφει πάνω 
στο σώμα) την ασάφεια των συνόρων και την ηθική μόλυνση (Treichler 1987).

Τούτες όμως οι σύντομες εξορμήσεις στις επιστήμες των επικοινωνιών και 
στη βιολογία πραγματοποιούνται σε επίπεδο μικρών επίλεκτων ομάδων ωστό
σο, υπάρχει μια πεζή και σε μεγάλο βαθμό οικονομική πραγματικότητα που υπο
στηρίζει το επιχείρημά μου, ότι τούτες οι επιστήμες και οι τεχνολογίες μάς υπο
δεικνύουν ορισμένους θεμελιώδεις μετασχηματισμούς στην ίδια τη δομή του 
κόσμου. Οι τεχνολογίες των επικοινωνιών βασίζονται στην επιστήμη των ηλε
κτρονικών συστημάτων. Σύγχρονα κράτη, πολυεθνικές εταιρείες, στρατιωτική

19. Για προοδευτικές αναλύσεις και δράσεις σχετικές με τις συζητήσεις για τη βιοτεχνολο
γία: GeneWatch, a Bulletin o f  the Committee for Responsible Genetics (διεύθυνση: 5 Doanc Sir. 
4th Floor, Βοστόνη MA 02109) Genetic Screening Study Group (πρώην Soeiobiology Study 
Group of Science for the People), Καίμπριτζ Μασ. Wright (1982, 1986) Yoxcn(1983).
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ισχύς, μηχανισμοί του κράτους πρόνοιας, δορυφορικά συστήματα, πολιτικές 
διαδικασίες, κατασκευάσματα της φαντασίας μας, συστήματα ελέγχου εργα
σίας, ιατρικές κατασκευές των σωμάτων μας, εμπορική πορνογραφία, ο διεθνής 
καταμερισμός εργασίας και τα θρησκευτικά κινήματα ευαγγελιστών, όλα έχουν 
άμεση εξάρτηση από την ηλεκτρονική. Η μικροηλεκτρονική είναι η τεχνική βά
ση δημιουργίας ομοιωμάτων· δηλαδή αντιγράφων χωρίς πρωτότυπα.

Η μικροηλεκτρονική διαμεσολαβεί τις μεταφράσεις της εργασίας σε ρομπο
τική και επεξεργασία κειμένου, του σεξ σε γενετική μηχανική και σε τεχνολο
γίες αναπαραγωγής, της νόησης σε τεχνητή νοημοσύνη και διαδικασίες λήψης 
αποφάσεων. Οι νέες βιοτεχνολογίες αφορούν πολύ περισσότερα από την αναπα
ραγωγή του ανθρώπινου είδους. Η βιολογία ως πανίσχυρη μηχανική επιστήμη 
για τον ανασχεδιασμό υλικών και διαδικασιών έχει επαναστατικές συνέπειες για 
τη βιομηχανία, οι οποίες σήμερα είναι ίσως εμφανέστερες στις περιοχές των 
φαινομένων ζύμωσης, της γεωργίας και της ενέργειας. Οι επιστήμες των επικοι
νωνιών και η βιολογία είναι κατασκευές φυσικοτεχνικών αντικειμένων γνώσης 
στα οποία έχει θολώσει τελείως η διαφορά ανάμεσα στη μηχανή και τον οργανι
σμό* η νόηση, το σώμα και το εργαλείο βρίσκονται σε κατάσταση στενότατης 
επαφής. Εξίσου εμπλέκονται, όπως φαίνεται, η «πολυεθνική» υλική οργάνωση 
της παραγωγής και της αναπαραγωγής της καθημερινής ζωής και η συμβολική 
οργάνωση της παραγωγής και της αναπαραγωγής του πολιτισμού και της φαντα
σίας. Οι εικόνες της βάσης και του εποικοδομήματος, του δημόσιου και του 
ιδιωτικού ή του υλικού και του ιδεατού, εικόνες που συντηρούν τα σύνορα, ποτέ 
άλλοτε δεν έμοιαζαν πιο εξασθενημένες.

Χρησιμοποίησα την εικόνα της Ρέιτσελ Γκρόσμαν (Grossman 1980) για τις 
γυναίκες στο ολοκληρωμένο κύκλωμα προκειμένου να κατονομάσω την κατά
σταση των γυναικών σε έναν κόσμο βαθύτατα αναδομημένο μέσω των επιστη
μονικών και τεχνολογικών κοινωνικών σχέσεων.20 Χρησιμοποίησα την παράδο
ξη περίφραση «οι επιστημονικές και τεχνολογικές κοινωνικές σχέσεις» προκει
μένου να υποδείξω ότι δεν έχουμε να κάνουμε με κάποιο τεχνολογικό ντετερμι
νισμό, αλλά με ένα ιστορικό σύστημα που εξαρτάται από δομημένες σχέσεις με
ταξύ ανθρώπων. Όμως η φράση θα έπρεπε επίσης να υποδεικνύει ότι η επιστήμη 
και η τεχνολογία προσφέρουν νέες πηγές εξουσίας, ότι χρειαζόμαστε νέες πηγές 
ανάλυσης και πολιτικής δράσης (Latour 1984). Μερικές από τις αναδιευθετή- 
σεις της φυλής, του φύλου και της τάξης, ριζωμένες σε κοινωνικές σχέσεις που 
διευκολύνονται από την τεχνολογία αιχμής, μπορούν να κάνουν τον σοσιαλιστι
κό φεμινισμό καταλληλότερο για αποτελεσματική προοδευτική πολιτική.

20. Αφέτη ριακές αναφορές για τις «γυναίκες στο ολοκληρωμένο κύκλωμα». D Onofrio- 
Flores και Pfafflin (1982), Femandez-Kelly (1982), Fuentes και Ehrenreich (1983), Grossman 
( 1980), Nash και Femandez-Kelly ( 1983), Ong ( 1987), Science Policy Research Unit ( 1982).
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Η  «οικονομία της κατ ’οίκον εργασίας» εκτός «οικίας»

Η «Νέα Βιομηχανική Επανάσταση» δημιουργεί μια νέα παγκόσμια εργατική τά
ξη καθώς και νέες σεξουαλικότητες και εθνότητες. Η ακραία κινητικότητα του 
κεφαλαίου και ο νεοεμφανιζόμενος διεθνής καταμερισμός εργασίας αλληλοδια- 
πλέκονται με την ανάδυση νέων συλλογικοτήτων και την εξασθένηση των οικεί
ων ομαδοποιήσεων. Τούτες οι εξελίξεις δεν είναι ουδέτερες ούτε ως προς το φύ
λο ούτε ως προς τη φυλή. Οι λευκοί άντρες στις προηγμένες βιομηχανικές κοι
νωνίες πρόσφατα έγιναν ευάλωτοι στη μόνιμη ανεργία, και οι γυναίκες δεν εξα
φανίζονται από τους καταλόγους θέσεων εργασίας στον ίδιο βαθμό με τους 
άντρες. Το ζήτημα δεν είναι απλώς ότι οι γυναίκες στις χώρες του Τρίτου Κό
σμου αποτελούν το προτιμώμενο εργατικό δυναμικό για τις πολυεθνικές εται
ρείες που βασίζουν την παραγωγή τους στην επιστήμη και στους τομείς με εξα- 
γωγικό προσανατολισμό, ιδίως στην ηλεκτρονική. Ο πίνακας έχει εντονότερο 
συστημικό χαρακτήρα και εμπεριέχει την αναπαραγωγή, τη σεξουαλικότητα, 
τον πολιτισμό, την κατανάλωση και την παραγωγή. Οι ζωές πολλών γυναικών 
στην αρχετυπική Κοιλάδα του Πυριτίου (Silicon Valley) δομήθηκαν γύρω από 
την απασχόληση σε δουλειές εξαρτημένες από τον τομέα των ηλεκτρονικών, και 
οι πραγματικότητες της προσωπικής ζωής τους συμπεριλαμβάνουν πρακτικές 
διαδοχικής ετεροφυλοφιλικής μονογαμίας, διαρκείς διαπραγματεύσεις για τη 
φροντίδα των παιδιών, την απόσταση από το ευρύτερο συγγενικό περιβάλλον ή 
πολλές άλλες παραδοσιακές μορφές κοινότητας, την υψηλή πιθανότητα να είναι 
μόνες και άκρως ευάλωτες οικονομικά καθώς μεγαλώνουν. Η εθνοτική και η 
φυλετική ποικιλομορφία των γυναικών στην Κοιλάδα του Πυριτίου δομεί έναν 
μικρόκοσμο αλληλοσυγκρουόμενων διαφορών στην κουλτούρα, την οικογέ
νεια, τη θρησκεία, την εκπαίδευση και τη γλώσσα.

Ο Ρίτσαρντ Γκόρντον ονόμασε αυτή τη νέα κατάσταση «οικονομία της κατ’ 
οίκον εργασίας».21 Παρόλο που ο Γκόρντον συμπεριλαμβάνει το φαινόμενο της 
κυριολεκτικής εργασίας κατ’ οίκον, το οποίο εμφανίζεται σε σύνδεση με τη συ
ναρμολόγηση ηλεκτρονικών, η πρόθεσή του είναι ως «οικονομία της κατ’ οίκον 
εργασίας» να χαρακτηρίζεται ένα είδος αναδόμησης της εργασίας το οποίο δια
θέτει σε γενικές γραμμές τα χαρακτηριστικά που αποδίδονταν παλιότερα στις 
γυναικείες δουλειές, σε δουλειές που γίνονταν κυριολεκτικά μόνον από γυναί
κες. Η εργασία επαναπροσδιορίζεται κυριολεκτικά ως γυναικεία και συνάμα ως

21. Για την «κατ’ οίκον οικονομία εκτός οικίας» και σχετικές επιχειρηματολογίες, βλ. 
Gordon (1983) Gordon και Kimball (1985) Stacey (1987)· Reskin και Hartmann (1986) 
Women and Poverty (1984) S. Rose (1986) Collins (1982)· Burr (1982)· Gregory και 
Nussbaum (1982)· Piven και Coward (1982)· Microelectronics Group (1980)· Stallard κ.ά. 
(1983), όπου περιλαμβάνεται χρήσιμος κατάλογος οργανώσεων και πηγών.
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θηλυκοποιημένη, ανεξάρτητα από το αν πραγματοποιείται από άντρες ή γυναί
κες. Η θηλυκοποίηση σημαίνει ότι οι εργαζόμενοι είναι άκρως ευάλωτοι· ότι 
μπορούν να αποδιαρθρωθούν, να ανασυναρθρωθούν, να υποστούν εκμετάλλευ
ση ως επικουρικό εργατικό δυναμικό· ότι δεν θεωρούνται τόσο εργάτες ή εργά
τριες όσο πάροχοι υπηρεσιών· ότι οι διακανονισμοί του χρόνου στους οποίους 
υπόκεινται, τόσο στο πλαίσιο της αμειβόμενης εργασίας όσο και εκτός αυτού, 
είναι τέτοιοι που μετατρέπουν σε κοροϊδία τους περιορισμούς στο καθημερινό 
ωράριο εργασίας· ότι η ζωή που κάνουν βρίσκεται πάντοτε στο όριο του άσε
μνου, του εκτός τόπου και μπορεί να αναχθεί στο φύλο. Η αποειδίκευση αποτε
λεί παλαιά στρατηγική που πρόσφατα εφαρμόζεται σε πρώην προνομιούχους 
εργάτες. Ωστόσο, η οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας δεν αναφέρεται μόνο 
στην εκτεταμένη αποειδίκευση, ούτε αρνείται ότι εμφανίζονται νέες περιοχές 
υψηλής ειδίκευσης, ακόμη και για γυναίκες και άντρες που προηγουμένως απο
κλείονταν από την ειδικευμένη απασχόληση. Η έννοια υποδεικνύει μάλλον ότι 
το εργοστάσιο, το σπίτι και η αγορά εντάσσονται σε νέα κλίμακα και ότι οι γυ
ναικείοι τόποι είναι κομβικής σημασίας -  και χρειάζεται να αναλυθούν όσον 
αφορά τις διαφορές μεταξύ γυναικών και τα νοήματα των σχέσεων μεταξύ 
αντρών και γυναικών σε ποικίλες καταστάσεις.

Οι νέες τεχνολογίες κατέστησαν πραγματοποιήσιμη (αλλά δεν προκάλεσαν) 
την οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας ως παγκόσμια καπιταλιστική οργανωτική 
δομή. Η επίθεση σε βάρος των σχετικά προνομιούχων, λευκών ως επί το πλεί- 
στον, αντρικών και με συνδικαλιστική οργάνωση θέσεων εργασίας συνδέει την 
επιτυχία της με τη δύναμη των νέων τεχνολογιών των επικοινωνιών να απαρτιώ- 
νουν και να ελέγχουν το εργατικό δυναμικό παρά την ευρύτατη διασκόρπιση και 
αποκέντρωσή του. Τις συνέπειες των νέων τεχνολογιών τις αισθάνονται οι γυ
ναίκες τόσο με την απώλεια του οικογενειακού (αντρικού) μισθού (εφόσον είχαν 
ποτέ πρόσβαση σε τούτο το προνόμιο των λευκών), όσο και στο χαρακτήρα που 
αποκτούν οι δικές τους δουλειές, οι οποίες γίνονται δουλειές έντασης κεφαλαί
ου, όπως για παράδειγμα στις εργασίες γραφείου και νοσηλευτικής φροντίδας.

Οι νέες οικονομικές και τεχνολογικές διευθετήσεις σχετίζονται επίσης με τη 
διαδικασία κατάρρευσης στην οποία βρίσκεται το κράτος πρόνοιας και με τη συ
νακόλουθη αύξηση των απαιτήσεων να επωμιστούν οι γυναίκες την καθημερινή 
ζωή, τόσο για τις ίδιες όσο και για τους άντρες, τα παιδιά και τους ηλικιωμένους. 
Επιτακτική έχει γίνει η ανάγκη να εστιάσουμε στη θηλυκοποίηση της φτώχειας 
-  φαινόμενο που γεννιέται από την αποδιάρθρωση του κράτους πρόνοιας, την 
οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας όπου οι σταθερές δουλειές αρχίζουν πια να 
αποτελούν εξαίρεση, και συντηρείται από την προσδοκία ότι οι γυναικείοι μι
σθοί δεν θα συνδυάζονται με ένα αντρικό εισόδημα για την υποστήριξή των παι
διών. Οι ποικίλες μορφές νοικοκυριών με γυναίκα επικεφαλής οφείλονται σε αι
τίες που αποτελούν συνάρτηση της φυλής, της τάξης ή της σεξουαλικότητας·
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όμως η αυξανόμενη γενίκευση των νοικοκυριών αυτού του τύπου αποτελεί έδα
φος για συνασπισμούς γυναικών πάνω σε πολλά φλέγοντα ζητήματα. Δύσκολα 
θα χαρακτηριζόταν νέο το φαινόμενο να επωμίζονται κατά κανόνα οι γυναίκες 
την καθημερινή ζωή, κάτι που εν μέρει αποτελεί συνάρτηση της επιβεβλημένης 
κοινωνικής θέσης που έχουν ως μητέρες· νέο είναι το είδος της απαρτίωσης με 
τη συνολική καπιταλιστική οικονομία, την ολοένα περισσότερο βασισμένη στον 
πόλεμο. Οι ιδιαίτερες πιέσεις που ασκούνται στις μαύρες γυναίκες των ΗΠΑ, για 
παράδειγμα, οι οποίες πέτυχαν να ξεφύγουν από τη (μόλις και μετά βίας) αμει- 
βόμενη οικιακή υπηρεσία και τώρα κατέχουν πάμπολλες υπαλληλικές και παρό
μοιες δουλειές, έχουν τεράστια συνεπακόλουθα για τη συνεχιζόμενη φτώχεια 
που επιβάλλεται στον μαύρο πληθυσμό σε συνδυασμό με την εργασιακή απα
σχόληση. Οι έφηβες στις εκβιομηχανιζόμενες περιοχές του Τρίτου Κόσμου ανα
καλύπτουν ολοένα περισσότερο ότι αποτελούν τη σημαντικότερη πηγή μισθού 
σε χρήμα για τις οικογένειές τους, ενώ η πρόσβαση στη γη γίνεται ολοένα πιο 
προβληματική. Τούτες οι εξελίξεις πρέπει να έχουν σημαντικές συνέπειες στην 
ψυχοδυναμική και την πολιτική του φύλου και της φυλής.

Χρησιμοποιώντας ως πλαίσιο αναφοράς τα τρία σημαντικότερα στάδια του 
καπιταλισμού (εμπορικός και πρώιμος βιομηχανικός καπιταλισμός, μονοπωλια
κός καπιταλισμός, πολυεθνικός καπιταλισμός) -τα  οποία συνδέονται αντίστοιχα 
με τον εθνικισμό, τον ιμπεριαλισμό και την ανάπτυξη πολυεθνικών εταιρειών 
και σχετίζονται με τις τρεις κυρίαρχες περιόδους στην αισθητική όπως τις πα
ρουσιάζει ο Τζέημσον, το ρεαλισμό, το μοντερνισμό και το μεταμοντερνισμό- 
θα υποστηρίξω ότι οι επιμέρους οικογενειακές μορφές συνδέονται διαλεκτικά 
με μορφές κεφαλαίου και με τα πολιτικά και πολιτισμικά συνακόλουθά τους. Οι 
ιδεατές μορφές οικογένειας, μολονότι βιώνονται προβληματικά και άνισα, μπο
ρούν να σχηματοποιηθούν ως εξής: 1) η πατριαρχική πυρηνική οικογένεια, που 
δομείται από τη διχοτομία ανάμεσα στο δημόσιο και το ιδιωτικό και συνοδεύε
ται από τη λευκή αστική ιδεολογία των διακριτών σφαιρών δράσης και από τον 
αστικό αγγλοαμερικανικό φεμινισμό του 19ου αιώνα· 2) η μοντέρνα οικογένεια 
που διαμεσολαβείται (ή επιβάλλεται) από το κράτος πρόνοιας και από θεσμούς 
όπως ο οικογενειακός μισθός, συνοδευόμενη από την άνθηση των μη φεμινιστι
κών ετεροφυλοφιλικών ιδεολογιών, όπου συμπεριλαμβάνονται οι ριζοσπαστι
κές εκδοχές τους που εκπροσωπήθηκαν από τον μποέμ τρόπο ζωής ο οποίος άν
θησε στο Γκρήνουιτς Βίλατζ στα χρόνια του Α' Παγκόσμιου Πολέμου* και 3) 
την «οικογένεια» στην οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας, με την οξύμωρη δομή 
των νοικοκυριών με γυναίκες επικεφαλής και την έκρηξη των φεμινιστικών ρευ
μάτων που τη χαρακτηρίζουν, καθώς και με την παράδοξη εντατικοποίηση αλλά 
και διάβρωση του ίδιου του φύλου.

Αυτά είναι τα συμφραζόμενα στα οποία οι προβλέψεις για την παγκόσμια δο
μική ανεργία που απορρέει από τις νέες τεχνολογίες αποτελούν αναπόσπαστο
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στοιχείο της εικόνας για την οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας. Η θηλυκοποίηση 
της εργασίας εντείνεται, καθώς η ρομποτική και οι συναφείς τεχνολογίες θέτουν 
τους άντρες εκτός εργασίας στις «αναπτυγμένες» χώρες και οξύνουν την αποτυ
χία να δημιουργηθούν αντρικές θέσεις εργασίας στην «ανάπτυξη» του Τρίτου 
Κόσμου, και καθώς το αυτοματοποιημένο γραφείο μετατρέπεται σε κανόνα ακό
μη και σε χώρες με πλεόνασμα εργατικού δυναμικού. Οι μαύρες γυναίκες στις 
Ηνωμένες Πολιτείες εδώ και χρόνια γνωρίζουν πώς είναι να αντιμετωπίζεις το 
φαινόμενο της δομικής υποαπασχόλησης (τη «θηλυκοποίηση») των μαύρων 
αντρών και να έχεις μια εξαιρετικά ευάλωτη θέση στην οικονομία της μισθωτής 
εργασίας. Δεν αποτελεί πια μυστικό ότι η σεξουαλικότητα, η αναπαραγωγή, η οι
κογένεια και η κοινοτική ζωή είναι συνυφασμένες με τούτη την οικονομική δομή 
με μυριάδες τρόπους που διαφοροποίησαν επίσης τις καταστάσεις στις οποίες 
ζουν λευκές και μαύρες γυναίκες. Πολύ περισσότερες γυναίκες και άντρες θα 
έχουν να αντιπαλέψουν παρόμοιες καταστάσεις, κι αυτό θα μετατρέψει τις συμ- 
μαχίες πέραν του φύλου και της φυλής για ζητήματα βασικής διαβίωσης (με ή χω
ρίς δουλειές) σε κάτι που δεν είναι απλώς επιθυμητό αλλά αναγκαίο.

Οι νέες τεχνολογίες έχουν επίσης ισχυρό αντίκτυπο στην πείνα και την παρα
γωγή τροφίμων πρώτης ανάγκης σε παγκόσμια κλίμακα. Σύμφωνα με τις εκτι
μήσεις της Ρέυ Λέσορ Μπλούμπεργκ (Β ΐιιπιόε^ 1983), οι γυναίκες παράγουν 
περίπου το 50% των τροφίμων πρώτης ανάγκης παγκοσμίως.22 Οι γυναίκες συ
νήθως αποκλείονται από τα οφέλη της διευρυμένης εφαρμογής της τεχνολογίας 
αιχμής στην εμπορευματοποίηση της σοδειάς τροφίμων και ενέργειας, καθώς η 
καθημερινότητά τους γίνεται πιο επίπονη επειδή δεν μειώνονται οι ευθύνες τους 
στην παροχή τροφίμων, ενώ η κατάστασή τους στα ζητήματα αναπαραγωγής 
περιπλέκεται. Οι τεχνολογίες της Πράσινης Επανάστασης αλληλεπιδρούν με 
την υπόλοιπη βιομηχανική παραγωγή στην τεχνολογία αιχμής, τροποποιώντας

22. Ο συνδυασμός των κοινωνικών σχέσεων που διαμορφώθηκαν στο πλαίσιο της Πράσι
νης Επανάστασης με τις βιοτεχνολογίες, όπως η γενετική μηχανική φυτών, οξύνει ολοένα πε
ρισσότερο τις πιέσεις στη γη στις χώρες του Τρίτου Κόσμου. Σύμφωνα με εκτιμήσεις του Οργα
νισμού Διεθνούς Ανάπτυξης των ΗΠΑ (USAID), που χρησιμοποιήθηκαν στο πλαίσιο της Παγκό
σμιας Ημέρας Τροφίμων του 1984, στην Αφρική οι γυναίκες παράγουν περίπου το 90% των 
αγροτικών εφοδίων τροφίμων, περίπου το 60-80% στην Ασία, και προσφέρουν το 40% του 
αγροτικού δυναμικού στην Εγγύς Ανατολή και τη Λατινική Αμερική. Σύμφωνα με την κριτική 
της Μπλούμπεργκ, η αγροτική πολιτική των παγκόσμιων οργανισμών, των πολυεθνικών εται
ρειών και των εθνικών κυβερνήσεων στον Τρίτο Κόσμο, αγνοεί γενικότερα θεμελιώδη προβλή
ματα στον έμφυλο καταμερισμό εργασίας. Ο πρόσφατος τραγικός λιμός στην Αφρική ίσως 
οφείλεται εξίσου στην αντρική πρωτοκαθεδρία, στον καπιταλισμό, την αποικιοκρατία και στα 
βροχομετρικά συστήματα. Ακριβέστερα, ο καπιταλισμός και ο ρατσισμός συνήθως ανδροκρα- 
τούνται. Βλ. επίσης Blumberg (1981)· Hacker (1984)· Hacker και Bovit (1981)· Busch και 
Lacy (1983)· Wilfred (1982)· Sachs (1983)· International Fund for Agricultural Developent 
(1985)· Bird (1984).
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τον καταμερισμό εργασίας ανάλογα με το φύλο και τους αντίστοιχα διαφοροποι
ημένους τύπους μετανάστευσης.

Οι νέες τεχνολογίες φαίνεται να συμμετέχουν καίρια στις μορφές «ιδιωτικο
ποίησης» που αναλύθηκαν από τη Ρος Πετσέσκι (ΡοίεΙ^ΙίΥ 1981), στις οποίες η 
στρατιωτικοποίηση, οι δεξιές ιδεολογίες και πολιτικές για την οικογένεια και οι 
ενισχυμένοι ορισμοί της εταιρικής (και της κρατικής) ιδιοκτησίας ως ιδιωτικής 
συνεργάζονται μεταξύ τους.23 Οι νέες τεχνολογίες των επικοινωνιών αποτελούν 
θεμελιώδες στοιχείο στο ξερίζωμα της «δημόσιας ζωής» για όλους. Έτσι διευκο
λύνεται η ραγδαία ανάπτυξη ενός σταθερού στρατιωτικού καθεστώτος που βα
σίζεται στην τεχνολογία αιχμής, το οποίο πληρώνουν πολιτισμικά και οικονομι
κά οι περισσότεροι άνθρωποι αλλά ιδίως οι γυναίκες. Τεχνολογίες σαν τα βιντε
οπαιχνίδια και τις εξαιρετικά μικρού μεγέθους τηλεοράσεις μοιάζουν κομβικές 
για την παραγωγή των μοντέρνων μορφών «ιδιωτικής ζωής». Η κουλτούρα των 
βιντεοπαιχνιδιών προσανατολίζεται έντονα στον ατομικό ανταγωνισμό και τις 
πολεμικές επιχειρήσεις στο διάστημα. Εδώ παράγονται φαντασίες υψηλής τε
χνολογίας, διαφοροποιημένες ως προς το φύλο, φαντασίες ικανές να οραματι
στούν την καταστροφή του πλανήτη και μια διαφυγή από τις συνέπειές της που 
θυμίζει μυθιστόρημα επιστημονικής φαντασίας. Ωστόσο, στρατιωτικοποιούνται 
πολύ περισσότερα πράγματα από τις φαντασίες μας· και οι υπόλοιπες πραγματι
κότητες των ηλεκτρονικών και των πυρηνικών πολεμικών επιχειρήσεων είναι 
αναπόφευκτες. Τούτες οι τεχνολογίες υπόσχονται τη μέγιστη κινητικότητα και 
την τέλεια ανταλλαγή -  ενώ περιστασιακά επιτρέπουν στον τουρισμό, την τέ
λεια πρακτική κινητικότητας και ανταλλαγής, να εμφανιστεί ως ένας από τους 
μεγαλύτερους βιομηχανικούς τομείς παγκοσμίως.

Οι νέες τεχνολογίες επηρεάζουν τις κοινωνικές σχέσεις τόσο της σεξουαλι
κότητας όσο και της αναπαραγωγής, και μάλιστα δεν τις επηρεάζουν πάντοτε με 
τον ίδιο τρόπο. Οι στενοί δεσμοί της σεξουαλικότητας με την εργαλειακότητα, 
των αντιλήψεων που θεωρούν το σώμα ένα είδος μηχανής που μεγιστοποιεί την 
ιδιωτική ικανοποίηση -και ωφέλεια-, περιγράφονται χαριτωμένα σε αφηγήσεις 
κοινωνιοβιολογικής προέλευσης που τονίζουν τον γενετικό υπολογισμό και εξη
γούν την αναπόφευκτη διαλεκτική της κυριαρχίας στους αντρικούς και γυναι
κείους έμφυλους ρόλους.24 Τούτες οι κοινωνιοβιολογικές αφηγήσεις βασίζονται 
σε μια υψηλής τεχνολογίας θεώρηση για το σώμα ως έμβια συνιστώσα ή κυβερ
νητικό σύστημα επικοινωνιών. Στους πάμπολλους μετασχηματισμούς των ανα

23. Βλ. επίσης Εη1οε( 1983α, 1983β).
24. Για μια φεμινιστική εκδοχή της συλλογιστικής αυτής, βλ. Ηι-άγ (1981). Για μια ανάλυ

ση των επιστημονικών πρακτικών αφήγησης που υιοθετούν γυναίκες, ιδίως όσον αφορά τις κοι- 
νωνιοβιολογικές διαμάχες για την εξελικτική θεωρία με επίκεντρο την κακοποίηση παιδιών και 
τη βρεφοκτονία, βλ. εδώ στο κεφ. 5.
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παραγωγικών καταστάσεων συγκαταλέγεται ο ιατρικός, όπου τα σύνορα των 
γυναικείων σωμάτων πρόσφατα έγιναν διαπερατά τόσο στην «οπτικοποίηση» 
όσο και στην «παρέμβαση». Το ποιος ελέγχει την ερμηνεία των σωματικών 
ορίων στο πλαίσιο της ιατρικής ερμηνευτικής αποτελεί, φυσικά, μείζον και φλέ- 
γον φεμινιστικό ζήτημα. Το μητροσκόπιο χρησιμέυσε ως σύμβολο για τις γυναί
κες που διεκδικούσαν τον έλεγχο πάνω στο σώμα τους στη δεκαετία του 1970- 
το χειροποίητο εργαλείο δεν αρκεί για να εκφράσει την πολιτική για το σώμα 
που μας χρειάζεται κατά τη διαπραγμάτευση της πραγματικότητας στις πρακτι
κές της κυβοργικής αναπαραγωγής. Δεν αρκεί πια η αυτοβοήθεια. Οι τεχνολο
γίες οπτικοποίησης θυμίζουν τη σημαντική πολιτισμική πρακτική του κυνηγιού 
με τη μηχανή εικονοληψίας και τη βαθύτατα αρπακτική φύση μιας φωτογραφι
κής συνείδησης.25 Το βιολογικό φύλο, η σεξουαλικότητα και η αναπαραγωγή 
πρωταγωνιστούν στα υψηλής τεχνολογίας συστήματα μύθων δομώντας όσα φα
νταζόμαστε για τις προσωπικές και τις κοινωνικές δυνατότητες.

Μια άλλη κρίσιμη όψη των κοινωνικών σχέσεων των νέων τεχνολογιών εί
ναι η αναδιαμόρφωση των προσδοκιών, της κουλτούρας, της εργασίας και της 
αναπαραγωγής για το τεράστιο εργατικό δυναμικό στους επιστημονικούς και 
τους τεχνικούς τομείς. Σημαντικό κοινωνικό και πολιτικό κίνδυνο αποτελεί η 
διαμόρφωση μιας ισχυρής κοινωνικής δομής δύο ταχυτήτων, με τις μάζες γυναι
κών και αντρών από όλες τις εθνοτικές ομάδες, αλλά ιδίως από τους έγχρωμους, 
να περιορίζονται σε μια οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας, στον αναλφαβητι
σμό διαφόρων ειδών και στην αδυναμία και στη γενίκευση της κατάστασης του 
πλεονάζοντος εργατικού δυναμικού, οι οποίες ελέγχονται από κατασταλτικούς 
μηχανισμούς βασισμένους στην τεχνολογία αιχμής και κυμαινόμενους σε ολό
κληρη την κλίμακα από τη διασκέδαση μέχρι την επιτήρηση και την εξαφάνιση. 
Μια επαρκής σοσιαλιστική-φεμινιστική πολιτική θα πρέπει να απευθύνεται στις 
γυναίκες των προνομιούχων επαγγελματικών κατηγοριών, ιδίως σε όσες εργά
ζονται στην παραγωγή επιστήμης και τεχνολογίας που κατασκευάζουν επιστη- 
μονικοτεχνικούς λόγους, διαδικασίες και αντικείμενα.26

Το ζήτημα αυτό αποτελεί μία μόνον όψη της διερεύνησης για τη δυνατότητα 
ύπαρξης μιας φεμινιστικής επιστήμης, αλλά είναι σημαντικό. Τι είδους κατα
στατικό ρόλο στην παραγωγή γνώσης, φαντασίας και πρακτικής μπορούν να

25. Για τη στιγμή της μετάβασης από το κυνήγι με όπλα στο κυνήγι με μηχανές εικονολη- 
ψίας στην κατασκευή των ευρύτατα διαδεδομένων νοημάτων της φύσης για το αμερικανικό με- 
ταναστευτικό κοινό των πόλεων, βλ. Haraway (1984-1985, 1989β), Nash (1979), Sontag 
(1977), Preston (1984).

26. Κατευθύνσεις στη σκέψη για τα πολιτικά, τα πολιτισμικά και τα φυλετικά συνεπακό- 
λουθα της ιστορίας των γυναικών που ασκούν επιστημονικό έργο στις Ηνωμένες Πολιτείες 
υπάρχουν στα εξής: Haas και Perucci (1984) Hacker (1981)· Keller (1983)· National Science 
Foundation (1988)· Rossiter(1982)· Schiebinger(1987)· Haraway ( 1989β).
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έχουν νέες ομάδες που ασκούν επιστημονικό έργο; Πώς μπορούν οι ομάδες αυ
τές να συμμαχήσουν με προοδευτικά κοινωνικά και πολιτικά κινήματα; Τι εί
δους διαδικασίες πολιτικής λογοδοσίας μπορούν να δημιουργηθούν, προκειμέ- 
νου να συνδεθούν μεταξύ τους οι γυναίκες πέρα από τις επιστημονικοτεχνικές 
ιεραρχίες που μας χωρίζουν; Μήπως θα μπορούσαν να υπάρξουν τρόποι ανά
πτυξης της φεμινιστικής επιστημονικής-τεχνολογικής πολιτικής σε συμμαχία με 
ομάδες δράσης για την αντιστρατιωτική μεταστροφή των επιστημονικών εγκα
ταστάσεων; Πολλοί από το επιστημονικό και το τεχνικό προσωπικό στην Κοιλά
δα του Πυριτίου, κι ανάμεσά τους οι τυχοδιώκτες της τεχνολογίας αιχμής, δεν 
θέλουν να εργάζονται για τη στρατιωτική επιστήμη.27 Μπορούν αυτές οι προσω
πικές προτιμήσεις και οι πολιτισμικές τάσεις να συγκεραστούν σε προοδευτική 
πολιτική στους κόλπους της μεσαίας τάξης επαγγελματιών, στην οποία έχουν γί
νει αρκετά πολυάριθμες οι γυναίκες, κι ανάμεσά τους οι έγχρωμες;

Γυναίκες στο ολοκληρωμένο κύκλωμα

Επιτρέψτε μου να συνοψίσω την εικόνα των ιστορικών τοποθεσιών των γυναι
κών στις προηγμένες βιομηχανικές κοινωνίες, καθώς οι θέσεις τους αναδομού
νται εν μέρει μέσω των επιστημονικών και τεχνολογικών κοινωνικών σχέσεων. 
Ακόμη κι αν ήταν κάποτε ιδεολογικά δυνατόν να χαρακτηριστούν οι ζωές των 
γυναικών από τη διάκριση ανάμεσα στο δημόσιο και τον ιδιωτικό τομέα -όπως 
υποδηλώνουν οι εικόνες του διαχωρισμού της ζωής της εργατικής τάξης στο ερ
γοστάσιο και το σπίτι, της ζωής της αστικής τάξης στην αγορά και το σπίτι, και 
της ύπαρξης φύλου στον προσωπικό και τον πολιτικό τομέα-, τώρα πια αυτό εί
ναι ολότελα παραπλανητική ιδεολογία, έστω κι αν πρόκειται να καταδείξει πώς 
οι δύο όροι των διχοτομιών αυτών αλληλοκατασκευάζονται στην πράξη και τη 
θεωρία. Θα προτιμούσα λοιπόν μια δικτυακή ιδεολογική εικόνα, που υποδεικνύ
ει την πληθωρικότητα χώρων και ταυτοτήτων, καθώς και τα πορώδη σύνορα του 
προσωπικού και του πολιτικού σώματος. Η «συγκρότηση δικτύων» αποτελεί 
φεμινιστική πρακτική και συνάμα στρατηγική των πολυεθνικών εταιρειών -  η 
ύφανση είναι έργο για αντιτασσόμενα κυβόργια.

Ας μου επιτραπεί επομένως να επιστρέφω στην προηγούμενη εικόνα της πλη
ροφορικής της κυριαρχίας και να σκιαγραφήσω μια οπτική για τη «θέση» των γυ
ναικών στο ολοκληρωμένο κύκλωμα, η οποία θίγει μερικές μόνον ιδεατές κοινω

27. Markoff και Siegel (1983). Δύο ελπιδοφόρες οργανώσεις είναι οι Επαγγελματίες στην 
Τεχνολογία Αιχμής υπέρ της Ειρήνης (High Technology Professionals for Peace) και οι Επαγ
γελματίες Υπολογιστών για την Κοινωνική Υπευθυνότητα (Computer Professionals for Social 
Responsibility).
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νικές τοποθεσίες ιδωμένες κυρίως από τη σκοπιά των προηγμένων καπιταλιστι
κών κοινωνιών: Σπίτι, Αγορά, Τόπος Αμειβόμενης Εργασίας, Κράτος, Σχολείο, 
Κλινική-Νοσοκομείο και Εκκλησία. Καθένας από αυτούς τους ιδεατούς χώρους 
υπονοείται λογικά και πρακτικά σε καθέναν από τους άλλους, όπως ίσως θα συ- 
νέβαινε κατ’ αναλογία σε μια ολογραφική φωτογραφία. Πρόθεση μου είναι να 
υποδείξω την επίπτωση των κοινωνικών σχέσεων που διαμεσολαβούνται και επι
βάλλονται από τις νέες τεχνολογίες, προκειμένου να συμβάλω στη διατύπωση 
απαραίτητων αναλύσεων και πρακτικού έργου. Στα δίκτυα αυτά όμως δεν υπάρ
χει «θέση» για γυναίκες, παρά μόνο γεωμετρία της διαφοράς και αντίφαση κομβι- 
κή για τις κυβοργικές ταυτότητες των γυναικών. Αν μάθουμε πώς να διαβάζουμε 
αυτούς τους ιστούς εξουσίας και κοινωνικής ζωής, ίσως μάθουμε και νέα ζευγα
ρώματα, νέους συνασπισμούς. Δεν υπάρχει τρόπος να διαβάσουμε τον ακόλουθο 
κατάλογο από την οπτική γωνία της «ταύτισης», ενός ενιαίου εαυτού. Το ζήτημα 
είναι η διασκόρπιση. Αποστολή είναι η επιβίωση μέσα στη διασπορά.

Σπίτι: Νοικοκυριά με γυναίκα επικεφαλής, διαδοχική μονογαμία, φυγή 
αντρών, μόνες ηλικιωμένες γυναίκες, τεχνολογία οικιακής εργασίας, αμειβό- 
μενη εργασία κατ’ οίκον, επανεμφάνιση οικοτεχνιών ακραίας εκμετάλλευσης 
των εργαζομένων, επιχειρήσεις με έδρα την προσωπική κατοικία και τηλεργα- 
σία, οικιακή μονάδα παραγωγής μέσω πληροφορικών συστημάτων, άστεγοι 
στον αστικό χώρο, μετανάστευση, αρχιτεκτονική με προκατασκευασμένα 
στοιχεία, ενισχυμένη (προσομοιωμένη) πυρηνική οικογένεια, έντονη ενδοοικο- 
γενειακή βία.
Αγορά: Συνεχιζόμενο καταναλωτικό έργο των γυναικών, με πρόσφατο στόχο 
την αγορά της πληθωρικής νέας παραγωγής από τον τομέα των νέων τεχνολο
γιών (ιδίως καθώς ο αγώνας δρόμου στον ανταγωνισμό των βιομηχανικών 
εθνών με τα έθνη υπό εκβιομηχάνιση, προκειμένου να αποφύγουν την επικίν
δυνη μαζική ανεργία, απαιτεί να βρεθούν ολοένα μεγαλύτερες νέες αγορές για 
εμπορεύματα που καλύπτουν ολοένα πιο ακαθόριστες ανάγκες)· αγοραστική 
δύναμη δύο ταχυτήτων, σε συνδυασμό με τη διαφημιστική στόχευση σε πο
λυάριθμες ομάδες ευκατάστατων αγοραστών και παραμέληση παλιότερων μα
ζικών αγορών* αυξανόμενη σπουδαιότητα των άτυπων αγορών εργασίας και 
εμπορευμάτων παράλληλα με τις ευημερούσες δομές αγοράς στις τεχνολογίες 
αιχμής· συστήματα επιτήρησης μέσω της ηλεκτρονικής μεταβίβασης κεφαλαί
ων- εντεινόμενη αφαιρετική αγοραία προσέγγιση (εμπορευματοποίηση) της 
εμπειρίας, με αποτέλεσμα αναποτελεσματικές ουτοπικές ή αντίστοιχες κυνι- 
κές θεωρίες περί κοινότητας· ακραία κινητικότητα (αφαιρετικότητα) των συ
στημάτων προώθησης στην αγορά/χρηματοδότησης· αλληλοδιείσδυση των 
αγορών σεξουαλικότητας και εργασίας· εντεινόμενη σεξουαλικοποίηση της 
αφαιρετικής και αλλοτριωμένης κατανάλωσης.
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Τόπος Αμειβόμενης Εργασίας: Συνεχιζόμενος έντονος καταμερισμός της εργα
σίας κατά φύλα και φυλή, αλλά και σημαντική αύξηση της συμμετοχής σε προ
νομιούχες επαγγελματικές κατηγορίες για πολλές λευκές γυναίκες και έγχρω
μους ανθρώπους- αντίκτυπος των νέων τεχνολογιών στην εργασία γυναικών 
σε υπαλληλικές θέσεις, στις υπηρεσίες, στον βιοτεχνικό τομέα (ιδίως στην 
κλωστοϋφαντουργία), στη γεωργία, στην ηλεκτρονική- διεθνής αναδόμηση 
των εργαζόμενων τάξεων- ανάπτυξη νέων διακανονισμών χρόνου, προκειμέ- 
νου να διευκολυνθεί η οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας (ευέλικτο ωράριο, 
μερική απασχόληση, υπερωρίες, απασχόληση χωρίς καθορισμένο ωράριο)· 
κατ’ οίκον εργασία και εξωτερική εργασία- αυξημένες πιέσεις για την εφαρμο
γή μισθολογικής δομής δύο επιπέδων, όπου οι νεοπροσλαμβανόμενοι έχουν 
χαμηλότερες απολαβές- σημαντικός αριθμός ανθρώπων σε πληθυσμούς εξαρ
τημένους από τις αμοιβές σε χρήμα σε ολόκληρο τον κόσμο χωρίς καμία εμπει
ρία ή μελλοντική προοπτική για σταθερή απασχόληση- το μεγαλύτερο μέρος 
του εργατικού δυναμικού γίνεται «περιθωριακό» ή «θηλυκοποιείται».
Κράτος: Συνεχιζόμενη διάβρωση του κράτους πρόνοιας- διαδικασίες αποκέ
ντρωσης σε συνδυασμό με αυξημένη επιτήρηση και έλεγχο- η ιδιότητα του πο
λίτη ασκείται με την τηλεματική ■ ιμπεριαλισμός και πολιτική εξουσία, ευρύτε
ρα, με τη μορφή της διαφοροποίησης πληροφορικός πλούτος/πληροφορική 
φτώχεια- αυξημένη στρατιωτικοποίηση βασισμένη στην τεχνολογία αιχμής 
στην οποία αντιτάσσονται ολοένα εντονότερα πολλές κοινωνικές ομάδες- μεί
ωση των θέσεων εργασίας στον δημόσιο τομέα ως αποτέλεσμα της αυξανόμε
νης μετατροπής των εργασιών γραφείου σε εργασίες έντασης κεφαλαίου, με 
αντίκτυπο στην εργασιακή κινητικότητα των έγχρωμων γυναικών- αυξανόμε
νη ιδιωτικοποίηση της υλικής και ιδεολογικής ζωής και του πολιτισμού- κλει
στή απαρτίωση της ιδιωτικοποίησης και της στρατιωτικοποίησης, των μορφών 
τεχνολογίας αιχμής που παίρνει η αστική καπιταλιστική προσωπική και δημό
σια ζωή- αορατότητα ανάμεσα στις διαφορετικές κοινωνικές ομάδες, συνδεδε- 
μένη με ψυχολογικούς μηχανισμούς πίστης σε αφηρημένους εχθρούς.
Σχολείο: Βαθύτερη σύζευξη των αναγκών του κεφαλαίου στην τεχνολογία αιχ
μής με τη δημόσια εκπαίδευση σε όλες τις βαθμίδες, διαφοροποιημένη με βά
ση τη φυλή, την τάξη και το φύλο- οι διευθυντικές τάξεις αναμειγνύονται στη 
μεταρρύθμιση και την αναχρηματοδότηση των εκπαιδευτικών συστημάτων σε 
βάρος όσων προοδευτικών δημοκρατικών εκπαιδευτικών δομών για παιδιά και 
δασκάλους έχουν απομείνει- εκπαίδευση για μαζική άγνοια και καταστολή 
στην τεχνοκρατική και στρατιωτικοποιημένη κουλτούρα- αυξανόμενες αντι
επιστημονικές μύστη ριακές λατρείες σε ετερόδοξα και ριζοσπαστικά πολιτικά 
κινήματα- συνεχιζόμενος συγκριτικός επιστημονικός αναλφαβητισμός στις 
λευκές γυναίκες και στους έγχρωμους ανθρώπους- αυξανόμενος βιομηχανικός 
προσανατολισμός της εκπαίδευσης (ιδίως της τριτοβάθμιας) από τις πολυεθνι-
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κές εταιρείες που βασίζονται στην επιστήμη (και ιδίως όσες εξαρτώνται από τα 
ηλεκτρονικά και τη βιοτεχνολογία)· πολυάριθμες ελίτ με υψηλό εκπαιδευτικό 
επίπεδο σε μια κοινωνία που σταδιακά αποκτά δύο ταχύτητες.
Κλινική-νοσοκομείο: Εντεινόμενες σχέσεις μηχανής-σώματος· επαναδιαπραγ
ματεύσεις των δημόσιων μεταφορικών σχημάτων λόγου που κατευθύνουν την 
προσωπική εμπειρία του σώματος, ιδίως σε σχέση με την αναπαραγωγή, τις 
λειτουργίες του ανοσοποιητικού συστήματος και τα φαινόμενα «άγχους»· 
εντεινόμενες αναπαραγωγικές πολιτικές ως απόκριση στα παγκόσμια ιστορικά 
συνεπακόλουθα που έχουν οι μη συνειδητοποιημένες δυνατότητες των γυναι
κών να ελέγχουν τη σχέση τους με την αναπαραγωγή · εμφάνιση νέων ιστορικά 
προσδιορισμένων νόσων· αγώνες για τα νοήματα και τα μέσα της υγείας σε πε
ριβάλλοντα διαποτισμένα από τα προϊόντα και τις διαδικασίες της τεχνολογίας 
αιχμής· συνεχιζόμενη θηλυκοποίηση της εργασίας στον τομέα της υγείας· 
εντεινόμενος αγώνας για τις κρατικές ευθύνες στον τομέα της υγείας· εντεινό- 
μενος ιδεολογικός ρόλος των λαϊκών κινημάτων υγείας ως σημαντικότατης 
μορφής της πολιτικής στις Ηνωμένες Πολιτείες.
Εκκλησία: Ηλεκτρονικοί φονταμενταλιστές, «υπερ-λυτρωτές» κήρυκες που 
τελούν το γαμήλιο μυστήριο ανάμεσα στο ηλεκτρονικό κεφάλαιο και τους αυ
τοματοποιημένους φετιχιστικούς θεούς· εντεινόμενη σπουδαιότητα των εκ
κλησιών στην αντίσταση κατά του στρατιωτικοποιημένου κράτους· κεντρικός 
ρόλος του αγώνα για τα νοήματα και το κύρος των γυναικών στη θρησκεία· 
συνεχιζόμενη εφαρμογή της πνευματικότητας, συνυφασμένης με το φύλο και 
την υγεία, στον πολιτικό αγώνα.

Ο μοναδικός τρόπος να χαρακτηριστεί η πληροφορική της κυριαρχίας είναι ως 
μια μαζική όξυνση της ανασφάλειας και της αύξησης της πολιτισμικής φτώχει
ας, με τη συχνή αποτυχία των δικτύων επιβίωσης για τους πιο ευάλωτους. Εφό
σον τούτη η εικόνα στο μεγαλύτερο μέρος της συνυφαίνεται με τις επιστημονι
κές και τεχνολογικές κοινωνικές σχέσεις, είναι ολοφάνερα επιτακτική η ανάγκη 
μιας σοσιαλιστικής-φεμινιστικής πολιτικής που θα απευθύνεται στην επιστήμη 
και την τεχνολογία. Πολλά γίνονται αυτή τη στιγμή, και υπάρχει πλούσιο έδα
φος για πολιτικό έργο. Κορυφαία προτεραιότητα για όλους μας θα πρέπει να 
αποτελούν, λόγου χάρη, οι προσπάθειες να αναπτυχθούν μορφές συλλογικού 
αγώνα για τις γυναίκες στην αμειβόμενη εργασία, όπως ο Τομέας 925 της Διε
θνούς Ένωσης Υπαλλήλων στις Υπηρεσίες.28 Οι προσπάθειες αυτές συνδέονται 
στενά με την τεχνική αναδόμηση των εργασιακών διαδικασιών και τις μορφές 
αναδιαμόρφωσης των εργαζόμενων τάξεων. Τούτες οι προσπάθειες επίσης συμ

28. Πρόκειται για την αμερικανική οργάνωση των εργαζομένων γραφείου που συνδέεται 
με τη Διεθνή Ένωση Υπαλλήλων στις Υπηρεσίες (Service Employees International Union).
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βάλλουν στην κατανόηση ενός σφαιρικότερου είδους εργατικής οργάνωσης, 
στην οποία τίθενται ζητήματα κοινότητας, σεξουαλικότητας και οικογένειας που 
ποτέ δεν αντιμετωπίστηκαν προνομιακά στα λευκά και αντρικά, ως επί το πλεί- 
στον, βιομηχανικά συνδικάτα.

Οι δομικές αναδιευθετήσεις που σχετίζονται με τις επιστημονικές και τεχνο
λογικές κοινωνικές σχέσεις προκαλούν έντονη αμφιθυμία. Ωστόσο, δεν είναι 
αναγκαίο να προκαλεί βαθιά θλίψη ο αντίκτυπος της σχέσης των γυναικών με 
όλες τις όψεις της εργασίας, του πολιτισμού, της παραγωγής γνώσης, της σεξου
αλικότητας και της αναπαραγωγής στον ύστερο 20ό αιώνα. Για εξαίρετους λό
γους τα περισσότερα μαρξιστικά ρεύματα αντιλαμβάνονται καλύτερα την κυ
ριαρχία και έχουν πρόβλημα να κατανοήσουν κάτι που μοιάζει μόνο με ψευδή 
συνείδηση, καθώς και τη συνέργεια των ανθρώπων στην κυριαρχία που ασκεί
ται σε βάρος τους στον ύστερο καπιταλισμό. Είναι κομβικό να θυμόμαστε ότι 
εκείνο που έχει χαθεί, ιδίως ίσως από την οπτική γωνία των γυναικών, είναι συ
χνά οι τοξικές μορφές καταπίεσης, που φυσικοποιούνται νοσταλγικά ενόψει της 
παραβίασης που βρίσκεται τώρα σε εξέλιξη. Η αμφιθυμία απέναντι στις διασπα- 
σμένες ενότητες που διαμεσολαβούνται από την κουλτούρα της υψηλής τεχνο
λογίας δεν απαιτεί να ξεδιαλεχτεί η συνείδηση σε κατηγορίες «οξυδερκούς κρι
τικής που θεμελιώνει μια στέρεη πολιτική επιστημολογία» σε αντιδιαστολή με 
μια «χειραγωγημένη ψευδή συνείδηση», αλλά την ευαίσθητη κατανόηση νεοεμ- 
φανιζόμενων απολαύσεων, εμπειριών και εξουσιών με σοβαρό δυναμικό αλλα
γής των κανόνων του παιχνιδιού.

Υπάρχει έδαφος για ελπίδα στις αναδυόμενες βάσεις των νέων ειδών ενότη
τας που διαπερνούν τη φυλή, το φύλο και την τάξη, καθώς τούτες οι στοιχειώ
δεις μονάδες σοσιαλιστικής-φεμινιστικής ανάλυσης υφίστανται και οι ίδιες 
πρωτεϊκούς μετασχηματισμούς. Τα εντεινόμενα δεινά που βιώνονται σε παγκό
σμια κλίμακα και συνδέονται με τις επιστημονικές και τεχνολογικές κοινωνικές 
σχέσεις είναι σοβαρά. Όμως τα βιώματα των ανθρώπων δεν είναι διαφανή και 
ξεκάθαρα, ενώ μας λείπουν οι επαρκώς λεπτές συνδέσεις για τη συλλογική οικο
δόμηση αποτελεσματικών θεωριών της εμπειρίας. Οι τωρινές προσπάθειες -μαρ
ξιστικές, ψυχαναλυτικές, φεμινιστικές, ανθρωπολογικές- να διαλευκάνουμε ακό
μη και τη «δική μας» εμπειρία είναι υποτυπώδεις.

Έχω επίγνωση της παράξενης προοπτικής που προσφέρει η ιστορική μου θέ
ση -  το διδακτορικό δίπλωμα στη βιολογία για ένα κορίτσι ιρλανδικής καθολι
κής καταγωγής μπόρεσε να πραγματοποιηθεί εξαιτίας της επίδρασης που άσκη
σε ο Σπούτνικ στην εθνική πολιτική για την επιστήμη και την εκπαίδευση των 
Ηνωμένων Πολιτειών. Το σώμα και ο νους μου κατασκευάστηκαν εξίσου από τα 
γυναικεία κινήματα και από τον ανταγωνισμό στους εξοπλισμούς και τον Ψυχρό 
Πόλεμο, που σημάδεψαν τα χρόνια μετά τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο. Η ελπίδα 
βρίσκει γονιμότερο έδαφος όταν εστιάζουμε στα αντιφατικά αποτελέσματα της
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πολίτικης που σχεδιάστηκε για να δημιουργήσει πιστούς αμερικανούς τεχνο- 
κράτες, δημιουργώντας επίσης πάμπολλους ετερόδοξους, παρά όταν εστιάζουμε 
στις ήττες του παρόντος.

Η μόνιμη μερικότητα των φεμινιστικών οπτικών έχει συνέπειες στις προσδο
κίες μας για τις μορφές πολιτικής οργάνωσης και συμμετοχής. Δεν χρειαζόμαστε 
καμιά ολότητα προκειμένου να δουλέψουμε καλά. Το φεμινιστικό όνειρο μιας 
κοινής γλώσσας, σαν όλα τα όνειρα για τέλεια αληθινή γλώσσα, για απόλυτα πι
στή κατονομασία της εμπειρίας, είναι ένα ολοποιητικό και ιμπεριαλιστικό όνει
ρο. Με την έννοια αυτή η διαλεκτική αποτελεί επίσης ονειρική γλώσσα, που λα
χταρά να επιλύσει τις αντιφάσεις. Ίσως μπορούμε παραδόξως να μάθουμε από 
τη συγχώνευσή μας με τα ζώα και τις μηχανές πώς να μην είμαστε Άνθρωπος, η 
ενσάρκωση του δυτικού Ορθού Λόγου. Από τη σκοπιά της απόλαυσης σε αυτές 
τις πολυδύναμες και απαγορευμένες συγχωνεύσεις, που οι επιστημονικές και τε
χνολογικές κοινωνικές σχέσεις τις έκαναν αναπόφευκτες, ίσως να υπάρξει πράγ
ματι μια φεμινιστική επιστήμη.

Κυβόργια: ένας μύθος πολιτικής ταυτότητας

Θα ήθελα να ολοκληρώσω το κεφάλαιο αυτό με έναν μύθο για την ταυτότητα 
και τα όρια που ίσως διέπουν τις πολιτικές φαντασίες του ύστερου 20ού αιώνα 
(Πίνακας 1). Σε τούτη την αφήγηση είναι πολλές οι οφειλές μου σε συγγραφείς 
όπως η Τζοάνα Ρας, ο Σάμιουελ Ρ. Ντιλέινι, ο Τζον Βάρλεϋ, η Τζέημς Τίπτρη, 
η Οκτάβια Μπάτλερ, η Μονίκ Βιτίγκ και η Βόντα Μακιντάιρ.29 Τούτοι οι αφη
γητές μας διερευνούν τι σημαίνει να σωματοποιείσαι σε κόσμους της τεχνολο
γίας αιχμής. Είναι θεωρητικοί για τα κυβόργια. Θα πρέπει να αναγνωρίσουμε 
στην ανθρωπολόγο Μαίρη Ντάγκλας (Douglas 1966, 1970) ότι εξερευνώντας 
έννοιες των σωματικών συνόρων και της κοινωνικής τάξης μάς βοήθησε να συ
νειδητοποιήσουμε πόσο θεμελιώδης είναι η σωματική εικονοποιία για την κο
σμοθεώρηση, κι επομένως για την πολιτική γλώσσα. Οι γαλλίδες φεμινίστριες 
όπως η Λυς Ιριγκαρέ και η Μονίκ Βιτίγκ, παρ’ όλες τις μεταξύ τους διαφορές, 
γνωρίζουν πώς να γράψουν για το σώμα* πώς να υφάνουν ερωτισμό, κοσμολο

29. King (1984). Ακολουθεί σύντομος κατάλογος των μυθιστορημάτων φεμινιστικής επι
στημονικής φαντασίας που υποστηρίζουν τις θεματικές του παρόντος δοκιμίου: Octavia Butler, 
Wild Seed, Mind o f  My Mind, Kindred, Survivor· Suzy McKee Chamas, Motherlines· Samuel R. 
Delany, η σειρά της Νεβέρυον· Anne McCaffrey, The Ship Who Sang, Dinosaur Planet Vonda 
McIntyre, Superluminal, Deamsnake· Joanna Russ, Adventures o f  Alix, The Female Man 
James Tiptree, Star Songs o f  an Old Primate, Up the Walls o f  the World· John Varley, Titan, 
Wizard, Demon.
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γία και πολιτική από την εικονοποιία της σωματοποίησης, και μάλιστα στην πε
ρίπτωση της Βιτίγκ από την εικονοποιία του κατακερματισμού και της ανασύ
στασης των σωμάτων.30

Οι αμερικανίδες ριζοσπάστριες φεμινίστριες σαν τη Σούζαν Γκρίφιν, την 
Ωντρ Λορντ και την Αντριέν Ριτς επηρέασαν βαθιά τις πολιτικές φαντασίες μας 
-  κι ίσως έθεσαν υπερβολικά στενά όρια σε ό,τι επιτρέπουμε να θεωρηθεί φιλικό 
σώμα και πολιτική γλώσσα.31 Επιμένουν στο οργανικό και του αντιπαραθέτουν 
το τεχνολογικό. Τα συμβολικά συστήματά τους, όμως, και οι αντίστοιχες θέ
σεις του οικοφεμινισμού και του φεμινιστικού παγανισμού, όπου αφθονούν οι 
οργανικισμοί, μπορούν να κατανοηθούν μόνο με τους όρους της Σαντοβάλ, ως 
αντιτασσόμενες ιδεολογίες που εναρμονίζονται με τον ύστερο 20ό αιώνα. 
Απλώς θα παραξένευαν όποιον δεν τον απασχολούν οι μηχανές και η συνείδηση 
του ύστερου καπιταλισμού. Με την έννοια αυτή αποτελούν τμήμα του κυβοργι- 
κού κόσμου. Όμως υπάρχει επίσης τεράστιο όφελος για τις φεμινίστριες αν 
ενστερνιστούν ρητά τις δυνατότητες που ενυπάρχουν στην κατάρρευση των 
ξεκάθαρων διακρίσεων ανάμεσα στον οργανισμό και τη μηχανή, καθώς και άλ
λων παρόμοιων διακρίσεων δομικών για τον δυτικό εαυτό. Ο συγχρονισμός 
ακριβώς ανάμεσα στις καταρρεύσεις προκαλεί ρήγματα στις μήτρες της κυριαρ
χίας και διανοίγει γεωμετρικές δυνατότητες. Τι θα μπορούσε να μαθευτεί από 
την προσωπική και την πολιτική «τεχνολογική» μόλυνση; Εξετάζω εν συντομία 
δύο αλληλεπικαλυπτόμενες ομάδες κειμένων επειδή προτείνουν μια οξυδερκή 
θεώρηση στην κατασκευή ενός δυνητικά χρήσιμου κυβοργικού μύθου: κατα
σκευές έγχρωμων γυναικών και τερατώδεις εαυτοί στη φεμινιστική επιστημονι
κή φαντασία.

Παραπάνω υπαινίχθηκα ότι οι «έγχρωμες γυναίκες» θα μπορούσαν να νοη
θούν ως κυβοργική ταυτότητα, ως πολυδύναμη υποκειμενικότητα που συντέθη
κε από συγχωνεύσεις παρείσακτων υποκειμενικοτήτων και στα πολύπλοκα πο- 
λιτικοϊστορικά επίπεδα της «βιομυθογραφίας» της Λορντ με τίτλο Zami (Lorde 
1982· King 1987α, 1987β). Υπάρχουν υλικά και πολιτισμικά πλέγματα που χαρ
τογραφούν τούτο το δυναμικό, ενώ η Ωντρ Λορντ (Lorde 1984) συλλαμβάνει 
τον κατάλληλο τόνο στον τίτλο του έργου της Sister Outsider (Παρείσακτη Αδελ
φή). Στον πολιτικό μου μύθο, Παρείσακτη Αδελφή είναι η εκτός χώρας γυναίκα.

30. Τα γαλλικά φεμινιστικά ρεύματα συμβάλλουν στην κυβοργική ετερογλωσσία. Burke 
(1981)· Irigaray (1977, 1979)· Marks και de Courtivron (1980)· Signs (Φθινόπωρο 1981)· Wit- 
tig (1973)· Duchen (1986). Για μεταφράσεις στα αγγλικά ορισμένων γαλλόφωνων φεμινιστι
κών ρευμάτων, βλ. Feminist Issues: A Journal o f  Feminist Social and Political Theory\ 1980.

31. Όλες αυτές οι ποιήτριες όμως είναι εξαιρετικά σύνθετες, κάτι που ισχύει εξίσου για τον 
τρόπο με τον οποίο πραγματεύονται θεματικές σχετικές με το πλάγιασμα και το ερωτικό, τις 
αποκεντροθετημένες συλλογικές και προσωπικές ταυτότητες. Griffin (1978), Lorde (1984). 
Rich (1978).
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την οποία οι εργάτριες των Ηνωμένων Πολιτειών, γένους θηλυκού και θηλυκο- 
ποιημένες, υποτίθεται ότι θα πρέπει να θεωρούν εχθρό που παρεμποδίζει τη με
ταξύ τους αλληλεγγύη, που απειλεί την ασφάλειά τους. Εντός της χώρας, στην 
εσωτερική πλευρά των συνόρων των Ηνωμένων Πολιτειών, η Παρείσακτη 
Αδελφή είναι ένα δυναμικό καταμεσής των φυλών και των εθνοτικών ταυτοτή
των γυναικών που χειραγωγούνται για το διχασμό, τον ανταγωνισμό και την εκ
μετάλλευση στις ίδιες βιομηχανίες. Οι «έγχρωμες γυναίκες» είναι το προσφιλέ
στερο εργατικό δυναμικό για τις βιομηχανίες που βασίζονται στην επιστήμη, οι 
πραγματικές γυναίκες για τις οποίες η παγκόσμια σεξουαλική αγορά, η αγορά 
εργασίας και οι πολιτικές αναπαραγωγής μετασχηματίζονται καλειδοσκοπικά 
σε καθημερινή ζωή. Νεαρές Κορεάτισσες, που έχουν προσληφθεί στη βιομηχα
νία του σεξ και στη συναρμολόγηση ηλεκτρονικών, στρατολογούνται από τα 
λύκεια, εκπαιδευμένες για το ολοκληρωμένο κύκλωμα. Ο γραμματισμός, ιδίως 
στα αγγλικά, διακρίνει το «φτηνό» γυναικείο εργατικό δυναμικό που είναι τόσο 
ελκυστικό για τις πολυεθνικές.

Σε αντίθεση με τα οριενταλιστικά στερεότυπα του «προφορικού πρωτογονι
σμού», ο γραμματισμός αποτελεί ιδιαίτερο σημάδι των έγχρωμων γυναικών, 
που αποκτήθηκε από τις αμερικανίδες μαύρες γυναίκες, καθώς και από τους 
άντρες, στην πορεία μιας ιστορίας κατά την οποία έθεταν σε κίνδυνο τη ζωή 
τους προκειμένου να μάθουν και να διδάξουν γραφή και ανάγνωση. Η γραφή 
έχει ειδική σημασία για όλες τις αποικιοποιημένες ομάδες. Διαδραμάτισε κομβι- 
κό ρόλο στον δυτικό μύθο περί διάκρισης ανάμεσα σε προφορικούς και γρα
πτούς πολιτισμούς, σε πρωτόγονες και πολιτισμένες νοοτροπίες, και πιο πρό
σφατα στη διάβρωση τούτης της διάκρισης στο πλαίσιο «μεταμοντερνιστικών» 
θεωριών που επιτίθενται στον φαλλογοκεντρισμό της Δύσης με τη λατρεία της 
για το μονοθεϊστικό, φαλλικό, εξαιρετικό έργο αυθεντίας, για το μοναδικό και 
τέλειο όνομα.32 Οι αντιπαραθέσεις για τα νοήματα της γραφής αποτελούν σημα
ντική μορφή σύγχρονου πολιτικού αγώνα. Η αποδέσμευση του παιχνιδιού της 
γραφής είναι ιδιαίτερα σοβαρό ζήτημα. Η ποίηση και οι αφηγήσεις των αμερικα- 
νίδων έγχρωμων γυναικών αφορούν κατ’ επανάληψη τη γραφή, την πρόσβαση 
στην εξουσία της σήμανσης· τούτη τη φορά όμως η εξουσία δεν πρέπει να είναι 
ούτε φαλλική ούτε αθώα. Το κυβοργικό γράψιμο δεν πρέπει να έχει να κάνει με 
την Έκπτωση, τη φαντασία ότι στους παλιούς καιρούς υπήρχε ακεραιότητα πριν 
από τη γλώσσα, πριν από τη γραφή, πριν από τον Ανθρωπο. Το κυβοργικό γράψι
μο έχει να κάνει με τη δύναμη της επιβίωσης, και μάλιστα όχι στη βάση της πρω
ταρχικής αθωότητας αλλά στη βάση της κατάληψης των εργαλείων που θα ση
μαδέψουν τον κόσμο που τις σημάδεψε ως άλλες.

32. Derrida (1976, ιδίως το Β ' μέρος) Lévi-Strauss ( 1961, ιδίως το «The Writing Lesson») 
Gates (1985)· Kahn και Neumaier( 1985)· Ong(1982)· Kramarae και Treichler (1985).
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Συχνά τα εργαλεία είναι αφηγήσεις, αφηγήσεις που ξαναλέγονται, εκδοχές 
που αναποδογυρίζουν και εκτοπίζουν τους ιεραρχικούς δυϊσμούς των φυσικο- 
ποιημένων ταυτοτήτων. Οι κυβοργικές συγγραφείς, ξαναλέγοντας καταγωγικές 
αφηγήσεις ανατρέπουν τους κεντρικούς μύθους του δυτικού πολιτισμού περί 
καταγωγής. Όλοι και όλες έχουμε αποικιοποιηθεί από τους καταγωγικούς μύ
θους, με τη νοσταλγία τους για εκπλήρωση στην έσχατη αποκάλυψη. Οι κομβι- 
κότερες φαλλογοκεντρικές καταγωγικές αφηγήσεις για τα φεμινιστικά κυβόργια 
έχουν ενσωματωθεί στις κυριολεκτικές τεχνολογίες -τεχνολογίες που γράφουν 
τον κόσμο, στη βιοτεχνολογία και τη μικροηλεκτρονική- οι οποίες πρόσφατα 
κειμενοποίησαν τα σώματά μας ως προβλήματα κώδικα στο πλέγμα του C3I. Οι 
φεμινιστικές κυβοργικές αφηγήσεις έχουν ως αποστολή να ανακωδικοποιήσουν 
την επικοινωνία και την πληροφορία προκειμένου να ανατρέψουν τη διοίκηση 
και τον έλεγχο.

Η γλωσσική πολιτική διαποτίζει, μεταφορικά και κυριολεκτικά, τους αγώνες 
των έγχρωμων γυναικών και οι αφηγήσεις για τη γλώσσα έχουν ιδιαίτερη δύνα
μη στην πλούσια συγκαιρινή γραφή που υπογράφεται από έγχρωμες γυναίκες 
των ΗΠΑ. Για παράδειγμα, οι αναδιηγήσεις της αφήγησης για την ιθαγενή Μαλί- 
ντσε, τη μητέρα της μιγαδικής, «μπάσταρδης» φυλής του νέου κόσμου, που κα
τείχε τις γλώσσες και ήταν ερωμένη του Κορτές, έχουν ιδιαίτερο νόημα για τις 
τσικανικές κατασκευές ταυτότητας. Η Τσερίε Μοράγκα (Moraga 1983) στο 
Loving in the War Years ερευνά τις θεματικές της ταυτότητας, σε χρόνους που 
κανείς δεν κατείχε ποτέ την πρωταρχική γλώσσα, δεν είπε ποτέ την πρωταρχική 
αφήγηση, ποτέ δεν διέμεινε στην αρμονία της νόμιμης ετεροφυλοφιλίας μέσα 
στην εδέμ του πολιτισμού, κι έτσι δεν μπορούσε να βασίσει την ταυτότητα σε 
έναν μύθο ή μια έκπτωση από την αθωότητα και από το δικαίωμα στα φυσικά 
ονόματα, της μητέρας ή του πατέρα.33 Η γραφή της Μοράγκα, ο εξαίσιος γραμ- 
ματισμός της, παρουσιάζεται στην ποίησή της ως παραβίαση ίδιου είδους με την 
κατοχή της γλώσσας του κατακτητή από τη Μαλίντσε -  μια παραβίαση, μια νό
θα παραγωγή που επιτρέπει την επιβίωση. Η γλώσσα της Μοράγκα δεν είναι 
«ακέραιη»· αποτελεί συρραφή με αυτεπίγνωση, ένα χιμαιρικό πλάσμα από αγ
γλικά και ισπανικά, που είναι και οι δύο γλώσσες του κατακτητή. Τούτο ακριβώς

33. Η έντονη σχέση των έγχρωμων γυναικών με τη γραφή ως θεματική και πολιτική μπορεί 
να προσεγγιστεί μέσω των ακόλουθων: Program for «The Black Woman and the Diaspora: 
Hidden Connections and Extended Acknowledgments», An International Literary Conference, 
Michigan State University, Οκτώβριος 1985 Evans (1984)· Christian (1985)· Carby (1987) 
Fisher (1980) Frontiers (1980, 1983)· Kingston (1977) Lemer (1973) Ciiddings (1985) 
Moraga και Anzaldua (1981) Morgan (1984). Αγγλόφωνες Ευρωπαίες και Ευρωαμερικανίδες 
επίσης σμίλεψαν ειδικές σχέσεις με τη γραφή τους ως πολυδύναμο σημείο: Gilbert και Gubar 
(1979), Russ (1983).



ΚΥΒ0ΡΓ1Κ.0 ΜΑΝΙΦΕΣΤΟ 263

το χιμαιρικό τέρας, όμως, που δεν διεκδικεί κάποια πρωταρχική γλώσσα πριν 
από την παραβίαση, τεχνουργεί τις ερωτικές, δεξιοτεχνικές, πολυδύναμες ταυ
τότητες έγχρωμων γυναικών. Η Παρείσακτη Αδελφή δεν υπαινίσσεται τη δυνα
τότητα μιας επιβίωσης του κόσμου εξαιτίας της αθωότητάς της, αλλά εξαιτίας 
της ικανότητάς της να ζει στα όρια, να γράφει χωρίς τον ιδρυτικό μύθο της πρω
ταρχικής ακεραιότητας, με την αναπόφευκτη έσχατη αποκάλυψη της τελικής 
επιστροφής σε μια θανάσιμη μοναδικότητα, για την οποία ο Άνθρωπος φαντά
στηκε πως είναι η αθώα και παντοδύναμη Μητέρα, απελευθερωμένη στο Τέλος 
από μια άλλη σπειροειδή ιδιοποίησή της από το γιο της. Η γραφή σημαδεύει το 
σώμα της Μοράγκα, το αποδέχεται με κατάφαση ως σώμα έγχρωμης γυναίκας, 
ενάντια στη δυνατότητα να περάσει μέσα στην ασημάδευτη κατηγορία του αγ
γλοσάξονο πατέρα ή του οριενταλιστικού μύθου περί «πρωταρχικού αναλφαβη
τισμού» μιας μητέρας που δεν υπήρξε ποτέ. Εδώ μητέρα ήταν η Μαλίντσε κι όχι 
η Εύα προτού φάει τον απαγορευμένο καρπό. Η γραφή αποδέχεται καταφατικά 
την Παρείσακτη Αδελφή, κι όχι τη Γυναίκα πριν από την Έκπτωση στη Γραφή 
που χρειάζεται η φαλλογοκεντρική Οικογένεια του Ανθρώπου.

Η γραφή είναι η κατεξοχήν τεχνολογία των κυβόργιων, οι εγχάρακτες επιφάνει
ες του ύστερου 20ού αιώνα. Κυβοργική πολιτική είναι ο αγώνας για γλώσσα και 
ο αγώνας ενάντια στην τέλεια επικοινωνία, ενάντια στον έναν και μοναδικό κώ
δικα που μεταφράζει όλο το νόημα τέλεια, στο κεντρικό δόγμα του φαλλογοκε- 
ντρισμού. Για αυτόν το λόγο η κυβοργική πολιτική επιμένει στο θόρυβο, συνη
γορεί υπέρ της μόλυνσης και ευφραίνεται με τις άνομες συγχωνεύσεις ζώου και 
μηχανής. Τούτα τα ζευγαρώματα ακριβώς κάνουν τόσο προβληματικό τον 
Αντρα και τη Γυναίκα, ανατρέποντας τη δομή της επιθυμίας, τη δύναμη που κα
τά φαντασία γεννά γλώσσα και φύλο, κι ανατρέποντας, άρα, τη δομή και τους 
τρόπους αναπαραγωγής της «δυτικής» ταυτότητας, της φύσης και του πολιτι
σμού, καθρέφτη και οφθαλμού, δούλου κι αφέντη, σώματος και νου. Δεν επιλέ- 
ξαμε «εμείς» απ’ την αρχή να είμαστε κυβόργια, όμως η επιλογή θεμελιώνει μια 
φιλελεύθερη πολιτική και επιστημολογία που φαντάζεται την αναπαραγωγή των 
ατόμων πριν από τον ευρύτερο αντιγραφικό πολλαπλασιασμό των «κειμένων».

Από την προοπτική των κυβόργιων, απελευθερωμένη από την ανάγκη να θε
μελιώνεται η πολιτική στη «δική μας» προνομιούχα θέση της καταπίεσης που εν
σωματώνει όλες τις άλλες κυριαρχίες, την αθωότητα του απλώς βιασμένου, το 
θεμέλιο όσων βρίσκονται εγγύτερα στη φύση, μπορούμε να δούμε πανίσχυρες 
δυνατότητες. Οι φεμινισμοί και οι μαρξισμοί έχουν εξοκείλει πάνω στις δυτικές 
επιστημολογικές προσταγές να κατασκευάσουν ένα επαναστατικό υποκείμενο 
από την προοπτική μιας ιεραρχίας καταπιέσεων ή/και μιας λανθάνουσας θέσης 
ηθικής ανωτερότητας, αθωότητας και μεγαλύτερης εγγύτητας στη φύση. Χωρίς 
να υπάρχει διαθέσιμο κανένα πρωταρχικό όνειρο κοινής γλώσσας ή πρωταρχικής
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συμβίωσης που υπόσχεται προστασία από εχθρικούς «αρσενικούς» χωρισμούς, 
αλλά είναι γραμμένο μέσα στο παιχνίδι ενός κειμένου χωρίς καμία τελική προνο
μιακή ανάγνωση ή λυτρωτική ιστορία, το να αναγνωριστεί ο «εαυτός» ως πλή
ρως εμπλεγμένος στον κόσμο, μας απελευθερώνει από την ανάγκη να ριζώσει η 
πολιτική στην ταύτιση, στα πρωτοπόρα κόμματα, στην καθαρότητα και τη μητρι
κή φροντίδα. Ξεγυμνωμένη από την ταυτότητα, η μπάσταρδη φυλή διδάσκει για 
τη δύναμη των περιθωρίων και τη σπουδαιότητα μιας μητέρας σαν τη Μαλίντσε. 
Οι έγχρωμες γυναίκες τη μεταμόρφωσαν από κακιά μητέρα του ανδροκεντρικού 
φόβου στην αρχικά μορφωμένη μητέρα που διδάσκει την επιβίωση.

Τούτο δεν είναι μόνο λογοτεχνική αποδόμηση αλλά οριακή μεταμόρφωση. 
Κάθε αφήγηση που ξεκινά με την πρωταρχική αθωότητα και αντιμετωπίζει προ
νομιακά την επιστροφή στην ακεραιότητα φαντάζεται ότι το δράμα της ζωής εί
ναι η εξατομίκευση, ο χωρισμός, η γέννηση του εαυτού, η τραγωδία της αυτονο
μίας, η έκπτωση στη γραφή, η αλλοτρίωση· δηλαδή, πόλεμος, μετριασμένος 
από μια φανταστική ανάπαυλα στον κόρφο του Άλλου. Τούτες οι μορφές πλοκής 
διέπονται από μια αναπαραγωγική πολιτική -  αναγέννηση χωρίς ψεγάδι, τελειο
ποίηση, αφαίρεση. Σε τούτη την πλοκή η φαντασία δεν παρουσιάζει τις γυναίκες 
ούτε σε καλύτερη ούτε σε χειρότερη κατάσταση, όμως κατά κοινή ομολογία 
έχουν λιγότερη εαυτότητα, ασθενικότερη εξατομίκευση, συγχέονται περισσότε
ρο με το προφορικό, με τη Μητέρα, έχουν λιγότερα διακυβεύματα στην αρσενι
κή αυτονομία. Ωστόσο, υπάρχει κι άλλη οδός για να έχεις λιγότερα διακυβεύμα- 
τα στην αρσενική αυτονομία, μια οδός που δεν περνά από τη Γυναίκα, το Πρω
τόγονο, το Μηδέν, το Στάδιο του Καθρέφτη και το φαντασιακό του. Περνά μέσα 
από γυναίκες και άλλα νόθα κυβόργια του ενεστώτα χρόνου, που δεν τα γέννησε 
Γυναίκα, που αρνούνται την ιδεολογική σκευή της θυματοποίησης προκειμένου 
να ζήσουν πραγματικά. Τούτα τα κυβόργια είναι οι άνθρωποι που αρνούνται να 
εξαφανιστούν κατ’ εντολή, ανεξάρτητα από το πόσες φορές κάποιος «δυτικός» 
σχολιαστής παρατηρεί το θλιβερό τέλος ενός ακόμη πρωτόγονου, μιας ακόμη 
οργανικής ομάδας που την εξολόθρευσε η «δυτική» τεχνολογία, η γραφή.34 Τού
τα τα κυβόργια της πραγματικής ζωής (για παράδειγμα οι εργάτριες στις ιαπωνι

34. Η συμβατική αντίληψη για τη στρατιωτικοποιημένη τεχνολογία αιχμής που εξημερώνει 
ιδεολογικά με τη διαφήμιση των εφαρμογών της σε προβλήματα ομιλίας και κίνησης ατόμων 
ανάπηρων ή με διαφορετικές ικανότητες προσλαμβάνει ιδιαίτερη ειρωνική χροιά στον μονοθεϊ
στικό, πατριαρχικό και συχνά αντισημιτικό πολιτισμό, όταν η ομιλία που παράγεται από υπολο
γιστές επιτρέπει σε ένα αγόρι χωρίς φωνή να ψάλει την περικοπή της Τορά στην Μπαρ-Μιτσβά, 
την τελετή της ενηλικίωσής του. Βλ. 8ι^ΠΉη (1986). Αποσαφηνίζοντας ιδιαίτερα τους κοινωνι
κούς ορισμούς της «ικανότητας», που εξαρτώνται πάντοτε από τα συμφραζόμενα, η στρατιωτική 
τεχνολογία αιχμής μπορεί κατά κάποιον τρόπο να κάνει τα ανθρώπινα όντα ανάπηρα εξ ορισμού, 
κάτι που συνιστά διαστροφική όψη πολλών ερευνητικών και αναπτυξιακών προγραμμάτων για 
τα αυτοματοποιημένα πεδία μαχών και τον Πόλεμο των Αστρων. Βλ. \Velford (1 Ιουλίου 1986).
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κές και αμερικανικές εταιρείες ηλεκτρονικών στο χωριό της νοτιοανατολικής 
Ασίας που περιγράφει η Αΐγουα Ονγκ) ξαναγράφουν ενεργά τα κείμενα των σω
μάτων και των κοινωνιών τους. Η επιβίωση είναι όσα διακυβεύονται σε τούτο το 
παιχνίδι αναγνώσεων.

Για να ανακεφαλαιώσουμε, ορισμένοι δυϊσμοί έχουν σταθερή παρουσία στις 
δυτικές παραδόσεις· όλοι τους κατέχουν συστημικό ρόλο στη λογική και στις 
πρακτικές κυριαρχίας σε βάρος των γυναικών, των έγχρωμων, της φύσης, των 
εργατών, των ζώων -  με δυο λόγια της κυριαρχίας πάνω σε όλους όσοι συγκρο
τούνται ως άλλοι, με έργο τους να καθρεφτίζουν τον εαυτό. Ανάμεσα σε αυτούς 
τους ενοχλητικούς δυϊσμούς οι κορυφαίοι είναι: εαυτός/άλλος, νους/σώμα, πο- 
λιτισμός/φύση, αρσενικό/θηλυκό, πολιτισμένο/πρωτόγονο, πραγματικότητα/εμ- 
φάνιση, όλον/μέρος, δρων/πρώτη ύλη, κατασκευαστής/κατασκευασμένο, ενερ- 
γητικό/παθητικό, ορθό/λάθος, αλήθεια/ψευδαίσθηση, ολικό/μερικό, Θεός/άν- 
θρωπος. Ο εαυτός είναι ο Ένας που δεν υπόκειται σε κυριαρχία, που το γνωρίζει 
αυτό από την υπηρεσία του άλλου, ο άλλος είναι εκείνος που κρατά το μέλλον, 
που το γνωρίζει αυτό από την εμπερία της κυριαρχίας, η οποία δείχνει ψεύτικη 
την αυτονομία του εαυτού. Το να είσαι Ένας σημαίνει ότι είσαι αυτόνομος, είσαι 
ισχυρός, είσαι Θεός· όμως το να είσαΓΕνας σημαίνει ότι είσαι ψευδαίσθηση, κι 
επομένως έχεις εμπλακεί σε μια διαλεκτική έσχατης αποκάλυψης με τον άλλο. 
Το να είσαι άλλος εντούτοις σημαίνει να είσαι πολλαπλότητα, χωρίς ξεκάθαρο 
σύνορο, με φθορές, χωρίς ουσία. Ο Ένας είναι υπερβολικά λίγος, όμως οι δύο εί
ναι υπερβολικά πολλοί.

Ο πολιτισμός της τεχνολογίας αιχμής αποτελεί πρόκληση για τους δυϊσμούς 
αυτούς με τρόπο που κεντρίζει τη σκέψη. Δεν είναι ξεκάθαρο ποιος κατασκευά
ζει και ποιος είναι η κατασκευή στη σχέση ανάμεσα στον άνθρωπο και τη μηχα
νή. Δεν είναι ξεκάθαρο τι είναι νους και τι σώμα στις μηχανές που αναλύονται σε 
πρακτικές κωδικοποίησης. Στο μέτρο που γνωρίζουμε τους εαυτούς μας, τόσο 
στον επίσημο λόγο (στη βιολογία, φερειπείν) όσο και στην καθημερινή πρακτι
κή (στην οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας στο ολοκληρωμένο κύκλωμα, λό
γου χάρη), ανακαλύπτουμε πως είμαστε κυβόργια, υβρίδια, ψηφιδωτά, χιμαιρι
κά πλάσματα. Οι βιολογικοί οργανισμοί έχουν γίνει έμβια συστήματα, συσκευές 
επικοινωνιών όπως οι άλλες. Δεν υπάρχει θεμελιώδης, οντολογικός διαχωρι
σμός στην επίσημη γνώση μας για τη μηχανή και τον οργανισμό, για το τεχνικό 
και το οργανικό. Η ρέπλικα Ρέητσελ στην ταινία Blade Runner του Ρίντλεϊ Σκοτ 
εκπροσωπεί την εικόνα του φόβου, της αγάπης και της σύγχυσης ενός κυβοργι- 
κού πολιτισμού.

Μία από τις συνέπειες είναι ότι οξύνεται η αίσθηση της σύνδεσής μας με τα 
εργαλεία μας. Η κατάσταση έκστασης την οποία βιώνουν πολλοί χρήστες υπο
λογιστών έχει γίνει αναπόσπαστο στοιχείο των ταινιών επιστημονικής φαντα
σίας και των πολιτισμικών αστεϊσμών. Οι παραπληγικοί και άλλοι άνθρωποι με
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βαριές αναπηρίες ίσως μπορούν να έχουν (κι αυτό συμβαίνει μερικές φορές) τις 
πιο έντονες εμπειρίες σύνθετης υβριδοποίησης με άλλα μηχανήματα επικοινω
νιών.35 Το προφεμινιστικό μυθιστόρημα της Αν Μακκάφρι The Ship Who Sang 
(McCaffrey 1969) διερευνούσε τη συνείδηση ενός κυβόργιου, ενός υβριδίου 
από τον εγκέφαλο ενός κοριτσιού και από έναν περίπλοκο μηχανισμό, που δημι- 
ουργήθηκε ύστερα από τη γέννηση ενός παιδιού με σοβαρές αναπηρίες. Φύλο, 
σεξουαλικότητα, σωματοποίηση, δεξιότητα: όλα ανασυγκροτούνταν στην αφή
γηση. Γιατί πρέπει τα σώματά μας να τελειώνουν στο δέρμα ή να περιλαμβά
νουν στην καλύτερη περίπτωση μόνον άλλα όντα που περιβάλλονται από δέρμα; 
Από τον 17ο αιώνα μέχρι σήμερα οι μηχανές μπορούσαν να ζωντανέψουν -  να 
αποκτήσουν φασματικές ψυχές που τις κάνουν να μιλούν ή να κινούνται ή να 
μπορούν να εξηγήσουν την καλά οργανωμένη ανάπτυξη ή τις νοητικές ικανότη- 
τές τους. Αλλά και οι οργανισμοί μπορούσαν να γίνουν μηχανικοί -  να συρρι- 
κνωθούν σε σώμα που κατανοείται μόνον ως πρώτη ύλη για το νου. Τούτες οι 
σχέσεις μηχανών και οργανισμών είναι απαρχαιωμένες, περιττές. Για μας, στη 
φαντασία και σε άλλες πρακτικές, οι μηχανές μπορούν να είναι προσθετικές 
εφευρέσεις, προσωπικά στοιχεία, φιλικοί εαυτοί. Δεν χρειαζόμαστε τον οργανι
κό ολισμό για να μας δώσει στεγανή ακεραιότητα, την ολική γυναίκα και τις φε
μινιστικές παραλλαγές (ή μήπως μεταλλάξεις;) της. Επιτρέψτε μου να ολοκλη
ρώσω το σημείο αυτό με μια πολύ μερική ανάγνωση της λογικής των κυβοργι- 
κών τεράτων στη δεύτερη ομάδα κειμένων που έχω, τη φεμινιστική επιστημονι
κή φαντασία.

Τα κυβόργια που κατοικούν στη φεμινιστική επιστημονική φαντασία καθι
στούν πολύ προβληματικές τις υποστάσεις του άντρα ή της γυναίκας, του αν
θρώπου, του τεχνουργήματος, του μέλους μιας φυλής, της ατομικής οντότητας ή 
του σώματος. Η Κέιτι Κινγκ αποσαφηνίζει πώς η απόλαυση της ανάγνωσης τέ
τοιων μυθοπλασιών δεν βασίζεται ως επί το πλείστον στην ταύτιση. Οι φοιτητές 
που αντιμετωπίζουν για πρώτη τους φορά κείμενο της Τζοάνα Ρας -ο ι ίδιοι που 
έμαθαν να μελετούν άφοβα μοντερνιστές συγγραφείς σαν τον Τζέημς Τζόυς ή τη 
Βιρτζίνια Γουλφ- νιώθουν αμηχανία μπροστά στο The Adventures o f Alyx ή στο 
The Female Man, όπου οι χαρακτήρες δεν ενδίδουν στην αναζήτηση του ανα
γνώστη για αθώα ακεραιότητα, ενώ παράλληλα του χαρίζονται στην επιθυμία 
για ηρωικά κατορθώματα, πληθωρικό ερωτισμό και σοβαρή πολιτική. Το βι
βλίο The Female Man είναι η αφήγηση τεσσάρων εκδοχών ενός γονότυπου, που 
συναντιούνται αλλά δεν συγκροτούν κάτι ακέραιο, επιλύουν τα διλήμματα 
της βίαιης ηθικής δράσης ή αποβάλλουν το εντεινόμενο σκάνδαλο του κοινωνι

35. Ο Τζέημς Κλίφορντ (Clifford 1985, 1988) επιχειρηματολογεί πειστικά υπέρ της ανα
γνώρισης της συνεχούς πολιτισμικής επανεπινόησης, της πεισματικής μη εξαφάνισης όσιον 
«σημαδεύονται» από δυτικές ιμπεριαλιστικές πρακτικές.
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κού φύλου. Η φεμινιστική επιστημονική φαντασία του Σάμιουελ Ρ. Ντιλέινι, 
ιδίως στο Tales ofNeveryon, παρωδεί καταγωγικές αφηγήσεις ξαναφτιάχνοντας 
τη νεολιθική επανάσταση, επαναλαμβάνοντας τις ιδρυτικές χειρονομίες του δυ
τικού πολιτισμού προκειμένου να ανατρέψει την αληθοφάνειά τους. Η Τζέημς 
Τίπτρη, μια συγγραφέας που το μυθοπλαστικό της έργο θεωρήθηκε ιδιαίτερα 
αρρενωπό μέχρι που αποκαλύφθηκε το «αληθινό» της φύλο, προσφέρει αφηγή
σεις για την αναπαραγωγή η οποία βασίζεται σε τεχνολογίες διαφορετικές από 
αυτές των θηλαστικών, όπως οι εναλλασσόμενες γέννες από αρσενικά με θύλα
κες επώασης και η ανατροφή πάλι από αρσενικά. Ο Τζον Βάρλεϋ κατασκευάζει 
ένα υπέρτατο κυβόργιο στην κορυφαία φεμινιστική εξερεύνηση της Γαίας, μιας 
τρελής-θεάς-πλανήτη-κατεργάρη-γριάς-τεχνολογικού μηχανήματος που έχει 
σπείρει στην επιφάνειά του μια εξαιρετική κλίμακα από μορφές μετα-κυβοργικής 
συμβίωσης. Η Οκτάβια Μπάτλερ γράφει για μια αφρικανή μάγισσα που εξαπο
λύει τις χθόνιες μεταμορφωτικές δυνάμεις της ενάντια στους γενετικούς χειρι
σμούς του αντιπάλου της ( Wild Seed), για πτυχώσεις του χρόνου που οδηγούν 
μια αμερικανίδα μαύρη της σύγχρονης εποχής στη σκλαβιά, όπου οι πράξεις της 
σε σχέση με τον λευκό αφέντη και πρόγονό της καθορίζουν τη δυνατότητα της 
ίδιας της της γέννησης {Kindred), και για την άνομη εμβάθυνση στην ταυτότητα 
και την κοινότητα ενός υιοθετημένου παιδιού, που προέρχεται από διασταύρω
ση ειδών, το οποίο εντέλει έμαθε τον εχθρό ως εαυτό (Survivor). Στο Dawn 
(1987), το πρώτο μέρος μιας σειράς με τίτλο Xenogenesis, η Μπάτλερ αφηγείται 
την ιστορία της Αίλιθ Αϊγιάπο, που το μικρό της όνομα θυμίζει την πρώτη και 
αποκηρυγμένη σύζυγο του Αδάμ, ενώ το επίθετό της τη σημαδεύει ως χήρα του 
γιου των νιγηριανών μεταναστών στις ΗΠΑ. Η Αίλιθ, μια μαύρη και μητέρα με 
νεκρό παιδί, μεσολαβεί στο μετασχηματισμό της ανθρωπότητας μέσω της γενε
τικής ανταλλαγής με εξωγήινους εραστές/σωτήρες/καταστροφείς/γενετικούς 
μηχανικούς, που αναμορφώνουν τους κατοίκους της γης ύστερα από το πυρηνι
κό ολοκαύτωμα και πιέζουν τους επιζήσαντες ανθρώπους να προχωρήσουν στην 
πιο μύχια συγχώνευση μαζί τους. Πρόκειται για ένα μυθιστόρημα που εξετάζει 
εξονυχιστικά την αναπαραγωγική, τη γλωσσική και την πυρηνική πολιτική σε 
ένα μυθικό πεδίο δομημένο από τη φυλή και το φύλο στον ύστερο 20ό αιώνα.

To Superluminal της Βόντα Μακιντάιρ, χάρη στον μεγάλο πλούτο του σε πα
ραβιάσεις συνόρων, μπορεί να κλείσει τούτο τον ακρωτηριασμένο κατάλογο με 
τα ελπιδοφόρα και επικίνδυνα τέρατα που βοηθούν να οριστούν εκ νέου οι απο
λαύσεις και η πολιτική της σωματοποίησης και της φεμινιστικής γραφής. Σε μια 
μυθοπλασία όπου κανένας χαρακτήρας δεν είναι «απλά» ανθρώπινος, η ανθρώ
πινη υπόσταση γίνεται έντονα προβληματική. Η Όρκα, μια γενετικά αλλοιωμέ
νη δύτρια, μπορεί να μιλήσει με φονικές φάλαινες και να επιβιώσει από τις συν
θήκες που κυριαρχούν στα μεγάλα βάθη των ωκεανών, όμως λαχταρά να εξε- 
ρευνήσει το διάστημα ως πιλότος, πράγμα που απαιτεί να αποκτήσει βιονικά εμ-
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φυτεύματα τα οποία θέτουν σε κίνδυνο τη συγγένειά της με τους δύτες και τα 
κητοειδή. Οι μετασχηματισμοί πραγματοποιούνται από φορείς ιών με νέο ανα
πτυξιακό κώδικα, με χειρουργικές μεταμοσχεύσεις, με εμφυτεύματα μικροηλε- 
κτρονικών συσκευών, με αναλογικά αντίγραφα και άλλα μέσα. Η Λένια γίνεται 
πιλότος αποδεχόμενη ένα καρδιακό εμφύτευμα και πλήθος άλλες τροποποιήσεις 
που επιτρέπουν την επιβίωση ενόσω μεταφέρεται με ταχύτητες μεγαλύτερες 
από την ταχύτητα του φωτός. Ο Ράντου Ντράκιουλ επιβιώνει ύστερα από μια ιο- 
γενή ασθένεια στον πλανήτη του, στο απώτερο σύμπαν, για να βρεθεί εντέλει να 
διαθέτει μια αίσθηση του χρόνου η οποία μεταβάλλει τα σύνορα της αντίληψης 
του διαστήματος για ολόκληρο το είδος. Όλοι οι χαρακτήρες εξερευνούν τα όρια 
της γλώσσας· το όνειρο να επικοινωνηθεί η εμπειρία· και την αναγκαιότητα του 
περιορισμού, της μερικότητας και της οικειότητας ακόμη και σε τούτο τον κό
σμο της πρωτεϊκής μεταμόρφωσης και σύνδεσης. Το ΞΐίρβΗΐίηιΐηαΙ εκπροσωπεί 
επίσης τις αντιφάσεις που ορίζουν έναν κυβοργικό κόσμο με μια άλλη έννοια· 
ενσαρκώνει κειμενικά τη διασταύρωση της φεμινιστικής θεωρίας με τον αποι- 
κιοκρατικό λόγο στην επιστημονική φαντασία τον οποίο υπαινίχθηκα σε τούτο 
το κεφάλαιο. Πρόκειται για μια σύγκλιση με μακροχρόνια ιστορία, την οποία 
προσπάθησαν να καταστείλουν πολλές φεμινίστριες του «Πρώτου Κόσμου», 
και μαζί μ’ αυτές εγώ, στις αναγνώσεις που έκανα στο ΞΐίρεΗΐίηιίηαΙ, προτού με 
καλέσει να λογοδοτήσω η Ζωή Σοφούλη, που είχε διαφορετική θέση στο παγκό
σμιο σύστημα της πληροφορικής της κυριαρχίας, κι έτσι διέθετε διορατικότερη 
εγρήγορση προκειμένου να εντοπίσει την ιμπεριαλιστική στιγμή σε όλες τις 
κουλτούρες επιστημονικής φαντασίας, κι ανάμεσά τους στην επιστημονική φα
ντασία γυναικών. Η Σοφούλη, με αφετηρία μια αυστραλιανή φεμινιστική ευαι
σθησία, θυμήθηκε ευκολότερα το ρόλο της Μακιντάιρ ως συγγραφέα των περι
πετειών του πλοιάρχου Κερκ και του Σποκ στην τηλεοπτική σειρά Σταρ Τρεκ πα
ρά το πώς ξανάγραψε το ρομάντζο στο ΞΐίρβΗιι/ηΐηαΙ.

Τα τέρατα όριζαν ανέκαθεν τα όρια της κοινότητας στις δυτικές φαντασίες. 
Οι Κένταυροι και οι Αμαζόνες της αρχαίας Ελλάδας εγκαθίδρυαν τα όρια της 
κεντρικής πολιτείας του έλληνα ανθρώπου γένους αρσενικού, διαταράσσοντας 
το γάμο και μολύνοντας τα σύνορα του πολεμιστή με το ζωώδες και το γυναι
κείο. Τα σιαμαία δίδυμα και οι ερμαφρόδιτοι υπήρξαν το συγκεχυμένο ανθρώπι
νο υλικό που θεμελίωνε το λόγο για το φυσικό και το υπερφυσικό, το ιατρικό και 
το νομικό, τα θαυμαστά και τις ασθένειες στην πρώιμη νεότερη Γαλλία -  όλα 
τους στοιχεία με κομβικό ρόλο στην εγκαθίδρυση της νεωτερικής ταυτότητας.36 
Οι εξελικτικές και συμπεριφορικές επιστήμες που μελέτησαν τις μαϊμούδες και

36. DuBois (1982), Daston και Park (χ.χ ), Park και Daston (1981). Το ουσιαστικό monster 
[τέρας] στα αγγλικά έχει κοινή ρίζα με το ρήμα to demonstrate [καταδεικνύω].



ΚΥΒΟΡΓΙΚΟ ΜΑΝΙΦΕΣΤΟ 269

τους πιθήκους σημάδεψαν τα πολλαπλά σύνορα των βιομηχανικών ταυτοτήτων 
του ύστερου 20ού αιώνα. Τα κυβοργικά τέρατα στη φεμινιστική επιστημονική 
φαντασία ορίζουν ολότελα διαφορετικές πολιτικές δυνατότητες και όρια από 
όσα προτείνει η πεζή μυθοπλασία του Άντρα και της Γυναίκας.

Αντιμετωπίζοντας με σοβαρότητα την εικονοποιία που θεωρεί τα κυβόργια 
κάτι άλλο από εχθρούς μας, προκύπτουν αρκετές συνέπειες. Τα σώματά μας, 
εμείς* τα σώματα είναι χάρτες εξουσίας και ταυτότητας. Τα κυβόργια δεν αποτε
λούν εξαίρεση. Ένα κυβοργικό σώμα δεν είναι αθώο· δεν γεννήθηκε σε καμιά 
εδέμ· δεν αναζητεί την ενιαία ταυτότητα και επομένως δημιουργεί ατελείωτα (ή 
μέχρι το τέλος του κόσμου) ανταγωνιστικούς δυϊσμούς· εκλαμβάνει την ειρω
νεία ως δεδομένη. Το ένα είναι υπερβολικά λίγο, και τα δύο μόνο μία πιθανότη
τα. Η εντατική απόλαυση από τη δεξιότητα, τη μηχανική δεξιότητα, παύει να εί
ναι αμάρτημα, αλλά γίνεται όψη της σωματοποίησης. Η μηχανή δεν είναι πράγ
μα προς εμψύχωση, λατρεία και υποταγή. Η μηχανή είναι εμείς, οι διαδικασίες 
μας, μια όψη της δικής μας σωματοποίησης. Έχουμε ευθύνη για τις μηχανές· 
εκείνες δεν κυριαρχούν επάνω μας ούτε μας απειλούν. Εμείς έχουμε ευθύνη για 
τα σύνορα* εμείς είμαστε εκείνες. Μέχρι τώρα (μια φορά κι έναν καιρό), η θηλυ
κή σωματοποίηση έμοιαζε δεδομένη, οργανική, αναγκαία* και η θηλυκή σωμα
τοποίηση έμοιαζε να σημαίνει δεξιότητα στη μητρική φροντίδα και τις μεταφο
ρικές επεκτάσεις της. Μόνον εφόσον βρισκόμαστε εκτός τόπου μπορούσαμε να 
αποκομίσουμε έντονη απόλαυση από τις μηχανές, και τότε με δικαιολογίες ότι 
δήθεν εντέλει πρόκειται για οργανική δραστηριότητα, κατάλληλη για θηλυκά. 
Τα κυβόργια θα μπορούσαν να εξετάσουν σοβαρότερα τη μερική, ρευστή μερι
κές φορές, όψη του βιολογικού φύλου και της σεξουαλικής σωματοποίησης. Το 
κοινωνικό φύλο ίσως εντέλει να μην είναι παγκόσμια ταυτότητα, έστω κι αν δια
θέτει τεράστιο ιστορικό εύρος και βάθος.

Μπορούμε να εκμεταλλευτούμε την κυβοργική εικόνα προσεγγίζοντας το 
ιδεολογικά φορτισμένο ερώτημα τι λογίζεται ως καθημερινή δραστηριότητα, ως 
εμπειρία. Ορισμένες φεμινίστριες πρόσφατα ισχυρίστηκαν ότι οι γυναίκες έχουν 
προδιάθεση για την καθημερινότητα, ότι οι γυναίκες συντηρούν κατά κάποιο 
τρόπο την καθημερινή ζωή περισσότερο από τους άντρες, κι επομένως έχουν δυ
νητικά προνομιακή επιστημολογική θέση. Τούτος ο ισχυρισμός έχει μια ακατα
μάχητη πλευρά, που καθιστά ορατή την απαξιωμένη θηλυκή δραστηριότητα και 
την ονομάζει θεμέλιο της ζωής. Ομως, κατεξοχήν θεμέλιο της ζωής; Τι να πούμε 
τότε για όλη την άγνοια των γυναικών, για όλους αυτούς τους αποκλεισμούς και 
τις αποτυχίες στη γνώση και τη δεξιότητα; Τι να πούμε για τους άντρες με επάρ
κεια στην αντιμετώπιση της καθημερινότητας, στη γνώση για το πώς κατασκευ
άζουν πράγματα, πώς τα διαλύουν, πώς παίζουν; Τι να πούμε για άλλες σωματο
ποιήσεις; Το κυβοργικό φύλο είναι μια τοπική δυνατότητα που παίρνει παγκό
σμια εκδίκηση. Η φυλή, το φύλο και το κεφάλαιο απαιτούν μια κυβοργική θεω
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ρία για τις ολότητες και τα μέρη. Τα κυβόργια δεν έχουν φυσική κλίση στην πα
ραγωγή ολικής θεωρίας, όμως διαθέτουν προσωπική εμπειρία των συνόρων, της 
κατασκευής και της αποδόμησής τους. Υπάρχει ένα σύστημα μύθου που προ
σμένει να μετατραπεί σε πολιτική γλώσσα προκειμένου να θεμελιώσει έναν τρό
πο να εξετάζονται η επιστήμη και η τεχνολογία και να αμφισβητείται η πληρο
φορική της κυριαρχίας -  με σκοπό την πολυδύναμη δράση.

Μια τελευταία εικόνα: οργανισμοί και οργανισμική, ολιστική πολιτική εξαρ- 
τώνται από μεταφορές της παλιγγενεσίας και επικαλούνται ανεξαιρέτως ως εφό
διο το αναπαραγωγικό φύλο. Θα υποδείκνυα ότι τα κυβόργια έχουν περισσότε
ρη σχέση με την αναγέννηση, και είναι καχύποπτα απέναντι στο αναπαραγωγικό 
καλούπι και τις περισσότερες μορφές γέννας. Για τις σαλαμάνδρες, η αναγέννη
ση ύστερα από τραυματισμό, όπως είναι η απώλεια κάποιου μέλους τους, συνε
πάγεται ότι αυτό θα αναπτυχθεί ξανά και ότι η λειτουργία του θα αποκαταστα
θεί, ενώ υπάρχει μονίμως η δυνατότητα της διπλής ή άλλης παράξενης τοπογρα
φικά παραγωγής του στο σημείο του παλιού τραύματος. Το μέλος που ξαναμεγα- 
λώνει μπορεί να είναι τερατώδες, διπλασιασμένο, πολυδύναμο. Όλοι μας έχουμε 
τραυματιστεί βαθύτατα. Χρειαζόμαστε αναγέννηση και όχι παλιγγενεσία, και οι 
πιθανότητες της ανασύστασής μας συμπεριλαμβάνουν το ουτοπικό όνειρο που 
ελπίζει σε έναν τερατώδη κόσμο χωρίς φύλο.

Η κυβοργική εικονοποιία βοηθά να εκφραστούν δύο κομβικά επιχειρήματα 
σε τούτο το δοκίμιο: πρώτον, η παραγωγή καθολικής, ολοποιητικής θεωρίας εί
ναι ένα μείζον σφάλμα που χάνει το μεγαλύτερο μέρος της πραγματικότητας, 
κάτι που μάλλον συνέβαινε ανέκαθεν, αλλά είναι σίγουρο τώρα· και δεύτερον, 
αναλαμβάνοντας την ευθύνη για τις κοινωνικές σχέσεις της επιστήμης και της 
τεχνολογίας, αρνούμαστε μια μεταφυσική της αντιεπιστήμης, μια δαιμονολογία 
της τεχνολογίας, κι έτσι ενστερνιζόμαστε το ιδιαίτερα απαιτητικό έργο να ανα
συγκροτήσουμε τα σύνορα της καθημερινής ζωής, σε μερική σύνδεση με τους 
άλλους, σε επικοινωνία με όλα μας τα μέρη. Δεν είναι μόνο ότι η επιστήμη και η 
τεχνολογία μπορεί να είναι μέσα μεγάλης ανθρώπινης ικανοποίησης, όσο και 
μήτρα περίπλοκων μορφών κυριαρχίας. Η κυβοργική εικονοποιία μπορεί να 
υποδείξει μια διέξοδο από το λαβύρινθο των δυϊσμών με τους οποίους έχουμε 
εξηγήσει στον εαυτό μας τα σώματά μας και τα εργαλεία μας. Αυτό δεν είναι το 
όνειρο μιας κοινής γλώσσας αλλά μιας ισχυρής άπιστης ετερογλωσσίας. Είναι η 
φαντασία μιας φεμινίστριας που μιλάει σε ιδιώματα που σπέρνουν τον τρόμο 
στα κυκλώματα των μεγάλων λυτρωτών της νέας δεξιάς. Σημαίνει την κατα
σκευή όσο και την καταστροφή μηχανών, ταυτοτήτων, κατηγοριών, σχέσεων, 
διαστημικών ιστοριών. Αν και τα δύο είναι δεμένα στον ελικοειδή χορό τους, κα
λύτερα να είμαι κυβόργιο παρά θεά.
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Τοποθετημένες γνώσεις:
Το ζήτημα της επιστήμης στο φεμινισμό 
και το προνόμιο της μερικής προοπτικής

Η ακαδημαϊκή και φεμινιστική διερεύνηση προσπάθησε επανειλημμένα να ανα
μετρηθεί με το ερώτημα τι θα μπορούσε άραγε να εννοούμε εμείς με τον περίερ
γο και αναπόφευκτο όρο^αντικειμενικότητα».‘̂ Χρησιμοποιήσαμε πολλή τοξι- 
κή μελάνη και δάση,από .χαρτί για να καταγγείλουμε αυτό που εκείνοι εννοού
σαν και το πόσο μας πλήγωσε. Το φαντασιακό «εκείνου) συνιστά ένα είδος αό
ρατης πλεκτάνης των ανδροκεντριστών επιστημόνων και φιλοσόφων που ενι- 
σχύονται πλουσιοπάροχα με κονδύλια και εργαστήρια* και το φαντασιακό 
«εμεις^ είναι οι ενσώματοι άλλοι, που δεν τους επιτρέπεται να μην έχουν σώμα, 
πεπε{5ασμένη οπτική γωνία και επομένως μια αναπόφευκτα ακυρωτική και μο
λυσματική μεροληψία σε οποιαδήποτε σημαντική συζήτηση έξω από τους πολύ 
στενούς κύκλους μας, όπου ένα περιοδικό με «μαζικό» συνδρομητικό κοινό 
φτάνει πιθανόν σε λίγες χιλιάδες αναγνώστες, ως επί το πλείστον εχθρούς της 
επιστήμης. Τουλάχιστον, ομολογώ ότι τέτοιες παρανοϊκές φαντασιώσεις και 
ακαδημαϊκές πικρίες καιροφυλακτούν πίσω από μερικούς λαβυρινθώδεις στο
χασμούς που τυπώθηκαν με την υπογραφή μου στη φεμινιστική βιβλιογραφία 
της ιστορίας και της φιλοσοφίας της επιστήμης. Εμείς, οι φεμινίστριες που συμ
μετέχουμε στις διαμάχες για την επιστήμη και την τεχνολογία, είμαστε οι «ομά
δες ειδικών ενδιαφερόντων» της ρηγκανικής εποχής στην επικράτεια των εκλε- 1

1. Το κεφάλαιο αυτό αρχικά γράφτηκε ως σχόλιο στο Harding ( 1986), κατά τις συναντήσεις 
του Δυτικού Τομέα της Αμερικανικής Ένωσης Φιλοσοφίας (American Philosophical 
Association), στο Σαν Φρανσίσκο, το Μάρτιο του 1987. Η συγγραφή του άρθρου υποστηρίχτη
κε γενναιόδωρα από το Ινστιτούτο Προηγμένων Σπουδών του Πρίνστον (Alpha Fund), στο Νι- 
ου Τζέρσεϊ. Ευχαριστώ ιδιαίτερα την Joan Scott, τη Rayna Rapp, την Judy Newton, την Judy 
Butler, τη Lila Abu-Lughod και την Dorinne Kondo.
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κτών της επιστημολογίας, όπου κατά παράδοση το τι λογίζεται ως γνώση αστυ
νομεύεται από φιλοσόφους που κωδικοποιούν το γνωστικό κανονικό δίκαιο. 
Ομάδα ειδικών ενδιαφερόντων, σύμφωνα με τον ρηγκανοειδή ορισμό, είναι φυ
σικά οποιοδήποτε συλλογικό ιστορικό υποκείμενο τολμά να αντισταθεί στην 
απισχνασμένη ατομική θεωρία του Πολέμου των Άστρων, στην υπεραγοραία, 
μεταμοντέρνα και προσομοιωμένη από τα μέσα μαζικής επικοινωνίας ιδιότητα 
του πολίτη. Ο Μαξ Χέντρουμ2 δεν έχει σώμα· συνεπώς, μόνον αυτός βλέπει τα 
πάντα στην αυτοκρατορία του μεγάλου επικοινωνητή του Παγκόσμιου Δικτύου. 
Διόλου περίεργο που ο Μαξ αρχίζει να έχει μια αφελή αίσθηση του χιούμορ και 
ένα είδος χαρούμενης παλινδρόμησης στην προοιδιπόδεια σεξουαλικότητα, που 
με αμφιθυμία -κι επικίνδυνα εσφαλμένα- φανταστήκαμε πως επιφυλασσόταν 
για άτομα ισόβια εσώκλειστα, με θηλυκά και αποικιοποιημένα σώματα, και 
ίσως επίσης για τους λευκούς αρσενικούς χάκερ στον μονήρη ηλεκτρονικό κατ’ 
οίκον περιορισμό τους.

Έχω την εντύπωση ότι στο ζήτημα της αντικειμενικότητας οι φεμινίστριες 
χρησιμοποίησαν επιλεκτικά και ευέλικτα, και συνάμα παγιδεύτηκαν από δύο πό
λους μιας δελεαστικής διχοτομίας. Εδώ μιλώ ασφαλώς για τον εαυτό μου και 
προτείνω ως υπόθεση ότι υπάρχει κάποιος συλλογικός λόγος στα ζητήματα αυτά. 
Αφενός, οι κοινωνικές επιστήμες της επιστήμης και της τεχνολογίας πρόσφατα 
έθεσαν στη διάθεσή μας ένα ισχυρότατο επιχείρημα υπέρ της κοινωνικής κατα
σκευής για όλες τις μορφές γνωστικών ισχυρισμών, και ειδικότερα βεβαίως για 
τους επιστημονικούς.3 Σύμφωνα με αυτές τις δελεαστικές απόψεις, κανένας έσω
θεν γνώστης δεν έχει προνομιακή προοπτική, επειδή κάθε οριοθέτηση του εντός 
από το εκτός γνώσης αντιμετωπίζεται θεωρητικά ως εξουσιαστική χειρονομία

2. Πρωταγωνιστικός κυβοργικός χαρακτήρας σε κωμική βρετανική τηλεοπτική σειρά του 
1984.(Σ.τ.Μ.)

3. Για παράδειγμα, βλ. Knorr-Cetina και Mulkay (1983)· Bijker κ.ά. (1987)· και ιδίως, 
Latour ( 1984, 1988). Με πολλά δάνεια από το Παρασκευάς (Tournier, Vendredi, 1967) του Μι- 
σέλ Τουρνιέ, η ευφυέστατη και εμπρηστική αφοριστική πολεμική του Λατούρ ενάντια σε όλες 
τις μορφές αναγωγισμού διατυπώνει το ουσιαστικό επιχείρημα για τις φεμινίστριες: «Méfiez- 
vous de la pureté; c’est le vitriol de l’âme» [«Να έχετε καχυποψία για την καθαρότητα· είναι το 
βιτριόλι της ψυχής»] (Latour 1984: 171). Ο Λατούρ, παρότι κατά τα άλλα δεν είναι επιφανής 
φεμινιστής θεωρητικός, θα μπορούσε να αναδειχτεί τέτοιος με αναγνώσεις τόσο ιδιότροπες όσο 
κι εκείνες που προτείνει ο ίδιος για το εργαστήριο, τη μεγάλη μηχανή για να παράγεις σημαντι
κά λάθη γρηγορότερα από άλλους, κι επομένως για να αποκτήσεις τη δύναμη να αλλάξεις τον 
κόσμο. Το επιστημονικό εργαστήριο, σύμφωνα με τον Λατούρ, είναι η βιομηχανία σιδηροδρό
μων της επιστημολογίας, όπου τα γεγονότα δεν μπορεί παρά να αναγκαστούν να κυλήσουν πά
νω στις ράγες που στρώθηκαν ξεκινώντας από αυτό. Όσοι ελέγχουν σιδηροδρόμους ελέγχουν 
τα εδάφη γύρω τους. Πώς το ξεχάσαμε; Τώρα όμως δεν μας χρειάζονται τόσο οι χρεοκοπημένοι 
σιδηρόδρομοι όσο το δορυφορικό δίκτυο. Τα γεγονότα στην εποχή μας τρέχουν πάνω σε ακτί
νες φωτός.
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αντί για κίνηση προς την αλήθεια. Επομένως, από την ισχυρή προοπτική της κοι
νωνικής κατασκευασιοκρατίας,^ϊάτί θα πρέπει να δειλιάζουμε με τις περιγραφές 
των επιστημόνάιΧΓγΐατη δραστηριότητα και τα επιτεύγματά τους; Τόσο οι ίδιοι 
όσο καΓοι πάτρονές τους έχουν να κερδίσουν πολλά ρίχνοντας στάχτη στα μάτια 
μας. Αφηγούνται παραβολές για την αντικειμενικότητα και την επιστημονική μέ
θοδο στους φοιτητές τους στα πρώτα χρόνια της μύησής τους, όμως όλοι οι λει
τουργοί της υψηλής επιστημονικής τέχνης δεν θα τηρούσαν όσα λένε τα εγχειρί
δια ούτε στον άλλο κόσμο. Οι υποστηρικτές της κοινωνικής κατασκευασιοκρα- 
τίας αποσαφηνίζουν ότι οι επίσημες ιδεολογίες για την αντικειμενικότητα και την 
επιστημονική μέθοδο αποτελούν πολύ κακό οδηγό για τον τρόπο με τον οποίο 
φτιάχνεται όντως η επιστημονική γνώση. Όπως ακριβώς συμβαίνει με εμάς τους 
υπόλοιπους, έτσι και με τους επιστήμονες· τα λόγια και οι πεποιθήσεις τους για 
τις πράξεις τους έχουν χαλαρή σχέση με όσα πράγματι κάνουν.

Τα ιδεολογικά δόγματα της αποσωματοποιημένης επιστημονικής αντικειμε
νικότητας, τα οποία καθαγιάζονται στα εγχειρίδια των πρωτοετών και στη φιλο
λογία που προωθεί την τεχνοεπιστήμη, καταλήγουν όντως να τα πιστεύουν και 
-η  θεά να φυλάξει- να τα τηρούν μόνον όσοι δεν είναι επιστήμονες, συμπερι
λαμβανομένων μερικών φιλοσόφων υπεράνω πάσής υποψίας. Τούτη την τελευ
ταία ομάδα, φυσικά, την περιγράφω με τρόπο που αντικατοπτρίζει πιθανώς τον 
επιστημονικό υπερπατριωτισμό που μου απέμεινε από την ταύτιση με τους ιστο
ρικούς της επιστήμης και από τις πολλές ώρες που πέρασα πάνω στο μικροσκό
πιο τα πρώτα χρόνια της ενήλικης ζωής μου, όσο διαρκούσε ένα είδος επιστημο
νικής προοιδιπόδειας και μοντερνιστικής ποιητικής στιγμής, τότε που φαινόταν 
ότι τα κύτταρα ήταν κύτταρα και οι οργανισμοί, οργανισμοί. Με την άδειά σας, 
Γερτρούδη Στάιν. Κατόπιν όμως ήρθε ο νόμος του πατέρα και η δική του λύση 
στο πρόβλημα της αντικειμενικότητας, που την έδωσαν τα πάντοτε ήδη απόντα 
αναφερόμενα, η αναβολή των σημαινόμενων, τα διχασμένα υποκείμενα και το 
ατελείωτο παιχνίδισμα των σημαινόντων. Γινόταν να μεγαλώσεις χωρίς να πά
ρεις τον στραβό δρόμο; Φύλο, φυλή, ο ίδιος ο κόσμος -  όλα τους μοιάζουν 
απλώς αποτελέσματα της ταχύτη^ις στρέβλωσης του χώρου4 στο παιχνίδι των 
σημαινόντων σε ένα συμπαντικό πεδίο δυνάμεων. Ολες οι αλήθειες μετατρέπο- 
νται σε αποτελέσματα της ταχύτητας στρέβλωσης σε προσομοιώσεις μιας δια
στημικής υπερπραγματικότητας. Όμως δεν έχουμε την πολυτέλεια να αρκε- 
στούμε σε τούτα τα συγκεκριμένα παιχνίδια με τις λέξεις -  το πρόταγμα να τε- 
χνουργηθεί αξιόπιστη γνώση για τον «φυσικό» κόσμο δεν γίνεται να το αφήσου- 
με στα χέρια του παρανοειδούς ή κυνικού λογοτεχνικού είδους της επιστημονι

4. «Ταχύτητα στρέβλωσης του χώρου» ή «δίνης» («wrap speed»): πρόκειται για την ταχύ
τητα με την οποία κινούνταν το αστρόπλοιο Εντερπράιζ στο Σταρ Τρεκ, με βάση την υποθετική 
αρχή της στρέβλωσης του διαστήματος που το περιεβαλε. (Σ.τ.Μ.)
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κής φαντασίας. Από τη σκοπιά όσων έχουν πολιτικό αισθητήριο, δεν γίνεται να 
αφεθεί η θεωρία της κοινωνικής κατασκευής να αποσυντεθεί μέσα στις ραδιε
νεργές αναθυμιάσεις του κυνισμού.

Οι υπέρμαχοι της κοινωνικής κατασκευασιοκρατίας, εν πάση περιπτώσει, θα 
μπορούσαν να υποστηρίξουν ότι κάποιοι σοφίστηκαν το ιδεολογικό δόγμα της 
επιστημονικής μεθόδου και όλες τις φιλοσοφικές φλυαρίες περί επιστημολογίας 
προκειμένου να αποσπάσουν την προσοχή μας από το να γνωρίσουμε τον κόσμο 
ουσιαστικά ασκώντας τις επιστήμες. Από αυτή την άποψη, η επιστήμη -το  πραγ
ματικό παιχνίδι που παίζεται, αυτό που πρέπει να παίξουμε- είναι ρητορική, η 
τέχνη να πείθονται τα αρμόδια κοινωνικά δρώντα υποκείμενα ότι η γνώση που 
μηχανεύτηκε κάποιος οδηγεί σε μια επιθυμητή μορφή ολότελα αντικειμενικής 
εξουσίας. Τέτοιες τεχνικές πειθούς οφείλουν να συνυπολογίσουν τη δομή των 
γεγονότων και των τεχνουργημάτων, καθώς και των γλωσσικά διαμεσολαβημέ- 
νων δρώντων υποκειμένων στο παιχνίδι της γνώσης. Εδώ, γεγονότα και τε
χνουργήματα αποτελούν στοιχεία της παντοδύναμης ρητορικής τέχνης. Πρακτι
κή είναι η πειθώς, και ο φακός εστιάζει πολύ στην πρακτική. Κάθε γνώση αποτε
λεί συμπυκνωμένο κόμβο σε ένα αγωνιστικό πεδίο εξουσίας. Το ισχυρό πρό
γραμμα στην κοινωνιολογία της γνώσης συνασπίζεται με τα χαριτωμένα και κο
φτερά εργαλεία της σημειολογίας και της αποδόμησης, προκειμένου να επιμεί- 
νει στη ρητορική φύση της αλήθειας, που συμπεριλαμβάνει βεβαίως την επιστη
μονική αλήθεια. Η ιστορία είναι αφήγηση εσωτερικής κατανάλωσης για τους 
λάτρεις του δυτικού πολιτισμού· η επιστήμη είναι διαφιλονικούμενο κείμενο και 
πεδίο εξουσίας· το περιεχόμενο είναι η μορφή.5 Τελεία και παύλα. Η μορφή 
στην επιστήμη είναι η τεχνουργημένη κοινωνική ρητορική που μεταποιεί τον 
κόσμο σε αποτελεσματικά αντικείμενα. Πρόκειται για μια πρακτική πεποιθήσε
ων που μεταβάλλουν τον κόσμο και παίρνουν τη μορφή εκπληκτικών νέων αντι
κειμένων -  όπως τα μικρόβια, τα κουάρκ και τα γονίδια.

Όμως, οι επιστημονικές οντότητες του ύστερου 20ού αιώνα -ο ι φορείς λοι
μώξεων (μικρόβια), τα στοιχειώδη σωματίδια (κουάρκ) και οι βιομοριακοί κώ
δικες (γονίδια)-, ανεξάρτητα από το αν διαθέτουν ή όχι τη δομή και τις ιδιότητες 
ρητορικών αντικειμένων, δεν είναι αντικείμενα με εσωτερικούς νόμους συνοχής 
επινοημένα από το ρομαντισμό ή το μοντερνισμό.6 Είναι ίχνη στιγμιαία, στα

5. Για μια κομψή και πολύ χρήσιμη αποσαφήνιση μιας μη γελοιογραφικής εκδοχής του ίδι
ου επιχειρήματος, βλ. White (1987). Ωστόσο, προσωπικά έχω μεγαλύτερες απαιτήσεις- και η 
ανεκπλήρωτη επιθυμία μπορεί να αποτελεί πανίσχυρο σπόρο για την αλλαγή των αφηγήσεων.

6. Η Μέριλυν Στραθέρν (Strathem 1987α), στην ανάλυση όπου εξερευνά τη διαχωριστική 
γραμμή ανάμεσα στο μοντερνισμό και το μεταμοντερνισμό στην εθνογραφία και την ανθρωπο
λογία -όπου ύψιστα διακυβεύματα είναι η εξουσιοδότηση ή η απαγόρευση να τεχνουργηθεί συ
γκριτική γνώση μεταξύ «πολιτισμών», από κάποιο επιστημολογικά θεμελιωμένο πλεονεκτικό 
σημείο εντός ή εκτός ή σε διαλογική σχέση με οποιαδήποτε μονάδα ανάλυσης-, έκανε τη σήμα-
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οποία εστιάζουν πεδία δυνάμεων, ή φορείς πληροφορίας σε μια εξαιρετικά ευμε
τάβλητη σημειωτική πράξη που δύσκολα αποκτά υλική υπόσταση και οργανώ
νεται από πράξεις αναγνώρισης και παραγνώρισης. Η ανθρώπινη φύση, κωδικο- 
ποιημενη στο γονιδίωμά της και στις άλλες πρακτικές γραφής της, συνιστά μια 
τεράστια βιβλιοθήκη αντάξια του φανταστικού μυστικού λαβυρίνθου που περι
γράφει ο Ουμπέρτο Έκο στο Όνομα του ρόδου (Eco 1980). Η σταθεροποίηση 
και η αποθήκευση του κειμένου της ανθρώπινης φύσης προοιωνίζονται μεγαλύ
τερο κόστος από τη γραφή τους. Τούτη η άποψη για τη σχέση του σώματος με τη 
γλώσσα τρομάζει όσους και όσες από εμάς προτιμούν ακόμη να μιλούν για 
πραγματικότητα με μεγαλύτερη αυτοπεποίθηση από όσην επιτρέπουμε στη χρι
στιανική δεξιά όταν συζητά για τη Δευτέρα Παρουσία και όταν εκστασιάζεται 
με την εσχατολογία για το τέλος του κόσμου. Όταν επικαλούμαστε πραγματι
κούς κόσμους, θα προτιμούσαμε να σκεφτόμαστε ότι αυτό που κάνουμε υπερ
βαίνει την απελπισμένη προσπάθεια να απομακρυνθούμε παραπαίοντας από τον 
κυνισμό, υπερβαίνει μια πράξη πίστης πανομοιότυπη με οποιοσδήποτε άλλης 
λατρείας, ανεξάρτητα από το χώρο που γενναιόδωρα αφιερώνουμε σε όλες τις 
πλούσιες και πάντοτε ιστορικά προσδιορισμένες διαμεσολαβήσεις μέσα από τις 
οποίες θα πρέπει να γνωρίσουμε τον κόσμο, εμείς και όλοι οι άλλοι.

Επομένως, όσο εμβαθύνω στην περιγραφή του προγράμματος της ριζοσπα
στικής κοινωνικής κατασκευασιοκρατίας και σε μια συγκεκριμένη εκδοχή του 
μεταμοντερνισμού, σε συνδυασμό με τα καυστικά εργαλεία του κριτικού λόγου 
στις επιστήμες του ανθρώπου, τόσο πιο νευρική γίνομαι. Η νεύρωσή μου ριζώνει, 
όπως όλες οι νευρώσεις, στο πρόβλημα του μεταφορικού σχήματος, δηλαδή της 
σχέσης των σωμάιων με τη γλώσσα. J j a  παράδειγμα, η εικονοποιία του πεδίου 
δυνάμεων για τις κινήσεις στον πλήρως κειμενοποιημένο και κωδικοποιημένο 
κόσμο αποτελεί μήτρα πολλών επιχειρημάτων σχετικών με την πραγματικότητα

ντική παρατήρηση ότι δεν είναι η γραπτή εθνογραφία που έχει αναλογίες με το έργο τέχνης ως 
γνωστικό αντικείμενο αλλά ο πολιτισμός. Τα φυσικο-τεχνικά αντικείμενα γνώσης του ρομαντι
σμού και του μοντερνισμού, στην επιστήμη και σε άλλες πολιτισμικές πρακτικές, τοποθετού
νται από τη μία πλευρά του διαχωρισμού αυτού. Στην άλλη πλευρά βρίσκεται το μεταμοντερνι- 
στικό σχήμα, καθώς χαρακτηρίζεται από μια «αντι-αισθητική» των μονίμως διασπασμένων, 
προβληματικών, πάντοτε απομακρυνόμενων και σε αναβολή «αντικειμένων» γνώσης και πρα
κτικής, στα οποία συμπεριλαμβάνονται τα σημεία, οι οργανισμοί, τα συστήματα, οι εαυτοί και 
οι πολιτισμοί. Σε ένα μεταμοντέρνο πλαίσιο αναφοράς η «αντικειμενικότητα» δεν μπορεί να 
αφορά μη προβληματικά αντικείμενα- πρέπει να αφορά ειδικές μορφές προσθετικών πράξεων 
και μετάφρασης. Η αντικειμενικότητα, η οποία μέχρι τώρα αφορούσε κατά βάση την τεχνούρ- 
γηση συγκριτικής γνώσης (πώς να ονομαστούν τα πράγματα προκειμένου να είναι σταθερά και 
να μοιάζουν μεταξύ τους), μετατρέπεται σε ζήτημα της πολιτικής που χαράζει εκ νέου σύνορα 
προκειμένου να προκύψουν μη αθώες συζητήσεις και συνδέσεις. Το διακύβευμα στις διαμάχες 
για το μοντερνισμό και το μεταμοντερνισμό είναι ο τύπος των σχέσεων που αναπτύσσονται με
ταξύ σωμάτων και γλώσσας, καθώς και εντός τους.
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! ως αντικείμενο κοινωνικής διαπραγμάτευσης για το μεταμοντέρνο υποκείμενο. 
Τούτος ο κόσμος-ως-κώδικας είναι -να το πούμε έτσι, για αρχή- ένα στρατιωτικό 
πεδίο υψηλής τεχνολογίας, ένα είδος αυτοματοποιημένου ακαδημαϊκού πεδίου 
μάχης, στο οποίο φωτάκια που αποκαλούνται παίκτες αναβοσβήνουν και αλλη- 
λοαποσυντίθενται (τι μεταφορά!) προκειμένου να παραμείνουν στο παιχνίδι της 
γνώσης και της εξουσίας. Η τεχνοεπιστήμη και η επιστημονική φαντασία καταρ
ρέουν μέσα στον ήλιο της δικής τους ακτινοβόλας (μη)πραγματικότητας -  πολέ
μου.7 Δεν χρειάζονται δεκαετίες φεμινιστικής θεωρίας για να νιώσουμε τον 
εχθρό εδώ. Η Νάνσυ Χάρτσοκ (Ηαιΐ8ος1( 1983β) το ανέλυσε με κρυστάλλινη δι
αύγεια στην έννοια του αφαιρετικού ανδρισμού που πρότεινε.

Εγώ και πολλές άλλες ξεκινήσαμε θέλοντας να ανακαλύψουμε ένα ισχυρό 
εργαλείο για να αποδομήσουμε τους ισχυρισμούς αλήθειας της εχθρικής επιστή
μης, καταδεικνύοντας τη ριζική ιστορική ιδιαιτερότητα και επομένως την αμφι- 
σβητησιμότητα κάθε στρώσης στο κρεμμύδι των επιστημονικών και των τεχνο
λογικών κατασκευών, κι εντέλει καταλήξαμε να υποστούμε κάτι σαν θεραπεία 
με ηλεκτροσόκ, η οποία, αντί να μας προσφέρει θέση στο τραπέζι με τα μεγάλα 
στοιχήματα στο παιχνίδι της αμφισβήτησης των δημόσιων αληθειών, μας άπλω
σε ως εκθέματα στο τραπέζι με τα περιστατικά αυτοπροκαλούμενης πολλαπλής 
διαταραχής προσωπικότητας. Θέλαμε να ανακαλύψουμε έναν δρόμο για να προ
χωρήσουμε πέρα από το να δείξουμε τις προκαταλήψεις στην επιστήμη (κάτι 
που έτσι κι αλλιώς αποδείχτηκε πανεύκολο), και πέρα από το να ξεχωρίσουμε 
τους καλούς επιστημονικούς αμνούς από τα κακά ερίφια με τις προκαταλήψεις 
και τις καταχρήσεις τους. Πιο ελπιδοφόρα για το σκοπό αυτό έμοιαζε η κατά το 
δυνατόν ισχυρότερη επιχειρηματολογία της κοινωνικής κατασκευασιοκρατίας, 
εκείνη που δεν άφηνε καμία ρωγμή ώστε να αναχθούν τα ζητήματα σε αντιδια
στολές του τύπου προκατάληψη έναντι αντικειμενικότητας, χρήση έναντι κατά
χρησης, επιστήμη έναντι ψευδοεπιστήμης. Αφαιρέσαμε τη μάσκα από τα δόγμα
τα περί αντικειμενικότητας, επειδή απειλούσαν τόσο τη δική μας αίσθηση συλ
λογικής ιστορικής υποκειμενικότητας και εμπρόθετης δράσης, πάνω που άρχιζε 
να ανθεί, όσο και τις «ενσώματες» περιγραφές μας για την αλήθεια, κι εντέλει 
καταλήξαμε να έχουμε μόνο μία επιπλέον δικαιολογία που δεν μάθαμε τίποτε 
από τη μετανευτώνια φυσική και έναν ακόμη λόγο να εγκαταλείψουμε τις πα
λιές καλές φεμινιστικές πρακτικές αυτοβοήθειας, όταν πρόκειται να επισκευά

7. Η Ζωή Σοφούλη (Β οίοιι^ 1988) ανέπτυξε μια εκθαμβωτική (θα μου συγχωρέσει τη με
ταφορά) θεωρητική πραγμάτευση για την τεχνοεπιστήμη, την ψυχανάλυση της κουλτούρας της 
επιστημονικής φαντασίας και την τέχνη των μεταφορικών σχημάτων στη θεωρία της εξωγήινης 
ζωής, πραγμάτευση στην οποία συμπεριλαμβάνεται μια υπέροχη εστίαση στις ιδεολογίες και 
τις φιλοσοφίες του φωτός, του φωτισμού και της ανακάλυψης στη δυτική μυθολογία της επι
στήμης και της τεχνολογίας. Το δοκίμιό μου αναθεωρήθηκε σε διάλογο με τα επιχειρήματα και 
τις μεταφορές που αναφέρει η Σοφούλη στη διδακτορική της διατριβή.
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σουμε τα αυτοκίνητά μας. Ετσι κι αλλιώς είναι μόνο κείμενα, οπότε αφήστε τα 
πάλι στα αγόρια. Εξάλλου τούτοι οι κειμενικοποιημένοι μεταμοντέρνοι κόσμοι 
προκαλούν τρόμο, και προτιμάμε να είναι λίγο πιο ουτοπική η επιστημονική μας 
φαντασία, ίσως σαν το Woman on the Edge o f  Time της Μαρτζ Πήρσυ ή το Wan- 
derground της Σάλι Γ κήρχαρτ.

Μερικές από εμάς προσπάθησαν να μην παραφρονήσουν σε τούτους τους 
διασκορπισμένους και διαστρεβλώτικούς καιρούς προσμένοντας υπομονετικά 
μια φεμινιστική εκδοχή της αντικειμενικότητας. Εδώ, υποκινούμενη από όμοι
ους εν πολλοίς πολιτικούς πόθους, βρίσκεται η άλλη σαγηνευτική κατάληξη του 
διπρόσωπου προβλήματος της αντικειμενικότητας. Ο ανθρωπιστικός μαρξισμός 
μολύνθηκε στην πηγή του από τη δομική οντολογική του θεωρία για τον κυρίαρ
χο ρόλο της φύσης στην αυτοδημιουργία του ανθρώπου, καθώς και από τη συνε- 
πακόλουθη ανικανότητά του να ιστορικοποιήσει κάθε γυναικείο έργο που δεν 
θεωρούνταν άξιο μισθού. Ο μαρξισμός όμως παρέμενε ελπιδοφόρο εφόδιο με τη 
μορφή της επιστημολογικής φεμινιστικής νοητικής υγιεινής την οποία αναζη
τούσαν τα δόγματά μας περί αντικειμενικής οπτικής. Οι μαρξιστικές αφετηρίες 
πρόσφεραν εργαλεία προκειμένου να προκόψουν οι δικές μας εκδοχές για τις θε
ωρίες της οπτικής γωνίας, η επίμονη σωματοποίηση, μια πλούσια παράδοση 
κριτικών της ηγεμονίας χωρίς αποδυναμωτικούς θετικισμούς και σχετικισμούς 
ή θεωρίες της διαμεσολάβησης με λεπτές αποχρώσεις. Μερικές εκδοχές της ψυ
χανάλυσης βοήθησαν ιδιαίτερα τούτη την προσέγγιση, ιδίως η αγγλόφωνη θεω
ρία των αντικειμενοτρόπων σχέσεων, η οποία για κάποιο διάστημα ίσως συνει- 
σέφερε στον αμερικανικό σοσιαλιστικό φεμινισμό πολύ περισσότερα από οτιδή
ποτε έγραψε η πένα του Μαρξ ή του Ένγκελς, ενώ ακόμη μικρότερη υπήρξε η 
συμβολή του Αλτουσέρ ή των άλλων όψιμων επίδοξων επιγόνων τους που πραγ
ματεύονταν το θέμα της ιδεολογίας και της επιστήμης.8

Μια άλλη προσέγγιση, ο «φεμινιστικός εμπειρισμός», συγκλίνει επίσης με 
φεμινιστικές χρήσεις των μαρξικών εφοδίων, ώστε να προκόψει μια θεωρία της 
επιστήμης που συνεχίζει να επιμένει στα δόκιμα νοήματα της αντικειμενικότη
τας και παραμένει επιφυλακτική απέναντι στον ριζοσπαστικό κονστρουκτιβι
σμό σε σύζευξη με τη σημειολογία και την αφηγηματολογία (Harding 1986: 24- 
26, 161-162). Οι φεμινίστριες πρέπει να επιμείνουν σε μια καλύτερη περιγραφή 
του κόσμου· δεν αρκεί να δείχνουν τη ριζική ιστορική ενδεχομενικότητα και 
τους τρόπους με τους οποίους κατασκευάστηκε το καθετί. Εδώ, εμείς, ως φεμι
νίστριες, βρισκόμαστε παραδόξως να συντασσόμαστε με πολλούς ενεργούς επι
στήμονες οι οποίοι κατά κύριο λόγο πιστεύουν, στο κάτω κάτω της γραφής, ότι

8. Έργα με κρίσιμη σημασία για τη συζήτηση αυτή είναι τα εξής: Harding (1986), Keller
(1985) , Hartsock (1983α, 1983β), Flax (1983, 1987), Keller και Grontkowski (1983), Η. Rose
(1986) , Haraway (1985, εδώ στις σ. 222-270) και Petchesky (1987).
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περιγράφουν και ανακαλύπτουν με μέσο την κάθε κατασκευή και επιχειρηματο
λογία τους. Η Έβελιν Κέλερ επέμεινε ιδιαίτερα σε τούτο το θεμελιώδες ζήτημα, 
ενώ οι προσεγγίσεις αυτές έχουν στόχο μια «διάδοχη επιστήμη», όπως την απο- 
καλεί η Χάρντινγκ. Πολλά διακυβεύονται για τις φεμινίστριες στο πρόταγμα 
μιας διάδοχης επιστήμης που περιγράφει πιο εύστοχα, πιο πλούσια και καλύτερα 
τον κόσμο, προκειμένου να ζήσουμε σε αυτόν με τρόπο σωστό και κριτικό, με 
αναστοχαστική σχέση τόσο προς τις πρακτικές κυριαρχίας, τις δικές μας αλλά 
και των άλλων, όσο και προς τα άνισα μερίδια προνομίων και καταπίεσης που 
συναποτελούν όλες τις θέσεις. Για να μιλήσουμε με τις κατηγορίες της παραδο
σιακής φιλοσοφίας, το ζήτημα ίσως είναι πολύ περισσότερο η ηθική φιλοσοφία 
και η πολιτική παρά η επιστημολογία.

Νομίζω λοιπόν πως τόσο το «δικό μου» όσο και το «δικό μας» πρόβλημα εί
ναι πώς θα έχουμε μια περιγραφή της ριζικής ιστορικής ενδεχομενικότητας όλων 
των γνωστικών ισχυρισμών και των υποκειμένων γνώσης, μια κριτική πρακτική 
για να αναγνωρίζουμε τις δικές μας «σημειωτικέςτεχνολογίες» για την παραγω
γή νοημάτων, και ταυτόχρονα μια μη-ανόητη αφοσίωση σε πιστές παρουσιάσεις 
ενός «πραγματικού» κόσμου, μια αφοσίωση που θα μπορούμε σε κάποιο βαθμό 
να τη μοιραστούμε και να είναι φιλική σε σχέδια παγκόσμιας εμβέλειας για πε
περασμένη ελευθερία, επαρκή υλική ευημερία, συνετή αντιμετώπιση του πόνου 
και περιορισμένη ευτυχία. Τούτη η αναγκαστικά πολύπλευρη επιθυμία ονομάζε
ται από τη Χάρντινγκ ανάγκη για ένα διάδοχο επιστημονικό πρόταγμα και μετα
μοντέρνα επιμονή στην ανεξάλειπτη διαφορά και στη ριζική πολλαπλότητα των 
τοπικών γνώσεων. Όλες οι συνιστώσες της επιθυμίας είναι παράδοξες και επι
κίνδυνες, ενώ ο συνδυασμός τους είναι αντιφατικός και συνάμα αναγκαίος. Οι 
φεμινίστριες δεν χρειάζονται ένα δόγμα αντικειμενικότητας που υπόσχεται 
υπερβατολογικότητα, μια αφήγηση που χάνει την επαφή με τις διαμεσολαβήσεις 
της ακριβώς όταν ενδέχεται να αποδοθούν ευθύνες, και με απεριόριστη εργαλει- 
ακή δύναμη. Δεν θέλουμε μια θεωρία αθώων δυνάμεων για να αναπαρασταθεί ο 
κόσμος, όπου γλώσσα και σώματα μαζί περιέρχονται στη μακαριότητα της ορ
γανικής συμβίωσης. Επίσης δεν θέλουμε να προσεγγίσουμε θεωρητικά τον κό
σμο, και πολύ λιγότερο να δρούμε σε αυτόν, με όρους Παγκόσμιων Συστημά
των, παρόλο που χρειαζόμαστε όντως ένα παγκόσμιο δίκτυο συνδέσεων που να 
συμπεριλαμβάνει την ικανότητα να μεταφράζονται ως έναν βαθμό οι γνώσεις 
ανάμεσα σε κοινότητες πολύ διαφορετικές -  και εξουσιαστικά διαφοροποιημέ
νες. Χρειαζόμαστε τη δύναμη των σύγχρονων κριτικών θεωριών για το πώς κα
τασκευάζονται τελικά τα νοήματα και τα σώματα, και μάλιστα όχι για να τα αρ- 
νηθούμε αλλά για να ζήσουμε με νοήματα και σώματα που τους δίνεται η ευκαι
ρία να έχουν κάποιο μέλλον.

Οι φυσικές, οι κοινωνικές και οι ανθρωπιστικές επιστήμες συνδέονταν ανέ
καθεν με ελπίδες σαν κι αυτές. Η επιστήμη αφορά μια αναζήτηση για μετάφρα
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ση, μετατρεψιμότητα, κινητικότητα νοημάτων κίίν^ηα καθολικότητα -  την οποία 
χαρακτηρίζω αναγωγισμό, όταν πρέπει να επιβληθεί μία γλώσσα (μαντέψτε ποια
νού) ως γνώμονας για όλες τις μεταφράσεις και τις μετατροπές. Ο αναγωγισμός 
παίζει στις πανίσχυρες νοητικές επιταγές των παγκόσμιων επιστημών τον ίδιο 
ρόλο που έχει το χρήμα στις συναλλαγματικές εντολές του καπιταλισμού: τελικά 
υπάρχει μόνο μία εξίσωση. Τούτη τη θανάσιμη φαντασίωση εντόπισαν οι φεμινί
στριες και ορισμένοι άλλοι σε μερικές εκδοχές των δογμάτων περί αντικειμενικό
τητας που υπηρετούν ιεραρχικά και θετικιστικά παραγγέλματα για το τι μπορεί 
να λογίζεται ως γνώση. Τούτη είναι μία από τις αιτίες για τις οποίες οι συζητήσεις 
για την αντικειμενικότητα έχουν σημασία, τόσο από μεταφορική όσο και από 
πολλές άλλες απόψεις. Σκοπός μας δεν είναι ούτε η αθανασία ούτε η παντοδυνα
μία. Μπορούμε όμως να χρησιμοποιήσουμε μερικές αξιόπιστες παρουσιάσεις 
πραγμάτων ικανές να επιβληθούν, οι οποίες δεν ανάγονται σε εξουσιαστικές κι
νήσεις και αγωνιστικά, υψηλού γοήτρου παιχνίδια ρητορικής ή στην αλαζονεία 
του επιστημονισμού και του θετικισμού. Τούτο το σημείο ισχύει ανεξάρτητα από 
το αν μιλούμε για γονίδια, κοινωνικές τάξεις, στοιχειώδη σωματίδια, φύλα, φυλές 
ή κείμενα* το επιχείρημα ισχύει για τις θετικές, τις φυσικές, τις κοινωνικές και τις 
ανθρωπιστικές επιστήμες, παρά τις ολισθηρές αμφισημίες που έχουν οι λέξεις 
αντικειμενικότητα και επιστήμη καθώς γλιστρούμε στο πεδίο του λόγου. Στην 
προσπάθειά μας να αναρριχηθούμε στον καλογυαλισμένο στύλο προκειμένου να 
αποκτήσουμε ως έπαθλο ένα εύχρηστο δόγμα περί αντικειμενικότητας, εγώ και 
οι περισσότερες φεμινίστριες στηριχτήκαμε στις σχετικές διαμάχες, διαδοχικά ή 
και ταυτόχρονα, στις δύο άκρες της διχοτομίας* αυτό περιγράφει η Χάρντινγκ 
αναφερόμενη σε προτάγματα μιας διάδοχης επιστήμης που αντιδιαστέλλονται με 
τις μεταμοντέρνες παρουσιάσεις της διαφοράς, και εγώ το σκιαγράφησα σε τού
τη την ενότητα ως ριζοσπαστικό κονστρουκτιβισμό σε αντιδιαστολή με τον φεμι
νιστικό κριτικό εμπειρισμό. Είναι φυσικά δύσκολο να σκαρφαλώσεις όταν κρα
τιέσαι ταυτόχρονα ή διαδοχικά από τις δύο άκρες του στύλου. Συνεπώς, έχει έρ
θει η στιγμή να αλλάξουμε μεταφορικά σχήματα.

ΤΟΠΟΘΕΤΗΜΕΝΕΣ ΓΝΩΣΕΙΣ: ΤΟ ΖΗΤΗΜΑ ΤΗΣ ΕΠΙΣΤΗΜΗΣ/ΙτΟ ΦΕΜΙΝΙΣΜΟ

Η  επιμονή της ό ρ α σ η ς ^ )

Θα ήθελα να συνεχίσω θεωρώντας μεταφορικά αξιόπιστο ένα αισθητηριακό σύ
στημα ιδιαίτερα συκοφάντημένο στον φεμινιστικό λόγο: την όραση. Η όραση

( 9^Το ομότιτλο διήγημα επιστημονικής φαντασίας χ ο * ^ 4 φ ν Ί 3 ά ρ ^ ^  
νΐβιοη» (ν ^ ΐε γ  1978) αποτέλεσε πηγή έμπνευσης για την ενότηταΤϊίητΓο Βάρλεϋ στη συγκε
κριμένη αφήγηση κατασκευάζει μια ουτοπική κοινότητα σχεδιασμένη και οικοδομημένη από 
κωφούς και τυφλούς. Ερευνά κατόπιν τις τεχνολογίες και άλλους διαμεσολαβημένους τρόπους
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μπορεί να χρησιμεύσει στην αποφυγή διπολικών αντιθέσεων. Θα ήθελα να επι- 
μείνω στη σωματικότητα κάθε όρασης, κι έτσι να διεκδικήσω εκ νέου το αισθη
τηριακό σύστημα που χρησιμοποιήθηκε για να σημάνει ένα άλμα διαφυγής από 
το σημαδεμένο σώμα προς το κατακτητικό βλέμμα από το πουθενά. Τούτο το 
βλέμμα εγγράφει μέσω του μύθου όλα τα σημαδεμένα σώματα, προσδίδει στην 
ασημάδευτη κατηγορία τη διεκδίκηση της εξουσίας,ν^ιβλέπει χωρίς να τη βλέ- 
πουν, να αναπαριστά ενώ διαφεύγει η ίδια από τηνϋΒ^απαράσταση της. Τούτο το 
βλέμμα σημαίνει τις ασημάδευτες θέσεις του Ανθρώπου και του Λευκού, που 
συγκαταλέγονται στις απωθητικές χροιές της λέξης αντικειμενικότητα στα αυτιά 
όσων φεμινιστριών ζουν σε κοινωνίες της ύστερης εκβιομηχάνισης, επιστημονι
κές και τεχνολογικές, στρατιωτικοποιημένες, ρατσιστικές και ανδροκρατούμε- 
νες, δηλαδή εδώ, μέσα στην κοιλιά του κήτους, στις Ηνωμένες Πολιτείες κατά 
τα τέλη της δεκαετίας του 1980. Θα προτιμούσα ένα δόγμα για την ενσώματη 
αντικειμενικότητα που χωρά παράδοξα και κριτικά φεμινιστικά επιστημονικά 
προγράμματα: φεμινιστική αντικειμενικότητα σημαίνει απλούστατα τοποθετη
μένες γνώσεις.

Τα μάτια χρησιμοποιήθηκαν προκειμένου να σημάνουν μια διαστροφική 
ικανότητα -  στην εντέλεια ακονισμένη στην ιστορία της επιστήμης που συνδέε
ται με τη στρατοκρατία, τον καπιταλισμό, την αποικιοκρατία και την αντρική 
ανωτερότητα· χρησιμοποιήθηκαν προκειμένου να απομακρύνουν το υποκείμε
νο γνώσης από τους πάντες και τα πάντα προς το συμφέρον της αχαλίνωτης 
εξουσίας. Τα όργανα οπτικοποίησης σε πολυεθνικούς, μεταμοντέρνους πολιτι
σμούς συνέθεσαν τούτα τα νοήματα αποσωματοποίησης. Οι τεχνολογίες οπτι-

επικοινωνίας των ανθρώπων αυτών, καθώς και τις σχέσεις τους με παιδιά και επισκέπτες που 
διαθέτουν όραση. Στο «Blue Champagne» (Varley 1986) ο συγγραφέας μεταλλάσσει το θέμα 
προκειμένου να εξετάσει εξονυχιστικά την πολιτική της ιδιωτικότητας και της τεχνολογίας 
στην περίπτωση μιας παραπληγικής νεαρής γυναίκας που αποκτά πλήρη κινητική ικανότητα με 
μια προσθετική συσκευή, τον χρυσό τσιγγάνο. Επειδή όμως μια διαγαλαξιακή αυτοκρατορία 
επικοινωνιών και ψυχαγωγίας έχει στην κατοχή της το ασύλληπτα ακριβό μηχάνημα, και η κο
πέλα εργάζεται εκεί ως δημοφιλής ηθοποιός στην κατασκευή «αισθησιοραμάτων», δηλαδή 
εμπειριών εικονικής πραγματικότητας, μπορεί να διατηρήσει τον τεχνολογικό, προσωπικό, ικα
νό άλλο εαυτό της μόνονχφόσσνττροσφέρει ως αντάλλαγμα τη συνέργειά της στην εμπορευμα- 
τρποίηση των εμπειριών/Ποια είναι τα όριά της στην επανεπινόήση της εμπειρίας πμς^πώλη- 
ση; Το προσωπικαπολιτικό υπόκειται στο σημείο της προσομοίωσης; \θΓεπανειλημμένες διε- 
ρευνήσεις τουΒάρλεϋ στις πάνάοτε περίορΐσμένεςχνχέλει σωματοποιήσεις, στα όντα με διαφο
ρετικές ικανότητες, στις προσθετικές τεχνολογίες και τις κυβοργικές συναντήσεις, που είναι πε
περασμένες παρά τις εντυπωσιακές υπερβάσεις των «οργανικών» εντολών, μπορούν να ερμη
νευτούν κατά έναν τρόπο ανακαλύπτοντας μια αλληγορία για το προσωπικό και το πολιτικό 
στον ιστορικό μυθικό χρόνο του ύστερου 20ού αιώνα, στην εποχή της τεχνο-βιοπολιτικής. Η 
προσθετική μετατρέπεται σε θεμελιώδη κατηγορία για την κατανόηση των μύχιων εαυτών μας. 
Η προσθετική είναι σημειωτική πράξη, η δημιουργία νοημάτων και σωμάτων, που δεν έχει σκο
πό την υπέρβαση αλλά τη φορτισμένη με εξουσία επικοινωνία.
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κοποίησης φαίνεται να μην έχουν όριο· το μάτι κάθε συνηθισμένου πρωτεύο
ντος θηλαστικού σαν κι εμάς μπορεί να ενισχυθεί απεριόριστα με συστήματα 
υπερηχογράφησης, απεικόνισης με μαγνητική τομογραφία, συστήματα σχεδια- 
στικού χειρισμού δεδομένων με χρήση τεχνητής νοημοσύνης, ηλεκτρονικά μι
κροσκόπια σάρωσης, τομογραφικούς σαρωτές συνδυασμένους με ηλεκτρονι
κούς υπολογιστές, τεχνικές επιχρωματισμού των φωτογραφιών, δορυφορικά 
συστήματα επιτήρησης, οικιακές και επαγγελματικές οθόνες υπολογιστών, μη
χανές εικονοληψίας για κάθε χρήση, από την κινηματογράφηση της βλεννογό
νου στη στομαχική κοιλότητα ενός θαλάσσιου σκώληκα που ζει μέσα στα αέρια 
που διαφεύγουν από ένα ρήγμα μεταξύ ηπειρωτικών πλακών μέχρι τη χαρτο
γράφηση του ημισφαίριου ενός πλανήτη οπουδήποτε στο ηλιακό σύστημα. Η 
όραση σε τούτη την τεχνολογική ευω^ίαεξελίσσεται σε ανεξέλεγκτη λαιμαρ
γία· κάθε προοπτική παραχωρεί τη θέση της σε μια απεριόριστα ευκίνητη όραση 
που δεν μοιάζει απλώς με το μυθικό κόλπο ενός παντεπόπτη θεού, αλλά έχει θέ
σει το μύθο σε καθημερινή εφαρμογή. Και σαν το κόλπο του παντεπόπτη από το 
πουθενά, έτσι τούτο το μάτι γαμάει τον κόσμο για να δημιουργήσει τεχνολογικά 
τέρατα. Η Ζωή Σοφούλη (Sofoulis 1988) το ονομάζει αυτό ανθρωποφαγικό μάτι 
ανδροκεντρικών διαστημικών σχεδίων για εξαμβλχυμστικό δεύτερο τοκετό.

Ως φόρος τιμής στην ιδεολογία της άμεσης, κατασπαρακτικής, γενεσιουργού 
και δίχως περιορισμούς όρασης, που τα τεχνολογικά μέσα διαμεσολάβησής της 
εκθειάζονται και συνάμα παρουσιάζονται ως απολύτως διαφανή, ο εορταστικός 
τόμος για την εκατοστή επέτειο από την ίδρυση της Εθνικής Γεωγραφικής Εται
ρείας κλείνει με δύο διαδοχικά κεφάλαια την επισκόπηση στη λογοτεχνία του τα
ξιδιού αναζήτησης που συντελείται στο National Geographic μέσα από τις εντυ
πωσιακές φωτογραφίες του. Το πρώτο κεφάλαιο μιλά για το «Διάστημα», ξεκι
νώντας με μότο το «Σύμπαν ή Τίποτε: ιδού το δίλημμα» (Bryan 1987: 352). 
Πράγματι. Το κεφάλαιο εξιστορεί τα κατορθώματα του ανταγωνισμού για την 
κατάκτηση του διαστήματος και επιδεικνύει τα επιχρωματισμένα «στιγμιότυπα» 
των μακρινότερων πλανητών όπως ανασυντέθηκαν από ψηφιακά σήματα που 
μεταδόθηκαν από το αχανές διάστημα προκειμένου να επιτρέψουν στον θεατή να 
«βιώσει» τη στιγμή^της ανακάλυψης με την,άιιεοιιόραση του «αντικειμένου».10 
Τούτα τα θρυλικά αντικείμενα φτάνουν σεεμάς ως αναμφισβήτητες καταγραφές 
όσων απλά υπάρχουν εκεί έξω και ταυτόχρονα ως ηρωικοί άθλοι της τεχνοεπι- 
στημονικής παραγωγής. Το επόμενο κεφάλαιο μιλά για το δίδυμο του απώτατου 
διαστήματος: για το «Εσώτατο Διάστημα» που εισάγεται με το μότο «Η ύλη των 
άστρων αποκτά ζωή» (Bryan 1987: 454). Εδώ ο αναγνώστης οδηγείται στο βασί-

10. Οφείλω τον τρόπο με τον οποίο κατανόησα την εμπειρία αυτών των φωτογραφιών στον 
Jim Clifford από το Πανεπιστήμιο της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια, ο οποίος εντόπισε την 
εντύπωση του «στεριά ενόψει!» που προκαλούν στον αναγνώστη.
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λείο του απειροελάχιστου, το οποίο αντικειμενοποιείται με τη χρήση ακτινοβο
λίας πέρα από τα μήκη κύματος που αντιλαμβάνονται «φυσιολογικά» οι ανθρω- 
πίδες, δηλαδή με ακτίνες λέιζερ και ηλεκτρονικά μικροσκόπια, από τα επεξεργα
σμένα σήματα των οποίων προκύπτουν τα υπέροχα πολύχρωμα στιγμιότυπα με 
τα αμυνόμενα Τ λεμφοκύτταρα και τους εισβολείς ιούς.

Όμως τούτη η άποψη περί απέραντης όρασης είναι φυσικά οφθαλμαπάτη, εί
ναι το κόλπο του πάντεπόπτη. Θα ήθελα να υποδείξω πώς το να επιμένουμε με
ταφορικά στην ιδιαιτερότητα και τη σωματοποίηση κάθε όρασης (χωρίς εντού
τοις να περιοριζόμαστε αναγκαστικά στην οργανική σωματοποίηση και να απο
κλείουμε τη διαμεσολάβηση της τεχνολογίας), ενώ συνάμα δεν ενδίδουμε στους 
δελεαστικούς μύθους περί όρασης ως οδού προς την αποσωματοποίηση και τον 
δεύτερο τοκετό, μας_επιιμ£πει να οικοδομήσουμε ένα^ύχρηστο, αλλά όχι αθώο, 
δόγμα περί αντικαμεγικότητας. ΘεωράΓεπιθυμητή μια φεμινιστική γραφή του 
σώματος που δίνει και πάλι μεταφορικά έμφαση στην όραση, επειδή πρέπει να 
διεκδικήσουμε εκ νέου τούτη την αίσθηση, προκειμένου να βρούμε το δρόμο 
μας μέσα από όλα τα οπτϊκοποιητικά τεχνάσματα και τις δυνάμεις των σύγχρο
νων επιστημών και των τεχνολογιών που μεταμόρφωσαν τις διαμάχες για την 
αντικειμενικότητα. Πρέπει να μάθουμε στα ίδια μας τα σώματα, τα προικισμένα 
με την έγχρωμη και στερεοσκοπική όραση των πρωτευόντων θηλαστικών, πώς 
να συνδέουμε το αντικειμενικό στους θεωρητικούς και πολιτικούς σαρωτές μας 
προκειμένου να κατονομάσουμε σε ποιον τόπο βρισκόμαστε και σε ποιον δεν 
βρισκόμαστε, μέσα σε διαστάσεις του νοητικού και υλικού διαστήματος τις 
οποίες μόλις που γνωρίζουμε πώς να τις ονομάσουμε. Έτσι λοιπόν, χωρίς να 
πρόκειται για μεγάλη ιδιοτροπία, αποδεικνύεται εντέλει ότι η αντικειμενικότητα 
σχετίζεται με την επιμέρους και συγκεκριμένη σωματοποίηση, κοασίγουρα όχι 
με την ψευδή όραση που υπόσχεται την υπέρβαση όλων των ορίων και των ευ
θυνών. Το ηθικό δίδαγμα είναι απλό: μόνον η μερική προοπτική υπόσχεταιαντι- 
κειμενική όραση. Τούτη η αντικειμενική όραση εγκαινιάζει το πρόβλημα της ευ
θύνης για τη δημιουργικότητα όλων των πρακτικών όρασης αντί να το κλείνει 
οριστικά. Η μερική προοπτική μπορεί να κληθεί να λογοδοτήσει για τα ελπιδο- 
φόρα αλλά και για τα καταστροφικά τέρατά της. Όλα τα δυτικά πολιτισμικά 
αφηγήματα για την αντικειμενικότητα αποτελούν αλληγορίες για τις ιδεολογίες 
των σχέσεων ανάμεσα σε όσα ονομάζουμε νόηση και σώμα, απόσταση και 
υπευθυνότητα, που αποτελούν αναπόσπαστο στοιχείο του ζητήματος της επι
στήμης στο φεμινισμό. Η φεμινιστική αντικειμενικότητα αφορά την πεπερασμέ
νη τοποθεσία και την τοποθετημένη γνώση· δεν έχει να κάνει με την υπερβατι
κότητα και το διχασμό υποκειμένου και αντικειμένου. Κατ’ αυτόν τον τρόπο 
ίσως μπορέσουμε να δώσουμε λόγο για όσα μαθαίνουμε πώς να τα βλέπουμε.

Τούτα τα μαθήματα έλαβα εν μέρει βγάζοντας βόλτα τα σκυλιά μου και διε- 
ρωτώμενη πώς φαίνεται άραγε ο κόσμος σε πλάσματα χωρίς ωχρή κηλίδα, με
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ελάχιστα κύτταρα έγχρωμης όρασης στον αμφιβληστροειδή τους, αλλά με τερά
στιο νευρολογικό και αισθητηριακό εύρος όσφρησης. Το ίδιο μάθημα μας προ- 
σφέρουν οι φωτογραφίες για το πώς μοιάζει ο κόσμος με τα σύνθετα μάτια ενός 
εντόμου ή ακόμη και από το μάτι της κάμερας σε έναν κατασκοπευτικό δορυφό
ρο ή από τα ψηφιακά αναμεταδιδόμενα σήματα των διαφορών «κοντά» στο Δία 
που έγιναν αντιληπτά από ένα εξερευνητικό διαστημικό σκάφος και μεταμορ
φώθηκαν σε έγχρωμες φωτογραφίες για τα λευκώματα πάνω στα τραπεζάκια 
των σαλονιών. Τα «μάτια» που προσφέρουν οι σύγχρονες τεχνολογικές επιστή
μες κλονίζουν κάθε ιδέα περί παθητικής όρασης· τούτες οι προσθετικές συσκευ
ές μάς δείχνουν ότι όλα τα μάτια, ακόμη και τα δικά μας τα οργανικά, j iv a i ενερ
γά αντιληπτικά συστήματα που οικοδομούν μέσα από μεταφράσεις και συγκε
κριμένους τρόποι^ΏΩΟΟn c  δηλαδή τρόπους ζωής. Δεν υπάρχει αδιαμεσολάβη- 
τη φωτογραφία ή παθητικό σκοτεινό~κουτί φωτογράφησης στις επιστημονικές 
παρουσιάσεις των σωμάτων και των μηχανών υπάρχουν μόνον άκρως εξειδι- 
κευμένες οπτικές δυνατότητες, που καθεμιά τους διαθέτει έναν θαυμαστό λε
πτομερή, ενεργητικό, μερικό τρόπο οργάνωσης κόσμων. Όλες αυτές οι εικόνες 
του κόσμου δεν θα πρέπει να θεωρηθούν αλληγορίες με απεριόριστη ευκινησία 
και εναλλαξιμότητα, αλλά με περίτεχνη ιδιαιτερότητα και διαφορά, καθώς και 
με τη στοργική φροντίδα που χρειάζεται να αφιερώσουν οι άνθρωποι για να μά
θουν πώς να βλέπουν πιστά από την οπτική γωνία κάποιου άλλου, ακόμη και 
όταν ο άλλος είναι ένα μηχάνημα δικής μας επινόησης. Εδώ δεν έχουμε αποξε- 
νωτική απόσταση· έχουμε μια πιθανή αλληγορία για φεμινιστικές εκδοχές της 
αντικειμενικότητας. Η κατανόηση του τρόπου με τον οποίο δουλεύουν τεχνικά, 
κοινωνικά και ψυχικά τούτα τα οπτικά συστήματα θα όφειλε να συνιστά τρόπο 
σωματοποίησης της φεμινιστικής αντικειμενικότητας.

Π ο λ λ ά ρ ε ύ ^ ια τ α ^ τ ο ^ μ ι^ ^  επιχειρούν να υποστηρίξουν θεωρητικά ότι ον 
οπτικές γωνίες των υποταγμένων αξίζουν ιδιαίτερη εμπιστοσύνη · βάσιμα δικαι
ολογείται η πίστη ότι η όραση οξύνεται όταν η αφετηρία της βρίσκεται κάτω από 
τους λαμπρούς διαστημικούς σταθμούς των ισχυρών (Hartsock 1983α· San
d o v a l^ .·  Harding 1986· Anzaldua 1987). Σε στενή σύνδεση με την υποψία αυ
τή, τούτο εδώ το κεφάλαιο επιχειρηματολογεί υπέρ των τοποθετημένων και εν- 
πώιιατων γνώσεων και ενάντια στους ποικιλόμορφους γνωστικούς ισχυρισμούς 
που δεν γίνεται να τοποθετηθούν πουθενά, κι επομένως είναι ανεύθυνοι. Ανεύ
θυνοι σημαίνει ανίκανοι να λογοδοτήσουν. Η καθιέρωση της ικανότητας να βλέ
πεις από τις περιφέρειες και από τα βάθη διαθέτει ένα πρόσθετο κέρδος. Εδώ 
όμως βρίσκεται επίσης ο σοβαρός κίνδυνος να ρομαντικοποιήσουμε ή/και να 
ιδιοποιηθούμε την όραση των λιγότερο ισχυρών, ενώ παραλληλα ισχυριςόμαστε 
ότι βλέπουμε από τις δικές τους θέσεις. Δεν μαθαίνεται εύκολα η όραση από τα 
κάτω, ούτε της λείπουν τα προβλήματα, έστω κι αν «εμείς» ενοικούμε «από τη 
φύση μας» στα αχανή υπεδάφη των υποτελών γνώσεων. Οι θέσεις που παίρνουν



οι υποταγμένοι δεν εξαιρούνται από την κριτική επανεξέταση, την αποκωδικο
ποίηση, την αποδόμηση και την ερμηνεία· δεν εξαιρούνται δηλαδή ούτε από 
τους σημειολογικούς ούτε από τους ερμηνευτικούς τρόπους κριτικής διερεύνη- 
σης. Οι οπτικές γωνίες των υποταγμένων δεν είναι «αθώες» θέσεις. Αντίθετα, 
προτιμώνται επειδή καταρχήν έχουν λιγότερες πιθανότητες να επιτρέψουν την 
άρνηση του κριτικού και ερμηνευτικού πυρήνα κάθε γνώσης. Κατέχουν στην 
εντέλεια τις μεθόδους άρνησης με ενέργειες καταστολής, λησμονιάς και εξαφά
νισης -  τους τρόπους ύπαρξης στο πουθενά παρά τον ταυτόχρονο ισχυρισμό πε
ρί σφαιρικής όρασης. Είναι αρκετά πιθανό να χρησιμοποιήσουν οι υποταγμένοι 
το κόλπο του παντεπόπτη και τις εκθαμβωτικές, κι επομένως εκτυφλωτικές, φα
εινές ιδέες του. Οι οπτικές γωνίες των «υποταγμένων» προτιμώνται επειδή φαί
νεται να υπόσχονται περισσότερο επαρκείς, σταθερές αντικειμενικές παρουσιά
σεις που αλλάζουν τον κόσμο. Όμως το πώς να δεις από τα κάτω είναι πρόβλη
μα που απαιτεί δεξιότητα με τα σώματα και τη γλώσσα, με τις διαμεσολαβήσεις 
της όρασης, ίση με εκείνη που απαιτούν οι «ύψιστες» τεχνοεπιστημονικές οπτι- 
κοποιήσεις.

Αυτή η προτιμώμενη θέση εχθρεύεται τις ποικίλες μορφές σχετικισμού εξί
σου με τις πιο έκδηλα ολοποιητικές εκδοχές των ισχυρισμών περί επιστημονικής 
αυθεντίας. Η εναλλακτική απάντηση στο σχετικισμό, όμως, δεν είναι η ολοποίη- 
ση και η μοναδική όραση, η οποία εντέλει ταυτίζεται πάντοτε με την ασημάδευ
τη κατηγορία που εξαρτά την εξουσία της από το συστηματικό στένεμα και το 
σκοτείνιασμα των οριζόντων. Η εναλλακτική απάντηση στο σχετικισμό είναι οι 
επιμέρους, τοποθετήσιμες κριτικές γνώσεις που υποστηρίζουν τη δυνατότητα 
για δίκτυα συνδέσεων, τα οποία στην πολιτική ονομάζονται αλληλεγγύη και 
στην επιστημολογία κοινές συζητήσειςτ<λσχ£ΐικισμός είναι ένας τρόπος να βρί
σκεσαι στο πουθενά τη στιγιιή που ισγυρίζεσαι ότι βρίσκεσαι παντού^ξι^τσύΤΗ 
«ισότητα» της θέσης που παίρνεις αποτελεί άρνηση της ευθύνης και της κριτι
κής διερεύνησης. Ο σχετικισμός είναι το τέλειο κατοπτρικό δίδυμο της ολοποίη- 
σης στις ιδεολογίες της αντικειμενικότητας· αρνούνται και οι δύο τα διακυβεύ- 
ματα που υπάρχουν στην τοποθέτηση, τη σωματοποίηση και τη μερική προοπτι
κή· ακυρώνουν και οι δύο τη δυνατότητα για καλή όραση. Και ο σχετικισμός και 
η ολοποίτμΣη είναι «κόλπα του παντεπόπτη» που υπόσχονται όραση από παντού 
καί πουθενά εξίσου και πλήρως, κοινοί μύθοι στη ρητορική που περιβάλλει την 
Επιστήμη. Ωστόσο, η δυνατότητα για διαρκή, ορθολογική αντικειμενική διερεύ- 
νηση εξαρτάται ακριβώς από την πολιτική και την επιστημολογία των μερικών 
προοπτικών.

Επομένως, μαζί με πολλές άλλες φεμινίστριες, θα ήθελα να υποστηρίξω ένα 
δόγμα και μια πρακτική αντικειμενικότητας που δίνουν προτεραιότητα στην 
αντιπαράθεση, την αποδόμηση, την παθιασμένη κατασκευή, τις δικτυακές συν
δέσεις και την ελπίδα ότι θα μετασχηματιστούν τα συστήματα γνώσης και οι
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τρόποι όρασης. Ωστόσο, δεν είναι κατάλληλες για το σκοπό αυτό όλες οι μερι-< 
κές προοπτικές· πρέπει να σταθούμε εχθρικά απέναντι στους εύκολους σχετικιτ 
σμούς και τους ολισμούς που οικοδομούνται με την άθροιση και την υπαγωγή 
των μερών. Η «περιπαθής αποστασιοποίηση» (Kuhn 1982) απαιτεί κάτι περισ
σότερο από την ομολογημένη και αυτοκριτική μερικότητα. Πρέπει επίσης να 
αναζητήσουμε τις προοπτικές εκείνες που δεν είναι ποτέ εκ των προτέρων γνω
στές και υπόσχονται κάτι ολότελα εξαιρετικό, δηλαδή μια πολυδύναμη γνώση 
για την κατασκευή κόσμων που θα οργανώνονται λιγότερο από άξονες κυριαρ
χίας. Η ασημάδευτη κατηγορία θα εξαφανιζόταν πραγματικά σε μια τέτοια σκο
πιά -  κάτι ολότελα διαφορετικό από την απλή επανάληψη μιας πράξης εξαφάνι
σης. Το φαντασιακό και το ορθολογικό -η  οραματική και η αντικειμενική όρα
ση- περιπλανιούνται πλάι πλάι. Η έκκληση της Χάρντινγκ για μια διάδοχη επι
στήμη και για μεταμοντέρνες ευαισθησίες θα πρέπει κατά τη γνώμη μου να κα
τανοηθεί ως αίτημα τούτη η στενή επαφή ανάμεσα στο φανταστικό στοιχείο της 
ελπίδας για μετασχηματιστική γνώση και στον αυστηρό έλεγχο και το ερέθισμα 
για ακατάπαυστη κριτική διερεύνηση να αποτελόσουν από κοινού το έδαφος για 
οποιαδήποτε αληθοφανή αξίωση για αντικειμενικότητα ή ορθολογικότητα, η 
οποία δεν θα είναι διάτρητη από αποσβολωτικές αρνήσεις και καταστολές. Και 
μάλιστα, είναι δυνατόν να διαβαστούν τα πεπραγμένα των επιστημονικών επα
ναστάσεων με βάση αυτό το φεμινιστικό δόγμα για ορθολογικότητα και αντικει
μενικότητα. Η επιστήμη υπήρξε εξαρχής ουτοπική και οραματική* και αυτός εί
ναι ένας από τούς^όγόυς που «εμείς» τη χρειαζόμαστε.

Μια εκδοχή της αφοσίωσης στην ευκίνητη τοποθέτηση και στην περιπαθή 
αποστασιοποίηση εξαρτάται από το ότι είναι αδύνατον να υπάρξουν αθώες πολι
τικές και επιστημολογίες «ταυτότητας» ως στρατηγικές για να ταυτιστούμε με 
τις οπτικές γωνίες των υποταγμένων ώστε να δούμε καλά. Κανείς δεν μπορεί να 
«είναι» κύτταρο ή μόριο -ή  γυναίκα, αποικιοποιημένο άτομο, χειρώνακτας και 
ούτω καθ’ εξής- αν έχει την πρόθεση να δει, κριτικά μάλιστα, από τις θέσεις αυ
τές. Το «είναι» έχει πολύ πιο έντονα προβληματικό και ενδεχομενικό χαρακτή
ρα. Επίσης δεν μπορεί κανείς να ανατοποθετηθεί σε κάποια πιθανή πλεονεκτική 
σκοπιά χωρ· να οφείλει να λογοδοτήσει για τούτη την κίνηση. Η όραση είναι 
πάντοτε ζήι ,.α της δύναμης να βλέπεις -  και ίσως της βίας που λανθάνει στις 
οπτικοποιητικές πρακτικές μας. Με ποιανού το αίμα τεχνουργήθηκαν τα μάτια 
μου; Οι επισημάνσεις αυτές ισχύουν επίσης για μαρτυρίες από τη θέση του 

Τ<εαυτού». Η παρουσία μας στον εαυτό μας δεν είναι άμεση. Η αυτογνωσία προ
απαιτεί μια σημειωτική και υλική τεχνολογία που συνδέει νοήματα και σώματα. 
Η ταυτότητα με τον εαυτό είναι κακό οπτικό σύστημα. Η συγχώνευση είναι κα
κή στρατηγική θέσης. Τα αγόρια των ανθρωπιστικών επιστημών ονόμασαν την 
αμφιβολία για την παρουσία στον εαυτό «θάνατο του υποκειμένου», εκείνου 
του μοναδικού οργανωτικού κέντρου της βούλησης και της συνείδησης. Μου
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φαίνεται ιδιόρρυθμη τούτη η απόφανση. Προτιμώ να ονομάζω τη γενεσιουργό 
αμφιβολία άνοιγμα^ιρος μη ισομορφικά υποκείμενα, δρώντες και επικράτειες 
αφηγήσεων αδιανόητες άπό την προνομιακή σκοπιά που υιοθετεί το κυκλώπειο 
αυτάρεσκο μάτι του κυρίαρχου υποκειμένου. Το δυτικό μάτι υπήρξε κατά βάση 
μάτι περιπλανώμενο, φακός ταξι^ευτηςΓΤΓί περιπλανήσεις του υπήρξαν πολλές 
φορές βίαιες, επιμένοντας στους καθρέφτες ενός κατακτητή εαυτού -  όμως όχι 
πάντοτε. Οι δυτικές φεμινίστριες επίσης κληρονομούν μια ορισμένη ικανότητα 
να μαθαίνουν να συμμετέχουν σε αναποδογυρισμένους κόσμους που οπτικοποι- 
ούν εκ νέου, καθώς οι απόψεις των κυρίαρχων αμφισβητούνται με τρόπο που 
αλλάζει ολόκληρη τη γη. Δεν πρόκειται να ξεκινήσουν όλα εκ του μηδενός.

Ο διχασμένος και αντιφατικός εαυτός είναι εκείνος που μπορεί να εξετάζει 
εξονυχιστικά θέσεις και να λογοδοτεί, εκείνος που μπορεί να κατασκευάζει και 
να συμμετέχει σε ορθολογικές συζητήσεις και φανταστικές εικονοπλασίες οι 
οποίες αλλάζουν την ιστορία,17Η προνομιακή εικόνα για τις φεμινιστικές επι
στημολογίες της επιστημονικής γνώσης δεν είναι το ον αλλά ο διχασμός. Σε αυ
τά τα συμφραζόμενα ο «διχασμός» θα αφορά ετερογενείς πολλαπλότητες απα
ραίτητες και ταυτόχρονα ανίκανες να συμπιεστούν σε ισόμορφα κουτάκια ή σω- 
ρευτικούς καταλόγους. Τούτη η γεωμετρία ταιριάζει τόσο μεταξύ υποκειμένων 
όσο και εντός τους. Η τοπογραφία της υποκειμενικότητας είναι πολυδιάστατη* 
κατά συνέπεια, το ίδιο είναι και η όραση. Ο εαυτός σε διαδικασία γνώσης είναι 
μερικός σε όλες τις αμφιέσεις του, δεν είναι ποτέ ολοκληρωμένος, ολόκληρος, 
απλώς υπαρκτός εκεί και πρωταρχικός* πάντοτε είναι κατασκευασμένος και 
ατελώς συγκολλημένος, και κατά συνέπεια είναι ικανός να συνδεθεί με κάποιον 
άλλο, να δει από κοινού χωρίς να ισχυρίζεται ότι είναι άλλος. Ορίστε τι υπόσχε
ται η αντικειμενικότητα: ο επιστήμονας γνώστης δεν αναζητά ως θέση υποκει
μένου την ταυτότητα αλλά την αντικειμενικότητα* δηλαδή τη μερική σύνδεση. 
Δεν υπάρχει τρόπος να «είναι» κανείς ταυτόχρονα σε όλες ή ολοκληρωτικά σε 
κάποια από τις προνομιακές (υποταγμένες) θέσεις που δομούνται από το φύλο, 
τη φυλή, το έθνος και την τάξη. Και τούτος είναι ένας σύντομος κατάλογος κρι
τικών θέσεων. Η αναζήτηση για την «πλήρη» και ολική θέση ψάχνει μόνο το φε- 11

11. Η Τζόαν Σκοτ μου υπενθύμισε ότι η Τερέζα ντε Λαουρέτις (άε ΣβιίΓεύβ 1986α: 14-15) 
το διατύπωσε ως εξής:

Οι διαφορές μεταξύ γυναικών μπορούν να κατανοηθούν καλύτερα ως διαφορές εντός των 
γυναικών ... Από τη στιγμή όμως που θα κατανοηθούν στη δύναμή τους να συγκροτούν -δη
λαδή από τη στιγμή που θα γίνει κατανοητό ότι τούτες οι διαφορές δεν συγκροτούν μόνο τη 
συνείδηση και τα υποκειμενικά όρια κάθε γυναίκας αλλά όλες μαζί ορίζουν ακριβώς το Θη
λυκό υποκείμε.νο του φεμινισμού στην ιδιαιτερότητά του, την εγγενή και αγεφύρωτη, προς το 
παρόν τουλάχιστον, αντίφασή του- οι διαφορές τότε δεν μπορούν να συμπτυχθούν και πάλι 
σε μια στέρεη ταυτότητα, σε ομοιότητα όλων των γυναικών με τη I υναίκα ή σε αναπαρά
σταση του Φεμινισμού ως συνεκτικής και προσφερόμενης εικόνας.
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τιχοποιημένο τέλειο υποκείμενο της αντιτασσόμενης ιστορίας, που εμφανίζεται 
μερικές φορές στη φεμινιστική θεωρία με τη μορφή της ουσιοποιημένης Γυναί
κας του Τρίτου Κόσμου (Μοίιαηΐγ 1984). Η καθυπόταξη δεν αποτελεί έρεισμα 
για μία οντολογία· ίσως θα μπορούσε να είναι ένα οπτικό νήμα. Η όραση απαιτεί 
οπτικά όργανα· οπτική θεωρία είναι η πολιτική της λήψης θέσης. Τα οπτικά όρ
γανα διαμεσολαβούν τις οπτικές γωνίες· δεν υπάρχει διόλου αδιαμεσολάβητη 
όραση από τις οπτικές γωνίες των υποταγμένων. Η ταυτότητα, και μαζί μ’ αυτήν 
η ταυτότητα εαυτού, δεν παράγει επιστήμη· αυτό το κάνει η λήψη κριτικής θέ
σης, δηλαδή η αντικειμενικότητα. Μόνον όσοι καταλαμβάνουν τις θέσεις κυ
ριαρχίας είναι ταυτόσημοι με τον εαυτό τους, ασημάδευτοι, αποσωματοποιημέ- 
νοι, αδιαμεσολάβητοι, υπερβατικοί, αναγεννημένοι. Είναι δυστυχώς δυνατόν 
στους υποταγμένους να ποθούν ή ακόμη και να διαγκωνίζονται για να κατακτή
σουν τούτη τη θέση υποκειμένου -  και έπειτα χάνονται από τον ορίζοντα. Η 
γνώση από τη σκοπιά του ασημάδευτου είναι αληθινά φανταστική, στρεβλή, κι 
επομένως ανορθολογική. Η σκοπιά του κυρίου, του Ανθρώπου, του Ενός και 
Μοναδικού Θεού, του οποίου ο Οφθαλμός παράγει, ιδιοποιείται και διατάσσει 
κάθε διαφορά, είναι η μοναδική θέση από την οποία θα ήταν ολότελα αδύνατον 
να ασκηθεί και να γίνει σεβαστή η αντικειμενικότητα. Ο Θεός του μονοθεϊσμού 
δεν κατηγορήθηκε ποτέ για αντικειμενικότητα, παρά μόνο για αδιαφορία. Το 
κόλπο του παντεπόπτη χαρακτηρίζεται από ταυτότητα με τον εαυτό, και εμείς 
κάναμε το λάθος να το θεωρήσουμε δημιουργικότητα και γνώση, ακόμη και πα- 
ντογνωσία.

Επομένως, η λή ψ η θέσης αποτελεί κομβική πρακτική για τη θεμελίωση της 
γνώσης που οργανώνεται με επίκεντρο την εικονοποιία της όρασης, όπως συμ
βαίνει με πολύ μεγάλο μέρος του δυτικού επιστημονικού και φιλοσοφικού λό
γου. Η λήψη θέσης συνεπάγεται ευθύνη για τις πρακτικές που μας δίνουν δημι
ουργικές δυνατότητες. Συνεπάγεται ότι η πολιτική και η ηθική φιλοσοφία θεμε
λιώνουν τους αγώνες για τις αντιπαραθέσεις όσον αφορά το τι μπορεί να λογίζε
ται ως ορθολογική γνώση. Δηλαδή, είτε ομολογείται είτε όχι, η πολιτική και η 
ηθική φιλοσοφία θεμελιώνουν αγώνες για τα προτάγματα γνώσης στις θετικές, 
τις φυσικές, τις κοινωνικές και τις ανθρωπιστικές επιστήμες. Ειδάλλως η ορθο- 
λογικότητα είναι απλώς κάτι ανέφικτο, οπτική ψευδαίσθηση που δεν προβάλλε
ται από πουθενά συνολικά. Οι ιστορίες της επιστήμης μπορούν να ειπωθούν με 
δύναμη ως ιστορίες των τεχνολογιών. Οι τεχνολογίες είναι τρόποι ζωής, κοινω
νικές ευταξίες, πρακτικές οπτικοποίησης. Οι τεχνολογίες είναι πρακτικές που 
απαιτούν δεξιότητα. Πώς να δεις; Από πού να δεις; Ποια τα όρια στην όραση; 
Να δεις για τι; Να δεις, μαζί με ποιον; Ποιος φτάνει να έχει περισσότερες από 
μία οπτικές γωνίες; Σε ποιον φορούν παρωπίδες; Ποιος φορά παρωπίδες; Ποιος 
ερμηνεύει το οπτικό πεδίο; Ποιες άλλες αισθητηριακές δυνάμεις εκτός από την 
όραση θα θέλαμε να καλλιεργήσουμε; Ο ηθικός και ο πολιτικός λόγος θα πρέπει
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να αποτελούν το παράδειγμα του ορθολογικού λόγου στην εικονοποιία και τις 
τεχνολογίες της όρασης. Ο ισχυρισμός, ή η παρατήρηση, της Σάντρα Χάρντινγκ 
ότι τα κοινωνικά επαναστατικά κινήματα συνέβαλαν καθοριστικά σε βελτιώσεις 
της επιστήμης θα μπορούσε να κατανοηθεί ως ισχυρισμός για τις γνωστικές συ
νέπειες που έχουν οι νέες τεχνολογίες λήψης θέσης. Μακάρι όμως η Χάρντινγκ | 
να είχε αφιερώσει περισσότερο χρόνο ενθυμούμενη ότι οι κοινωνικές και οι επι- 1  

στημονικές επαναστάσεις δεν υπήρξαν σε όλες τις περιπτώσεις απελευθερωτι
κές, έστω κι αν υπήρξαν πάντοτε οραματικές. Θα μπορούσαμε ίσως να συλλά- 
βουμε την επισήμανση αυτή και με μια άλλη φράση: το ζήτημα της επιστήμης 
στο στρατό. Οι αγώνες για το ποιες αφηγήσεις για τον κόσμο θα θεωρηθούν ορ
θολογικές αφορούν το πώς να βλέπουμε. Οι όροι της όρασης: το ζήτημα της επι
στήμης στην αποικιοκρατία- το ζήτημα της επιστήμης στον εξοντωτισμό (8ο- 
ίοιι1ί5 1988)· το ζήτημα της επιστήμης στο φεμινισμό.

Το φλέγον ζήτημα στις πολιτικές επιθέσεις ενάντια σε κάθε είδους εμπειρι- 
σμούς, αναγωγισμούς ή άλλες εκδοχές «^ιστημονικής αυθεντίας^εν^ΟΜίρέπεΕ 
να είναι ο σχετικισμός, αλλά η τοποθεσία/ξνα διχοτομικό διάγραμμα για τη δια
τύπωση του συγκεκριμένου σημείου θα μπορούσε να έχει ως εξής:

οικουμενική ορθολογικότητα 
κοινή γλώσσα 
ΝέοΟργανον
θεωρία ενοποιημένου πεδίου 
παγκόσμιο σύστημα 
κύρια θεωρία

εθνοφιλοσοφίες
ετερογλωσσία
αποδόμηση
λήψη αντιτασσόμενης θέσης 
τοπικές γνώσεις 
δικτυωμένες παρουσιάσεις

Ένα διχοτομικό διάγραμμα όμως αναπαριστά με κρίσιμες παραποιήσεις τις θέ
σεις της ενσώματης αντικειμενικότητας που προσπαθώ να σκιαγραφήσω. Η κύ
ρια διαστρέβλωση είναι η ψευδαίσθηση της συμμετρίας στο διχοτομικό σχήμα 
του, που παρουσιάζει κάθε θέση αφενός *ρς απλά εναλλακτική και άφετέρσυ ως 
αποκλεισμένη από την άλλη. Η πολυδύναμη πολιτική και οι επιστημολογίες της 
ενσώματης και κατά συνέπεια υπόλογης αντικειμενικότητας αναπαριστώνται 
καλύτερα με έναν χάρτη των εντάσεων και των αντηχήσεων ανάμεσα στα στα
θερά άκρα μιας φορτισμένης διχοτομίας. Για παράδειγμα, οι τοπικές γνώσεις 
χρειάζεται επίσης να βρίσκονται σε ένταση με τις παραγωγικές δομήσεις που 
εξαναγκάζουν σε άνισες μεταφράσεις και ανταλλαγές -υλικές.αλλά και σημειω
τικές- μέσα στα δίκτυα γνώσης και εξουσίας. Τα δίκτυα μπορούν να χαρακτηρί
ζονται από συστηματικότητα και επιπλέον από κεντρικά δομημένα παγκόσμια 
συστήματα με νήματα που βυθίζονται βαθιά και αγκιστρώνονται σφιχτά στο 
χρόνο, το χώρο και τη συνείδηση, τις διαστάσεις της παγκόσμιας ιστορίας. Η φε
μινιστική λογοδοσία απαιτεί γνώση συντονισμένη με τις αντηχήσεις και όχι με
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τχ\ διχρτομία. Το φύλο είναι ένα πεδίο δομημένης διαφοράς η οποία δομεί, όπου 
οι τονικότητες της άκρας τοπικοποίησης, του μύχια προσωπικού και εξατομι- 
κευμένου σώματος, δονούνται στο ίδιο πεδίο με παγκόσμιες εκπομπές υψηλών 
συχνοτήτων. Η φεμινιστική σωματοποίηση,-επαμένως, δεν έχει να κάνει με μια 
στέρεη τοποθεσία σε κάποιο πραγμοποιημένο σώμα, θηλυκό ή οποιοδήποτε άλ
λο, αλλά με κόμβους σε πεδία, καμπές σε προσανατολισμούς και ευθύνη για τη 
διαφορά σε υλικοΠ^ιΤπ^έϊωτικά νοηματικά πεδία. Η σωματοποίηση είναι ση- 
μαίνουσα προσθετική τεχνολογία· η αντικειμενικότητα δεν μπορεί να σχετίζεται 
με τη στέρεη όραση όταν αποκαλύπτεται ότι η παγκόσμια ιστορία έχει εντέλει 
να κάνει ακριβώς με το ττλογίζεται ως αντικείμενο.

~~ Τίοια θέση θα μπορούσε να πάρει κανείς για να δει σε τούτη την κατάσταση 
εντάσεων, αντηχήσεων, μετασχηματισμών, αντιστάσεων και συνενοχών; Στο 
σημείο αυτό η όραση τών πρωτευόντων θηλαστικών δεν αποτελεί αυτομάτως 
ιδιαίτερα ιστυρή ιιεταφορά ή τεχνολογία για τη φεμινιστική πολιτική και επΐ: 
σπ]μολογική αποσαφήνιση, εφόσον φαίνεται να παρουσιάζει στη συνείδηση 
ήδη^επεξεργασμένα και αντικειμενοποιημένα πεδία· τα πράγματα μοιάζουν ήδη 
στέρεα και απόμακρα. Η οπτική μεταφορά όμως επιτρέπει να προχωρήσουμε 
πέρα από παγιωμένα φαινόμενα, που δεν αποτελούν παρά τα τελικά προϊόντα 
της. Η μεταφορά μάς καλεί να διερευνήσουμε τους ποικίλους μηχανισμούς οπτι
κής παραγωγής, κι ανάμεσά τους τις προσθετικές τεχνολογίες που βρίσκονται σε 
διεπαφή με τα βιολογικά μας μάτια και με τους εγκεφάλους μας. Κι εδώ ανακα
λύπτουμε έναν άκρως εξειδικευμένο μηχανικό εξοπλισμό που επεξεργάζεται πε
ριοχές του ηλεκτρομαγνητικού φάσματος μετατρέποντάς τες σε δικές μας απει
κονίσεις του κόσμου. Στις περιπλοκότητες ακριβώς των τεχνολογιών οπτικοποί- 
ησης που μας περικλείουν θα βρούμε μεταφορικά σχήματα και μέσα για να κα
τανοήσουμε και να παρέμβουμε στις μορφές αντικειμενοποίησης στον κόσμο, 
δηλαδή στις μορφές πραγματικότητας για τις οποίες οφείλουμε να λογοδοτούμε. 
Στις μεταφορές αυτές βρίσκουμε μέσα για να εκτιμήσουμε ταυτόχρονα τόσο τη 
χειροπιαστή, «πραγματική» όψη όσο και εκείνη της σημειωτικής και παραγωγι
κής διαδικασίας την οποία έχει ό,τι ονομάζουμε επιστημονική γνώση.

Εδώ υποστηρίζω την πολιτική και τις επιστημολογίες της τοποθεσίας, της θέ
σης και της τοποθέτησης, όπου προϋπόθεση για να^ακουστούν ό^,^ιατυπώνεις 
ως ορθολογικοί γνωστικοί ισχυρισμοί δεν είναι η καθολικότητο^αλλά ̂  μερικό- 
τητα. Οι ισχυρισμοί αυτοί μιλούν για ζωές ανθρώπων τη θέα απο£νθσωμα, πά
ντοτε ένα σύνθετο, αντιφατικό, δομημένο σώμα που δομεί, σε αντιδιαστολή με 
τη θέα από τα πάνω, από το πουθενά, από την απλοϊκότητα. Το μόνο που απαγο
ρεύεται είναι το κόλπο του παντεπόπτη. Ορίστε λοιπόν ένας γνώμονας για να 
κριθεί το ζήτημα της επιστήμης στη στρατοκρατία, την ονειρική επιστήμη/τε- 
χνολογία της^έλειας γλώσσας, της τέλειας επικοινωνίας, της έσχατης ευταξίας.

Ο φεμινισβ^ς προτιμά ένα άλλο είδος επιστήμης: τις επιστήμες και τις πολι
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τικές της ερμηνείας, της μετάφρασης, του τραυλίσματος και τουεν μέρεί κατα- 
νοημένου. Ο φεμινισμός έχει να κάνει με τις επιστήμες του πολλαπλού υποκει
μένου με διπλή (τουλάχιστον) όραση. Σχετίζεται με μια κριτική όραση η οποία 
συνεπάγεται από μια κρίσιμη θέση στον ανομοιογενή έμφυλο κοινωνικό χώρο.12 
Η μετάφραση είναι πάντοτε ερμηνευτική, κριτική και μερική. Εδώ υπάρχει έδα
φος για συνομιλία, ορθολογικότητα και αντικειμενικότητα: στην ευαίσθητη στις 
σχέσεις εξουσίας, κι όχι πλουραλιστική, «συνομιλία». Δεν είναι καν τα μυθικά 
σκίτσα της φυσικής και των μαθηματικών -η  αντιεπιστημονική ιδεολογία τα πα
ρουσιάζει εσφαλμένα και χονδροειδώς ως ακριβείς, υπεραπλουστευμένες γνώ
σεις- εκείνα που κατέληξαν να εκπροσωπούν τον εχθρικό άλλο στα φεμινιστικά

ΔΙΑΦΟΡΙΚΗ ΠΟΛΙΤΙΚΗ ΓΙΑΑΝΙΔΙξΣ/ΑΝΙΔΙΟΠΟΙΗΜΕΝΕΣ ΑΛΛΕΣ

12. Σύμφωνα με τη Χάρντινγκ (Η ^ώ η& Ι 986: 18) το κοινωνικό φύ^Ρ διαθέτει τρεις διαστά
σεις, καθεμία ιστορικά προσδιορισμένη: τχΜυμβολισμό του φύλου, ΐον κοινωνικό κατά φύλα 
καταμερισμό εργασίας κ α ιίις  διαδικασίες συγκρότησης της ατομικής έμφυλης ταυτότητας. Θα 
διεύρυνα το επιχείρημά της επισημαίνοντας ότι δεν υπάρχει λόγος να θεωρείται αναμενόμενο ότι 
οι τρεις διαστάσεις μεταβάλλονται από κοινού στο χρόνο ή αλληλεξαρτώνται, όχι άμεσα τουλά
χιστον. Δηλαδή, οι πολύ απότομες διαβαθμίσεις ανάμεσα σε αντιθετικούς όρους στο συμβολι
σμό του φύλου μπορεί κάλλιστα να μην συσχετίζονται με κάθετους κοινωνικούς κατά φύλα κα
ταμερισμούς εργασίας ή κοινωνικής εξουσίας, αλλά να συνδέονται στενά με την κάθετη φυλετι
κή διαστρωμάτωση ή με κάτι άλλο. Παρομοίως, οι διαδικασίες έμφυλου σχηματισμού του υπο
κειμένου ενδέχεται να μην φωτίζονται άμεσα από τη γνώση τού κατά φύλα καταμερισμού της 
εργασίας ήτου^συμβολισμού του φύλου στη συγκεκριμένη ιστορική κατάσταση που εξετάζεται. 
Από την άλλη πλευρά, »θα πρέπει να θεωρούνται αναμενόμενες οι διαμεσολαβημένες σχέσεις 
ανάμεσα στις διαστάσεις αυτές. Οι διαμεσολαβήσεις ενδέχεται να κινούνται με όχημα αρκετά 
διαφορετικούς κοινωνικούς οργανωτικούς άξονες τόσο των συμβόλων, όσο και των πρακτικών 
και των ταυτοτήτων, όπως είναι η φυλή. Και αντιστρόφως. Θα υποδείκνυα επίσης ότι ίσως είναι 
χρήσιμο να κατατμηθεί η επιστήμη, όπως και το φύλο ή η φυλή, σε αυτά τα πολυμερή σχήματα 
συμβολισμού, κοινωνικής πρακτικής και θέσης υποκειμένου. Όταν σχεδιαστούν οι παράλληλες, 
υποδεικνύονται περισσότερες από τρεις διαστάσεις. Οι διαφορετικές διαστάσεις του φύλου, της 
φυλής και της επιστήμης, για παράδειγμα, ίσως διαμεσολαβούν σχέσεις ανάμεσα σε διαστάσεις 
ενός παράλληλου διαγράμματος. Δηλαδή, οι φυλετικοί καταμερισμοί εργασίας ίσως διαμεσολα
βούν μοτίβα διασύνδεσης ανάμεσα σε συμβολικές συνδέσεις και στο σχηματισμό των ατομικών 
θέσεων υποκειμένου στην επιστήμη ή στο διάγραμμα του φύλου. Εναλλακτικά, σχηματισμοί έμ
φυλης ή φυλετικής υποκειμενικότητας ίσως διαμεσολαβούν τις σχέσεις ανάμεσα στον επιστημο
νικό κοινωνικό καταμερισμό εργασίας και τα επιστημονικά συμβολικά μοτίβα.

Το επόμενο διάγραμμα ξεκινά μια ανάλυση με βάςτ| παράλληλες τομές. Στο διάγραμμα 
(και στην πραγματικότητα;>^006,το κοινωνικό φύλο όσο και η επιστήμη είναι ασύμμετρα από 
αναλυτική άποψη δηλαδή, κάθε όρος περιέχει και συσκοτίζει έναν δομικό ιερχικά διατεταγμέ
νο διπολισμό, βιολογικό/κοινωνικό φύλο και φύση/επιστήμη. Κάθε διπολισμός οργανώνει τον 
σιωπηλό όρο με μια λογική ιδιοποίησης, όπως στην πρώτη ύλη ως προς το προϊόν, στη φύση ως 
προς τον πολιτισμό, στο δυνάμει ως προς το πραγματωμένο. Και οι δύο πόλοι του διπολισμού 
κατασκευάζονται και δομούνται διαλεκτικά μεταξύ τους. Ανασκάπτοντας στο εσωτερικό κάθε 
εκφρασμένου ή ρητού όρου μπορούν να αναφανούν πρόσθετοι ασύμμετροι διαχωρισμοί, όπως 
στην περίπτωση του φύλου, το αντρικό προς το θηλυκό, και στην περίπτωση της επιστήμης, οι 
σκληρές προς τις μαλακές επιστήμες. Εδώ υπενθυμίζουμε πώς δουλεύει ένα συγκεκριμένο ανα-
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παραδειγματικά μοντέλα για την επιστημονική γνώση, αλλά τα όνειρα για το 
απολύτως γνωστό σε υψηλής τεχνολογίας, αιωνίως στρατιωτικοποιημένες επι
στημονικές παραγωγές και τοποθετήσεις, το κόλπο του παντεπόπτη σε μια ορ
θολογική γνώση με παράδειγμά της τον Πόλεμο των Αστρων. Η τοποθεσία λοι
πόν έχει να κάνει με την τρωτότητα* η τοποθεσία αντιστέκεται στην πολιτική 
του κλειστού, του τελεσίδικου· ή αλλιώς, για να δανειστούμε μια φράση του Αλ- 
τουσέρ, η φεμινιστική αντικειμενικότητα αντιστέκεται στην «απλούστευση σε 
τελευταία ανάλυση». Κι αυτό διότι η φεμινιστική σωματοποίηση αντιστέκεται 
στην παγίωση και τρέφει ακόρεστη περιέργεια για τα δίκτυα διαφορικής θέσης. 
Δεν υπάρχει μία και μοναδική φεμινιστική σκοπιά, επειδή οι χάρτες μας απαι
τούν πάρα πολλές διαστάσεις προκειμένου να αποτελέσει τούτη η μεταφορά 
υπόβαθρο των οπτικών μας. Ωστόσο, ο στόχος των θεωρητικών της φεμινιστι
κής οπτικής γωνίας να διατυπώσουν μια επιστημολογία και πολιτική της συμμε- 
τέχουσας, υπόλογης θέσης παραμένει ιδιαίτερα ισχυρός. Στόχος είναι να διατυ
πωθούν καλύτερες παρουσιάσεις του κόσμου, δηλαδή «επιστήμη».

Η ορθολογική γνώση πάνω απ’ όλα δεν υποκρίνεται την αποστασιοποίηση: 
ότι προέρχεται από παντού, κι επομένως από πουθενά, ότι έχει απελευθερωθεί 
από την ερμηνεία, από το να αναπαριστάνεται, ότι είναι ολότελα αυτάρκης ή 
μπορεί να οριστικοποιηθεί πλήρως. Η ορθολογική γνώση είναι μια συνεχής δια
δικασία κριτικής ερμηνείας ανάμεσα σε «πεδία» ερμηνευτών και αποκωδικο- 
ποιητών. Η ορθολογική γνώση είναι συνομιλία ευαίσθητη στις σχέσεις εξουσίας 
(King 1987α):

γνώση : κοινότητα : : γνώση : εξουσία
ερμηνευτική : σημειολογία:: κριτική ερμηνεία : κώδικες.

λυτικό εργαλείο, θέλοντας και μη, σκόπιμα ή όχι. Το διάγραμμα αντικατοπτρίζει κοινές ιδεολο
γικές όψεις του λόγου για την επιστήμη και το φύλο, και ίσως βοηθήσει ως αναλυτικό εργαλείο 
για να αποκωδικοποιηθούν μυθοποιημένες ενότητες όπως η Επιστήμη ή η Γυναίκα.

Επιστήμη
συμβολικό σύστημα 
κοινωνικός καταμερισμός εργασίας 
(κατά τεχνική ειδίκευση, βιομηχανική ή μεταβιομηχανική 
λογική)
ατομική ταυτότητα/θέση υποκειμένου 
(γνώστης/γνωστό ■ 
επιστήμονας/άλλο) 

υλικός πολιτισμός
(εργαστήρια: οι στενές τροχιές όπου κυλούν τα 
πραγματολογικά δεδομένα)

διαλεκτική κατασκευής και ανακάλυψης

συμβολικό σύστημα 

κοινωνικός καταμερισμός εργασίας 
(κατά φύλα, φυλή κλπ.)

ατομική ταυτότητα/θέση υποκειμένου 
(υποκείμενο που επιθυμεί/επιθυμητό 
υποκείμενο αυτόνομο/σχεσιακό) 

υλικός πολιτισμός 
(παραφερνάλια του φύλου και 
καθημερινές τεχνολογίες του: οι στενές 
τροχιές όπου κυλά η έμφυλη διαφορά) 

διαλεκτική κατασκευής και ανακάλυψης
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Η αποκωδικοποίηση και η αλλαγή κωδικοποίησης συν τη μετάφραση και την 
κριτική: όλα χρειάζονται. Έτσι η επιστήμη γίνεται το παραδειγματικό μοντέλο 
όχι του κλειστού αλλά του διαφιλονικούμενού. Η επιστήμη δεν γίνεται ο μύθος 
για κάτι που ξεφεύγει από την ανθρώπινη εμπρόθετη δράση και υπευθυνότητα 
σε μια επικράτεια υπεράνω συρράξεων, αλλά αντίθετα ο μύθος της λογοδοσίας 
και της υπευθυνότητας για μεταφράσεις και μορφές αλληλεγγύης που συνδέουν 
τις κακόφωνες οράσεις και τις οραματικές φωνές οι οποίες χαρακτηρίζουν τις 
γνώσεις των υποταγμένων. Η διάσπαση των αισθήσεων, η σύγχυση φωνής και 
ματιάς, αντί για τις ξεκάθαρες και διακριτές ιδέες, γίνονται μεταφορές για το θε
μέλιο του ορθολογικού. Δεν αναζητούμε τις γνώσεις που τις κυβερνούν ο φαλ- 
λογοκεντρισμός (η νοσταλγία για την παρουσία του ενός και μοναδικού αληθι
νού Λόγου) και η αποσωματοποιημένη όραση, αλλά εκείνες που τις κυβερνούν 
η μερική ματιά και η οριοθετημένη φωνή. Δεν αναζητούμε τη μερικότητα ως αυ
τοσκοπό αλλά για χάρη των συνδέσεων και των απροσδόκητων ανοιγμάτων τα 
οποία επιτρέπουν οι τοποθετημένες γνώσεις. Ο μοναδικός τρόπος να ανακαλύ- 
ψουμε μια όραση με μεγαλύτερο εύρος είναι να βρισκόμαστε κάπου συγκεκρι
μένα. Το ζήτημα της επιστήμης στο^εμινϊσμο αφορά την αντικειμενικότητα ως 
ορθολογικότητα από συγκεκριμένη θέση υποκειμένου. Οι εικόνες της δεν είναι 
προϊόντα της απόδρασης και της υπέρβασης ορίων, δηλαδή η άποψη από τα πά
νω, αλλά η συνένωση επιμέρους απόψεων και διατακτικών φωνών σε μια συλ
λογική θέση υποκειμένου η οποία υπόσχεται μια όραση των μέσων που επιτρέ
πουν τη συνεχιζόμενη πεπερασμένη σωματοποίηση, τη ζωή μέσα σε όρια και 
αντιφάσεις, δηλαδή,τις απόψεις από κάπου.

Αντικείμενα ως δρώντες: ο μηχανισμός παραγωγής σωμάτων

Σε όλες αυτές τις σκέψεις για την «αντικειμενικότητα» αρνήθηκα να επιλύσω τις 
αμφισημίες που ενέχει το να αναφέρεσαι στην επιστήμη χωρίς να διαφοροποιείς 
το εξαιρετικά μεγάλο εύρος των συμφραζομένων της. Μέσω της επίμονης αμφι
σημίας έφερα στο προσκήνιο ένα πεδίο κοινών χαρακτηριστικών που δεσμεύ
ουν τις θετικές επιστήμες, τις επιστήμες του ανόργανου και του έμβιου φυσικού 
κόσμου, τις κοινωνικές, τις πολιτικές, τις βιολογικές και τις ανθρωπιστικές επι
στήμες· και ολόκληρο αυτό το ετερογενές πεδίο θεσμοποιημένης παραγωγής 
γνώσης σε ακαδημαϊκό πλαίσιο (αλλά και σε βιομηχανικό, όπως για παράδειγμα 
στις εκδόσεις, στο εμπόριο όπλων και στις φαρμακοβιομηχανίες) το νοηματοδό- 
τησα με μια έννοια της επιστήμης που επιμένει στη δυναμικότητά του όσον αφο
ρά τους ιδεολογικούς αγώνες. Ωστόσο, θα ήθελα να υποδείξω κάποια λύση σε 
μία αμφισημία, εν μέρει προκειμένου να δώσω χώρο τόσο στις ιδιαιτερότητες 
όσο και στα άκρως πορώδη σύνορα των νοημάτων στο λόγο περί επιστήμης.
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Ένα από τα κοινά χαρακτηριστικά σε ολόκληρο το νοηματικό πεδίο που συ
γκροτεί την επιστήμη αφορά την υπόσταση οποιουδήποτε αντικειμένου γνώσης 
και των σχετικών ισχυρισμών σχετικά με το πόσο πιστές σε έναν «πραγματικό 
κόσμο» είναι οι παρουσιάσεις μας, ανεξάρτητα από το πόσο διαμεσολαβημένοι, 
σύνθετοι και αντιφατικοί ενδέχεται να είναι για εμάς αυτοί οι κόσμοι. Οι φεμινί
στριες, καθώς και άλλοι με έντονη δραστηριότητα στην κριτική των επιστημών 
και των ισχυρισμών ή των συναφών ιδεολογιών τους, απέφυγαν να ασχοληθούν 
με τα δόγματα επιστημονικής αντικειμενικότητας, εν μέρει εξαιτίας της υποψίας 
ότι ένα <7αντΐκείμενο» γνώσης είναΓένα πράγμα παθητικό και αδρανές. Παρου
σιάσεις τέτοιων αντικειμένων μερικές φορές φαίνεται να αποτελούν ιδιοποιή
σεις ενός στέρεου και καθορισμένου κόσμου που έχει αναχθεί σε πρώτη ύλη για 
τα εργαλειακά προγράμματα των καταστροφικών δυτικών κοινωνιών, ή μπορεί 
να θεωρηθούν προσωπείο συμφερόντων, συνήθως κυρίαρχων.

Για παράδειγμα, το «βιολογικό φύλο» ως αντικείμενο βιολογικής γνώσης εμ
φανίζεται τακτικά με το μανδύα του βιολογικού ντετερμινισμού, απειλώντας 
τον εύθραυστο χώρο που διαμορφώνεται για την κατασκευασιοκρατία και την 
κριτική θεωρία, μαζί με τις συνακόλουθες δυνατότητές τους για ενεργή και με- 
τασχηματιστική παρέμβαση, χώρο που ήρθε στο φως από φεμινιστικές έννοιες 
οι οποίες θεωρούν το κοινωνικό φύλο ως κοινωνικά, ιστορικά και σημειωτικά 
διαφρριιοχ_θέση. Κι όμως, θα είναι ανεπανόρθωτη απώλεια, όπως φαίνεται, αν 
χαθούν έγκυρες βιολογικές περιγραφές του βιολογικού φύλου, που εγκαθιδρύ
ουν παραγωγικές εντάσεις με το διπολικό του ζευγάρι, το κοινωνικό φύλο· δεν 
φαίνεται να χάνεται μόνον η αναλυτική δύναμη μιας συγκεκριμένης δυτικής πα
ράδοσης αλλά και το ίδιο το σώμα ως κάτι που υπερβαίνει τη λευκή σελίδα για 
κοινωνικές εγγραφές, στις οποίες συμπεριλαμβάνονται οι εγγραφές του βιολογι
κού λόγου. Το ίδιο πρόβλημα απώλειας συνοδεύει μια ριζοσπαστική «αναγωγή» 
των αντικειμένων της φυσικής ή οποιασδήποτε άλλης επιστήμης στα εφήμερα 
της παραγωγής και της κοινωνικής κατασκευής του λόγου.13

Η δυσκολία και η απώλεια όμως δεν είναι κάτι αναγκαστικό. Απορρέουν εν 
μέρει από την αναλυτική παράδοση, η οποία οφείλει πολλά στον Αριστοτέλη και 
στην ιστορία μετασχηματισμού της «Λευκής Καπιταλιστικής Πατριαρχίας» 
(πώς να το ονομάσουμε αυτό το σκανδαλώδες Πράγμα;) που μετατρέπει τα πά
ντα σε πρώτη ύλη προς ιδιοποίηση, στην οποία ένα αντικείμενο γνώσης καθαυτό 
δεν είναι εντέλει παρά μόνον ύλη για τη γονιμοποιό δύναμη, την πράξη, του 
γνώστη. Εδώ, το αντικείμενο εγγυάται και συνάμα αναζωογονεί την εξουσία του

]3 .( Η Έβελιν Κέλερ (Keller 1987) επιμένει στις σημαντικές δυνατότητες που διανοίγονται 
αν συγκλίνουν οι διακρίσεις ανάμεσα αφενός στο βιολογικό και το κοινωνικό φύλο και αφετέρου 
στη φύση και την επιστήμη. Επίσης επιμένει στην ανάγκη να διατηρηθεί κάποια μη λογοθετική 
θεμελίωση στο «βιολογικό φύλο» και στη «φύση», ίσως σε ό,τι ονομάζω «σώμα» και «κόσμο».
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γνώστη, όμως από το ίδιο θα πρέπει να αφαιρεθεί κάθε υπόσταση δρώντα στ_ΐ£ 
παραγωγές γνώσης. Αυτό -ο  κόσμος- πρέπει κοντολογίς να αντικειμενοποιηθεί 
ως πράγμα, κι όχι ως δρων θα πρέπει να αποτελέσει ύλη για την αυτοδημιουρ- 
γία του μοναδικού κοινωνικού όντος στις παραγωγές γνώσης, του ανθρώπου 
γνώστη. Η Ζωή Σοφούλη (8οίόιι1ΐ5 1988) εντόπισε τη δομή αυτού του τρόπου 
γνώσης στην τεχνοεπιστήμη ως «μετατροπή σε πρώτη ύλη» -  ως δεύτερο τοκε
τό του Ανθρώπου με την ομοιογενοποίηση του σώματος ολόκληρου του κόσμου 
σε πρώτη ύλη για τα ιδιότροπα σχέδιά του. Η φύση είναι μόνο το ανεπεξέργαστο 
υλικό για τον πολιτισμό, ιδιοποιημένη, προστατευμένη, υποδουλωμένη, υμνη
μένη ή με άλλους τρόπους αναγκασμένη να γίνει εύπλαστη προκειμένου να τη 
διαθέσει ο πολιτισμός στη λογική της καπιταλιστικής αποικιοκρατίας. Παρομοί
ως, το βιολογικό φύλο θεωρείται απλώς η ύλη όπου δρα το κοινωνικό φύλο- η 
λογική του παραγωγισμού μοιάζει αναπόδραστη σε δυτικές διπολικές παραδό
σεις. Τούτη η αναλυτική και ιστορική αφηγηματική λογική ερμηνεύει τη νευρι- 
κότητά μου σχετικά με τη διάκριση ανάμεσα στο βιολογικό και το κοινωνικό φύ
λο στην πρόσφατη ιστορία της φεμινιστικής θεωρίας. Το βιολογικό φύλο «μετα- 
τρέπεται σε πρώτη ύλη» προκειμένου να ανα-παρασταθεί ως κοινωνικό φύλο, 
ως κάτι που «εμείς» μπορούμε να το ελέγξουμε. Φάνηκε σχεδόν αδύνατον να 
αποφευχθεί η παγίδα μιας ιδιοποιητικής λογικής της κυριαρχίας που βρίσκεται 
συσσωματωμένη στο διπολισμό φύση/πολιτισμός και στη γενεσιουργό γενεαλο
γία του, στην οποία συμπεριλαμβάνεται η διάκριση βιολογικό/κοινωνικό φύλο.

Φαίνεται καθαρά ότι οι φεμινιστικές παρουσιάσεις της αντικειμενικότητας 
και της σωματοποίησης -δηλαδή ενός κόσμου-, παρουσιάσεις σαν αυτές που 
σκιαγραφήθηκαν σε τούτο το κεφάλαιο, απαιτούν ένα απατηλά απλό στρατήγη
μα στο πλαίσιο των κληροδοτημένων δυτικών αναλυτικών παραδόσεων, που ξε
κίνησε με τη διαλεκτική, όμως δεν επαρκεί για τις απαιτούμενες αναθεωρήσεις. 
Οι τοποθετημένες γνώσεις απαιτούν να απεικονιστεί το αντικείμενο-γνώσης ως 
συμμετέχον και δρων, κι όχι ως οθόνη ή έδαφος η πρώτή ύλη· απαιτούν να μην 
οριστικοποιηθεί ποτέ ως δούλος στον κύριο που στεγανοποιεί τη διαλεκτική μέ
σα στη μοναδική εμπρόθετη δράση του και στην υπογραφή της «αντικειμενικής» 
γνώσης. Το ζήτημα αναδεικνύεται με παραδειγματική σαφήνεια στις κριτικές 
προσεγγίσεις των κοινωνικών και των ανθρωπιστικών επιστημών, όπου η εμπρό
θετη δράση των ανθρώπων που αποτελούν αντικείμενο μελέτης μετασχηματίζει 
ολόκληρο το σχέδιο παραγωγής κοινωνικής θεωρίας. Πράγματι, η συνδιαλλαγή 
με την εμπρόθετη δράση των «αντικειμένων» μελέτης σε τούτες τις επιστήμες 
διανοίγει τον μοναδικό δρόμο μέσα από τον οποίο αποφεύγονται τα χονδροειδή 
σφάλματα και η ψευδογνώση πολλών ειδών. Το ίδιο όμως πρέπει να ισχύει για τα 
άλλα γνωστικά προγράμματα που καλούνται επιστήμες. Αμεση συνέπεια της επι
μονής ότι η ηθική φιλοσοφία και η πολιτική συγκαλυμμένα ή απροκάλυπτα παρέ
χουν τις βάσεις της αντικειμενικότητας στο ετερογενές όλον των επιστημών, κι
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όχι μόνο στις κοινωνικές επιστήμες, είναι να γίνει δεκτή η υπόσταση του δρώ- 
ντος/συμμετέχοντος στα «αντικείμενα» του κόσμου. Οι συμμετέχοντες παίρνουν 
πολλές και θαυμαστές μορφές. Επομένως, οι περιγραφές ενός «πραγματικού» 
κόσμου δεν εξαρτώνται από μια λογική «ανακάλυψης» αλλά από μια εξουσιαστι
κά φορτισμένη κοινωνική σχέση «συνομιλίας». Ο κόσμος ούτε μιλά από μόνος 
τουιούτε'ιεξαφανίζεται για χάρη ενός κυρίαρχου αποκωδικοποιητή. Οι κώδικες 
τ ο υ ι & σ ρ ο ^ ί ^ ^  προσμένοντας μόνο να διαβαστούν. Ο κόσμος
δεν είναι ανεπεξέργαστο υλικό προς εξανθρωπισμό· το σημείο αυτό αποσαφηνί
στηκε αρκετά με τις κατά μέτωπο επιθέσεις στον ανθρωπισμό, ένα άλλο παρα
κλάδι του λόγου περί «θανάτου του υποκειμένου». Στα γνωστικά προγράμματα 
συναντιόμαστε με έναν κόσμο που είναι ενεργητική οντότητα κατά μία κρίσιμη 
έννοια, την οποία υπαινίσσεται αδρά η αδέξια κατηγορία του κοινωνικού ή της 
εμπρόθετης δράσης. Στο βαθμό που μια επιστημονική παρουσίαση είναι ικανή να 
εμπλέξει τούτη τη διάσταση του κόσμου ως γνωστικού αντικειμένου, είναι δυνα
τόν να φανταστούμε μια πιατή στον κόσμο γνώση που θα προβάλει αξιώσεις απέ
ναντι μας. Όμως κανένα επιμέρους δόγμα για την αναπαράσταση, την αποκωδι
κοποίηση ή την ανακάλυψη δεν εγγυάται κάτι. Δεν προτείνω εδώ μια προσέγγιση 
που να αποτελεί εκδοχή του «ρεαλισμού», ο οποίος αποδείχτηκε αρκετά φτωχός 
τρόπος ενασχόλησης με την ενεργή δράση του κόσμου.

Το απλό, κι απλοϊκό ενδεχομένως, στρατήγημά μου καταφανώς δεν είναι 
καινούριο στη δυτική φιλοσοφία, αλλά έχει μια ιδιαίτερη φεμινιστική αιχμή σε 
σχέση με το ζήτημα της επιστήμης στο φεμινισμό και με τα σχετικά ζητήματα 
του κοινωνικού φύλου ως τοποθετημένης διαφοράς και της θηλυκής σωματο
ποίησης. Οι οικοφεμινίστριες ίσως επέμειναν περισσότερο σε μια ορισμένη εκ
δοχή του κόσμου ως ενεργού υποκειμένου, κι όχι ως πρώτης ύλης προς χαρτο
γράφηση και ιδιοποίηση στα αστικά, μαρξιστικά ή ανδροκεντρικά σχέδια. Ανα
γνωρίζοντας τον κόσμο ως δρων υποκείμενο στη γνώση διαμορφώνεται ένας 
χφρος που επιτρέπει μερικές ανησυχητικές δυνατότητες, κι ανάμεσά τους μια 
αντίληψη τηςανεξάρτητης αίσθησης του αστείου που έχει ο κόσμος. Μια τέτοια 
αίσθηση του αστείου κλονίζει την άνεση των ανθρωπιστών και όσων μένουν πι
στοί στη θεώρηση του κόσμου ως πρώτης ύλης. Οι φεμινιστικές οπτικοποιήσεις 
του κόσμου ως τετραπέρατου δρώντος έχουν στη διάθεσή τους πλούσιες και 
υποβλητικές μορφές. Δεν χρειάζεται να διολισθήσουμε σε εκκλήσεις στην αρχέ- 
γονη μητέρα που αντιστέκεται στη μετατροπή της σε πρώτη ύλη. Το πολυμήχα- 
νο Κογιότ,ί που ενσαρκώνεται στις αφηγήσεις των Ινδιάνων της Νοτιοδυτικής 
Αμερικής, υποδεικνύει σε ποια κατάσταση βρισκόμαστε όταν παραιτούμαστε 
από την κυριαρχία αλλά συνεχίζουμε να αναζητούμε την πιστότητα, χωρίς να 
ξεχάσουμε ούτε στιγμή ότι θα εξαπατηθούμε. Νομίζω πως οι μύθοι αυτοί είναι 
χρήσιμοι για επιστήμονες που θα μπορούσαν να γίνουν σύμμαχοί μας. Η φεμινι
στική αντικειμενικότητα αφήνει χώρο για εκπλήξεις και ειρωνείες στην καρδιά
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κάθε γνωστικής παραγωγής· δεν μας ανατέθηκε η ευθύνη του κόσμου. Απλώς 
ζούμε εδώ και προσπαθούμε να πυροδοτήσουμε μη αθώες συζητήσεις χρησιμο
ποιώντας τα προσθετικά μας όργανα, κι ανάμεσά τους τις τεχνολογίες οπτικο- 
ποίησης που έχουμε. Δεν είναι να απορεί κανείς που η επιστημονική φαντασία 
υπήρξε πλουσιότατη πρακτική γραφής στην πρόσφατη φεμινιστική θεωρία. Θέ
λω να βλέπω τη φεμινιστική θεωρία σαν επανεπινοημένο πολυμήχανο λόγο που 
οφείλει πολλά στις πηγές που της έδωσαν τη δυνατότητα να υπάρχει σε αρκετά 
είδη ετερογενών παρουσιάσεων του κόσμου.

Μια άλλη πλούσια φεμινιστική πρακτική στην επιστήμη των δύο τελευταίων 
δεκαετιών εικονογραφεί ιδιαίτερα εύστοχα την «ενεργοποίηση» των προηγου
μένως παθητικών κατηγοριών γνωστικών αντικειμένων. Η ενεργοποίηση προ- 
βλη ματοποιεί διαρκώς διπολικές διακρίσεις όπως το^ιολογικό και/το κοινωνικός 
φύλο, χωρίς ωστόσο να εξουδετερώνει τη στρατηγική χρησιμότητα τους. Ανα- 
φέρομαι στις ανασυστάσεις της πρωτευοντολογίας για το τι μπορεί να λογίζεται 
σε επιστημονικές περιγραφές ως βιολογικό φύλο, και μάλιστα ως θηλυκό βιολο
γικό φύλο, όπως τις πραγματοποίησαν στις πρακτικές τους κατά κύριο λόγο, αλ
λά όχι αποκλειστικά, γυναίκες πρωτευοντολόγοι, εξελικτικοί βιολόγοι και οικο- 
λόγοι της συμπεριφοράς (ΗΒτα\ναγ 1989β). Το σώμα, το αντικείμενο του βιολο
γικού λόγου, μετατρέπεται το ίδιο σε άκρως ελκυστικό ον. Οι ισχυρισμοί του 
βιολογικού ντετερμινισμού δεν θα είναι ποτέ οι ίδιοι. Οταν το θηλυκό «βιολογι
κό φύλο» έχει πια αναθεωρητικοποιηθεί και έχει αναοπτικοποιηθεί τόσο επιστα- 
μένα που αναφαίνεται ως πρακτικά αδιαχώριστο από τη «νόηση», οι κατηγορίες 
της βιολογίας έχουν ήδη υποστεί κάποια βασική αλλαγή. Σχεδόν καμία παθητι
κή ιδιότητα δεν απέμεινε πια στον βιολογικά θηλυκό πληθυσμό των σύγχρονων 
συμπεριφορικών βιολογικών παρουσιάσεων. Το θηλυκό αναλαμβάνει δομικό 
και ενεργητικό ρόλο από κάθε άποψη· το «σώμα» δεν είναι πρώτη ¿λη αλλά 
δρων. Η διαφορά εννοιολογείται βιολογικά ως συνάρτηση καταστάσεων και όχι 
ως εγγενής σε κάθε επίπεδο, από το γονίδιο μέχρι τους τύπους τροφοσυλλεκτι- 
κού και κυνηγετικού βίου, μεταβάλλοντας κατά συνέπεια ριζικά τη βιολογική 
πολιτική του σώματος. Χρειάζονται λοιπόν νέες κατηγορικές επεξεργασίες για 
τις σχέσεις ανάμεσα στο βιολογικό καν το κοινωνικό φύλο μέσα σε τούτα τα 
γνωστικά συμφραζόμενα. Θα ήθελα να προτείνω την τάση αυτή στις εξηγητικές 
στρατηγικές της βιολογίας ως αλληγορία για παρεμβάσεις πιστές στα φεμινιστι
κά προτάγματα αντικειμενικότητας. Το ζήτημα δεν είναι ότι οι νέες απεικονίσεις 
του βιολογικά θηλυκού είναι απλώς αληθινές ή ότι δεν επιδέχονται αμφισβητή
σεις και συζήτηση. Συμβαίνει το ακριβώς αντίθετο. Τούτες οι απεικονίσεις, 
όμως, αναδεικνύνουν τη γνώση ως τοποθετημένη συνομιλία σε κάθε επίπεδο 
της άρθρωσής της. Στην αλληγορία αυτή διακυβεύονται επίσης τα σύνορα ανά
μεσα στο ζωικό και το ανθρώπινο είδος, όπως ακριβώς και τα σύνορα ανάμεσα 
στη μηχανή και τον οργανισμό.
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Θα κλείσω λοιπόν το άρθρο αυτό με μια τελευταία κατηγορία χρήσιμη για 
μια φεμινιστική θεωρία τοποθετημένων γνώσεων: το μηχανισμό παραγωγής 
σωμάτων._Η Κέιτι Κινγκ στην ανάλυσή της για την παραγωγή του ποιήματος ως 
αντικειμένου λογοτεχνικής αξίας προσφέρει εργαλεία που αποσαφηνίζουν ζητή
ματα στις συζητήσεις για την αντικειμενικότητα ανάμεσα στις φεμινίστριες. Η 
Κινγκ υποδεικνύει τον όρο «μηχανισμός λογοτεχνικής παραγωγής» προκειμέ- 
νου να τονίσει ότι όσα παίρνουν υπόσταση ως λογοτεχνία αναδύονται εκεί όπου 
διασταυρώνονται η τέχνη, η επιχείρηση και η τεχνολογία. Ο μηχανισμός λογο
τεχνικής παραγωγής είναι η μήτρα από την οποία γεννιέται η «λογοτεχνία». Η 
Κινγκ, εστιάζοντας στο πολυδύναμο αντικείμενο αξίας που λέγεται «ποίημα», 
εφαρμόζει το αναλυτικό της πλαίσιο στη σχέση γυναικών και τεχνολογιών γρα
φής (King 1987β). Θα ήθελα να προσαρμόσω το έργο της στην κατανόηση της 
γένεσης -της πραγματωμένης παραγωγής και αναπαραγωγής- σωμάτων και άλ
λων αντικειμένων αξίας στα προγράμματα επιστημονικής γνώσης. Με μια πρώ
τη ματιά υπάρχει κάποιος περιορισμός στη χρήση του σχήματος της Κινγκ, πε
ριορισμός εγγενής στη «γεγονότητα» του βιολογικού λόγου η οποία λείπει από 
τον λογοτεχνικό λόγο και τους γνωστικούς ισχυρισμούς του. Τα βιολογικά σώ
ματα άραγε «παράγονται» ή «δημιουργούνται» με την ίδια κυριολεκτική έννοια 
όπως τα ποιήματα; Πολλοί ποιητές και βιολόγοι από τα πρώτα σκιρτήματα του 
ρομαντισμού στον ύστερο 18ο αιώνα πίστεψαν στη συγγένεια της ποίησης με 
τους οργανισμούς^ Το Φρανκεστάιν μπορεί να διαβαστεί ως στοχασμός πάνω 
στην πρόταση αυτή. Εξακολουθώ να πιστεύω σ ’ αυτή την πολυδύναμη πρόταση, 
όμως με τον τρόπο των μεταμοντέρνων, όχι των ρομαντικών. Θα ήθελα να μετα
φράσω τις ιδεολογικές διαστάσεις της «γεγονότητας» και «του οργανικού» σε 
μια άβολη οντότητα με το όνομα «υλικός-σημειωτικός δράστης». Τούτος ο ανοι- 
κονόμητος όρος έχει πρόθεση να τονίσει ότι το αντικείμενο γνώσης είναι ενερ
γητικός, νοηματικά δημιουργικός άξονας στο μηχανισμό παραγωγής σωμάτων, 
χωρίς ποτέ να υπονοεί ότι η παρουσία των αντικειμένων αυτών είναι αδιαμεσο- 
λάβητη ή -το  ίδιο είναι- ότι καθορίζουν οριστικά ή αποκλειστικά τι μπορεί να 
λογιστεί ως αντικειμενική γνώση σε μια συγκεκριμένη ιστορική συγκυρία. Σαν 
τα αντικείμενα της Κινγκ που λέγονται «ποιήματα» και συνιστούν τόπους λογο
τεχνικής παραγωγής όπου η γλώσσα συμμετέχει επίσης ως δράστης ανεξάρτη
τος από προθέσεις και συγγραφείς, τα σώματα ως αντικείμενα γνώσης είναι κόμ
βοι υλικής-σημειωτικής δήμιούργίας. Τα σύνορά τους υλοποιούνται στο πλαίσιο 
κοινωνικών διαντιδράσεων. Τα σύνορα χαράσσονται με πρακτικές χαρτογράφη
σης· τα «αντικείμενα» δεν προϋπάρχουν ως αντικείμενα. Τα αντικείμενα είναι 
προγράμματα _οριοθετ^σης_φτνόρων. Όμως τα σύνορα μετατοπίζονται εκ των 
ένδον· τα σύνορα είναι πολύ πονηρά. Εκείνο που περιέχουν προσωρινά παραμέ
νει δημιουργικό, παράγει νοήματα και σώματα. Η χωροθέτηση (θέαση) των συ
νόρων είναι ριψοκίνδυνη πρακτική.
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Η αντικειμενικότητα δεν έχει να κάνει με την απο-στασιοποίηση αλλά μ$ την 
αμοιβαία Αα/συνήθως άνιση δόμηση, με τη διακίνδύνευση σεενάν κόσμο 0£ου_ 
«είμαστε» πάντοτε,Βνητά^αα, δηλαδή δεν κατέχουμε τον «τελικό» έλεγχό του. 
ΔελΓδιαθέτοΰμε, εντέλει, διαυγείς και διακριτές ιδέες. Τα ποικίλα αντιπαρατιθέ- 
μενα βιολογικά σώματα αναδύονται εκεί όπου διασταυρώνονται η βιολογική 
έρευνα και γραφή, οι ιατρικές και άλλες επιχειρηματικές πρακτικές και η τεχνο
λογία, όπως οι τεχνολογίες οπτικοποίησης που προαναφέρθηκαν σε τούτο εδώ 
το κεφάλαιο ως μεταφορές. Ωστόσο, στον κόμβο αυτό έχει προσκληθεί επίσης 
το ανάλογο των ζωντανών γλωσσών που συνυφαίνονται ενεργά στην παραγωγή 
της λογοτεχνικής αξίας: το κογιότ και οι πρωτεϊκές σωματοποιήσεις ενός κό
σμου ως τετραπέρατου δρώντα και συμμετέχοντα. Ίσως ο κόσμος να αντιστέκε
ται στην αναγωγή του σε απλή πρώτη ύλη επειδή δεν είναι μητέρα/ύλη/ψίθυρος 
αλλά κογιότ, μια μορφή για τον πάντοτε προβληματικό και πολυδύναμο δεσμό 
μεταξύ νοήματος και σωμάτων. Η φεμινιστική σωματοποίηση, οι φεμινιστικές 
ελπίδες για μερικότητα, αντικειμενικότητα και τοποθετημένες γνώσεις θέτουν 
σε κίνηση συνομιλίες και κώδικες σε τούτο τον πολυδύναμο κόμβο των πεδίων | 
πιθανών σωμάτων και νοημάτων. Εδώ ακριβώς η επιστήμη, η λογοτεχνία του 
επιστημονικού φανταστικού και η λογοτεχνία της επιστημονικής φαντασίας συ
γκλίνουν στο ζήτημα της αντικειμενικότητας στο φεμινισμό. Ίσως οι ελπίδες 
μας για λογοδοσία, για πολιτική, για οικοφεμινισμό να θέσουν σε κίνηση την 
αναθεώρηση του κόσμου ως πολυμήχανου κωδικοποιητή με τον οποίο πρέπει να 
μάθουμε να κουβεντιάζουμε.
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Η βιοπολιτική των μεταμοντέρνων σωμάτων: 
εκδοχές συγκρότησης του εαυτού στο λόγο 

για το ανοσοποιητικό σύστημα

Στον Robert Filomeno (1949-1986),
που αγάπησε την ειρήνη και πέθανε από AIDS

(Εικόνα 2)

Αν πρέπει να πληρούνται τα αξιώματα του Κοχ για να εντοπιστεί ένα δεδομένο 
μικρόβιο ως αιτία μιας δεδομένης νόσου, τότε ίσως θα βοηθούσε γράφοντας εκ 
νέου το κείμενο του AIDS να τηρηθούν τα «αξιώματα του Τέρνερ» (Turner 1984: 
209): 1 ) νόσος είναι μια γλώσσα· 2) σώμα είναι μια αναπαράσταση· και 3) ιατρι
κή είναι μια πολιτική πρακτική. (Treichler 1987: 27)

Μη εαυτός: Όρος που καλύπτει όλα όσα μπορούν να ανιχνευθούν ως διαφορετι
κά από τα συστατικά στοιχεία ενός ζώου. (Playfair 1984: 1 )

Το ανοσοποιητικό σύστημα πρέπει κατά κάποιο τρόπο να αναγνωρίσει τον εαυ
τό προκειμένου να αντιδράσει σε κάτι ξένο. (Golub 1987: 484)

Κοκκοειδείς λόγοι και τα αποφυσικοποιημένα σώματα της βιολογίας  
και της ιατρικής

Είναι πια κοινός τόπος να δίνεται έμφαση στις πάμπολλες και ειδικές πολιτισμι
κές διαλέκτους που αλληλοδιαπλέκονται σε κάθε κοινωνική διαπραγμάτευση 
της ασθένειας και της νόσου στους σύγχρονους κόσμους, οι οποίοι σημαδεύο
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νται από τη βιολογική έρευνα, τη βιοτεχνολογία και την επιστημονική ιατρική.1 
Το βιοϊατρικό ιδίωμα δεν είναι ποτέ μόνο του στο πεδίο της επικύρωσης νοημά
των, και η δύναμή του δεν απορρέει από κάποια συναίνεση σχετική με σύμβολα 
και ενέργειες για την αντιμετώπιση του πόνου. Η εξαίρετη φράση της Πώλα 
Τράιτσλερ (Treichler 1987), στον τίτλο του δοκιμίου της για τα μονίμως διαφι- 
λονικούμενα νοήματά του, όπου χαρακτηρίζει το AIDS «επιδημία σημασιοδότη- 
σης» θα μπορούσε να βρει ευρύτατη εφαρμογή στο κοινωνικό κείμενο της νό
σου. Το βιοϊατρικό ιδίωμα -με τα εντυπωσιακά τεχνουργήματα, τις εικόνες, τις 
αρχιτεκτονικές, τις κοινωνικές μορφές και τις τεχνολογίες του- έχει την εξουσία 
να διαμορφώνει την άνιση εμπειρία της νόσου και του θανάτου για εκατομμύρια 
ανθρώπους, κι αυτό αποτελεί κοινωνικό γεγονός που απορρέει από συνεχείς ετε
ρογενείς κοινωνικές διαδικασίες. Η εξουσία της βιοϊατρικής και της βιοτεχνολο
γίας ανα-παράγεται αδιάλειπτα, ειδάλλως θα έπαυε διά παντός. Δεν είναι ένα πά
γκο μένο και αιώνιο πράγμα, πλαστικοποιημένο και έτοιμο για την τομή με την 
οποία θα βρεθεί στο μικροσκόπιο παρατήρησης της ιστορίας ή της κριτικής. Η 
πολιτισμική και υλική αυθεντία της βιοϊατρικής παραγωγής σωμάτων και εαυ
τών είναι κάτι πιο τρωτό, πιο δυναμικό, πιο νεφελώδες και πιο ισχυρό.

Μπορεί να αναγνωρίστηκαν τα πάμπολλα μη-, παρα-, αντί- και εξω-επιστη- 
μονικά ιδιώματα που σε αγαστή συνεργασία με τη βιοϊατρική δομούν τις διαδι
κασίες ενσώματης σημείωσης της θνητότητας στον εκβιομηχανισμένο κόσμο, 
αλλά πολύ πιο σπάνια ανακαλύπτουμε περιπτώσεις όπου τονίζονται τα πολλα
πλά ιδιώματα στο εσωτερικό της επικράτειας που χαρακτηρίζεται επιστημονική 
με τέτοια ευχέρεια. Το «η επιστήμη λέει» αναπαρίσταται ως μονοσήμαντη 
γλώσσα. Ωστόσο, ακόμη και οι συρραφές που χαρακτηρίζουν τις πολυδύναμες 
λέξεις στην «επιστήμη» υπαινίσσονται μια παράφωνη ετερογένεια που μόλις 
και μετά βίας συγκρατείται. Οι λέξεις για τους αλληλεπικαλυπτόμενους λόγους 
και τα γνωστικά τους αντικείμενα, καθώς και για τα αφηρημένα εταιρικά ονόμα
τα που δηλώνουν τους συγκεκριμένους τόπους όπου διεξάγεται το έργο της οι
κοδόμησης λόγων, υποδηλώνουν τόσο την ψυχρή σύντμηση των εφαρμοσμέ
νων επικοινωνιακών προσεγγίσεων όσο και τις ασυγκράτητες πιέσεις και συγχύ
σεις που προκύπτουν στα σύνορα των νοημάτων στο εσωτερικό της «επιστή

1. Ευχαριστώ ιδιαίτερα τον Scott Gilbert, τον Rusten Hogness, τον Jaye Miller, τη Rayna 
Rapp και την Joan Scott. Η έρευνα και η συγγραφή για το συγκεκριμένο ερευνητικό πρόγραμμα 
επιχορηγήθηκαν από το Ινστιτούτο Προηγμένων Σπουδών του Πανεπιστημίου Πρίνστον, στο 
Νιου Τζέρσεϊ (Alpha Fund), από τις Επιχορηγήσεις Ερευνών της Πανεπιστημιακής Συγκλήτου 
του Πανεπιστημίου της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια και από το Ερευνητικό Πρόγραμμα 
Κοιλάδα του Πυριτίου, του ίδιου πανεπιστημίου. Η Cristal Gray υπήρξε εξαίρετη ερευνήτρια 
και βοηθός μου. Το άρθρο ωφελήθηκε από τα σχόλια πολλών ανθρώπων και παρουσιάστηκε 
πρώτη φορά στο Συνέδριο Ιατρικής Ανθρωπολογίας του Ιδρύματος Wcnncr Gren, στη Λισαβώ- 
να της Πορτογαλίας (5-13 Μαρτίου 1988).
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μης»: βιοτεχνολογία, βιοϊατρική, ψυχονευροανοσολογία, ανοσογενετική, ανο- 
σοενδοκρινολογία, νευροενδοκρινολογία, μονοκλωνικά αντισώματα, υβριδώ- 
ματα, ιντερλευκίνες, Genentech, Embrex, Immunetech, Biogen.

Τούτο εδώ το κεφάλαιο διερευνά μερικά από τα αντιμαχόμενα λαϊκά και τε
χνικά ιδιώματα που κατασκευάζουν βιοϊατρικά, βιοτεχνολογικά σώματα και 
εαυτούς στη μεταμοντέρνα επιστημονική κουλτούρα των Ηνωμένων Πολιτειών 
στη δεκαετία του 1980. Οι επιστημονικοί λόγοι είναι κοκκοειδείς· περιέχουν και 
διαδραματίζουν πυκνώσεις από αντιπαραθέσεις για νοήματα και πρακτικές. Κύ
ριο αντικείμενο της προσοχής μου θα αποτελέσει το πολυδύναμο και πολύμορ
φο αντικείμενο πίστης, γνώσης και πρακτικής που καλείται ανοσοποιητικό σύ
στημα. Διατυπώνω την υπόθεση ότι το ανοσοποιητικό σύστημα είναι μια περίτε
χνη εικόνα για κύρια συστήματα συμβολικής και υλικής «διαφοράς» στον ύστε
ρο καπιταλισμό. Το ανοσοποιητικό σύστημα, κατεξοχήν αντικείμενο του 20ού 
αιώνα, είναι ένας χάρτης που σχεδιάστηκε προκειμένου να αποτελέσει οδηγό 
στην αναγνώριση και την παραγνώριση του εαυτού και του άλλου στο πλαίσιο 
της δυτικής βιοπολιτικής διαλεκτικής. Δηλαδή, το ανοσοποιητικό σύστημα είναι 
ένα σχέδιο νοηματοδοτημένης δράσης προκειμένου να κατασκευαστούν και να 
συντηρηθούν τα σύνορα για το τι μπορεί να λογίζεται ως εαυτός και άλλος στα 
καίρια πεδία του φυσιολογικού και του παθολογικού. Το ανοσοποιητικό σύστη
μα είναι ένα έδαφος με συγκεκριμένες ιστορικές συντεταγμένες, όπου διαντι- 
δρούν η παγκόσμια και τοπική πολιτική· η βραβευμένη με Νόμπελ έρευνα· οι 
πολυφωνικές πολιτισμικές παραγωγές, από τις λαϊκές διατροφικές πρακτικές, τη 
φεμινιστική επιστημονική φαντασία, τη θρησκευτική εικονοποιία και τα παιδι
κά παιχνίδια μέχρι τις τεχνικές φωτογράφησης και τη στρατιωτική στρατηγική 
θεωρία· η κλινική ιατρική πρακτική· οι κερδοσκοπικές επενδυτικές στρατηγι
κές· κοσμοϊστορικές εξελίξεις στις επιχειρήσεις και την τεχνολογία· και οι βα
θύτερες προσωπικές και συλλογικές εμπειρίες σωματοποίησης, τρωτότητας, 
εξουσίας και θνητότητας -  και μάλιστα με ένταση που μπορεί ίσως να παραβλη
θεί μόνο με αυτή της βιοπολιτικής του φύλου και της αναπαραγωγής.2

2. Μπορούμε να διαγνώσουμε από πολλά σημεία την τεράστια σπουδαιότητα του ανοσολο- 
γικού λόγου και των τεχνουργημάτων, έστω κι αν δεν συνυπολογιστούν ιδιαίτερα τα ζητήματα 
συνείδησης και πολιτισμού: 1) Το πρώτο βραβείο Νόμπελ στην ιατρική το 1901 δόθηκε για μια 
πρωτότυπη εξέλιξη, και συγκεκριμένα για τη χρήση της αντιτοξίνης κατά της διφθερίτιδας. 
Ύστερα από πολλά ενδιάμεσα βραβεία, η αναλογία των βραβείων Νόμπελ στην ανοσολογία με
τά το 1970 είναι εντυπωσιακή, καλύπτοντας εργασίες για τη γένεση της ποικιλομορφίας στα 
αντισώματα, το σύστημα ιστοσυμβατότητας, τα μονοκλωνικά αντισώματα και τα υβριδώματα, 
την υπόθεση του δικτύου για την κατανόηση της ρύθμισης του ανοσοποιητικού και την ανάπτυ
ξη του συστήματος ραδιοανοσοεξέτασης. 2) Τα προϊόντα και οι διαδικασίες της ανοσολογίας 
εντάσσονται σε τωρινές και προβλεπόμενες ιατρικές, φαρμακευτικές και άλλες βιομηχανικές 
πρακτικές. Χαρακτηριστικό παράδειγμα της κατάστασης αυτής αποτελούν τα μονοκλωνικά
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Το ανοσοποιητικό σύστημα είναι ταυτόχρονα εικονικό μυθικό αντικείμενο 
στην υψηλής τεχνολογίας κουλτούρα και κορυφαίας σημασίας αντικείμενο 
έρευνας και κλινικής πρακτικής. Ο μύθος, το εργαστήριο και η κλινική συνυφαί- 
νονται στενά. Τούτο το χιλιοειπωμένο επιχείρημα συλλαμβάνεται κατά ευτυχή 
συγκυρία στους καταλόγους εκδοθέντων βιβλίων για τα έτη 1986-1987, όπου 
αναζητούσα ένα συγκεκριμένο προπτυχιακό εγχειρίδιο για την ανοσολογία. Οι 
κάμποσες σελίδες με λήμματα που ξεκινούσαν με πρώτο συνθετικό το «ανοσο-», 
σύμφωνα με τους κανόνες αλφαβητικής ταξινόμησης της αγγλικής, πλαισιώνο
νταν από έναν τόμο που λεγόταν Immortals o f  Science Fiction [Αθάνατοι της επι
στημονικής φαντασίας] στην αρχή τους και από το The Immutability o f  God [To 
άφθαρτο του Θεού] στο τέλος. Εξετάζοντας την τελευταία ενότητα του εγχειριδί
ου στο οποίο με οδήγησε ο κατάλογος αυτός, του Immunology: A Synthesis 
(Golub 1987), ανακάλυψα ό,τι έψαχνα: μια ιστορική διαδοχή των διαγραμμά

αντισώματα που μπορούν να χρησιμοποιηθούν ως εξαιρετικά εξειδικευμένα εργαλεία προκει- 
μένου να εντοπιστούν, να απομονωθούν και να ελεγχθούν στοιχεία της παραγωγής σε μοριακή 
κλίμακα και κατόπιν να αναχθούν σε βιομηχανική κλίμακα με πρωτάκουστη ιδιαιτερότητα και 
καθαρότητα, για ευρύτατο φάσμα εγχειρημάτων -  από την τεχνολογία ενίσχυσης της γεύσης 
των τροφίμων μέχρι το σχεδιασμό και την παραγωγή βιομηχανικών χημικών ουσιών και μέχρι 
τα συστήματα χορήγησης στη χημειοθεραπεία (βλ. διάγραμμα στο «Applications of 
monoclonal antibodies in immunology and related disciplines», Nicholas 1985: 12). Η ανοσο
λογία, μαζί με την τεχνητή νοημοσύνη και τη γνωστική επιστήμη, τις γεωδυναμικές επιστήμες, 
το σχεδιασμό και την παραγωγή υπολογιστών, καθώς και επιμέρους τομείς της χημείας, χαρα
κτηρίστηκαν ερευνητικά πεδία «που θα αποδώσουν κατά πάσα πιθανότητα το υψηλότερο επι
στημονικό κέρδος ως αποτέλεσμα των αυξανόμενων ομοσπονδιακών επενδύσεων», όπως ανα
φέρθηκε στο Research Briefings για το 1983 του ομοσπονδιακού Γραφείου Επιστημονικής και 
Τεχνολογικής Πολιτικής (Office o f Science and Technology Policy) και από διάφορα άλλα ομο
σπονδιακά πολιτικά τμήματα και υπηρεσίες (Committee on Science, Engineering and Public 
Policy 1983). Τα αναμενόμενα κέρδη σε τέτοια πεδία σε καμία περίπτωση δεν είναι αποκλειστι
κά «επιστημονικά». «Με βάση όλα αυτά το σημαντικότερο χρυσωρυχείο είναι αναμφίβολα η 
τεχνολογία υβριδωμάτων και το κύριο προϊόν της, το μονοκλωνικό αντίσωμα» (Nicholas 1985, 
Πρόλογος). 3) Το πεδίο της ανοσολογίας αποτελεί και το ίδιο μια βιομηχανία με διεθνή ανάπτυ
ξη. Το Πρώτο Διεθνές Συνέδριο Ανοσολογίας συγκλήθηκε το 1971 στην Ουάσινγκτον, όπου 
παρέστησαν οι περισσότεροι κορυφαίοι ερευνητές παγκοσμίως, περίπου 3.500 άνθρωποι από 
45 χώρες. Πάνω από 8.000 άνθρωποι παρακολούθησαν το αντίστοιχο Τέταρτο Διεθνές Συνέ
δριο το 1980 (Klein 1982: 623). Ο αριθμός των επιστημονικών περιοδικών στο πεδίο αυτό αυ
ξάνεται από το 1970, ξεκινώντας από τα δώδεκα περίπου και υπερβαίνοντας τα ογδόντα το 
1984. Το σύνολο των βιβλίων και των μονογραφιών για το θέμα υπερέβαινε κατά πολύ τα 1.000 
το 1980. Οι συνεργασίες βιομηχανίας και πανεπιστημίων, χαρακτηριστικές για τη νέα βιοτε
χνολογία, διαποτίζουν τους ερευνητικούς διακανονισμούς στην ανοσολογία, όπως και στη μο
ριακή βιολογία, τον τομέα με τον οποίο παρουσιάζει ευρύτατες αλληλεπιδράσεις· το Ινστιτούτο 
Ανοσολογίας της Βασιλείας, για παράδειγμα, χρηματοδοτείται εξ ολοκλήρου από τη HofTman- 
La Roche, όμως διαθέτει όλα τα πλεονεκτήματα της ακαδημαϊκής πρακτικής, συμπεριλαμβα- 
νομένης της ακαδημαϊκής ελευθερίας. Η Διεθνής Ένωση Ανοσολογικών Εταιρειών ιδρύθηκε το
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των για τις θεωρίες της ανοσολογικής ρύθμισης και μια νεκρολογία για τον άν
θρωπο που τα σχεδίασε, έναν σημαντικό ανοσολόγο, τον Ρίτσαρντ Κ. Γκέρσον, 
ο οποίος «ανακάλυψε» το κατασταλτικό Τ λεμφοκύτταρο. Τον τόνο έδιναν οι 
καθιερωμένοι τρόποι του λέγειν στη νεκρολογία για τον επιστήμονα, ο οποίος 
«πρέπει να διέθετε ό,τι χαρακτήριζε τους πρώτους εξερευνητές, μια ακόρεστη 
επιθυμία να είναι ο πρώτος που θα δει κάτι, εκείνος που θα νιώσει ότι βρίσκεται 
σε εδάφη όπου δεν είχε πατήσει κανένας άλλος προηγουμένως». Ο ηρωικός επι
στήμονας «γεύτηκε το θρίαμβο με τα αλλεπάλληλα αλληλένδετα επίπεδα πολυ- 
πλοκότητας [του ανοσοποιητικού συστήματος]. Ρίγησε βλέποντας ένα επίπεδο 
πολυπλοκότητας που δεν το είχε δει ποτέ κανένας άλλος» (Golub 1987: 531- 
532). Εύλογα υποθέτουμε ότι όλοι οι πιθανοί αναγνώστες του εγχειριδίου ανα
τράφηκαν στο πλαίσιο του ηχητικού φάσματος όπου ακούγονται οι συχνότητες 
της μουσικής εισαγωγής στα ταξίδια του ομοσπονδιακού αστρόπλοιου Εντερ- 
πράιζ στο Σταρ Τρεκ -  «να φτάσει θαρραλέα εκεί όπου κανένας άνθρωπος δεν εί
χε φτάσει ποτέ». Η επιστήμη παραμένει σημαντικό γένος της δυτικής εξερευνη
τικής και ταξιδιωτικής λογοτεχνίας. Παρομοίως, κανένας αναγνώστης, όσο πε
ζός κι αν είναι, δεν μπορεί να αγνοήσει το έμφυλο ερωτικό σχήμα λόγου που πα

1969 με δέκα εθνικά παραρτήματα, που είχαν αυξηθεί στα 33 το 1984 (Nicholas 1985). Η ανο
σολογία έμελλε να βρεθεί στην καρδιά της παγκόσμιας βιοτεχνολογικής ανισότητας και των 
αγώνων για τη «μεταφορά τεχνολογίας». Η σπουδαιότητά της προσεγγίζει την αντίστοιχη των 
πληροφορικών τεχνολογιών στην παγκόσμια πολιτική για τις επιστήμες. 4) Οι τρόποι γραφής 
για το ανοσοποιητικό σύστημα συνιστούν επίσης τρόπους που καθορίζουν ποιες ασθένειες -κα ι 
ποιες ερμηνείες τους- θα κυριαρχήσουν σε δικαστήρια, νοσοκομεία, διεθνείς φορείς χρηματο
δότησης, εθνικές πολιτικές, μνήμες και θεραπευτικές αγωγές των παλαίμαχων στρατιωτικών 
και των απλών πολιτικών πληθυσμών κ.ο.κ. Βλ. για παράδειγμα τις προσπάθειες διάφορων 
αντιρρησιών, όπως οι συνήγοροι εργαζόμενων και καταναλωτών, να καθιερώσουν μια κατηγο
ρία ονόματι «χημικό AIDS», προκειμένου να στρέψουν την προσοχή στην ευρύτατα διαδεδομέ
νη και δίχως όνομα («άμορφη») νόσο στις ύστερες βιομηχανικές κοινωνίες η οποία υποτίθεται 
ότι συνδέεται με τα προϊόντα και τα περιβάλλοντά τους, καθώς και να εφαρμόσουν ως πολιτική 
στρατηγική τη σύνδεσή της με το λοιμώδες AIDS (Hayes 1987 Marshall 1986). Ο λόγος για το 
λοιμώδες AIDS εντάσσεται στο πλαίσιο μηχανισμών που καθορίζουν τι λογίζεται ως «ο γενικός 
πληθυσμός», έτσι ώστε πάνω από ένα εκατομμύριο πληγέντων μόνο στις ΗΠΑ, για να μην μιλή
σουμε για τις παγκόσμιες διαστάσεις της λοίμωξης, μπορούν να ονομαστούν με όρους που τους 
θέτουν εκτός του γενικού πληθυσμού, με σημαντικές συνέπειες για τις εθνικές ιατρικές, ασφα
λιστικές και νομικές πολιτικές. Πολλά κορυφαία εγχειρίδια ανοσολογίας στις Ηνωμένες Πολι
τείες αφιερώνουν πολύ περισσότερο χώρο στις αλλεργίες ή στα αυτοάνοσα νοσήματα παρά στις 
παρασιτικές ασθένειες, μια κατανομή που ενδέχεται να οδηγήσει τους μελλοντικούς υποψήφι
ους για Νόμπελ σε ορισμένες ερευνητικές περιοχές αντί σε άλλες και ασφαλώς δεν συμβάλλει 
διόλου στο να κατευθύνει τους προπτυχιακούς σπουδαστές ή τους φοιτητές ιατρικής να αναλά
βουν ευθύνες για τις διαφορές και τις ανισότητες στο πεδίο των νόσων σε παγκόσμιο επίπεδο. 
(Πρβ. το Golub 1987 με το Desowitz 1987 για τις ευαισθησίες ενός ερευνητή της κυτταρικής 
ανοσολογίας και ενός παρασιτολόγου). Το ποιος λογίζεται ως άτομο δεν είναι άσχετο με το ποι
ος λογίζεται ως γενικός πληθυσμός.
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ριστάνει τη διεισδυτική εξερεύνηση του ηρώα στα πολυεπίπεδα μυστικά της φύ
σης, θριαμβολογώντας ταυτόχρονα για την πολύπλοκη διαστρωμάτωσή τους 
και το τεχνο-αισθησιακό του άγγιγμα που προχωρεί ολοένα βαθύτερα. Η επι
στήμη ως ηρωική αναζήτηση και ως ερωτική τεχνική εφαρμοσμένη στο σώμα 
της φύσης είναι μεταφορικά σχήματα άκρως συμβατικά. Και μάλιστα, αποκτούν 
ιδιαίτερη αιχμή στο λόγο του ύστερου 20ού αιώνα για το ανοσοποιητικό σύστη
μα, οπότε γνωρίζουν ιδιαίτερη διάδοση οι θεματικές του πυρηνικού εξοντωτι- 
σμού, της διαστημικής περιπέτειας, της θεωρίας περί εξωγήινης ζωής, των εξω
τικών εισβολέων και της υψηλής στρατιωτικής τεχνολογίας.

Ωστόσο, οι εισβολείς από το διάστημα και το ανοσοποιητικό σύστημα ως αρ
χέτυπο του Πολέμου των Άστρων δεν έχουν σχέση με τις προθέσεις και με όσα 
λένε ρητά τα κείμενα του Γκόλουμπ και του Γκέρσον. Η θεματική των κειμένων 
αυτών είναι η αγάπη για την περιπλοκότητα και τις βαθύτερες φυσικές τεχνολο
γίες του σώματος που δημιουργούν τις αρμονίες της οργανικής ζωής. Ο Γ κέρσον 
σκιαγράφησε πώς φανταζόταν την έννοια της «ανοσολογικής ορχήστρας» σε 
τέσσερα σχέδια χρονολογημένα αντίστοιχα το 1968, το 1974, το 1977 και το 
1982 (Golub 1987: 533-536). Η ορχήστρα εικονογραφεί θαυμάσια τις μυθικές 
και τεχνικές διαστάσεις του ανοσοποιητικού συστήματος (Πίνακες 3-6). Όλες οι 
εικονογραφήσεις αφορούν τη συνεργασία και τον έλεγχο, τις σημαντικότερες 
θεματικές της βιολογίας των οργανισμών από το τέλος του 18ου αιώνα. Στην 
πρώτη εικόνα, ο Δημιουργός της Ποικιλομορφίας,3 από τη δεσπόζουσα θέση του 
στη ρίζα ενός λεμφογάγγλιου, διευθύνει την ορχήστρα των Τ και Β λεμφοκυττά
ρων και των μακροφάγων κυττάρων, καθώς αυτά παρελαύνουν σε όλο το σώμα 
και εκτελούν το μουσικό τους κομμάτι (Πίνακας 3). Τα λεμφοκύτταρα μοιάζουν 
όλα με τον Κάσπερ το φαντασματάκι, ενώ οι μορφολογίες του πυρήνα τους, που 
τα διαφοροποιούν, σχεδιάστηκαν αντίστοιχα στο κέντρο του άμορφου σώματός 
τους. Τα χέρια του Δημιουργού που κρατούν την μπαγκέτα είναι σηκωμένα ψη
λά παραπέμποντας σε διευθυντή συμφωνικής ορχήστρας. Ο Δημιουργός της 
Ποικιλομορφίας θυμίζει το άλλο βιοθρησκευτικό «ανέκδοτο» της δεκαετίας του 
1960 που βραβεύτηκε με Νόμπελ, σχετικά με το κωδικοποιημένο σωματικό κεί
μενο της βιολογίας και της ιατρικής μετά την ανακάλυψη του DNA -  το Κεντρικό 
Δόγμα της μοριακής βιολογίας, που όριζε ότι η «πληροφορία» βαίνει μόνον από 
το DNA προς το RNA προς την πρωτεΐνη. Αυτά τα τρία στοιχεία ονομάζονταν η 
Αγία Τριάδα του εκκοσμικευμένου ιερού σώματος, και οι ιστορίες των μεγάλων 
περιπετειών της μοριακής βιολογίας μπορούσαν κάλλιστα να τιτλοφορούνται 
The Eighth Day o f Creation (Judson 1979) («Η όγδοη ημέρα της Δημιουργίας»), 
εικόνα που αποκτά μια ορισμένη ειρωνική χροιά στο πλαίσιο των κερδοσκοπι

3. «Δημιουργός της Ποικιλομορφίας»: Generator of Diversity ή G.O.D. Η λέξη god (θεός) 
σχηματίζεται σκόπιμα από τα αρχικά της φράσης. (Σ.τ.Μ.)
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κών κεφαλαίων και του πολιτικού περιβάλλοντος των σημερινών βιοτεχνολογι- 
κών εταιρειών όπως η Genentech. Στα τεχνικομυθικά συστήματα της μοριακής 
βιολογίας ο κώδικας κυβερνά την ενσώματη δομή και λειτουργία, ενώ δεν συμ
βαίνει ποτέ το αντίστροφο. Η Γένεση είναι ένα σοβαρό ανέκδοτο, όταν το σώμα 
προσεγγίζεται θεωρητικά ως κωδικοποιημένο κείμενο του οποίου τα μυστικά 
ενδίδουν μόνο στις ορθές αναγνωστικές συμβάσεις, και όταν το εργαστήριο μοι
άζει να χαρακτηρίζεται πιο εύστοχα ως τεράστια συνάθροιση συσκευών τεχνο
λογικής και οργανικής εγγραφής. Το Κεντρικό Δόγμα σχετιζόταν με ένα κυρίαρ
χο σύστημα ελέγχου της ροής πληροφοριών στους κώδικες που καθορίζουν το 
νόημα στα μεγάλα τεχνολογικά συστήματα επικοινωνιών στα οποία μετατράπη
καν σταδιακά οι οργανισμοί ύστερα από τον Β ' Παγκόσμιο Πόλεμο. Το σώμα εί
ναι σύστημα τεχνητής νοημοσύνης, και η σχέση αντιγράφου και πρωτοτύπου 
αρχικά αντιστράφηκε και κατόπιν ανατράπηκε.

Δημιουργός είναι ο Δημιουργός της Ποικιλομορφίας, η πηγή των αναρίθμη
των επιβλητικών ιδιαιτεροτήτων του πολύμορφου συστήματος αναγνώρισης και 
παραγνώρισης το οποίο ονομάζουμε ανοσοποιητικό σύστημα. Από τη δεύτερη 
εικόνα (1974) ο Δημιουργός δεν βρίσκεται πια εμπρός στην ανοσοποιητική ορ
χήστρα, αλλά στέκεται στην κορυφή του λεμφογάγγλιου με σταυρωμένα χέρια, 
εμφανώς δεσποτικός αλλά όχι ιδιαίτερα πολυάσχολος, ενώ περιστοιχίζεται από 
τα μουσικά λεμφοκύτταρα (Πίνακας 4). Το ρόλο του μαέστρου έχει αναλάβει 
ένα ειδικό κύτταρο, το κατασταλτικό Τ λεμφοκύτταρο. Το 1977, η εικόνα (Πίνα
κας 5) δεν έχει πια έναν μοναδικό διευθυντή ορχήστρας, αλλά «διευθύνεται» 
από τρία μυστηριώδη υποσύνολα Τ λεμφοκυττάρων, που κρατούν συνολικά δώ
δεκα μπαγκέτες, οι οποίες δηλώνουν τα καθοριστικά σημεία της ταυτότητάς 
τους στην επιφάνειά τους· και ο Δημιουργός, ολοφάνερα αμήχανος, ξύνει το κε
φάλι του. Όμως η μπάντα του ανοσοποιητικού δεν σταματά τη μουσική της. 
Στην τελευταία εικόνα, του έτους 1982 (Πίνακας 6), ο «δημιουργός της ποικιλο- 
μορφίας φαίνεται να έχει καταθέσει τα όπλα εμπρός στα αλληλοαναιρούμενα 
καλέσματα των αγγέλων βοήθειας και καταστολής» που εγκαταστάθηκαν επά
νω από τον αριστερό και τον δεξιό του ώμο (Golub 1987: 536). Εκτός από τον 
Δημιουργό και τους δύο αγγέλους υπάρχουν ένα Τ λεμφοκύτταρο μαέστρος και 
δύο αντιφατικοί υποβολείς, «που προωθούν ο καθένας τη δική του ερμηνεία». 
Το ανέκδοτο του μοναδικού δεξιοτεχνικού ελέγχου της οργανικής αρμονίας στο 
σύστημα συμφωνικής ορχήστρας που είναι υπεύθυνο για την ακεραιότητα του 
«εαυτού» έχει μετατραπεί σε ένα είδος μεταμοντέρνου παστίς με πολλαπλά κέ
ντρα και περιφέρειες, όπου η μουσική του ανοσοποιητικού την οποία υποδηλώ
νει η σελίδα θα ακουγόταν σίγουρα σαν διαστημική μουσική νηπιαγωγείου. 
Όλοι οι ηθοποιοί που βρίσκονταν στη σκηνή για το μονοσήμαντο και συνεκτικό 
βιοπολιτικό υποκείμενο εξακολουθούν να είναι παρόντες, όμως οι αρμονίες 
τους απέκτησαν οριστικά πια κάποια προβληματάκια.
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Στη δεκαετία του 1980, το ανοσοποιητικό σύστημα αναμφίβολα είναι πια 
ένα μεταμοντέρνο αντικείμενο -  συμβολικά, τεχνικά και πολιτικά. Η Κάθριν 
Χέιλς (Ηε) ^  1987β) χαρακτηρίζει το μεταμοντερνισμό με βάση τα «τρία κύ
ματα εξελίξεων που σημειώθηκαν σε πολλά πολιτισμικά σημεία, κι ανάμεσά 
τους στη λογοτεχνία και την επιστήμη». Η αρχαιολογία της ξεκινά με τη γλωσσο
λογία του Σωσύρ με την οποία «αποφυσικοποιήθηκαν» τα συμβολικά συστήμα
τα. Στη σήμανση κυβερνούσε πια η ενδογενής σχεσιακή διαφορά αντί για τη μί
μηση. Η Χέιλς διαβλέπει το αποκορύφωμα της προσέγγισης αυτής στη στατιστι
κή θεωρία της πληροφορίας που αναπτύχθηκε από τον Κλωντ Σάνον στα μέσα 
του 20ού αιώνα, με σκοπό να πακεταριστεί ο μεγαλύτερος δυνατός αριθμός ση
μάτων μέσα σε μια γραμμή αναμετάδοσης για την εταιρεία τηλεφωνίας Μπελ, 
μια θεωρία την οποία διεύρυνε προκειμένου να καλύψει γενικότερα πράξεις επι
κοινωνίας, συμπεριλαμβανομένων όσων διέπονταν από τους κώδικες του σωμα
τικού σημειωτικού φαινομένου στην ηθολογία ή τη μοριακή βιολογία. Επομέ
νως, τα συστήματα που δημιουργούν και επεξεργάζονται την «πληροφορία» εί
ναι μεταμοντέρνα αντικείμενα, ενταγμένα σε μια θεωρία εσωτερικά διαφορο
ποιημένων σημαινόντων, που απέχουν από δόγματα τα οποία αντιλαμβάνονται 
την αναπαράσταση ως μίμηση. Η «πληροφορία», ένα τεχνούργημα που άλλαξε 
τον ρου της ιστορίας, υπάρχει μόνο σε πολύ ειδικά σύμπαντα.4 Ο κόσμος και το 
σημείο έμοιαζαν σταδιακά να υπάρχουν σε ασύμμετρα σύμπαντα -  δεν υπήρχε 
κυριολεκτικά κανένα μέτρο που να τα συνδέει, και οι αναγνωστικές συμβάσεις 
για όλα τα κείμενα έφτασαν να μοιάζουν με εκείνες που απαιτούνται για την επι
στημονική φαντασία. Αναδύθηκε τότε μια παγκόσμια τεχνολογία που «μετέτρε
ψε σε καθημερινή εμπειρία το διαχωρισμό του κειμένου από το συμφραζόμενο». 
Το δεύτερο κύμα σύμφωνα με τη Χέιλς «άντλησε ενέργεια από την ταχύτατη 
ανάπτυξη της πληροφορικής τεχνολογίας και μετέτρεψε σε διεθνές φαινόμενο 
την εξαφάνιση του σταθερού και ικανού να αναπαραχθεί συμφραζομένου ... Το 
συμφραζόμενο δεν αποτελούσε πια φυσικό στοιχείο της καθημερινής εμπειρίας, 
αλλά ένα τεχνούργημα που μπορούσε να τροποποιηθεί κατά βούληση». Το τρίτο 
κύμα αποφυσικοποίησης σύμφωνα με τη Χέιλς αφορούσε το χρόνο. «Με αφετη
ρία την ειδική θεωρία της σχετικότητας ο χρόνος άρχισε ολοένα περισσότερο να 
μην θεωρείται πια αναπόφευκτη πορεία κατά μήκος μιας γραμμικής κλίμακας 
στην οποία υπόκειται όλο το ανθρώπινο είδος, αλλά μια κατασκευή που θα μπο
ρούσε να εννοηθεί με διαφορετικούς τρόπους».

Η γλώσσα έπαψε πια να είναι η ηχώ του Λόγου του Κυρίου και έγινε τεχνική 
κατασκευή με λειτουργία που βασίζεται στις αρχές της ενδογενούς διαφοράς. Αν 
ο φιλόσοφος της πρώιμης νεωτερικότητας ή ο φυσικός της Αναγέννησης επιχει

4. Οπως το σύμπαν στο οποίο κατοικεί το αναγνωστικό κοινό και η συγγραφέας τούτου εδώ 
του δοκιμίου.
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ρούσαν να εξηγήσουν το βιβλίο της φύσης που γραφόταν στη γλώσσα της γεω
μετρίας ή των κοσμολογικών αντιστοιχιών, ο επιστήμονας της μεταμοντέρνας 
εποχής εξακολουθεί να διαβάζει για βιοπορισμό, αλλά ως κείμενο διαθέτει τα 
κωδικοποιημένα συστήματα αναγνώρισης -τα  επιρρεπή σε παθολογίες της πα
ραγνώρισης-, σωματοποιημένα σε αντικείμενα όπως τα δίκτυα υπολογιστών 
και τα ανοσοποιητικά συστήματα. Ο δεσμός γλώσσας και τεχνολογίας είναι τό
σο σφιχτός, που δεν θα μπορούσε να τον υπερτονίσει ούτε ο μεταμοντερνισμός. 
Η «κατασκευή» βρίσκεται στο επίκεντρο της προσοχής: οι διαδικασίες κατα
σκευής, ανάγνωσης, γραφής και παραγωγής νοήματος μοιάζουν να προσεγγί
ζουν υπερβολικά στο ίδιο πράγμα. Τούτη η παρ’ ολίγον ταυτότητα ανάμεσα 
στην τεχνολογία, το σώμα και το φαινόμενο της σημείωσης υποδεικνύει μια ιδι
αίτερη αιχμή στις αλληλοσυγκροτούμενες σχέσεις της πολιτικής οικονομίας, 
του συμβόλου και της επιστήμης που «μορφοποιούν» τις σύγχρονες ερευνητικές 
τάσεις στην ιατρική ανθρωπολογία.

Ο μηχανισμός παραγω γής σωμάτων: η τεχνοβιοπολιτική της συμμετοχής

Τα σώματα επομένως δεν γεννιούνται γίνονται (Πίνακας 7). Τα σώματα έχουν 
αποφυσικοποιηθεί πλήρως, τόσο όσο το σημείο, το συμφραζόμενο και ο χρόνος. 
Τα σώματα στον ύστερο 20ό αιώνα δεν αναπτύσσονται από εσωτερικές αρμονικές 
αρχές που προσεγγίζονται θεωρητικά μέσα στο πλαίσιο του ρομαντισμού. Ούτε 
ανακαλύπτονται στις περιοχές του ρεαλισμού και του μοντερνισμού. Η Σιμόν ντε 
Μπωβουάρ επέμενε σωστά ότι δεν γεννιέσαι γυναίκα. Χρειάστηκε να μπορέσει το 
πολιτικοεπιστημολογικό πεδίο του μεταμοντερνισμού να επιμείνει σε ένα συν-κεί- 
μενο στη ρήση της Μπωβουάρ: κανένας δεν γεννιέται οργανισμός. Οι οργανισμοί 
γίνονται· είναι κατασκευές από εκείνες που αλλάζουν τον κόσμο. Οι κατασκευές 
των συνόρων ενός οργανισμού, η δουλειά των ανοσολογικών λόγων, είναι ιδιαίτε
ρα πολυδύναμες διαμεσολαβήσεις των εμπειριών της νόσου και του θανάτου για 
τους ανθρώπους της βιομηχανικής και της μεταβιομηχανικής εποχής.

Σε τούτο το υπερκαθορισμένο συμφραζόμενο, θα επικαλεστώ ως αναλυτικό 
όργανο παραδόξως -και αναπόδραστα- μια έννοια από τη θεωρία της κοινωνι
κής κατασκευής, προκειμένου να επιδιώξω μια κατανόηση του είδους των μονά
δων, των εαυτών και των ατόμων τα οποία ενοικούν στο σύμπαν που δομείται 
από το λόγο για το ανοσοποιητικό σύστημα: Τούτο το εννοιολογικό εργαλείο, «ο 
μηχανισμός παραγωγής σωμάτων», συζητήθηκε προηγουμένως στις σ. 292-298 
(King 1987β). Τα επιστημονικά σώματα δεν είναι ιδεολογικές κατασκευές. Κα
θώς τα σώματα είναι πάντοτε ριζικά ιστορικά προσδιορισμένα, διαθέτουν ένα 
διαφορετικό είδος ιδιαιτερότητας και αποτελεσματικότητας, κι επομένως απαι
τούν διαφορετικό είδος ενασχόλησης και παρέμβασης. Η ιδέα του «υλικού-ση-
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μειωτικού δράστη» έχει σκοπό να τονίσει το αντικείμενο γνώσης ως ενεργό 
στοιχείο του μηχανισμού παραγωγής σωμάτων, χωρίς ποτέ να υπονοεί την αδια- 
μεσολάβητη παρουσία των αντικειμένων αυτών ή -το  ίδιο είναι- ότι καθορίζουν 
οριστικά ή αποκλειστικά τι μπορεί να λογιστεί ως αντικειμενική γνώση ενός βιο- 
ιατρικού σώματος σε μια συγκεκριμένη ιστορική συγκυρία. Τα σώματα ως αντι
κείμενα γνώσης είναι υλικοσημειωτικοί γενεσιουργοί κόμβοι. Τα σύνορά τους 
υλοποιούνται κατά την κοινωνική αλληλεπίδραση · «αντικείμενα» σαν τα σώμα
τα δεν προϋπάρχουν καθαυτά. Η επιστημονική αντικειμενικότητα (η χωροθέτη- 
ση/θέαση των αντικειμένων) δεν έχει να κάνει με την αποστασιοποιημένη ανα
κάλυψη αλλά με την αμοιβαία και συνήθως άνιση δόμηση, με τη διακινδύνευση. 
Τα ποικίλα αντιμαχόμενα βιολογικά σώματα αναδύονται στο σταυροδρόμι της 
βιολογικής έρευνας, γραφής και δημοσίευσης· των ιατρικών και άλλων επιχει
ρηματικών πρακτικών· των κάθε λογής πολιτισμικών παραγωγών, στις οποίες 
συμπεριλαμβάνονται οι διαθέσιμες μεταφορές και αφηγήσεις· και της τεχνολο
γίας, όπως οι τεχνολογίες οπτικοποίησης που φέρνουν επιχρωματισμένα Τ λεμ
φοκύτταρα φονιάδες και άκρως προσωπικές φωτογραφίες του αναπτυσσόμενου 
εμβρύου σε γυαλιστερά εικονογραφημένα καλλιτεχνικά λευκώματα για κάθε 
μεσοαστικό σπίτι (Nilsson 1977, 1987).

Ωστόσο, προσκεκλημένο σε τούτο τον κόμβο διασταυρώσεων είναι το ανά
λογο των ζωντανών ιδιωμάτων που συνυφαίνονται ενεργά στην παραγωγή λο
γοτεχνικής αξίας: το κογιότ και οι πρωτεϊκές σωματοποιήσεις ενός κόσμου ως 
πνευματώδους εμπρόθετου υποκειμένου και δράστη. Οι ελπίδες μας για τεχνο- 
βιοπολιτική λογοδοσία στα μεταμοντέρνα αναλυτικά πλαίσια ίσως θέτουν σε 
λειτουργία την αναθεώρηση του κόσμου ως πολυμήχανου κωδικοποιητή με τον 
οποίο πρέπει να μάθουμε να κουβεντιάζουμε. Ισως ο κόσμος στην αντίληψή μας 
είναι ολότελα αποφυσικοποιη μένος, σαν πρωτεΐνη που μετουσιώνεται καθώς 
υποβάλλεται σε πίεση, χωρίς αυτό να σημαίνει πως έγινε λιγότερο σημαντικός. 
Ενώ λοιπόν το ανοσοποιητικό σύστημα στον ύστερο 20ό αιώνα είναι κατασκευή 
ενός περίτεχνου μηχανισμού παραγωγής σωμάτων, ούτε αυτό ούτε κάποιο άλλο 
από τα σώματα της βιοϊατρικής που άλλαξαν τον κόσμο -όπως ένας ιός- δεν εί
ναι άυλα πλάσματα της φαντασίας. Το κογιότ δεν είναι φάντασμα αλλά απλώς 
ένας πρωτεϊκός κατεργάρης.

Το διάγραμμα που ακολουθεί παρουσιάζει αφαιρετικά και διχοτομικά δύο 
ιστορικές στιγμές στη βιοϊατρική παραγωγή σωμάτων από τον ύστερο 19ο αιώ
να μέχρι τη δεκαετία του 1980. Τονίζει τις επιστημολογικές, πολιτισμικές και 
πολιτικές όψεις των πιθανών αντιδικιών που σχετίζονται με κατασκευές επιστη
μονικών σωμάτων σε τούτον εδώ τον αιώνα. Το ίδιο το διάγραμμα είναι ένα πα
ραδοσιακό μηχάνημα για την κατασκευή επιμέρους νοημάτων. Δεν είναι περι
γραφή, κι έτσι πρέπει να διαβαστεί ως επιχείρημα, και μάλιστα βασισμένο σε 
μια ύποπτη τεχνολογία παραγωγής νοημάτων -  τη διπολική διχοτόμηση.
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Αναπαράσταση
Αστικό μυθιστόρημα
Ρεαλισμός και μοντερνισμός
Οργανισμός
Εργασία
Μίμηση
Βάθος, ακεραιότητα 
Θερμότητα
Βιολογία ως κλινική πρακτική 
Φυσιολογία
Μικροβιολογία, φυματίωση
Μαγική σφαίρα5
Μικρή ομάδα
Τελειότητα
Ευγονική
Παρακμή
Υγιεινή
Οργανικός καταμερισμός εργασίας 
Λειτουργική εξειδίκευση 
Βιολογικός ντετερμινισμός 
Αναπαραγωγή 
Ατομο
Οικολογία κοινοτήτων
Φυλετική αλυσίδα όντων
Αποικιοκρατία
Φύση/πολιτισμός
Συνεργασία
Φρόυντ
Σεξ
Εργασία
Νόηση
Β' Παγκόσμιος Πόλεμος 
Καπιταλιστική πατριαρχία των λευκών

Προσομοίωση 
Επιστημονική φαντασία 
Μεταμοντερνισμός
Εμβια συνιστώσα οικοσυστήματος, κώδικας 
Κείμενο
Παιχνίδισμα σημαινόντων 
Επιφάνεια, σύνορο 
Θόρυβος
Βιολογία ως εγγραφή
Μηχανική επικοινωνιών
Ανοσολογία, AIDS
Ανοσοτροποποίηση
Υποσύστημα
Βελτιστοποίηση
Γενετική μηχανική
Απαρχαίωση
Διαχείριση πιέσεων
Εργονομία, κυβερνητική
Προκάτ συναρμολογούμενη κατασκευή
Συστημικοί περιορισμοί
Αντιγραφή
Ρεπλικόνιο
Οικοσύστημα
Ανθρωπισμός των Ηνωμένων Εθνών 
Διεθνικός καπιταλισμός 
Πεδία διαφοράς 
Εντατικοποίηση επικοινωνιών 
Λακάν
Τεχνικές υποκατάστασης στην αναπαραγωγή
Ρομποτική
Τεχνητή νοημοσύνη
Πόλεμος των Άστρων
Πληροφορική της κυριαρχίας

Είναι αδύνατον να δούμε τα λήμματα στη δεξιά στήλη ως «φυσικά», και η συ- 
νειδητοποίηση αυτή ανατρέπει επίσης τη φυσιοκρατική υπόσταση της αριστε-

5. Πρόκειται για την ιδέα ότι θα μπορούσε να κατασκευαστεί μια ουσία, η «μαγική σφαί
ρα», η οποία θα κατέστρεφε τον νοσογόνο παράγοντα χωρίς να πλήττει τους υπόλοιπους ιστούς 
του οργανισμού. Η ιδέα αναπτύχθηκε από τον νομπελίστα βακτηριολόγο Πάουλ Ελριχ στα τέ
λη του 19ου και στις αρχές του 20ού αιώνα. (Σ.τ.Μ.)
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ρής στήλης. Οι μεγάλες ιστορικές κατασκευές του φύλου, της φυλής και της τά
ξης από τον 18ο μέχρι τα μέσα του 20ού αιώνα εμπεδώνονταν στα οργανικά ση
μαδεμένα γυναικεία, αποικιοκρατούμενα ή υποδουλωμένα και εργαζόμενα σώ
ματα. Όσοι ενοικούσαν στα σημαδεμένα σώματα υπήρξαν συμβολικά άλλοι ως 
προς τον μυθοπλαστικό ορθολογικό εαυτό του καθολικού, κι άρα ασημάδευτου 
είδους του ανθρώπου, ενός συνεκτικού υποκειμένου. Το σημαδεμένο οργανικό 
σώμα υπήρξε κρίσιμος τόπος πολιτισμικής και πολιτικής αντιδικίας, κομβικός 
τόσο για τη γλώσσα της απελευθερωτικής ταυτοτικής πολιτικής όσο και για συ
στήματα κυριαρχίας που βασίζονταν σε ευρύτατα διαδεδομένα ιδιώματα σχετι
κά με τη φύση ως πρώτη ύλη για τις ιδιοποιήσεις της από τον πολιτισμό. Για πα
ράδειγμα, τα σεξουαλικοποιημένα σώματα της ιατρικής συμβουλευτικής φιλο
λογίας, που απευθυνόταν στην αγγλική και βορειοαμερικανική μεσοαστική τά
ξη του 19ου αιώνα, οργανώθηκαν στη θηλυκή μορφή τους με επίκεντρο τη μη
τρική λειτουργία και τη μήτρα ως υλική τοποθεσία, ενώ στην αρσενική μορφή 
τους τέθηκαν σε τάξη με βάση τη σπερματική οικονομία, η οποία συνδεόταν 
στενά με το νευρικό σύστημα: τα σώματα αυτά αποτελούσαν στοιχείο ενός περί
τεχνου λόγου οργανικής οικονομίας. Το αφηγηματικό πεδίο όπου κινούνταν δη
μιούργησε παρουσιάσεις για την ορθολογική ιδιότητα του πολίτη, την αστική 
οικογενειακή ζωή και την πρόληψη ενάντια στη σεξουαλική μόλυνση και την 
αναποτελεσματικότητα, όπως η πορνεία, η εγκληματικότητα ή η φυλετική αυτο
κτονία. Μερικές εκδοχές φεμινιστικής πολιτικής υποστήριξαν την πλήρη ένταξη 
των γυναικών στο πολιτικό σώμα με βάση τις μητρικές λειτουργίες του στην οι
κιακή οικονομία οι οποίες θα επεκτείνονταν στον δημόσιο χώρο. Προς το τέλος 
του 20ού αιώνα, η γκέι και λεσβιακή πολιτική ασπάστηκε ειρωνικά και κριτικά 
τα σημαδεμένα σώματα που κατασκευάστηκαν στις σεξολογίες του 19ου και 
του 20ού αιώνα και στις ιατρικές της έμφυλης ταυτότητας, προκειμένου να δη
μιουργήσει έναν σύνθετο ανθρωπιστικό λόγο σεξουαλικής απελευθέρωσης. Η 
νεγροσύνη, η γυναικεία γραφή, οι ποικίλες αποσχιστικές τάσεις και άλλα πρό
σφατα πολιτισμικά κινήματα βασίστηκαν στην κεντρική λογική της φυσικοποί- 
ησης στον βιοϊατρικό λόγο για τη φυλή και το φύλο στο ιστορικό πλαίσιο της 
αποικιοκρατικής επέκτασης και της αρσενικής υπεροχής, αλλά ταυτόχρονα την 
ανέτρεψαν. Σε όλες αυτές τις ποικίλες, αντιπαραθετικά αλληλένδετες, πολιτικές 
και βιοϊατρικές παρουσιάσεις, το σώμα παρέμενε ένας σχετικά μονοσήμαντος 
τόπος ταυτότητας, εμπρόθετης δράσης, εργασίας και ιεραρχικοποιημένης λει
τουργίας. Τόσο οι επιστημονικοί ανθρωπισμοί όσο και οι βιολογικοί ντετερμινι
σμό! μπορούσαν να εξουσιοδοτηθούν και να αμφισβητηθούν με όρους του βιο
λογικού οργανισμού που τεχνουργήθηκε στις βιοεπιστήμες μετά τον 18ο αιώνα.

Πώς όμως δουλεύουν, άραγε, τα αφηγήματα για το φυσιολογικό και το παθο
λογικό, όταν το βιολογικό και το ιατρικό σώμα συμβολίζεται και υφίσταται 
επεμβάσεις όχι ως σύστημα εργασίας, οργανωμένο από τον ιεραρχικό καταμερι
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σμό εργασίας, διατεταγμένο από μια προνομιούχα διαλεκτική ανάμεσα στις 
άκρως εντοπισμένες νευρολογικές και αναπαραγωγικές λειτουργίες, αλλά αντί
θετα ως κωδικοποιημένο κείμενο, οργανωμένο ως επικοινωνιακό σύστημα, προϊ
όν μηχανικής, διατεταγμένο από ένα ρευστό και διάσπαρτο δίκτυο διοίκησης- 
ελέγχου-πληροφορίας; Οι βιοϊατρικοί λόγοι από τα μέσα του 20ού αιώνα οργα
νώθηκαν σταδιακά με επίκεντρο ένα πολύ διαφορετικό σύνολο τεχνολογιών και 
πρακτικών, που αποσταθεροποίησαν το συμβολικό προνόμιο του ιεραρχικού, 
τοπικοποιημένου οργανικού σώματος. Συγχρόνως το ζήτημα των «διαφορών» 
-έχοντας προκόψει από μερικές από τις ίδιες ιστορικές μήτρες της αποαποικιο- 
ποίησης, του πολυεθνικού καπιταλισμού, της στρατιωτικοποίησης υψηλής τε
χνολογίας σε παγκόσμια κλίμακα και της εμφάνισης νέων συλλογικών πολιτικών 
δρώντων στην τοπική και την παγκόσμια πολιτική που προέρχονταν από τις 
γραμμές όσων προηγουμένως περιορίζονταν στη σιωπηλή εργασία- αποσταθε
ροποίησε τους ανθρωπιστικούς λόγους περί απελευθέρωσης που βασίζονταν σε 
μια πολιτική ταυτότητας και ουσιώδους ενότητας. Η φεμινιστική θεωρία ως πρα
κτική λόγου με αυτεπίγνωση δημιουργήθηκε σε τούτη τη μεταπολεμική περίοδο 
που χαρακτηρίστηκε από τη μετάφραση των δυτικών επιστημονικών και πολιτι
κών ιδιωμάτων για τη φύση από αυτά που βασίζονταν στην εργασία, την τοπικο- 
ποίηση και το σημαδεμένο σώμα σε εκείνα που βασίζονταν σε κώδικες, στη δια- 
σκόρπιση και τη συγκρότηση δικτύων, καθώς και στο κατακερματισμένο μετα
μοντέρνο υποκείμενο. Μια παρουσίαση του βιοϊατρικού, βιοτεχνολογικού σώμα
τος πρέπει να ξεκινήσει από τις πολλαπλές μοριακές διεπαφές του γενετικού, του 
νευρικού, του ενδοκρινικού και του ανοσοποιητικού συστήματος. Η βιολογία 
έχει να κάνει με την αναγνώριση και την παραγνώριση, τα σφάλματα κωδικοποί
ησης, τις αναγνωστικές πρακτικές του σώματος (για παράδειγμα τις μεταλλάξεις 
μεταβολής αναγνωστικού πλαισίου) και με ερευνητικά προγράμματα δισεκατομ
μυρίων με σκοπό την καταγραφή της αλληλουχίας του ανθρώπινου γονιδιώμα- 
τος, καθώς και την έκδοση και την καταχώρισή της σε μια εθνική γενετική «βι
βλιοθήκη». Το σώμα εννοιολογείται ως στρατηγικό σύστημα, άκρως στρατιωτι- 
κοποιημένο σε καίριους στίβους της εικονοποιίας και της πρακτικής. Το φύλο, η 
σεξουαλικότητα και η αναπαραγωγή θεωρητικοποιούνται με όρους τοπικών 
επενδυτικών στρατηγικών· το σώμα παύει να είναι ένας σταθερός χάρτης του χώ
ρου των θεωρούμενων ως φυσιολογικών λειτουργιών και εμφανίζεται αντίθετα 
ως άκρως ρευστό πεδίο διαφορών με στρατηγική σημασία. Το βιοϊατρικό και βιο- 
τεχνολογικό σώμα είναι ένα σημειωτικό σύστημα, ένα σύνθετο πεδίο παραγωγής 
νοήματος, και ο λόγος της ανοσολογίας για το σώμα αυτό, δηλαδή ο κεντρικός 
βιοϊατρικός λόγος με θέμα την αναγνώριση/παραγνώριση, έχει αναδειχτεί σε 
πρακτική με ύψιστα διακυβεύματα από πολλές απόψεις.

Όσον αφορά αντικείμενα όπως οι έμβιες συνιστώσες και οι κώδικες, δεν πρέ
πει κανείς να σκέφεται με όρους αναπτυξιακών νόμων και ουσιωδών ιδιοτήτων
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αλλά μάλλον με όρους στρατηγικών σχεδιασμού, συνοριακών περιορισμών, συ
χνοτήτων ροής, συστημικής λογικής και κόστους της μείωσης περιορισμών. Η 
αμφιγονία μετατρέπεται σε πιθανή στρατηγική ανάμεσα σε πολλές άλλες, με κό
στος και όφελος που προσεγγίζονται θεωρητικά ως λειτουργία του περιβαλλο
ντικού συστήματος. Η ασθένεια είναι ένα υποείδος πληροφορικής δυσλειτουρ
γίας ή παθολογίας της επικοινωνίας· μια διαδικασία παραγνώρισης ή διάσχισης 
των ορίων ενός στρατηγικού συναθροίσματος που ονομάζεται εαυτός. Οι ιδεο
λογίες της αμφιγονίας δεν μπορούν πια εύκολα να επικαλεστούν τις ιδέες του 
πρόδηλου βιολογικού φύλου και έμφυλου ρόλου ως οργανικές όψεις στα «υγιή» 
φυσικά αντικείμενα όπως οι οργανισμοί και οι οικογένειες. Παρομοίως για τη 
φυλή, οι ιδεολογίες για την ανθρώπινη ποικιλομορφία χρειάζεται να αναπτυ
χθούν με όρους συχνότητας των παραμέτρων και με όρους πεδίων από εξουσια
στικά φορτισμένες διαφορές, κι όχι με βάση ουσίες και φυσικές προελεύσεις ή 
εστίες. Η φυλή και το βιολογικό φύλο, όπως τα άτομα, είναι τεχνουργήματα που 
συντηρούνται ή υπονομεύονται από το σύμπλεγμα λόγου για τη γνώση και την 
εξουσία. Οποιαδήποτε αντικείμενα ή πρόσωπα μπορούν εύλογα να γίνουν αντι
κείμενο σκέψης με όρους αποσυνάθροισης και ανασυνάθροισης· δεν υπάρχουν 
«φυσικές» αρχιτεκτονικές που να θέτουν περιορισμούς στο σχεδίασμά συστή
ματος. Ο σχεδιασμός έχει εντούτοις ισχυρούς περιορισμούς. Ο,τι λογίζεται ως 
«μονάδα», ως ένα, είναι εξαιρετικά προβληματικό· δεν είναι κάτι δεδομένο διά 
παντός. Η ατομικότητα είναι πρόβλημα αμυντικής στρατηγικής.

Θα έπρεπε να είναι αναμενόμενο ότι οι στρατηγικές ελέγχου δεν θα εστιά
ζουν στην ακεραιότητα των φυσικών αντικειμένων αλλά στις συνοριακές συν
θήκες και διεπαφές, στις συχνότητες ροής που διασχίζουν τα σύνορα. Η «ακε
ραιότητα» ή η «ειλικρίνεια» του δυτικού εαυτού παραχωρούν τη θέση τους σε 
διαδικασίες λήψης αποφάσεων, έμπειρα συστήματα λογισμικού και στρατηγι
κές επένδυσης πόρων. Η έννοια των «βαθμών ελευθερίας» γίνεται δυναμική με
ταφορά για την πολιτική. Τα ανθρώπινα όντα, όπως κάθε άλλη συνιστώσα ή 
υποσύστημα, πρέπει να τοπικοποιηθούν σε μια συστημική αρχιτεκτονική της 
οποίας οι βασικοί τρόποι λειτουργίας ακολουθούν την αρχή των πιθανοτήτων. 
Κανένα αντικείμενο, χώρος ή σώμα δεν είναι ιερό καθαυτό· κάθε συνιστώσα 
μπορεί να τεθεί σε διεπαφή με οποιαδήποτε άλλη, εφόσον είναι δυνατόν να κα
τασκευαστεί η ορθή προδιαγραφή, ο ορθός κώδικας για την επεξεργασία σημά
των σε κοινή γλώσσα. Συγκεκριμένα, δεν υπάρχει έδαφος για να αντιτεθούν 
οντολογικά το οργανικό, το τεχνικό και το κειμενικό.6 Ούτε όμως υπάρχει έδα

6. Τούτο το οντολογικό συνεχές επιτρέπει να συζητηθεί το οξυνόμενο πρακτικό πρόβλημα 
των «ιών» που πλήττουν το λογισμικό στους υπολογιστές (Μεί,εΙΙαη 1988). Τα μολυσματικά 
σπαράγματα πληροφορίας που εισβάλλουν και παρασιτούν στον ξενιστή τους κώδικα προς 
όφελος της δικής τους αντιγραφής και των δικών τους εντολών προγραμματισμού μοιάζουν με



φος για να αντιτεθεί το μυθικό στο οργανικό, το κειμενικό και το τεχνικό. Οι συ
γκλίσεις τους είναι πιο σημαντικές από όσες αντιθέσεις τους απομένουν. Η προ
νομιακή παθολογία που πλήττει όλα τα είδη συνιστωσών σε τούτο το συμπαν εί
ναι η πίεση — η κατάρρευση των επικοινωνιών. Στο σώμα η πίεση λειτουργεί, 
σύμφωνα με τη θεωρία, «καταθλίβοντας» το ανοσοποιητικό σύστημα. Τα σώμα
τα έχουν γίνει κυβόργια -κυβερνητικοί οργανισμοί- σύνθετα υβριδικής τεχνο- 
οργανικής σωματοποίησης και κειμενικότητας (Η π α νζγ  1985, βλ. εδώ σ. 222- 
270). Το κυβόργιο είναι κείμενο, μηχανή, σώμα και μεταφορά -  όλα θεωρητικο
ποιημένα και συμμετέχοντα στην πρακτική με όρους επικοινωνιών.
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Κυβόργια για την επιβίω ση στη γη 7

Ωστόσο, όπως στον οργανισμό του 19ου και του 20ού αιώνα χώρεσε ένα ποικι
λόμορφο πεδίο πολιτισμικής, πολιτικής, οικονομικής, θεωρητικής και τεχνικής 
αμφισβήτησης, έτσι και το κυβόργιο είναι διαφιλονικούμενο και ετερογενές δη
μιούργημα. Είναι ικανό να συντηρήσει αντιτασσόμενα και απελευθερωτικά σχέ
δια στο επίπεδο της ερευνητικής πρακτικής, των πολιτισμικών παραγωγών και 
της πολιτικής παρέμβασης. Τούτη η ευρύτατη θεματική μπορεί να εισαχθεί εξε
τάζοντας αντιθετικές κατασκευές του βιοτεχνολογικού σώματος ή άλλων μετα
μοντέρνων συστημάτων επικοινωνίας της εποχής μας. Τα δημιουργήματα αυτά 
είναι δυνατόν να εννοηθούν και να ενσωματωθούν με δύο τουλάχιστον αντιτιθέ- 
μενους τρόπους: 1) με όρους κεντρικού ελέγχου, όπως αρθρώνονται στο πλαίσιο 
ενός ορθολογικού θεωρητικού παραδείγματος για τη γλώσσα και τη σωματοποί
ηση* ή 2) με όρους μιας σύνθετης δομικά εμπεδωμένης σημειωτικής διαδικα

τους βιολογικούς ιούς πολύ περισσότερο από όσο υποδηλώνει η μεταφορά αυτή. Και όπως οι 
ανεπιθύμητοι εισβολείς του σώματος, έτσι και οι ιοί λογισμικού συζητούνται με όρους παθολο
γίας ως τρομοκρατία στο πεδίο των επικοινωνιών, που απαιτεί θεραπεία με τη μορφή των στρα
τηγικών μέτρων ασφάλειας. Υπάρχει ένα είδος επιδημιολογίας για τις μολύνσεις των συστημά
των τεχνητής νοημοσύνης από ιούς, ενώ ούτε τα τεράστια εταιρικά ή στρατιωτικά συστήματα 
ούτε οι προσωπικοί υπολογιστές δεν έχουν καλό αμυντικό ανοσοποιητικό σύστημα. Και τα δύο 
είναι εξαιρετικά ευπαθή στην τρομοκρατία και τον ραγδαίο πολλαπλασιασμό του ξένου κώδικα 
που αναπαράγεται σιωπηλά και ανατρέπει τις φυσιολογικές τους λειτουργίες. Στην αγορά διατί
θενται προγράμματα ανοσολογικού τύπου για να σκοτώσουν τους ιούς, όπως το Data Physician 
[«Γιατρός Δεδομένων»] της εταιρείας Digital Dispach. Περισσότεροι από τους μισούς αγορα
στές του συγκεκριμένου προγράμματος το 1985 ήταν στρατιωτικοί. Κάθε φορά που εκκινώ τον 
Μάκιντός μου, δείχνει το εικονίδιο του αντιιικού προγράμματος -  μια υποδερμική σύριγγα.

7. Ευχαριστώ την Elizabeth Bird που δημιουγησε μια πολιτική κονκάρδα με το σύνθημα αυ
τό, την οποία φόρεσα ως μέλος μιας συσσωμάτωσης που λέγεται Υποκατάστατοι Άλλοι 
(Surrogate Others) την Ημέρα Δράσης Μητέρων και Άλλων (Mothers and Others Day Action) 
στο Πεδίο Πυρηνικών Δοκιμών της Νεβάδας το Μάιο του 1987.
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σίας με πολλούς «δημιουργούς ποικιλομορφίας» στο πλαίσιο ενός αντιορθολο
γικού (όχι ανορθολογικού) ή ερμηνευτικού/καταστασιακού/ κονστρουκτιβιστι- 
κού λόγου που είναι έτοιμη να προσφέρει η δυτική επιστήμη και φιλοσοφία. Η 
κοινή εργασία των Τέρι Γουίνογκραντ και Φερνάντο Φλόρες (Winograd και Flo
res 1986) με τίτλο Understanding Computers and Cognition είναι απολύτως χα
ρακτηριστική για να σκεφτούμε τι δυναμικό για πολιτισμική/ επιστημονική/πο- 
λιτική αμφισβήτηση υπάρχει όσον αφορά τις τεχνολογίες αναπαράστασης και 
σωματοποίησης της «διαφοράς» στο πλαίσιο του ανοσολογικού λόγου, που έχει 
ως γνωστικό αντικείμενό του ένα είδος «συστήματος τεχνητής νοημοσύνης/ 
γλώσσας/επικοινωνίας του βιολογικού σώματος».8

Ο Γ ουίνογκραντ και ο Φλόρες ασκούν λεπτομερή κριτική στο ορθολογικό 
παράδειγμα για την κατανόηση ενσώματων (ή «δομικά καθορισμένων») αντιλη
πτικών και γλωσσικών συστημάτων, καθώς και για το σχεδιασμό υπολογιστών 
που μπορούν να λειτουργήσουν ως προσθετικά μέρη σε ανθρώπινα σχέδια. Στο 
πλαίσιο του ορθολογικού μοντέλου της γνωστικής διαδικασίας στην απλή μορ
φή του,

εκλαμβάνεται ως αυτονόητη η ύπαρξη μιας αντικειμενικής πραγματικότητας η 
οποία συντίθεται από πράγματα που φέρουν ιδιότητες και εντάσσονται σε σχέ
σεις. Ένα υποκείμενο της γνωστικής διαδικασίας συγκεντρώνει «πληροφορία» 
για τα πράγματα αυτά και οικοδομεί ένα νοητικό «μοντέλο», που θα είναι από 
ορισμένες απόψεις ορθό (πιστή αναπαράσταση της πραγματικότητας) και από 
άλλες λανθασμένο. Η γνώση είναι ένα απόθεμα αναπαραστάσεων που μπο
ρούν να ανακληθούν κατά τη διατύπωση συλλογισμών και να μεταφραστούν

8. Ιδεώδης τόπος για τη διατύπωση πληρέστερης επιχειρηματολογίας στο σημείο αυτό είναι 
η σχέση του ανοσοποιητικού με το νευρικό σύστημα, όπως την αντιλαμβάνεται η σύγχρονη 
νευροανοσολογία ή ψυχονευροανοσολογία. Με την ανακάλυψη των υποδοχέων και των παρα- 
γώγων που είναι κοινά στα κύτταρα του νευρικού, του ενδοκρινικού και του ανοσοποιητικού 
συστήματος, η υπόθεση ότι το διάσπαρτο και δικτυακά οργανωμένο ανοσοποιητικό σύστημα 
αποτελεί το διαμεσολαβητή ανάμεσα στη νόηση και το σώμα άρχισε να έχει κάποιο νόημα για 
τους υπέρμαχους της «σκληρής επιστήμης». Τα συνεπακόλουθά της στη λαϊκή και την επίσημη 
θεραπευτική είναι μυριάδες, όπως για παράδειγμα αυτά που αφορούν την πολύσημη οντότητα 
που ονομάζεται «πίεση». Βλ. Barnes (1986, 1987) Wechsler (1987) Kanigel (1986). Οι βιολο
γικές μεταφορές που ανακαλούνται προκειμένου να ονομαστεί το ανοσοποιητικό σύστημα επί
σης διευκολύνουν ή παρεμποδίζουν ιδέες για το ανοσοποιητικό ως πολυδύναμο διαμεσολαβη
τή, αντί για σύστημα κεντρικού ελέγχου ή υπερεξοπλισμένο υπουργείο άμυνας. Για παράδειγ
μα, ο αναπτυξιακός βιολόγος και ανοσολόγος Σκοτ Γκίλμπερτ στη διδασκαλία του αναφέρεται 
στο ανοσοποιητικό σύστημα ως οικοσύστημα και ο νευροανοσολόγος ερευνητής Έντουιν 
Μπλέιλοκ το χαρακτηρίζει αισθητήριο όργανο. Τούτες οι μεταφορές μπορούν να αντιταχθούν 
στην εικονοποιία του υπερορθολογικού ανοσοποιημένου σώματος της Τεχνητής Νοημοσύνης 
στον Πόλεμο των Αστρων. Επίσης μπορούν να έχουν πολλαπλά αποτελέσματα στο σχεδιασμό 
ερευνών, καθώς και στη διδασκαλία και τη θεραπευτική.
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σε γλώσσα. Η σκέψη είναι μια διαδικασία χειρισμού των αναπαραστάσεων αυ
τών (Winograd, στο Edwards και Gordon, χ.χ.).

Ο Γουίνογκραντ θεωρεί λανθασμένο το δόγμα του ορθολογικού μοντέλου για 
την αναπαράσταση στην απλή εκδοχή του από πολλές απόψεις, συμπεριλαμβα
νομένου του επιπέδου του πολιτικού και ηθικού λόγου που συνήθως απωθείται 
στην επιστημονική γραφή. Το δόγμα αυτό, συνεχίζει, είναι επιπλέον τεχνικά 
εσφαλμένο, εάν πρόκειται να καθοδηγήσει την έρευνα στο σχεδίασμά λογισμι
κού: «Σε αντίθεση με την κοινά αποδεκτή ιδέα, η κατανόηση της γλώσσας, της 
σκέψης και της ορθολογικότητας με βάση τον “κοινό νου”, η οποία είναι εγγε
νής σε τούτη την παράδοση, παρεμποδίζει εντέλει την καρποφόρα εφαρμογή της 
τεχνολογίας των υπολογιστών στη ζωή και την εργασία του ανθρώπου». Ο Γουί- 
νογκραντ και ο Φλόρες, αντλώντας από τα έργα του Χάιντεγκερ, του Γκάντα- 
μερ, του Ματουράνα και άλλων, αναπτύσσουν ένα δόγμα για την αλληλεξάρτη
ση μεταξύ ερμηνευτή και ερμηνευόμενου, οι οποίοι δεν αποτελούν διακριτές 
και αυτόνομες μεταξύ τους οντότητες. Οι τοποθετημένες προϋπάρχουσες κατα
νοήσεις διαδραματίζουν κρίσιμο ρόλο σε κάθε επικοινωνία και ενέργεια. Τα 
«δομικά καθορισμένα συστήματα» με ιστορίες που διαμορφώνονται μέσα από 
διαδικασίες «δομικού συνδυασμού» προσεγγίζουν καλύτερα την αντιληπτική 
διαδικασία σε σύγκριση με τα δόγματα της αναπαράστασης.

Οι μεταβολές στο περιβάλλον έχουν το δυναμικό να αλλάξουν τους αντίστοι
χους τύπους δραστηριότητας στο εσωτερικό του ίδιου του νευρικού συστήμα
τος που κατόπιν προσανατολίζει τη συμπεριφορά του οργανισμού. Τούτη η 
προοπτική ακυρώνει την παραδοχή ότι αποκτούμε απευθείας αναπαραστάσεις 
από το περιβάλλον μας. Δηλαδή, η ερμηνεία αναδύεται ως αναγκαία συνέπεια 
της δομής των βιολογικών όντων (Winograd, στο Edwards και Gordon, χ.χ ).

Ο Γ ουίνογκραντ συλλαμβάνει το συνδυασμό του εσωτερικού και του εξωτερι
κού κόσμου των οργανισμών και των οικοσυστημάτων, των οργανισμών μεταξύ 
τους ή των οργανικών και των τεχνικών δομών με βάση τις μεταφορές της γλώσ
σας, της επικοινωνίας και της κατασκευής -  όχι όμως με βάση ένα ορθολογικό 
δόγμα για τη νόηση και τη γλώσσα ή μια αποσωματοποιημένη εργαλειακή αντι
μετώπιση. Οι γλωσσικές πράξεις εμπεριέχουν κοινές πράξεις ερμηνείας και συν
δέονται θεμελιωδώς με τη συμμετέχουσα τοποθεσία σε έναν δομημένο κόσμο. 
Τα συμφραζόμενα δεν είναι θεμελιώδες ζήτημα με την έννοια του «πληροφορια
κού» περίγυρου αλλά με την έννοια της συν-δομής ή του συν-κειμένου. Η γνω
στική διαδικασία, η συμμετοχή και η εξάρτηση από τις συνθήκες, σύμφωνα με 
τον Γ ουίνογκραντ, συνδέονται μεταξύ τους ως έννοιες από τεχνική και φιλοσο
φική άποψη. Η γλώσσα δεν έχει να κάνει με την περιγραφή αλλά με την αφοσίω
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ση σε έναν σκοπό. Το σημείο αυτό ισχύει τόσο για τη «φυσική» όσο και για την 
«κατασκευασμένη» γλώσσα.

Πώς ένας τέτοιος τρόπος θεωρητικής προσέγγισης των τεχνικών και των βιο
λογικών αρχών της επικοινωνίας θα επηρέαζε, άραγε, το λόγο για το ανοσοποιη
τικό σύστημα όσον αφορά την «τεχνολογία» του σώματος να αναγνωρίζει τον 
εαυτό και τον άλλο και να διαμεσολαβεί ανάμεσα στη «νόηση» και το «σώμα» 
στον μεταμοντέρνο πολιτισμό; Όπως ακριβώς ο σχεδιασμός υπολογιστών είναι 
μια χαρτογράφηση τρόπων ζωής για την πραγματοποίησή τους, έτσι και το ανο
σοποιητικό σύστημα είναι κατά μία έννοια διάγραμμα σχέσεων και οδηγός δρά
σης εμπρός σε ερωτήματα σχετικά με τα σύνορα του εαυτού και με τη θνητότη
τα. Ο λόγος περί ανοσοποιητικού συστήματος έχει να κάνει με τον περιορισμό 
και τη δυνατότητα για συμμετοχή σε έναν κόσμο γεμάτο από «διαφορά», όπου 
αφθονούν όσα είναι μη εαυτός. Η προσέγγιση του Γουίνογκραντ και του Φλόρες 
περιέχει έναν τρόπο για να δοκιμαστούν ιδέες για την παθολογία ή την «κατάρ
ρευση», χωρίς να στρατιωτικοποιηθεί το πεδίο του σώματος.

Είναι κεντρικός ο ρόλος των επεισοδίων κατάρρευσης στην ανθρώπινη κατα
νόηση. Κατάρρευση δεν είναι μια αρνητική κατάσταση προς αποφυγή, αλλά 
μια κατάσταση που αφορά το μη πρόδηλο, όπου στο οπτικό πεδίο εισέρχεται 
ξαφνικά μια όψη του δικτύου εργαλείων στη χρήση του οποίου συμμετέχου
με... Μια κατάρρευση αποκαλύπτει το σύμπλεγμα σχέσεων που μας είναι ανα
γκαίο προκειμένου να ολοκληρώσουμε το έργο μας ... Τούτο δημιουργεί έναν 
ξεκάθαρο στόχο για το σχεδιασμό -  να προβλεφθεί η μορφή των επεισοδίων 
κατάρρευσης και να ληφθεί η πρόνοια να υπάρχει ένα διάστημα δυνατοτήτων 
για δράση όταν συμβαίνουν (Winograd, στο Edwards και Gordon, χ.χ.).

Εδώ η σχέση με την τρωτότητα διαφέρει από αυτήν του Πολέμου των Άστρων ή 
των στρατιωτικών ερευνητικών προγραμμάτων όπως η Στρατηγική Πρωτοβου
λία για την Ανάπτυξη Υπολογιστικών Συστημάτων (Strategic Computing Initia
tive), ενώ παράλληλα δεν αρνείται τη θεραπευτική δράση. Επιμένει στο να τεθεί 
η θεραπευτική δράση, η δράση ανασυγκρότησης (κι επομένως η θεωρητική κα
τανόηση) με όρους τοποθετημένων σκοπών, όχι φαντασιώσεων για τον ολοκλη
ρωτικά αμυνόμενο εαυτό σε ένα σώμα που παριστάνεται ως αυτοματοποιημένο 
στρατιωτικοποιημένο εργοστάσιο, ως ένα είδος ύστατου εαυτού Ρομποτικού Δι
οικητή Μάχης που συναντά τον εχθρό (μη εαυτό), καθώς αυτός εισβάλλει με τη 
μορφή δυαδικών ψηφίων ξένης πληροφορίας απειλώντας να κάνει κατάληψη 
στους κώδικες κεντρικού ελέγχου.

Οι τοποθετημένοι σκοποί είναι αναγκαστικά πεπερασμένοι, ριζώνουν στη 
μερικότητα και σε ένα ευαίσθητο παιχνίδισμα του ίδιου και του διαφορετικού, 
της συντήρησης και της διάλυσης. Τα γλωσσικά συστήματα του Γουίνογκραντ
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και του Φλόρες είναι «αποφυσικοποιημένες», ολότελα κονστρουκτιβιστικές 
οντότητες· και με την έννοια αυτή είναι μεταμοντέρνα κυβόργια που δεν βασί
ζονται σε στεγανά σύνορα ανάμεσα στο οργανικό, το τεχνικό και το κειμενικό. 
Τα γλωσσικά/επικοινωνιακά συστήματά τους όμως αντιτάσσονται ευδιάκριτα 
στα τεχνητής νοημοσύνης κυβόργια μιας «κοινωνίας της πληροφορίας» με τις 
παθολογίες του πυρηνικού εξοντωτισμού που επιδιώκουν την οριστική εξαίρεση 
από την τρωτότητα, κι επομένως από τη σωματοποίηση.9

Το ένα και τα πολλά: εαυτοί, άτομα, μονάδες και υποκείμενα

Τι συγκροτείται ως άτομο στο πλαίσιο του μεταμοντέρνου βιοτεχνολογικού και 
βιοϊατρικού λόγου; Δεν υπάρχει εύκολη απάντηση στο ερώτημα αυτό, διότι ακό
μη και τα πιο σίγουρα δυτικά εξατομικευμένα σώματα, τα ποντίκια και οι άντρες 
σε ένα καλά εξοπλισμένο επιστημονικό εργαστήριο, δεν αρχίζουν ούτε τελειώ
νουν στο δέρμα τους- εξάλλου κι αυτό μοιάζει σαν ζούγκλα με οργιώδη βλάστη
ση που απειλεί με αθέμιτες συγχωνεύσεις, ιδίως αν το βλέπουμε από την προο
πτική ενός ηλεκτρονικού μικροσκοπίου. Το επιστημονικό πρόγραμμα για τη 
χαρτογράφηση του «ανθρώπινου γονιδιώματος» σε μια οριστική γενετική βι
βλιοθήκη, που χρηματοδοτείται αφειδώς με πολλά δισεκατομμύρια δολάρια, θα 
μπορούσε να θεωρηθεί πρακτική απάντηση στην κατασκευή του «ανθρώπου» 
ως επιστημονικού «υποκειμένου». Το πρόγραμμα χαρτογράφησης του γονιδιώ- 
ματος είναι ένα είδος τεχνολογίας του μεταμοντέρνου ανθρωπισμού, που ορίζει 
«το» γονιδίωμα την ίδια στιγμή που το διαβάζει και το καταγράφει. Η διαφήμιση 
της MacroGene Workstation υποδεικνύει ποια τεχνολογία απαιτείται για το συ
γκεκριμένο είδος γραμματισμού. Η διαφήμιση συμπλέκει το μυθικό, το οργανι
κό, το τεχνικό και το κειμενικό επικαλούμενη παραστατικά τον «χαμένο κρίκο»

9. Όταν αρχίζω να αναρωτιέμαι μήπως είμαι παρανοϊκή που σκέφτομαι ότι κάποιος πραγμα
τικά ονειρεύεται την υπερβατική αποσωματοποίηση ως έσχατο τελικό αίτιο της ζωής και της 
νόησης, τότε συναντώ κάτι ρήσεις σαν το ακόλουθο παράθεμα από το άρθρο του σχεδιαστή 
υπολογιστών Γ. Ντάνιελ Χίλις στο χειμωνιάτικο τεύχος του περιοδικού Daedalus του 1988 για 
την τεχνητή νοημοσύνη:

Φυσικά, κατανοώ ότι είναι απλώς ένα όνειρο αυτό, και θα ομολογήσω ότι με παρακινεί πιο πολύ η 
ελπίδα παρά η πιθανότητα της επιτυχίας. Αν όμως αυτός ο τεχνητός εγκέφαλος μπορεί να συντη
ρηθεί και να αναπτυχθεί αυτόνομα, τότε για πρώτη φορά η ανθρώπινη σκέψη θα ζήσει χωρίς σάρ
κα και οστά, χαρίζοντας σε τούτο το τέκνο του πνεύματος την επί γης αθανασία που μας αρνήθη- 
K a v(H illis  1988: 189).

Ευχαριστώ τηνΈβελιν Κέλερ που μου υπέδειξε τη συγκεκριμένη παραπομπή. Βλ. το άρθρο της 
ίδιας «From secrets o f life, secrets o f death» (Keller 1990). Την ευγνωμοσύνη μου στη Ζωή Σο- 
φούλη (Sofia 1984· Sofoulis 1988) για την ανάλυση της εικονογραφίας και της μυθολογίας του 
πυρηνικού εξοντωτισμού, των θεωριών για την εξωγήινη ζωή, και του κανιβαλισμού.
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της εξελικτικής θεωρίας ο οποίος βγαίνει έρποντας από το νερό στην ξηρά, ενώ 
στο κείμενο διαβάζουμε: «Δεν υπάρχουν “χαμένοι κρίκοι” στη LKB MacroGene 
Workstation» για τη χαρτογράφηση των νουκλεϊκών οξέων (βλ. Πίνακα 8). Ο 
τερατώδης ιχθυόστεγος που έρπει έξω από τα υδάτινα βάθη προβαίνοντας σε 
μία από τις σημαντικότερες μεταβάσεις στη γη αποτελεί τέλειο μεταφορικό σχή
μα για τις σωματικές και τεχνικές μεταμορφώσεις στον ύστερο 20ό αιώνα. Μια 
πράξη καθαγίασης για να σωπάσουν οι θεωρητικοί των ανθρωπιστικών επιστη
μών, το καθιερωμένο έργο αναφοράς που λέγεται ανθρώπινο γονιδίωμα θα μπο
ρούσε να γίνει το μέσο με το οποίο θα δαμάζονταν η ανθρώπινη ποικιλομορφία 
και οι παθολογίες της με τον εξαντλητικό κώδικα που θα φυλάσσεται σε ένα 
εθνικό ή διεθνές γενετικό γραφείο μέτρων και σταθμών. Το κόστος αποθήκευ
σης του γιγαντιαίου λεξικού πιθανότατα θα ξεπεράσει το κόστος της παραγωγής 
του, όμως τέτοια ζητήματα τα αντιμετωπίζει καθημερινά κάθε βιβλιοθηκονόμος 
(Roberts 1987α, 1987β, 1987γ· Kanigel 1987). Η πρόσβαση σε αυτό το πρότυπο 
για τον «άνθρωπο» θα αποτελέσει αντικείμενο διεθνούς διαμάχης για ζητήματα 
οικονομικά, κατοχύρωσης της ευρεσιτεχνίας και τα παρόμοια. Οι Λαοί της Βί
βλου θα αποκτήσουν επιτέλους μια πρότυπη αφήγηση της γένεσής τους. Εν αρ
χή ην το αντίγραφο.

Το Πρόγραμμα Χαρτογράφησης του Ανθρώπινου Γονιδιώματος (Human 
Genome Project) ίσως ορίσει το είναι του μεταμοντέρνου ανθρώπινου είδους 
(παρά τα όσα λένε οι φιλόσοφοι), όμως τι θα γίνει με το είναι του ατόμου\ Ο Ρί- 
τσαρντ Ντώκινς έθεσε τούτο το δυσεπίλυτο πρόβλημα στο βιβλίο The Extended 
Phenotype. Ο Ντώκινς επισήμανε ότι ο Τζούλιαν Χάξλεϋ το 1912 όρισε την ατο
μικότητα με βιολογικούς όρους ως το «κυριολεκτικά αδιαίρετο -  την ιδιότητα να 
είναι κάτι επαρκώς ετερογενές μορφολογικά ώστε να χάνει τη λειτουργικότητά 
του αν κοπεί στα δύο» (Dawkins 1982: 250). Αυτό φαίνεται να υπόσχεται πολλά 
ως αφετηρία. Σύμφωνα με τον Χάξλεϋ, εγώ ή εσείς θα λογιζόμασταν με βεβαιό
τητα ως άτομα, μολονότι δεν θα ίσχυε το ίδιο για πολλά σκουλήκια. Η ατομικό
τητα των σκουληκιών δεν κατακτήθηκε ούτε καν στο μεσουράνημα του αστικού 
φιλελευθερισμού, κι επομένως αυτό δεν είναι λόγος ανησυχίας. Όμως ο ορισμός 
του Χάξλεϋ δεν απαντά στο ερώτημα ποια λειτουργία διακυβεύεται. Τίποτε δεν 
απαντά σ’ αυτό έτσι αφαιρετικά· εξαρτάται από το τι πρέπει να γίνει.10 Εσείς ή

10. Για το λόγο αυτό, φυσικά, ανέκυψαν τόσα προβλήματα στο να λογιστούν οι γυναίκες ως 
άτομα στους νεωτερικούς δυτικούς λόγους. Η προσωπική οριοθετημένη ατομικότητά τους υπο
νομεύεται από το ενοχλητικό χάρισμα των σωμάτων τους να κάνουν άλλα σώματα με ατομικό
τητα που μπορεί να πάρει την προτεραιότητα από τη γυναικεία ατομικότητα, ακόμη κι όταν αυ
τά τα μικρούλια σώματα εμπεριέχονται πλήρως στο γυναικείο και είναι αόρατα χωρίς προηγμέ
νες οπτικές τεχνολογίες (ΡεΙεΙιεΞίίγ 1987). Οι γυναίκες μπορούν με μια έννοια να κοπούν στη 
μέση και να διατηρήσουν τη μητρική λειτουργία τους -  μάρτυράς μου τα σώματά τους που συ
ντηρούνται μετά θάνατον προκειμένου να κρατήσουν στη ζωή ένα άλλο άτομο. Η ιδιαίτερη αμ-



εγιο (όσο προβληματικό κι αν είναι να απευθύνεσαι με αυτές τις αντωνυμίες) 
ίσως να είμαστε άτομα για ορισμένους σκοπούς αλλά να μην είμαστε για άλ
λους. Αυτή είναι φυσιολογική οντολογική υπόσταση για κυβόργια και γυναί
κες, αν δεν ισχύει το ίδιο για τους αριστοτελιστές και τους άντρες επίσης. Η λει
τουργία σχετίζεται με τη δράση. Εδώ ο Ντώκινς διαθέτει μια ριζοσπαστική λύ
ση, καθώς προτείνει μια στρατηγική άποψη για την ατομικότητα σε όλα τα νοη
ματικά επίπεδα. Σύμφωνα με τον Ντώκινς, υπάρχουν πολλών ειδών άτομα, 
όμως πρωτοκαθεδρία έχει μόνον ένα. «Η αναζήτησή μας για μια “μονάδα επιλο
γής” σκοπεύει εξ ολοκλήρου να ανακαλύψουμε έναν ηθοποιό κατάλληλο για 
τον πρωταγωνιστικό ρόλο στις μεταφορές μας για το σκοπό» (Dawkins 1982: 
91). Οι «μεταφορές για το σκοπό» καταλήγουν σε μία και μοναδική κατακλείδα: 
την αντιγραφή. «Επιτυχημένος είναι ο αντιγραφέας που επιτυγχάνει να διαρκέ
σει στη μορφή των αντιγράφων πολύ μεγάλο χρονικό διάστημα το οποίο μετριέ
ται με γενιες, και κατορθώνει να αναπαράγεται σε πολλά αντίγραφά του» 
(Dawkins 1982: 87-88).

Το αντιγραφικό θραύσμα με τη σημαντικότερη ατομικότητα στον κατασκευ
ασμένο χρόνο της εξελικτικής θεωρίας εντέλει δεν είναι ιδιαίτερα «ενιαίο». Δεν 
είναι οριστικά καθορισμένα τα σύνορα του αντιγραφέα, παρ’ όλα όσα εξυπηρε
τεί στην αντίληψη του Ντώκινς ως «μονάδα» φυσικής επιλογής, ενώ οι βαθύτε-
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φισημία της γυναικείας ατομικότητας -η  οποία ίσως αντιστέκεται εντέλει πιο πολύ από την ατο
μικότητα των σκουληκιών στην πλήρη φιλελεύθερη έννοια της προσωπικότητας- προεκτείνεται 
στις παρουσιάσεις της λειτουργίας του ανοσοποιητικού κατά τη διάρκεια της κύησης. Η παλαιά 
βιοϊατρική απορία αφορούσε το λόγο για τον οποίο η μητέρα δεν απορρίπτει ως ξένο σώμα τον 
μικρό εισβολέα μέσα της. Στο κάτω κάτω το κύημα και το έμβρυο χαρακτηρίζονται επαρκέστα
τα ως «άλλος» σύμφωνα με τα συνηθισμένα ανοσολογικά κριτήρια και σε ορισμένα κύτταρα 
του πλακούντα που λέγονται τροφοβλάστες υπάρχει στενή σχέση του εμβρυϊκού με τον μητρικό 
ιστό. Ολότελα απροσδόκητα αποδεικνύεται ότι οι γυναίκες με «υποενεργά ανοσοποιητικά συ
στήματα» εντέλει απορρίπτουν ανοσολογικά τα έμβρυά τους δημιουργώντας αντισώματα ενά
ντια στους ιστούς τους. Κανονικά οι γυναίκες δημιουργούν ειδικά αντισώματα που καλύπτουν 
τα μαρτυριάρικα ξένα σήματα από τις τροφοβλάστες του εμβρύου, ούτως ώστε το σύστημα επι
τήρησης στο ανοσοποιητικό της μητέρας να μην δει την παρουσία του .εμβρύου. Τα ανοσοποιη
τικά συστήματα των γυναικών που «απορρίπτουν» τα κυήματα μπορούν να δημιουργήσουν 
προκλητά τέτοια αντισώματα, αν αποκτήσουν ανοσία με κύτταρα από τους «συζύγους» ή άλ
λους γενετικά άσχετους δότες. Οι περισσότερες γυναίκες, όπως φαίνεται, οδηγούνται να δημι
ουργήσουν αυτό το είδος αντισώματος ως αποτέλεσμα της «ανοσοποίησής τους» από το σπέρ
μα του «συζύγου τους» κατά τη διάρκεια της συνουσίας. Αν όμως ο «σύζυγος» βρίσκεται πολύ 
κοντά από γενετική άποψη με την εν δυνάμει μητέρα, μερικές γυναίκες δεν αναγνωρίζουν το 
σπέρμα ως ξένο, και τα ανοσοποιητικά τους συστήματα δεν δημιουργούν αντισώματα συγκάλυ
ψης. Έτσι το μωρό αναγνωρίζεται ως ξένο. Ακόμη και τούτη η εχθρική πράξη όμως δεν καθιστά 
τη γυναίκα επαρκές άτομο, εφόσον έρχεται ως αποτέλεσμα της αποτυχίας της να ανταποκριθεί 
δεόντως στην αρχική ρήξη των συνόρων της κατά τη συνουσία (Κο^ η 1988α, 1988β). Οι βιο- 
πολιτικοί λόγοι για την εξατομίκευση ολοφάνερα έχουν όρια για τους φεμινιστικούς σκοπούς!
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ρες πτυχές του διατηρούν την ικανότητα για μεταλλάξεις. Τούτες οι μονάδες 
όμως πρέπει και πάλι να είναι λίγο μικρότερες από μια «μοναδική» γονιδιακή 
κωδικοποίηση μίας πρωτεΐνης. Οι μονάδες είναι αρκετά καλές μόνο προκειμέ- 
νου να συντηρήσουν την τεχνολογία της αντιγραφής. Σαν τα όρια που έχουν τα 
αδέλφια του ρεπλικόνιου, τα σύνορα άλλων συναθροισμάτων στρατηγικής ση
μασίας δεν είναι ούτε αυτά στέρεα -  όλα έχουν να κάνουν με το ευρύ δίχτυ των 
στρατηγικών αντιγραφής σε έναν κόσμο όπου ο εαυτός και ο άλλος αποτελούν 
σε μεγάλο βαθμό διακύβευμα.

Ο ολοκληρωμένος πολυκυτταρικός οργανισμός είναι φαινόμενο που εμφανί
στηκε πρώτη φορά ως αποτέλεσμα της φυσικής επιλογής στους πρωτόγονους 
εγωιστές αντιγράφεις. Πλήρωσε τους αντιγράφεις για να συμπεριφέρονται 
αγελαία [αρκούν αυτά προς το παρόν για την «αρμονία»]. Η φαινοτυπική δύ
ναμη με την οποία διασφαλίζουν την επιβίωσή τους είναι καταρχήν ευρύτατη 
και απεριόριστη. Ο οργανισμός στην πράξη εμφανίστηκε ως εν μέρει συγκολ
λημένη τοπική συγκέντρωση, μια κοινή συμπύκνωση της δύναμης του αντι- 
γραφέα (Dawkins 1982: 264).

«Καταρχήν εκτεταμένη και απεριόριστη»: αξιοσημείωτη δήλωση για την αμοι
βαία διασύνδεση, αφορά όμως ένα πολύ συγκεκριμένο είδος της, το οποίο οδη
γεί στο να θεωρητικοποιείται ο κόσμος των ζωντανών όντων ως τεράστιος αντα
γωνισμός εξοπλισμών. «Δεν χρειάζεται να είναι ανόργανα τεχνουργήματα οι 
φαινότυποι που επεκτείνονται έξω από το σώμα: κι αυτοί επίσης μπορεί να φτια
χτούν από ζωντανό ιστό ... Θα δείξω ότι στέκει λογικά να θεωρηθούν τα παρασι- 
τικά γονίδια ως κάτι που εκφράζεται φαινοτυπικά στα σώματα και στη συμπερι
φορά των ξενιστών τους» (Dawkins 1982: 210, η έμφαση δική μου). Το ον όμως 
που λειτουργεί ως φαινότυπος κάποιου άλλου κατοικείται το ίδιο από πολλα
πλασιαστικό υλικό με δικούς του αντιγραφικούς σκοπούς. «Το ζώο δεν θα υπο- 
κύψει κατ’ ανάγκη παθητικά στη χειραγώγησή του, και είναι αναμενόμενο να 
αναπτυχθεί ένας εξελικτικός “ανταγωνισμός εξοπλισμών”» (Dawkins 1982: 39). 
Ο ανταγωνισμός εξοπλισμών πρέπει να συνυπολογίσει το αναπτυξιακό στάδιο 
των μέσων σωματικής παραγωγής και το κόστος συντήρησής του:

Το πολυκύτταρο σώμα είναι μια μηχανή παραγωγής μονοκύτταρου πολλαπλα
σιαστικού υλικού. Τα μεγάλα σώματα, σαν τους ελέφαντες, γίνονται καλύτερα 
αντιληπτά ως βαριά βιομηχανία και μηχανολογικός εξοπλισμός, ένας πρόσκαι
ρος μηχανισμός εξάντλησης πόρων, που επενδύονται ώστε να βελτιωθεί η πα
ραγωγή πολλαπλασιαστικού υλικού στη συνέχεια. Με μια έννοια η γαμετική 
σειρά θα «ήθελε» να μειώσει την επένδυση κεφαλαίου σε βαρύ εξοπλισμό... 
(Dawkins 1982: 254).
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Οι μεγάλες επενδύσεις κεφαλαίου πράγματι εξαντλούν τους πόρους· το μικρό 
είναι ωραίο. Ωστόσο, για εσάς και για εμένα απαιτήθηκαν τεράστιες κεφαλαια
κές επενδύσεις, και μάλιστα όχι μόνο με όρους γενετικής. Ισως θα πρέπει να πα
ρακολουθούμε προσεκτικά τη γαμετική σειρά, ιδίως εφόσον δεν μπορούμε να 
είμαστε αντιγραφικές μονάδες «εμείς» -  τα συστατικά στοιχεία των ενήλικων 
θηλαστικών που δεν ανήκουν στη γαμετική σειρά (εκτός κι αν ταυτίζεστε με 
τους απλοειδείς γαμέτες σας και το περιεχόμενό τους, διότι ορισμένοι κάνουν 
κάτι τέτοιο). Το μόνο στο οποίο μπορούμε να στοχεύουμε «εμείς» είναι ένας 
οχυρωμένος εαυτός, κι όχι η αντιγραφική πιστότητα, που αποτελεί ιδιότητα μο
νάδων άλλου είδους. Ο πιο απειλητικός άλλος βρίσκεται μέσα «μας» -  είναι το 
πολλαπλασιαστικό υλικό, κι εμείς είμαστε παροδικός φαινότυπός του.

Τι σχέση έχουν όλα αυτά με τον ανοσολογικό λόγο ως χάρτη ενός συστήμα
τος «διαφοράς» στον ύστερο καπιταλισμό; Επιτρέψτε μου να προσπαθήσω να 
μεταφέρω τη γεύση των αναπαραστάσεων για αυτό το περίεργο σωματικό αντι
κείμενο που λέγεται ανθρώπινο ανοσοποιητικό σύστημα, όπως ανθολογούνται 
από εγχειρίδια και αναφορές ερευνών που δημοσιεύτηκαν στη δεκαετία του 
1980. Το ανοσοποιητικό σύστημα αποτελείται από δέκα έως δώδεκα χιλιάδες 
κύτταρα, δηλαδή από κύτταρα με διπλάσια τάξη μεγέθους από το νευρικό σύ
στημα. Τα κύτταρα αυτά αναγεννιούνται σε ολόκληρη τη διάρκεια της ζωής από 
πολυδύναμα βλαστοκύτταρα που μένουν αδιαφοροποίητα. Το ανοσοποιητικό 
σύστημα από τις πρώτες στιγμές του κυήματος μέχρι την ενηλικίωση εγκαθί
σταται σε αρκετούς σχετικά άμορφους ιστούς και όργανα, που συμπεριλαμβά
νουν το θύμο αδένα, το μυελό των οστών, τη σπλήνα και τα λεμφογάγγλια- 
ωστόσο, τεράστιο τμήμα των κυττάρων του ανοσοποιητικού βρίσκεται στα κυ
κλοφορικά συστήματα του αίματος και της λέμφου, και επίσης σε σωματικά 
υγρά και χώρους. Το σύστημα διαθέτει δύο σημαντικές κυτταρικές σειρές. Η 
πρώτη είναι τα λεμφοκύτταρα, τα οποία περιλαμβάνουν αρκετούς τύπους Τ λεμ
φοκυττάρων (βοηθοί, καταστολείς, φονιάδες και αρκετές παραλλαγές τους) και 
Β λεμφοκυττάρων (κάθε τύπος τους μπορεί να παράγει ένα μόνον είδος από το 
τεράστιο φάσμα δυνητικών αντισωμάτων που κυκλοφορούν στο αίμα). Τα Τ και 
τα Β λεμφοκύτταρα έχουν συγκεκριμένες ιδιαιτερότητες οι οποίες μπορούν να 
αναγνωρίσουν όλα σχεδόν τα διαφορετικά μόρια σωστού μεγέθους που είναι δυ
νατόν να υπάρξουν, όση εξυπνάδα κι αν αποκτήσει η χημική βιομηχανία. Η ιδι- 
αιτερότητά τους επιτυγχάνεται με έναν πολυδαίδαλο μηχανισμό σωματικής με
τάλλαξης, την κλωνική επιλογή, και με έναν πολυγονιδιακό υποδοχέα ή σύστη
μα σήμανσης. Η δεύτερη κυτταρική σειρά του ανοσοποιητικού συστήματος εί
ναι το σύστημα μονοπυρηνικών φαγοκυττάρων, που περιλαμβάνει τα πολυτά
λαντα μακροφάγα κύτταρα, τα οποία εκτός από τις άλλες αναγνωριστικές ικανό- 
τητές τους και τις συνδέσεις τους, φαίνεται επίσης να έχουν κοινούς υποδοχείς 
και μερικά ορμονικά πεπτιδικά προϊόντα με τα νευρικά κύτταρα. Το ανοσοποιη
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τικό σύστημα περιλαμβάνει εκτός από τον κυτταρικό τομέα και ένα μεγάλο φά
σμα μη κυτταρικών προϊόντων που κυκλοφορούν στο σώμα, όπως τα αντισώμα
τα, οι λεμφοκίνες και άλλα συμπληρωματικά συστατικά. Τούτα τα μόρια διαμε
σολαβούν στην επικοινωνία ανάμεσα στα συστατικά του ανοσοποιητικού συ
στήματος, αλλά και ανάμεσα στο ανοσοποιητικό, στο νευρικό και το ενδοκρινι- 
κό σύστημα, συνδέοντας έτσι τα πολλαπλά σημεία και τις λειτουργίες ελέγχου 
και συντονισμού του σώματος. Η γενετική των κυττάρων του ανοσοποιητικού 
συστήματος, με τους υψηλούς ρυθμούς σωματικών μεταλλάξεων, διασπάσεων 
και αναδιάταξης των γονιδιακών προϊόντων, προκειμένου να δημιουργηθούν οι 
τελικοί επιφανειακοί υποδοχείς και τα αντισώματα, καθιστά γελοία την ιδέα 
ενός σταθερού γονιδιώματος ακόμη και μέσα σε «ένα» σώμα. Το ιεραρχικό σώ
μα των παλιών καιρών έχει παραχωρήσει τη θέση του σε ένα σώμα-δίκτυο με 
αληθινά θαυμαστή συνθετότητα και ιδιαιτερότητα. Το ανοσοποιητικό σύστημα 
βρίσκεται παντού και πουθενά. Οι ιδιαιτερότητές του είναι απροσδιόριστες, αν 
όχι απεριόριστες, και εμφανίζονται τυχαία· κι όμως, τούτες ακριβώς οι ασυνήθι
στες παραλλαγές αποτελούν τα κύρια μέσα για τη διατήρηση της ατομικής σω
ματικής συνοχής.

Ο νομπελίστας ανοσολόγος Νηλς Γέρνε στην αρχή της δεκαετίας του 1970 
πρότεινε μια θεωρία για την αυτορρύθμιση του ανοσοποιητικού συστήματος 
που ονομάστηκε θεωρία δικτύου και θα πρέπει να ολοκληρώσει αυτή τη στοιχει
ώδη περιγραφή (Jeme 1985· Golub 1987: 379-392). «Η θεωρία δικτύου διαφέ
ρει από άλλους τρόπους σκέψης για το ανοσοποιητικό σύστημα επειδή του απο
δίδει την ικανότητα να ρυθμίζεται χρησιμοποιώντας μόνο τον ίδιο του τον εαυ
τό» (Golub 1987: 379). Η βασική ιδέα του Γέρνε ήταν ότι κάθε μόριο αντισώμα
τος πρέπει να είναι ικανό να δράσει λειτουργικά ως αντίσωμα για κάποιο αντιγό
νο αλλά και ως αντιγόνο για την παραγωγή ενός αντισώματος του ίδιου του εαυ
τού του, μολονότι αυτό θα συμβαίνει σε κάποια άλλη περιοχή του «εαυτού» του. 
Όλοι αυτοί οι τόποι απέκτησαν ορολογία αρκετά αποθαρρυντική ώστε να απο
τρέπουν στο διηνεκές την εκλαϊκευτική κατανόηση της θεωρίας, όμως η βασική 
σύλληψη είναι απλή. Η αλληλουχία των εσωτερικών αναγνωρίσεων και αποκρί
σεων θεωρητικά συνεχίζεται επ’ άπειρον, σε μια σειρά εσωτερικών αντικατο
πτρισμών των τόπων των μορίων ανοσοσφαιρίνης, τέτοια ώστε το ανοσοποιητι
κό σύστημα βρίσκεται πάντοτε σε κατάσταση δυναμικής εσωτερικής απόκρι
σης. Δεν είναι ποτέ παθητικό, «σε αδράνεια», αναμένοντας ένα ερέθισμα από 
κάποιον εξωτερικό εχθρό που θα το ενεργοποιήσει. Με μια έννοια είναι θεωρη
τικά αδύνατον να υπάρξει εξωτερική αντιγονική δομή, «εισβολέας», που δεν θα 
τον είχε ήδη «δει» και καθρεφτίσει εσωτερικά το ανοσοποιητικό σύστημα. Ο 
«εαυτός» και ο «άλλος» χάνουν την ορθολογική αντιθετική ποιότητά τους και 
μετατρέπτονται σε λεπτεπίλεπτα παιχνίδια των εν μέρει αντικαθρεφτιζόμενων 
αναγνώσεων και αποκρίσεων. Κλειδί στη θεωρία αυτή είναι η ιδέα μιας εσωτερι
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κής εικόνας, και συνεπάγεται το αξίωμα ότι κάθε μέλος του ανοσοποιητικού συ
στήματος είναι ικανό να αλληλεπιδράσει με κάθε άλλο μέλος του. Όπως με τον 
εκτεταμένο φαινότυπο στον Ντώκινς, έτσι και εδώ μια ριζοσπαστική έννοια 
σύνδεσης εμφανίζεται απρόσμενα στην καρδιά των μεταμοντέρνων κινήσεων.

Πρόκειται για μια μοναδική ιδέα, που αν αποδειχτεί σωστή θα σημαίνει ότι 
όλες οι πιθανές αντιδράσεις που μπορούν να διεξαχθούν από το ανοσοποιητικό 
σύστημα με τους επιτόπους στον κόσμο έξω από τον ζωικό οργανισμό έχουν 
ήδη ερμηνευτεί στο εσωτερικό σύστημα των παρατόπων και των ιδιοτόπων 
που είναι ήδη παρόντες μέσα στον ζωικό οργανισμό. (Golub 1987: 382-383)

Η σύλληψη του Γέρνε θυμίζει την επιμονή του Γουίνογκραντ και του Φλόρες 
στον δομικό συνδυασμό και στα δομικά καθορισμένα συστήματα, όταν προσεγ
γίζουν την έννοια της αντίληψης. Το κομβικό ζήτημα δεν είναι οι τυπικές αναπα
ραστάσεις του «εξωτερικού» κόσμου στον «εσωτερικό» κόσμο του οργανισμού 
ως επικοινωνιακού συστήματος αλλά η εσωτερική, δομημένη δραστηριότητά 
του. Οι διατυπώσεις του Γέρνε και του Γουίνογκραντ αντιστέκονται στα μέσα 
εννοιολόγησης που θα διευκολύνονταν περισσότερο από μια ορθολογική θεω
ρία της αναγνώρισης ή της αναπαράστασης. Ο Γ έρνε, όταν πραγματεύτηκε τη 
βαθιά δομή και τη γενετική γραμματική του ανοσοποιητικού συστήματος, όπως 
την ονόμασε, υποστήριξε ότι «μια πανομοιότυπη δομή μπορεί να εμφανιστεί σε 
πολλές δομές μέσα σε πολλά συμφραζόμενα και μπορεί να προκαλέσει αντίδρα
ση από τον αναγνώστη ή το ανοσοποιητικό σύστημα» (παρατίθεται στο Golub 
1987: 384).11

Το ανοσοποιητικό σύστημα -το  ρευστό, διάσπαρτο, δικτυακά οργανωμένο τε- 
χνο-οργανικο-κειμενικο-μυθικό σύστημα που συνδέει τα πιο δύσκαμπτα και εντο
πισμένα κέντρα του σώματος μέσα από τις πράξεις αναγνώρισης στις οποίες προ
βαίνει- εκπροσωπεί άραγε το έσχατο σημείο ανιδιοτελούς εξέλιξης προς το όλον, 
με τη μορφή των μέσων συντονισμού ενός συνεκτικού βιολογικού εαυτού; Με μία 
λέξη, όχι· όχι, τουλάχιστον σύμφωνα με το πειστικό μεταμοντέρνο θεωρητικό 
σχήμα του Λίο Μπας στο βιβλίο The Evolution in Individuality (Buss 1987).

11. Είναι ολοφάνερες τόσο οι οφειλές του Γ έρνε στο δομισμό του Τσόμσκυ, όσο και οι δυ
σκολίες που συνδέονται με οποιαδήποτε τέτοια εκδοχή της δομιστικής εσωτερικής ολότητας. 
Το επιχείρημά μου είναι ότι εδώ έχουμε να δούμε περισσότερα από όσα θα επέτρεπε μια εσπευ
σμένη επίκριση. Ο αμοιβαίος εσωτερικός αντικατοπτρισμός του Γέρνε και του Τσόμσκυ δεν 
συνιστά την πρώτη περίπτωση θεωριών για τον ζωντανό ζωικό οργανισμό και για τη γλώσσα οι 
οποίες κατέλαβαν το ίδιο επιστημικό πεδίο. Βλ. Foucault, The Order o f  Things (1970). Ας θυμη
θούμε ότι ο Φουκώ στην Αρχαιολογία της γνώσης όρισε τους λόγους ως «πρακτικές που συστη
ματικά διαμορφώνουν τα αντικείμενα για τα οποία μιλούν» (Foucault 1972:49). Προς το παρόν 
όμως θα αποφύγω να εξετάσω τη συγγένεια του δομισμού με τον ορθολογισμό.
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Οι πιο πρώιμες θεωρητικές προσεγγίσεις στο βιολογικό σώμα με βάση τα επι- 
κοινωνιακά συστήματα κυβερνητικής, οι οποίες συνιστούσαν ένα είδος τεχνολο
γικού ολισμού, από τα τέλη της δεκαετίας του 1940 μέχρι τη δεκαετία του 1960, 
έδωσαν το προβάδισμα στο συντονισμό, τον οποίο πραγματοποιούσαν «κυκλικοί 
αιτιακοί αναδραστικοί μηχανισμοί». Τα βιολογικά σώματα στη δεκαετία του 
1950 μετατράπηκαν σε τεχνολογικά επικοινωνιακά συστήματα, όμως δεν είχαν 
ανασυσταθεί ακριβώς ως τόποι «διαφοράς» με τη μεταμοντέρνα έννοιά της -  το 
παιχνίδισμα των σημαινόντων και των αντιγραφέων σε ένα στρατηγικό πεδίο του 
οποίου η σημασία εξαρτάται στην καλύτερη περίπτωση προβληματικά από έναν 
κόσμο έξω από το ίδιο. Ακόμη και οι πρώτες συνθετικές διακηρύξεις της κοινω- 
νιοβιολογίας, και ιδίως το Κοινωνιοβιολογία: η νέα σύνθεση του Ε. Ο. Γουίλσον 
(Wilson 1975) διατηρούσαν μια τεχνο-οργανικιστική ή ολιστική κατά βάση 
οντολογία του κυβερνοργανισμού, του κυβόργιου, την οποία επανέθεσαν στην 
εξελικτική θεωρία οι μεταπολεμικές επεκτάσεις και αναθεωρήσεις της αρχής της 
φυσικής επιλογής. Σε τούτη τη «συντηρητική» διάσταση του Γουίλσον και αρκε
τών άλλων κοινωνιοβιολόγων ασκήθηκε σφαιρική κριτική από θεωρητικούς της 
εξέλιξης που προχώρησαν πολύ περισσότερο στην αποφυσικοποίηση των αρχών 
συντονισμού στην οργανισμική βιολογία σε κάθε επίπεδο του έμβιου οργανι
σμού, από τα γονιδιακά τμήματα μέχρι τα οικοσυστήματα. Η κοινωνιοβιολογική 
θεωρία της εγκλείουσας αρμοστικότητας συντηρούσε ένα είδος περιβλήματος 
γύρω από τον οργανισμό και τους συγγενείς του, όμως τούτο το περίβλημα διαρ- 
ρήχθηκε επανειλημμένα στην εξελικτική θεωρία που διατυπώθηκε από τα τέλη 
της δεκαετίας του 1970 και στη δεκαετία του 1980.

Ο Ντώκινς (Dawkins 1976, 1982) συγκαταλέγεται σε εκείνους που διατάρα- 
ξαν με τον πιο ριζοσπαστικό τρόπο τον κυβοργικό βιολογικό ολισμό, και με την 
έννοια αυτή διέπεται βαθύτατα από μια μεταμοντέρνα συνείδηση, στην οποία η 
λογική της αλληλοδιείσδυσης του κειμενικού, του τεχνολογικού και του έμβιου 
καθώς και η βαθύτατη θεωρητικοποίηση όλων των πιθανών κειμένων και σωμά
των ως στρατηγικών συναθροίσεων κατέστησαν τις ιδέες του «οργανισμού» ή 
του «ατόμου» άκρως προβληματικές. Ο ίδιος αγνοεί το μυθικό, όμως αυτό δια- 
ποτίζει τα κείμενά του. Ο «οργανισμός» και το «άτομο» δεν εξαφανίστηκαν πιο 
πολύ αποφυσικοποιήθηκαν πλήρως. Δηλαδή είναι ενδεχομενικές κατασκευές 
από την οπτική γωνία του βιολόγου, κι όχι μόνο στα ασύνδετα παραληρήματα 
της πολιτισμικής κριτικής ή της φεμινιστικής ιστορίας της επιστήμης.

Ο Αίο Μπας επανερμήνευσε δύο σημαντικές διαδικασίες ή αντικείμενα που 
συνέχισαν να αντιστέκονται στην αποφυσικοποίηση αυτή: 1) την εμβρυακή ανά
πτυξη του κυήματος, δηλαδή την ίδια τη διαδικασία κατασκευής ενός ατόμου· 2) 
τις αλληλεπιδράσεις του ανοσοποιητικού συστήματος, δηλαδή τα συμβολικά μέ
σα για τη συντήρηση της ακεραιότητας του ενός ενώπιον των πολλών. Το βασικό 
επιχείρημά του για το ανοσοποιητικό σύστημα είναι ότι συντίθεται από αρκετές
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παραλλαγές κυτταρικών γενεαλογικών σειρών, που καθεμιά τους επιδιώκει τους 
δικούς της αντιγραφικούς «σκοπούς». Οι αντιμαχόμενες κυτταρικές γενεαλογι
κές σειρές εξυπηρετούν τη λειτουργία των σωματικών κυττάρων επειδή:

οι υποδοχείς που διασφαλίζουν την απέκκριση των αυξητικών μιτογόνων επί
σης προκαλούν τη λειτουργία σωματικών κυττάρων. Το κυτταροτοξικό Τ λεμ
φοκύτταρο αναγνωρίζει το στόχο του με την ίδια διάταξη υποδοχέα που χρησι
μοποιεί το μακροφάγο προκειμένου να ενεργοποιήσει τούτη την κυτταρική γε
νεαλογική σειρά. Το αναγκάζει να επιτεθεί στο μολυσμένο κύτταρο ο ίδιος 
υποδοχέας που απαιτείται για να αποκτήσει μιτογόνα από τα κύτταρα βοη
θούς ... Το ανοσοποιητικό σύστημα δουλεύει αξιοποιώντας την εγγενή τάση 
των κυττάρων να αυξάνουν περισσότερο την αντιγραφική τους συχνότητα 
(Buss 1987:87).

Το άτομο είναι δεν είναι ο ύψιστος καρπός μόχθου της γήινης ιστορίας αλλά ένα 
τυχαίο συμβάν που υπακούει σε περιορισμούς. Τουλάχιστον δύο μονάδες επιλο
γής, η κυτταρική και η ατομική, σχετίζονται με τους οργανισμούς των μεταζώ- 
ω ν  και η «αρμονία» τους είναι άκρως ενδεχομενική. Τα μέρη δεν υπάρχουν για 
το όλον. Δεν υπάρχει καν σχέση μέρους/όλου, με οποιαδήποτε έννοια θα ανα
γνώριζε ο Αριστοτέλης. Η παθολογία είναι αποτέλεσμα μιας σύγκρουσης συμ
φερόντων ανάμεσα στις κυτταρικές και τις οργανισμικές μονάδες επιλογής. Ο 
Μπας κατά συνέπεια αναδιατύπωσε τα μέσα αυτοαναγνώρισης του πολυκύττα
ρου οργανισμού, τα μέσα συντήρησης των «ολοτήτων», μετατρέποντάς τα από 
εικονογράφηση της προτεραιότητας του συντονισμού στη βιολογική και την ια
τρική οντολογία σε κύριο μάρτυρα για τη μη αναγώγιμη τρωτότητα, πολλαπλό
τητα και ενδεχομενικότητα κάθε κατασκευής της ατομικότητας.

Τα δυνητικά νοήματα για τις εννοιολογήσεις της παθολογίας και της θεραπευ
τικής στο εσωτερικό της δυτικής βιοϊατρικής σε μια τέτοια κίνηση κεντρίζουν 
-τουλάχιστον- τη σκέψη. Υπάρχει άραγε τρόπος να στρέψουμε το λόγο που πρό- 
τειναν ο Γέρνε, ο Ντώκινς και ο Μπας σε μια αντιτασσόμενη/εναλλακτική/απε- 
λευθερωτική προσέγγιση, ανάλογη με την προσέγγιση του Γουίνογκραντ και του 
Φλόρες στη γνωστική διαδικασία και την έρευνα στους υπολογιστές; Τούτο το 
μεταμοντέρνο σώμα, τούτη η κατασκευή της πάντοτε τρωτής και ενδεχομενικής 
ατομικότητας, είναι άραγε αναγκαστικά ένα αυτοματοποιημένο πεδίο μάχης στον 
Πόλεμο των Άστρων που τοποθετείται στο εξωγήινο πια διάστημα του πιο μύχι
ου εσωτερικού του σώματος στη δυτική επιστήμη του ύστερου 20ού αιώνα; Τι θα 
μαθαίναμε για τούτο το ερώτημα αν ακούγαμε τις πολλές συγκαιρινές μας ανα
παραστάσεις του ανοσοποιητικού συστήματος στις πρακτικές οπτικοποίησης, 
στα δόγματα περί αυτοβοήθειας, στα μεταφορικά σχήματα των βιολόγων, στις 
συζητήσεις για τις ασθένειες του ανοσοποιητικού συστήματος και στην επιστη
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μονική φαντασία; Πρόκειται για τεράστια διερεύνηση, και στις επόμενες παρα
γράφους θα κάνω μόνο την αρχή σε μια σκιαγράφηση των ελάχιστων από τις ελ- 
πιδοφόρες, ορισμένες φορές, αλλά συχνότερα βαθύτατα ανησυχητικές, πρόσφα
τες πολιτισμικές παραγωγές του μεταμοντέρνου σώματος που διαμεσολαβείται 
από το ανοσοποιητικό σύστημα.12 Στην παρούσα φάση η ανάλυση μπορεί να 
συμβάλει μόνο στην εκλέπτυνση του ερωτήματος, όχι στην απάντησή του.

Ανοσολογική δύναμη: εικόνες, μυθοπλασίες, καθηλώσεις

Τούτο το κεφάλαιο ξεκίνησε υπενθυμίζοντας ότι η επιστήμη υπήρξε ταξιδιωτικός 
λόγος, στενά συνυφασμένος με τις άλλες μεγάλες αποικιοποιητικές και απελευ
θερωτικές αναγνώσεις και γραφές που είναι τόσο βασικές για τις συγκροτήσεις 
και τις αποδιαρθρώσεις των σημαδεμένων σωμάτων της φυλής, του φύλου και 
της τάξης στη νεωτερικότητα. Το αποικιοποιητικό και το απελευθερωτικό, το συ- 
γκροτητικό και το αποδιαρθρωτικό συσχετίζονται ως εσωτερικές εικόνες. Έτσι, 
συνεχίζω τούτη την περιήγηση μέσα από το μουσείο της επιστήμης στις κουλτού
ρες της ανοσολογίας με την εντύπωση τού «στεριά ενόψει!», την οποία περιέγρα
ψε ο συνάδελφος Τζέημς Κλίφορντ, καθώς περιμέναμε στο γραφείο του πρύτανη 
στο πανεπιστήμιό μας για μια συνάντηση το 1986. Το γραφείο του πρύτανη είχε 
διακοσμημένους τους τοίχους του με όμορφα επιχρωματισμένα φωτογραφικά 
πορτρέτα των εξωτερικών πλανητών στο ηλιακό σύστημα όπου ανήκει η γη. Κά
θε «φωτογραφία» δημιουργούσε στον θεατή την εντύπωση ότι είχε βρεθεί εκεί. 
Έμοιαζε σαν να είχε βρεθεί εκεί κάποιος άλλος παρατηρητής με αντιληπτικό σύ
στημα όμοιο με το δικό μας και με μια καλή φωτογραφική μηχανή· κατά κάποιο 
τρόπο θα πρέπει να ήταν δυνατόν να δούμε τις τεράστιες πλανητικές μάζες του 
Δία και του Κρόνου να εισέρχονται στο οπτικό πεδίο των μεγάλων διαστημό
πλοιων Voyager, καθώς διέσχιζαν τα αχανή πλάτη του διαστήματος. Οι άνθρωποι 
του 20ού αιώνα είναι συνηθισμένοι στην ιδέα ότι όλες οι φωτογραφίες είναι με 
μια έννοια κατασκευές, και ότι η φωτογραφία εμφανίζεται ως «μη κωδικοποιημέ- 
νο μήνυμα», δηλαδή παρουσιάζει το εικονιζόμενο σαν να υπάρχει απλώς εκεί, 
πράγμα που συνιστά αποτέλεσμα μιας πολυεπίπεδης ιστορικής διαδικασίας, στην 
οποία συμπεριλαμβάνεται κατεξοχήν η τεχνολογία (Barthes 1982· Haraway 
1984-1985· Petchesky 1987). Ομως οι φωτογραφίες των εξωτερικών πλανητών 
αυξάνουν κατά ολόκληρες τάξεις μεγέθους το διακύβευμα του ζητήματος αυτού. 
Οι πανέμορφες φωτογραφίες πέρασαν από διαδικασίες ανασύνθεσης που μετα

12. Η Emily Martin ξεκίνησε ένα τριετές ερευνητικό πρόγραμμα επιτόπιας έρευνας για τα 
δίκτυα του ανοσολογικού λόγου στα επιστημονικά εργαστήρια, τα μέσα μαζικής επικοινωνίας 
και ανάμεσα σε άτομα με και χωρίς AIDS.
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τρέπουν σε κάτι ολότελα παραπλανητικό τη μεταφορά του «ματιού της κάμε
ρας». Το στιγμιότυπο του Δία στο πρυτανικό γραφείο δεν είναι παρά μεταμοντέρ
νο φωτογραφικό πορτρέτο -  μια αποφυσικοποιημένη κατασκευή πρώτης τάξης, 
που δίνει την εντύπωση του απολύτως φυσιοκρατικού ρεαλισμού. Ένας βρέθηκε 
εκεί. Στεριά ενόψει! Τούτος ο ένας όμως ήταν ένα διαστημόπλοιο που έστειλε 
ψηφιοποιημένα σήματα σε έναν ολόκληρο κόσμο μετασχηματιστών και εικονο- 
ποιών σε ένα μακρινό μέρος που λέγεται «γη», όπου μπορούσαν να δημιουργη- 
θούν καλλιτεχνικές φωτογραφίες προκειμένου να δώσουν μια καθησυχαστική αί
σθηση ότι βρισκόταν εκεί ο Δίας, και διόλου τυχαία, οι αστροναύτες ή τουλάχι
στον κάποιοι υποθετικοί αστροναύτες που τα μάτια τους θα έβλεπαν το ίδιο χρω
ματικό φάσμα με κάποιο γήινο πρωτεύον θηλαστικό.

Η ίδια ανάλυση πρέπει να συνοδεύει κάθε παρατήρηση των θαυμάσιων φω
τογραφιών και άλλων απεικονιστικών κατασταλαγμάτων από τις συνιστώσες 
του ανοσοποιητικού συστήματος. Στο κάλυμμα του Immunology: A Synthesis 
(Golub 1987) παρουσιάζεται μια εικονιστική αντιγραφή του υπαινιγμού για μια 
συνθετική προσέγγιση που υπάρχει στον τίτλο: ένα πολύχρωμο γράφημα υπολο
γιστή της τριδιάστατης δομής της ινσουλίνης που δείχνει τους αντιγονικούς 
προσδιοριστές της συγκεντρωμένους σε συγκεκριμένες περιοχές. Ο Γκόλουμπ 
τονίζει την επίγνωση ότι τέτοιες εικόνες είναι κατασκευασμένες μνημονεύοντας 
τιμητικά τους δημιουργούς: «Εικόνα δημιουργημένη από τον John A. Tainer και 
την Elizabeth D. Getzoff». To συμβατικό σχήμα λόγου που παρουσιάζει τον 
επιστήμονα ως καλλιτέχνη διατρέχει πράγματι ολόκληρο το κείμενο του Γκό- 
λουμπ, έτσι ώστε η επιστημονική κατασκευή προσλαμβάνει την ιδιαίτερη χροιά 
της υψηλής τέχνης και της ιδιοφυίας περισσότερο από ό,τι των κριτικών θεω
ριών για τις παραγωγές του μεταμοντέρνου σώματος. Όμως οι δημοσιευμένες 
φωτογραφίες του Λέναρτ Νίλσον στο καλλιτεχνικό λεύκωμα με τίτλο The Body 
Victorious (Nilsson 1987) και στο National Geographic (Jaret 1986) επιτρέπουν 
να προκύψει ο αδιαμεσολάβητος οπτικός ορίζοντας της εντύπωσης «στεριά ενό
ψει!» (Πίνακες 9 και 10). Οι σκηνές καταστροφής, οι πλούσιες πτυχώσεις, τα 
υποβλητικά χρώματα και τα εξωγήινα τέρατα στο τοπίο του ανοσοποιητικού συ
στήματος βρίσκονται απλώς εκεί, μέσα μας. Ένα μακρύ λευκό ψευδοπόδιο προ
βάλλει από το μακροφάγο κύτταρο παγιδεύοντας ένα βακτήριο· οι προεξοχές 
των χρωμοσωμάτων κείτονται ισοπεδωμένες σε ένα γαλαζωπό σεληνιακό τοπίο 
κάποιου άλλου πλανήτη· σε ένα μολυσμένο κύτταρο ανθίζουν μυριάδες θανατη
φόρα τμήματα ιών στα κατάβαθα του εσωτερικού διαστήματος όπου χιλιάδες 
άλλα κύτταρα θα πέσουν θύματα· η κεφαλή ενός μηριαίου οστού, ρημαγμένη 
από μια αυτοάνοση νόσο, λάμπει σε κάτι που μοιάζει με ηλιοβασίλεμα ενός κό
σμου δίχως ζωή · τα καρκινικά κύτταρα περιβάλλονται από τις θανατηφόρες ευέ
λικτες μεραρχίες των φονέων Τ λεμφοκυττάρων που εκτοξεύουν χημικά δηλη
τήρια στα κακόβουλα προδοτικά κύτταρα του εαυτού.
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Η εξίσωση του Απώτατου Διαστήματος με το Εσώτατο Διάστημα, καθώς και 
των συναφών με αυτά λόγων για την εξωγήινη ζωή, για τα έσχατα σύνορα και 
τον πόλεμο υψηλής τεχνολογίας, είναι σχεδόν κυριολεκτική στην επίσημη ιστο
ρία με την οποία γιορτάστηκε η εκατοστή επέτειος από την ίδρυση της Εθνικής 
Γεωγραφικής Εταιρείας (Bryan 1987). Το κεφάλαιο που εξιστορεί με ποιον τρό
πο το National Geographic κάλυψε δημοσιογραφικά τις διαστημικές αποστολές 
Mercury, Gemini, Apollo και Mariner ονομάζεται «Διάστημα» και ξεκινά με το 
επίγραμμα «Σύμπαν ή Τίποτε: ιδού το δίλημμα». Το τελευταίο κεφάλαιο, γεμάτο 
με βιοϊατρικές εικόνες του Νίλσον και άλλων, τιτλοφορείται «Εσώτατο Διάστη
μα» και ξεκινά με το επίγραμμα «Η ύλη των άστρων αποκτά ζωή» (Bryan 1987: 
454, 352). Η φωτογραφία είναι εκείνη που πείθει τον θεατή για την αδελφική 
σχέση του εσώτατου και του απώτατου διαστήματος. Κατά παράδοξο τρόπο, 
όμως, στο απώτατο διάστημα βλέπουμε αστροναύτες στον στενό θάλαμο του 
εξερευνητικού σκάφους ή να αιωρούνται στο κενό σαν εξατομικευμένα έμβρυα 
στο σύμπαν, ενώ στο υποτιθέμενο γήινο διάστημα μέσα στο ίδιο μας το σώμα, 
βλέπουμε ξένους χωρίς ανθρώπινη μορφή που συνιστούν, υποτίθεται, τα μέσα 
με τα οποία τα σώματά μας διατηρούν την ακεραιότητα και την ατομικότητά 
μας, και μάλιστα την ανθρώπινη ιδιότητά μας, στην πραγματικότητα, απέναντι 
σε έναν κόσμο άλλων. Μοιάζει σαν να έχουν εισβάλει στο εσωτερικό μας τα ίδια 
τα δικά μας ξένα στοιχεία κατά βάση, κι όχι ακριβώς οι απειλητικοί «μη εαυτοί» 
ενάντια στους οποίους μας περιφρουρεί το ανοσοποιητικό σύστημα. Διόλου πα
ράξενο που η αυτοάνοση ασθένεια φέρει τόσο φριχτή σημασία, που σηματοδο- 
τείται από την πρώτη υποψία για την ύπαρξή της το 1901 με τον όρο horror au- 
totoxicus του Μόργκενροθ και του'Ερλιχ.

Το λεκτικό σχήμα των διαστημικών εισβολέων παραπέμπει σε ένα συγκε
κριμένο ερώτημα σχετικά με την κατεύθυνση του ταξιδιού: Προς ποια κατεύ
θυνση κινήθηκε η εισβολή; Από το διάστημα προς τη γη; Από έξω προς τα μέσα; 
Ή μήπως συνέβη το αντίστροφο; Τα σύνορα έχουν συμμετρική άμυνα; Το εσώ- 
τατο/απώτατο συνιστά άραγε ιεραρχημένη αντίθεση; Ο επεκτατικός δυτικός ια
τρικός λόγος στα αποικιοποιητικά συμφραζόμενα κατατρύχεται από την έμμονη 
ιδέα της μολυσματικής μετάδοσης και της εχθρικής διείσδυσης στο υγιές σώμα, 
καθώς και από την ιδέα της τρομοκρατίας και της ανταρσίας που ξεκινά από το 
εσωτερικό. Τούτη η προσέγγιση στην ασθένεια εμπεριείχε μια αποσβολωτική 
αντιστροφή: το αποικιοποιημένο υποκείμενο έγινε αντιληπτό ως εισβολέας. 
Απέναντι στις γενοκτονίες από ασθένειες που συνοδέυσαν την ευρωπαϊκή «δι
είσδυση» στην υφήλιο, το «έγχρωμο» σώμα του αποικιοποιημένου συγκροτή
θηκε ως σκοτεινή πηγή λοίμωξης, μόλυνσης, αταξίας και ούτω καθεξής, η οποία 
απειλούσε να κατακλύσει το λευκό ανθρώπινο γένος (τις πόλεις, τον προηγμένο 
πολιτισμό, την οικογένεια, το λευκό προσωπικό σώμα) με τις παρακμιακές ανα
θυμιάσεις της. Το ευρωπαϊκό δίκαιο καθιερώνοντας τα καταφύγια θηραμάτων
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στην Αφρική μετέτρεψε τους γηγενείς κατοίκους από το ανθρώπινο είδος στις 
«φυσικές προστατευόμενες περιοχές» είτε σε λαθροθήρες, εισβολείς στα ίδια 
τους τα εδάφη, είτε σε στοιχείο του βασιλείου της άγριας ζωής. Δεν πρέπει να 
υποβαθμίζονται τα κατάλοιπα από την ιστορία της αποικιοκρατικής τροπικής 
ιατρικής και της φυσικής ιστορίας στον ανοσολογικό λόγο του ύστερου 20ού αι
ώνα. Οι λόγοι για τις παρασιτικές ασθένειες και το AIDS προσφέρουν άφθονα 
σχετικά παραδείγματα.

Η χροιά του αποικιοκρατικού λόγου ηχεί επίσης στις αρχικές παραγράφους 
του Immunology: The Science o f  Non-Self Discrimination, που εξιστορούν τους 
κινδύνους της ατομικότητας με σχεδόν ηδυπαθές ύφος. Ο πρώτος κίνδυνος είναι 
η «συγχώνευση των ατόμων»:

Οι οργανισμοί στη ζούγκλα ή στα θαλάσσια βάθη -ιδίως τα φυτά αλλά και τα 
ζώα χωρίς ελευθερία κίνησης- συχνά βρίσκονται σε τόσο στενή εγγύτητα 
ώστε κινδυνεύουν μονίμως να χάσουν την ατομικότητά τους μέσω της συγχώ
νευσης ... Ωστόσο, η ολοκληρωτική συγχώνευση επέρχεται μόνο στην καλλι
τεχνική φαντασία· οι οργανισμοί στην πραγματικότητα παραμένουν ουσιαστι
κά διαχωρισμένοι, ανεξάρτητα από το πόσο κοντά μεταξύ τους ζουν και ανα
πτύσσονται (Klein 1982: 3).

Σε τούτα τα εξωτικά αλλοτροπικά μέρη κάθε τρόπος επαφής θα μπορούσε να 
απειλήσει τον ορθό αυτοπροσδιορισμό των θηλαστικών. Η αρμονία του οργανι
σμού, η προσφιλής θεματική των βιολόγων, εξηγείται με βάση την επιθετική 
άμυνα της ατομικότητας· και ο Κλάιν συνηγορεί σ ’ αυτό, αφού στο διδακτικό 
πρόγραμμα των προπτυχιακών μαθημάτων αφιερώνει ίσο χρόνο στην άμυνα, 
στη γενετική και την εξέλιξη. Δίνει κάπως την ίδια εντύπωση με το υπουργείο 
άμυνας που ανταγωνίζεται τον προϋπολογισμό των κοινωνικών υπηρεσιών στα 
κρατικά κονδύλια. Η ανοσολογία σύμφωνα με την αντίληψη του Κλάιν είναι 
«ενδοργανισμική αμυντική αντίδραση», η οποία ενεργεί με την «αναγνώριση, 
την επεξεργασία και την απόκριση». Ο Κλάιν ορίζει τον «εαυτό» με τη φράση 
«όλα όσα συνιστούν αναπόσπαστο στοιχείο ενός δεδομένου ατόμου» (Klein 
1982: 5, η έμφαση στο πρωτότυπο). Επομένως, εκείνο που λογίζεται ως άτομο 
αποτελεί τον πυρήνα του ζητήματος. Όλα τα άλλα είναι «μη εαυτός» και προκα- 
λούν αμυντική αντίδραση αν διασχιστούν τα σύνορα. Το παρόν κεφάλαιο, όμως, 
προσπάθησε κατ’ επανάληψη να προβληματοποιήσει ό,τι ακριβώς λογίζεται 
όντως ως εαυτός, κυρίως στο πλαίσιο των βιολογικών και των ιατρικών λόγων 
και πολύ λιγότερο στον μεταμοντέρνο κόσμο ευρύτερα.

Ένα διάγραμμα για την «Εξέλιξη των αναγνωριστικών συστημάτων» σε ένα 
πρόσφατο εγχειρίδιο ανοσολογίας αποσαφηνίζει την αλληλεπικάλυψη των θε
ματικών που αφορούν μια κυριολεκτικά «θαυμαστή» ποικιλομορφία, την κλι-
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μακωνόμενη περιπλοκότητα, τον εαυτό ως αμυνόμενο οχυρό και τη θεωρία για 
την εξωγήινη ζωή (Πίνακας 11). Κάτω από ένα διάγραμμα που κορυφώνεται 
στην εξέλιξη των θηλαστικών, τα οποία εκπροσωπούνται χωρίς άλλα σχόλια 
από έναν ποντικό και έναν αστροναύτη με πλήρη διαστημική εξάρτυση που φαίνε
ται να κάνει ένα βήμα προς τα έξω, ίσως στην επιφάνεια της σελήνης,13 ακολου
θεί η εξήγηση :

Από την ταπεινή αμοιβάδα που αναζητεί τροφή (πάνω αριστερά) στο θηλαστι
κό με τους πολύπλοκους χυμικούς και κυτταρικούς μηχανισμούς του ανοσο
ποιητικού (κάτω δεξιά), η διαδικασία της «αναγνώρισης του εαυτού σε αντιδια
στολή με τον μη εαυτό» φαίνεται να αναπτύσσεται σταθερά, ακολουθώντας το 
ρυθμό της αυξανόμενης ανάγκης των ζώων να διατηρήσουν την ακεραιότητά 
τους σε ένα εχθρικό περιβάλλον. Επομένως, η απόφαση για το ακριβές σημείο

13. Οι «άνθρωποι» και τα ποντίκια συσχετίζονται μονίμως στον ανοσολογικό λόγο επειδή 
τούτα τα συγγενικά ζωικά σώματα έχουν χαρακτηριστεί καλύτερα στο ανοσολογικό εργαστήριο. 
Για παράδειγμα, το Μείζον Σύμπλεγμα Ιστοσυμβατότητας (Major Histocombatibility Complex, 
MHC), ένα σύμπλεγμα γονιδίων τα οποία κωδικοποιούν ένα κρίσιμο φάσμα επιφανειακών σημά
των που συμμετέχουν σε όλα σχεδόν τα καίρια συμβάντα αναγνωριστικής απόκρισης του ανοσο
ποιητικού, έχει περιγράφει πολύ καλά και για τα δύο είδη. Το σύμπλεγμα αυτό ονομάζεται τόπος 
Η2 στον ποντικό και τόπος HLA στον άνθρωπο. Το Μείζον Σύμπλεγμα Ιστοσυμβατότητας (ΜΣΙ) 
κωδικοποιεί τι θα αναγνωριστεί ως «εαυτός». Ο τόπος συμμετέχει με κρίσιμο ρόλο στη «μείω
ση» των ιδιαιτεροτήτων. Το ΜΣΙ, που είναι εξαιρετικά πολυγονικό και πολυαλληλομορφικό, 
ίσως αποτελεί το κύριο σύστημα που επιτρέπει τη διάκριση ανάμεσα στον εαυτό και τον μη εαυ
τό. Ο «μη εαυτός» πρέπει να παρουσιάζεται σε ένα κύτταρο του ανοσοποιητικού συστήματος 
«στα συμφραζόμενα του εαυτού» δηλαδή, συνδεδεμένος με τα επιφανειακά σήματα που κωδι- 
κοποιούνται από το ΜΣΙ. Συγκριτικές μελέτες των αντιγόνων του ΜΣΙ με τις μοριακές δομές άλ
λων καίριων παραγόντων στις αποκρίσεις του ανοσοποιητικού (αντισώματα, αντιγόνα διαφορο
ποίησης των Τ λεμφοκυττάρων) οδήγησαν στην έννοια της «υπεροικογένειας των ανοσοσφαιρι- 
νών», που χαρακτηρίζεται από εκτεταμένες ομόλογες ακολουθίες οι οποίες υποδεικνύουν μια 
εξελικτική προέλευση από κάποιον κοινό γονιδιακό πρόγονο (Golub 1987: 202-233). Τα εννοιο- 
λογικά και εργαστηριακά εργαλεία που αναπτύχθηκαν προκειμένου να συγκροτηθεί η γνώση για 
το ΜΣΙ αποτελούν ολόκληρο μικρόκοσμο για την κατανόηση του μηχανισμού παραγωγής των 
σωμάτων στο ανοσοποιητικό σύστημα. Διάφορα αντιγόνα κωδικοποιημένα από το ΜΣΙ επιφέ
ρουν «δημόσιες» ή «ιδιωτικές» ιδιαιτερότητες, όροι που δηλώνουν βαθμίδες κοινών σε αντιδια
στολή με τα διαφοροποιητικά αντιγόνα, στο πλαίσιο μιας στενής γενετικής ομοιότητας αλλά όχι 
ταυτότητας. Θα μπορούσε να προσεγγίσει κανείς την ανοσολογία ως επιστήμη που κατασκευά
ζει τέτοια γλωσσόμορφα «διακριτικά χαρακτηριστικά» του επικοινωνιακού συστήματος του ορ
γανισμού. Πρόσφατες έρευνες για την «ανοχή» και τους τρόπους που τα θυμικά κύτταρα (λεμ
φοκύτταρα Τ) «εκπαιδεύουν» άλλα κύτταρα στο τι είναι και τι δεν είναι «εαυτός», παρακίνησαν 
τον βιολόγο Σκοτ Γκίλμπερτ να θέσει το ερώτημα μήπως αυτό ακριβώς είναι το ανοσολογικό 
αντίστοιχο της προτροπής «γνώθι σεαυτόν» (προσωπική συνέντευξη). Η ανάγνωση της ανοσο- 
λογικής γλώσσας απαιτεί άκρατο κυριολεκτικό πνεύμα και συνάμα αντίληψη για τη χρήση σχη
μάτων λόγου. Η Τζένιφερ Τέρυ εξέτασε το AIDS ως «τροπ(ολογ)ική πανδημία» (Terry αδημοσί
ευτη εργασία στο Πανεπιστήμιο της Σάντα Κρουζ, Καλιφόρνια).
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στο οποίο εμφανίστηκε η «ανοσία» είναι αμιγώς σημασιολογική (Playfair
1984: 3, η έμφαση στο πρωτότυπο).

Πρόκειται για τη σημασιολογία της άμυνας και της εισβολής. Πότε είναι αρκετά 
εαυτός ένας εαυτός που τα σύνορά του αναδείχτηκαν κεντρικό στοιχείο ολόκλη
ρων θεσμοποιημένων λόγων στην ιατρική, στον πόλεμο και τις επιχειρήσεις; Η 
ανοσία και το άτρωτο είναι αλληλοτεμνόμενες έννοιες, ζήτημα με σημαντικές 
συνέπειες σε μια πυρηνική κουλτούρα ανίκανη να χωρέσει την εμπειρία του θα
νάτου και του πεπερασμένου στον προσφερόμενο φιλελεύθερο λόγο για το συλ
λογικό και το προσωπικό άτομο. Η ζωή είναι ένα παράθυρο ανοιχτό στο τρωτό. 
Μοιάζει λάθος να το κλείσουμε. Η τελειότητα του πλήρως προστατευμένου, 
«νικηφόρου» εαυτού είναι ανατριχιαστική φαντασίωση, που συνδέει την αμοι
βάδα που τρέφεται με φαγοκύττωση και τον άνθρωπο που ταξιδεύει στο διάστη
μα αντιμετωπίζοντας ανθρωποφαγικά τη γη, σε μια εξελικτική τελεολογία των 
μετα-αποκαλυψιακών θεωριών περί εξωγήινης ζωής. Είναι ανατριχιαστική η 
φαντασίωση αυτή, είτε τοποθετείται στο αφηρημένο διάστημα του εθνικού αμε
ρικανικού λόγου είτε στο εξίσου αφηρημένο διάστημα του εσωτερικού των σω
μάτων μας.

Οι εικόνες που παριστάνουν το ανοσοποιητικό σύστημα ως πεδίο μάχης 
αφθονούν στις επιστημονικές σελίδες των καθημερινών εφημερίδων και στα πε
ριοδικά ευρείας κυκλοφορίας, όπως για παράδειγμα στο γράφημα του περιοδι
κού Time που δημοσιεύτηκε το 1984 και παρουσίαζε την «εισβολή» του ιού του 
AIDS στο κύτταρο ως εργοστάσιο. Ο ιός εικονίζεται ως τεθωρακισμένο άρμα, 
και οι ιοί που ετοιμάζονταν να βγουν από το απαλλοτριωμένο κύτταρο παρατάσ
σονται επίσης σαν σειρά τεθωρακισμένων αρμάτων έτοιμων να συνεχίσουν την 
προέλασή τους στο σώμα ως παραγωγική δύναμη. Το λογοπαίγνιο του National 
Geographic στο γράφημά του με τίτλο «Cell Wars» [«Ο Πόλεμος των Κυττά
ρων»] στο άρθρο του Τζάρετ «The Wars Within» βασιζόταν απροκάλυπτα στον 
Πόλεμο των Άστρων (Jaret 1986: 708-709). Η εικονοποιία της μάχης είναι συμ
βατική και δεν περιορίζεται στην πυρηνική και ψυχροπολεμική εποχή μας, αλλά 
έχει προσλάβει όλα τα ιδιαίτερα σημάδια των συγκεκριμένων ιστορικών κρίσε
ων. Το στρατιωτικοποιημένο, αυτοματοποιημένο εργοστάσιό αποτελεί προσφι
λή σύμβαση μεταξύ των εικονογράφων του ανοσοποιητικού συστήματος και 
όσων επεξεργάζονται φωτογραφίες του. Τα ιδιαίτερα ιστορικά σημάδια μιας 
ατομικότητας που συντηρείται από τον Πόλεμο των Άστρων14 σε μεγάλο βαθμό

14. Δεν μαθαίνουν μόνον οι εικονογράφοι του ανοσοποιητικού συστήματος από τις στρα
τιωτικές κουλτούρες· οι στρατιωτικές κουλτούρες στηρίζονται συμβιωτικά στο λόγο για το 
ανοσοποιητικό σύστημα, όπως ακριβώς οι σχεδιαστές στρατηγικής εμπνέονται και συμβάλ
λουν άμεσα στις πρακτικές των βιντεοπαιχνιδιών και της επιστημονικής φαντασίας. Για παρά-
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αποκτούν τη δυνατότητα να υπάρχουν χάρη στις προηγμένες τεχνολογίες οπτι- 
κοποίησης, που διαδραματίζουν επίσης κρίσιμο ρόλο στα υλικά μέσα διεξαγω
γής του μεταμοντέρνου πολέμου, των επιστημονικών ερευνών και των επιχειρη
ματικών δραστηριοτήτων, όπως είναι τα συστήματα γραφικών παραστάσεων με 
τη χρήση υπολογιστών, το λογισμικό τεχνητής νοημοσύνης και πολλά είδη συ
στημάτων σάρωσης.

Η «απεικόνιση» ή η «οπτικοποίηση» επίσης αναδείχτηκε σε στοιχείο της θε
ραπευτικής πρακτικής τόσο στο πλαίσιο των πρακτικών αυτοβοήθειας όσο και 
των κλινικών πρακτικών, κι εδώ αναδύθηκαν με οξύτητα οι αντιφατικές δυνατό
τητες και οι πολυδύναμες αμφισημίες στη βιοϊατρική τεχνολογία, το σώμα, τον 
εαυτό και τον άλλο. Το ανοσοποιητικό σύστημα έχει γίνει επικερδές έδαφος για 
πρακτικές καλλιέργειας της προσωπικότητας, μια σκηνή όπου καλούνται και 
ασκούνται αντιμαχόμενες μορφές εξουσίας. Στο Dr. Berger's Immune Power 
Diet, κάποιος «εσύ ο αήττητος» παροτρύνεται να βάλει «την ανοσοποιητική δύ
ναμη να εργαστεί προς όφελος σου» χρησιμοποιώντας το «Δείκτη Ανοσοποιητι
κού σου» (Berger 1985: 186). Στο πλαίσιο της μεγάλης παράδοσης ευαγγελικού 
κηρύγματος τίθεται στον αναγνώστη το ερώτημα: «Είσαι έτοιμος να πάρεις τον 
όρκο της ανοσοποιητικής δύναμης;» (Berger 1985: 4). Στο πλαίσιο οπτικοποιητι- 
κών πρακτικών αυτοβοήθειας, ο πάσχων μαθαίνει σε κατάσταση βαθιάς χαλάρω
σης να δημιουργεί εικόνες από τις διαδικασίες της νόσου και της ίασης, προκειμέ- 
νου να ελέγξει καλύτερα πολλές αισθήσεις του και συνάμα να επιδοθεί σε ένα εί
δος διαλογισμού για τα νοήματα της ζωής και του θανάτου από την ενσώματη 
πλεονεκτική σκοπιά που προσφέρουν τα απειροελάχιστα σημεία του μεταμο
ντέρνου σώματος. Τούτες οι ασκήσεις οπτικοποίησης δεν χρειάζεται απαραιτή- 
τως να αποτελούν πρωτότυπα για κάποιον Πόλεμο των Άστρων, αλλά αυτό συμ
βαίνει πολύ συχνά στη σχετική συμβουλευτική βιβλιογραφία. To National Geo
graphic ενστερνίζεται τούτη την προσέγγιση περιγράφοντας μια αντίστοιχη προ
σπάθεια: «Ένας νεαρός καρκινοπαθής στον Ιατρικό Τομέα του Νοσοκομείου

δείγμα, στο Military Review ο συνταγματάρχης Φρέντρικ Τίμερμαν υποστήριξε τη δημιουργία 
ενός επίλεκτου σώματος ειδικών στρατιωτικών δυνάμεων κρούσης στο στρατό του μέλλοντος 
με τα εξής λόγια:

Το πιο ταιριαστό παράδειγμα για να περιγράψουμε πώς θα λειτουργούσε τούτο το σύστημα είναι 
το πιο σύνθετο βιολογικό μοντέλο που γνωρίζουμε, δηλαδή το ανοσοποιητικό σύστημα του σώμα
τος. Μέσα στο σώμα υπάρχει μια αξιοσημείωτα σύνθετη μονάδα εσωτερικών σωματοφυλάκων.
Σε απόλυτους αριθμούς τα κύτταρά του είναι λίγα -  μόνο το ένα τοις εκατό περίπου των συνολι
κών κυττάρων του σώματος. Ωστόσο, αυτά συντίθενται από ειδικευμένους στην αναγνώριση, στο 
φόνο και στην ανασύσταση, καθώς και από μονάδες επικοινωνίας που αναζητούν τους εισβολείς 
εναντίον μας, χτυπούν συναγερμό, αναπαράγονται ταχύτατα και σπεύδουν κατά σμήνη για να επι
τεθούν προκειμένου να αποκρούσουν τον εχθρό ... Το τεύχος του Ιουνίου του 1986 του N ational 

G eographic περιλαμβάνει λεπτομερή σχετική παρουσίαση για τον τρόπο με τον οποίο λειτουργεί 
το ανοσοποιητικό σύστημα του σώματος (Timmerman 1987: 52).
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Άντερσον στο Χιούστον του Τέξας βομβαρδίζει με ακτίνες καρκινικά κύτταρα 
στο βιντεοπαιχνίδι “Τ Λεμφοκύτταρο Φονέας”, συνδυάζοντας διασκέδαση και 
θεραπεία» (Jaret 1987: 705). Άλλοι ερευνητές σχέδιασαν ερευνητικά πρωτόκολ
λα προκειμένου να αποφασίσουν αν η επιθετική εικονοποιία διαμεσολαβεί απο
τελεσματικά το θεραπευτικό έργο των οπτικοποιητικών αγωγών ή μήπως οι τε
χνικές χαλάρωσης και η μη επιθετική εικονοποιία «θα έκαναν δουλειά». Όπως 
ισχύει και με κάθε άλλη λειτουργία, «θα έκαναν δουλειά» για εκείνο που δεν μπο
ρεί να μείνει ανεξέταστο, και μάλιστα όχι μόνο με όρους των στατιστικών επι
βίωσης από τον καρκίνο. Η απεικόνιση συγκαταλέγεται στα οχήματα εξάπλωσης 
της «επιδημίας της σημασιοδότησης» στις κουλτούρες της μεταμοντέρνας θερα
πευτικής. Το διακύβευμα είναι το είδος συλλογικών και προσωπικών εαυτών που 
θα κατασκευαστούν σε τούτο το φαινόμενο οργανικής-τεχνολογικής-μυθικής- 
κειμενικής σημείωσης. «Εμείς» οι δυτικοί του ύστερου 20ού αιώνα, ως κυβόργια 
σε τούτο το νοηματικό πεδίο, πώς μπορούμε άραγε να φανταστούμε μια εικόνα 
που παρουσιάζει την τρωτότητά μας ως παράθυρο ανοιχτό στη ζωή;

Η ανοσία μπορεί επίσης να εννοηθεί με βάση κοινές ιδιαιτερότητες* με βάση 
τον ημιδιαπερατό εαυτό που είναι ικανός να συμπλακεί με άλλους (του ανθρώ
πινου αλλά και του μη ανθρώπινου είδους, του εσωτερικού και του εξωτερικού), 
όμως με πεπερασμένες συνέπειες πάντοτε* με βάση τα τοποθετημένα εφικτά και 
ανέφικτα στην εξατομίκευση και την ταύτιση* τέλος, με βάση τις επιμέρους συγ
χωνεύσεις και κινδύνους. Οι προβληματικές πολλαπλότητες των μεταμοντέρων 
εαυτών, που παριστάνονται αλλά και απωθούνται με τέτοια δύναμη στους κοκ- 
κοειδείς λόγους της ανοσολογίας, πρέπει να εισαχθούν σε άλλους αναδυόμενους 
δυτικούς και πολυπολιτισμικούς λόγους για την υγεία, τη νόσο, την ατομικότη
τα, την ανθρωπότητα και το θάνατο.

Η μαύρη αμερικανίδα συγγραφέας Οκτάβια Μπάτλερ στα δικά της μυθιστο
ρήματα επιστημονικής φαντασίας μάς καλεί να στοχαστούμε με νηφαλιότητα 
και με ελπίδα συνάμα τούτο το μεγάλο πολιτισμικό σχέδιο. Η Μπάτλερ, που 
αντλούσε από τη δεξαμενή των ιστοριών των μαύρων, των γυναικών και των 
απελευθερωτικών κινημάτων, αναρωτιόταν αγωνιωδώς σχετικά με τα σύνορα 
του τι λογίζεται ως ανθρώπινο είδος και τα όρια της έννοιας που έχει η «κυριό
τητα επί του εαυτού» ως έδαφος της «ανθρώπινης» ατομικότητας και εαυτότη- 
τας, καθώς και σχετικά με τις πρακτικές διεκδίκησής της. Η Μπάτλερ στο Clay s 
Ark (Butler 1984) ερευνά τις συνέπειες μιας ασθένειας με εξωγήινη προέλευση 
που εισβάλλει στη γη μέσα στα σώματα αστροναυτών κατά την επιστροφή τους 
από το διάστημα. Οι εισβολείς έχουν μετατραπεί σε αναπόσπαστο κομμάτι όλων 
των κυττάρων των μολυσμένων σωμάτων, αλλάζοντας τα ανθρώπινα όντα στα 
πιο μύχια επίπεδα του εαυτού τους. Οι εισβολείς επιβάλλουν μία και μοναδική 
προσταγή στους ξενιστές τους: την αντιγραφή. Το Clay 's Ark θυμίζει όντως το 
The Extended Phenotype του Ντώκινς* οι εισβολείς μοιάζουν ενοχλητικά με την
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«έσχατη» μονάδα φυσικής επιλογής που στοιχειώνει τις βιοπολιτικές φαντασίες 
των μεταμοντέρνων θεωρητικών της εξέλιξης και των σχεδιαστών οικονομικών 
μοντέλων. Στο βαθύτατα δυστοπικό αφήγημα της Μπάτλερ, οι άνθρωποι παλεύ
ουν να διατηρήσουν τις δικές τους περιοχές επιλογής και αυτοπροσδιορισμού, 
καθώς έρχονται αντιμέτωποι με την ασθένεια στην οποία έχουν μετατραπεί. Μέ
ρος της αποστολής τους είναι να τεχνουργήσουν μια μετασχηματισμένη σχέση 
με το «άλλο» μέσα στους ίδιους και με τα παιδιά που γεννιούνται από μολυσμέ- 
νους γονείς. Οι απόγονοι με την τετράποδη μορφή σημαδεύονται αρχετυπικά 
σαν να είναι το Κτήνος αυτοπροσώπως, όμως αποτελούν επίσης το μέλλον τού 
τι θα σημαίνει εφεξής να είσαι άνθρωπος. Η ασθένεια θα εξαπλωθεί σε όλη την 
υφήλιο. Αποστολή των πολυφυλετικών αντρών και γυναικών στο Clay’s Ark κα
ταλήγει να είναι η επανεπινόηση της διαλεκτικής ανάμεσα στον εαυτό και τον 
άλλο μέσα στην επιδημία σημασιοδότησης που εμφανίζεται και σηματοδοτείται 
από τη θεωρία για την εξωγήινη ζωή τόσο στο εσώτατο όσο και στο απώτατο 
διάστημα. Στο βιβλίο δεν κρίνεται το ζήτημα της επιτυχίας· το μόνο που θίγεται 
για πρώτη φορά είναι το πώς θα ονομαστεί η αποστολή.

Οι θεματικές του παγκόσμιου ολοκαυτώματος και του απειλητικού εσώτε
ρου άλλου ως εαυτού επανεμφανίζονται στο Dawn, το πρώτο μυθιστόρημα από 
τη σειρά Xenogenesis της Μπάτλερ. Η μυθοπλασία της Μπάτλερ δέχεται ως 
αξίωμα τη φυσική υπόσταση της υιοθεσίας και την αφύσικη βία των συγγενών. 
Η Μπάτλερ διερευνά τις αλληλοδιαπλοκές ανάμεσα στον άνθρωπο, τη μηχανή, 
τον ζωικό ή εξωγήινο μη ανθρώπινο οργανισμό και τις μεταλλάξεις τους, ιδίως 
ως προς τις άκρως προσωπικές συνθήκες της σωματικής ανταλλαγής και της 
νοητικής επικοινωνίας. Η μυθοπλασία της στο πρώτο μυθιστόρημα του Xeno
genesis αφορά τον τερατώδη φόβο και την ελπίδα ότι το παιδί εντέλει δεν θα 
μοιάζει με το γονιό. Ο γονιός δεν είναι ποτέ μόνον ένας. Τα τέρατα στην αγγλική 
γλώσσα (monster) μοιράζονται με το ρήμα καταδεικνύω (demonstrate) περισσό
τερα πράγματα από την κοινή τους ρίζα. Τα τέρατα σημαίνουν. Η μυθοπλασία 
της Μπάτλερ αφορά την αντίσταση στην προσταγή να αναδημιουργηθεί η ιερή 
εικόνα του ίδιου (Butler 1978). Η Μπάτλερ μοιάζει με την «Ντόρις Λέσινγκ, τη 
Μαρτζ Πήρσυ, την Τζοάνα Ρας, την Ούρσουλα λε Γκεν, τη Μάργκαρετ Άτγουντ 
και την Κρίστα Βολφ, [για τις οποίες] η επανεγγραφή του αφηγήματος της κατα
στροφής τις ωθεί στην επινόηση ενός εναλλακτικού μυθοπλαστικού κόσμου 
όπου το άλλο (φύλο, φυλή, είδος) δεν υπάγεται πια στο ίδιο» (Brewer 1987: 46).

Η καταστροφή, η επιβίωση και η μεταμόρφωση είναι οι θεματικές που απα
σχολούν διαρκώς την Μπάτλερ. Η αποκατάσταση μιας πρωταρχικής ιερής εικό
νας μπορεί να γίνει κακόγουστο αστείο από την προοπτική μιας οντολογίας βα
σισμένης στη μετάλλαξη, στη μεταμόρφωση και τη διασπορά. Η καταγωγή είναι 
ακριβώς εκείνο στο οποίο δεν έχουν πρόσβαση οι άνθρωποι της Μπάτλερ. Όμως 
τα μοτίβα είναι άλλο ζήτημα. Στο τέλος του Dawn η Μπάτλερ παρουσιάζει τη
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Λίλιθ -που το όνομά της θυμίζει την αρχική άπιστη σωσία της, την αποκηρυγμέ
νη σύζυγο του Αδάμ- έγκυο στο παιδί πέντε γεννητόρων, οι οποίοι προέρχονται 
από δύο είδη, τρία τουλάχιστον κοινωνικά και δύο βιολογικά φύλα, καθώς και 
από απροσδιόριστο αριθμό φυλών. Η Μπάτλερ, καθώς την απασχολούν τα ση
μαδεμένα σώματα, δεν γράφει για τον Κάιν και τον Χαμ αλλά για τη Λίλιθ, την 
έγχρωμη γυναίκα που οι αλλεπάλληλες αναμετρήσεις της με τους όρους της 
εαυτότητας, της επιβίωσης και της αναπαραγωγής απέναντι στην επαναλαμβα
νόμενη έσχατη καταστροφή προοιωνίζονται μια ειρωνική σωτηριολογική ιστο
ρία, με την ευεργετική τροπή της βασισμένη στην επαγγελία ότι μια γυναίκα θα 
συντρίψει την κεφαλή του όφι. Η σωτηριολογική ιστορία της Μπάτλερ δεν είναι 
ουτοπική αλλά διατηρεί τις βαθύτατες ρωγμές των αντιφάσεων και των ζητημά
των εξουσίας που εμφανίζονται σε κάθε επικοινωνία. Το αφήγημά της συνεπώς 
ενέχει τη δυνατότητα να εκφράσει κάποιο μεταφορικό σχήμα διαφορετικό από 
τη Δευτέρα Παρουσία της ιερής εικόνας. Κάποια άλλη τάξη διαφοράς θα μπο
ρούσε να είναι πιθανή στο Xenogenesis -  και στην ανοσολογία.

Η Λίλιθ Αϊγιάπο της αφήγησης είναι μια νεαρή αμερικανίδα μαύρη που δια
σώζεται μαζί με ένα πολύχρωμο συνονθύλευμα όσων απέμειναν από την ανθρω
πότητα πάνω σε μια γη παγιδευμένη στο έλεος του πυρηνικού πολέμου. Η Λίλιθ 
έχει χάσει τα πάντα, όπως όλοι οι επιζήσαντες άνθρωποι. Ο γιος της και ο δεύτε
ρης γενιάς νιγηριανής καταγωγής αμερικανός σύζυγός της είχαν πεθάνει σε ατύ
χημα πριν από τον πόλεμο. Η ίδια επέστρεψε στα θρανία με την αόριστη σκέψη 
ότι ίσως γινόταν ανθρωπολόγος. Η πυρηνική καταστροφή, όμως, ακόμη πιο ριζι
κά και ολοκληρωτικά από το δουλεμπόριο και τις άλλες μεγάλες γενοκτονίες της 
ιστορίας, κουρέλιασε όλες τις ορθολογικές και φυσικές συνδέσεις με το παρελ
θόν και το μέλλον τόσο γ ι’ αυτήν όσο και για όλους τους άλλους. Οι Οανκάλι, το 
εξωγήινο είδος που στην αρχή πίστεψε ότι η ανθρωπότητα είχε την πρόθεση να 
αυτοκτονήσει κι επομένως θα ήταν άκρως επικίνδυνο να προσπαθήσει να τη 
διασώσει, κρατούν τα ανθρώπινα απομεινάρια σε κατάσταση αναστολής των 
βασικών ζωτικών λειτουργιών για 250 χρόνια, αν εξαιρεθούν ορισμένα ενδιάμε
σα διαστήματα ανάκρισης. Οι Οανκάλι, που δεν διαθέτουν ανθρώπινα αισθητη
ριακά όργανα, μοιάζουν με είδος πρωτευόντων που έχει τη μορφή μέδουσας: τα 
κεφάλια και σώματά τους καλύπτονται από πλοκάμια με πολλές ικανότητες σαν 
τους θαλάσσιους ασπόνδυλους οργανισμούς της γης. Τούτα τα ανθρωποειδή 
οφιόμορφα όντα μιλούν στη γυναίκα και την παροτρύνουν να τους αγγίξει με 
έντονη προσωπική οικειότητα, η οποία θα οδηγήσει την ανθρωπότητα σε μια τε
ρατώδη μεταμόρφωση. Η Λίλιθ, ξεγυμνωμένη με πολλούς τρόπους, μάχεται για 
την επιβίωση, την εμπρόθετη υποκειμενικότητά της και τις επιλογές της ζώντας 
σε μετατοπιζόμενα σύνορα που διαμορφώνουν τη δυνατότητα νοήματος.

Οι Οανκάλι δεν διασώζουν τα ανθρώπινα όντα μόνο και μόνο για να τα βοη
θήσουν να επιστρέφουν αμετάβλητα σε μια αποκαταστημένη γη. Οι ίδιοι έχουν
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χάσει την καταγωγή τους μέσα από μια ατέλειωτη μακριά σειρά συγχωνεύσεων 
και ανταλλαγών που χάνονται στα βάθη του χρόνου και του χώρου: οι Οανκάλι 
είναι έμποροι γονιδίων. Η ουσία τους είναι η ενσώματη δοσοληψία, η συνομιλία, 
η επικοινωνία -  με μια χροιά εκδίκησης. Είναι στη φύση τους να γίνονται πάντο
τε μαμή του εαυτού τους ως άλλου. Τα ίδια τα σώματά τους είναι τεχνολογίες 
ανοσίας και γενετικής, που ωθούνται στην ανταλλαγή, την αντιγραφή, την επι
κίνδυνη οικειότητα πέρα από τα σύνορα του εαυτού με τον άλλο και πέρα από 
την εξουσία των εικόνων. Δεν διαφέρουν πολύ από εμάς. Οι Οανκάλι με το πολυ
πλόκαμο κεφάλι όμως, διαφορετικά από εμάς, δεν κατασκευάζουν ανόργανες τε
χνολογίες προκειμένου να διαμεσολαβήσουν στους αυτοσχηματισμούς και τους 
μετασχηματισμούς τους. Αντίθετα, είναι περίπλοκα δικτυωμένοι με ένα σύμπαν 
ζωντανών μηχανών, που είναι όλες τους εταίροι στον μηχανισμό παραγωγής του 
σώματός τους, συμπεριλαμβανομένου του σκάφους στο οποίο διαδραματίζεται 
το Dawn. Ωστόσο, τα ξεριζωμένα αιχμάλωτα σπαράγματα της ανθρωπότητας, 
που συνωστίζονται ασφυκτικά μέσα στο σώμα του σκάφους των εξωγήινων θυ
μίζουν αναπόφευκτα το τρομερό Πέρασμα του Ατλαντικού Ωκεανού από τα δου
λεμπορικά καράβια που έφεραν τους προγόνους της Αίλιθ σε έναν «Νέο Κό
σμο». Και σ’ αυτό επίσης οι όροι επιβίωσης βασίζονταν στο εξαναγκαστικό 
«εμπόριο γονιδίων» που τροποποίησε διά παντός τα νοήματα του εαυτού και του 
άλλου για όλους τους «εταίρους» στην ανταλλαγή. Στο επιστημονικοφανταστικό 
«Πέρασμα» της Μπάτλερ, όσοι άνθρωποι απομένουν κοιμούνται μέσα σε εξημε
ρωμένους σαρκοφάγους φυτόμορφους λοβούς, ενώ οι Οανκάλι κάνουν ό,τι μπο
ρούν για να θεραπεύσουν την ερειπωμένη γη. Πολλά έχουν χαθεί για πάντα, 
όμως το εύθραυστο στρώμα ζωής που μπορεί να συντηρήσει μια άλλη μορφή ζω
ής έχει αποκατασταθεί, κι έτσι η γη είναι έτοιμη να αποικιστεί ξανά από μεγαλό
σωμα ζώα. Οι Οανκάλι δείχνουν έντονο ενδιαφέρον για τους ανθρώπους ως δυ
νάμει εταίρους στις ανταλλαγές τους, εν μέρει επειδή οι άνθρωποι έχουν φτιαχτεί 
από τόσο όμορφες και επικίνδυνες γενετικές δομές. Οι Οανκάλι πιστεύουν ότι οι 
άνθρωποι έχουν το μοιραίο, αλλά επανορθώσιμο, ψεγάδι να είναι από τη γενετι
κή τους φύση ταυτόχρονα ευφυείς και ιεραρχικά οργανωμένοι. Αντίθετα, τα εξω
γήινα πλάσματα ζουν στις μεταμοντέρνες γεωμετρίες των τεράστιων ιστών και 
δικτύων, όπου τα άτομα ως κομβικά σημεία διατηρούν ακόμη έντονα τη σπου- 
δαιότητά τους. Τα δίκτυα αυτά πολύ δύσκολα θα κρίνονταν αθώα ως προς την 
εξουσία και τη βία· η ιεραρχία δεν είναι η μοναδική μορφή της εξουσίας -  τόσο 
για τους εξωγήινους όσο και για τους ανθρώπους. Οι Οανκάλι κατασκευάζουν 
«τυπώματα» από όλους τους πρόσφυγές τους και μπορούν να εκτυπώσουν αν
θρώπινα αντίγραφα από τούτες τις νοητικο-οργανικο-τεχνολογικές εικόνες. Τα 
αντίγραφα επιτρέπουν μεγάλο βαθμό γονιδιακών συναλλαγών. Οι Οανκάλι 
έχουν ενθουσιαστεί επίσης με το «ταλέντο» της Αίλιθ στον καρκίνο, που σκότω
σε αρκετούς συγγενείς της, όμως στα δικά τους «χέρια» θα εξελισσόταν σε ανα-
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γεννητική και μεταμορφωτική τεχνολογία. Οι Οανκάλι όμως θέλουν κάτι περισ
σότερο από την ανθρωπότητα- θέλουν ολοκληρωμένη δοσοληψία, η οποία θα 
απαιτήσει την προσωπική επαφή της σεξουαλικής ανάμειξης και της ενσώματης 
κυοφορίας σε ένα κοινό αποικιακό ριψοκίνδυνο εγχείρημα, στο πιο απίθανο μέ
ρος, στην κοιλάδα του Αμαζόνιου. Η ανθρώπινη ατομικότητα πρόκειται να αμφι
σβητηθεί από κάτι που υπερβαίνει κατά πολύ την τεχνολογία επικοινωνίας των 
Οανκάλι, η οποία μεταφράζει τα άλλα όντα στον εαυτό τους ως σημεία, εικόνες 
και μνήμες. Η κυοφορία θέτει το ακανθώδες ζήτημα της συναίνεσης, του αυτε
ξούσιου και της αγάπης που έχουν οι άνθρωποι για τον εαυτό τους ως ιερή εικό
να, σημείο του ίδιου. Οι Οανκάλι έχουν την πρόθεση να επιστρέφουν στη γη ως 
εμπορικοί εταίροι όσων απέμειναν από την ανθρωπότητα. Στη διαφορά έγκειται 
η ανεπανόρθωτη απώλεια της ψευδαίσθησης του ενός.

Η Λίλιθ έχει επιλεγεί για να εκπαιδεύσει και να γίνει οδηγός στην πρώτη 
ομάδα των αφυπνισμένων ανθρώπων. Πρόκειται να γίνει ένα είδος μαμής ή μη
τέρας στη διαδικασία με την οποία αυτοί οι ριζικά διαλυμένοι από τον ατομικό 
όλεθρο άνθρωποι θα αναδυθούν από το κουκούλι τους. Αποστολή τους θα είναι 
να δημιουργήσουν μια κοινότητα. Προηγουμένως όμως η Λίλιθ συνδέεται σε 
μια οικογένεια των Οανκάλι με το νέο γόνο της, το Νικάντζ, ένα οολόι, πριν από 
τη φάση της μεταμόρφωσης. Η Λίλιθ πρόκειται να μάθει από το Νικάντζ, που 
τροποποιεί ανεπαίσθητα το νου και το σώμα της έτσι ώστε να μπορεί να ζει πιο 
ελεύθερα ανάμεσα στους Οανκάλι- κι εκείνη πρόκειται να το προστατέψει στη 
διάρκεια της μεταμόρφωσής του, από την οποία βγαίνουν και οι δύο βαθύτατα 
συνδεδεμένοι. Ένα ενήλικο οολόι, προικισμένο με δεύτερο ζευγάρι χέρια, είναι 
το τρίτο κοινωνικό φύλο των Οανκάλι, ένα ουδέτερο ον που χρησιμοποιεί τα ει
δικά εξαρτήματά του για να μεσολαβήσει και να πραγματοποιήσει με τη γενετι
κή μηχανική τη γονιδιακή ανταλλαγή για κάθε είδος και οικογένεια. Κάθε παιδί 
στους Οανκάλι έχει από έναν γονέα αρσενικού και θηλυκού φύλου, που είναι 
συνήθως αδέλφια μεταξύ τους, και ένα οολόι από μια άλλη ομάδα, φυλή ή ημι- 
φύλιο. Η λέξη οολόι στις γλώσσες των Οανκάλι σε μία μετάφρασή της σημαίνει 
«χιλιάκριβοι ξένοι». Οολόι θα είναι οι μεσολαβητές ανάμεσα στους τέσσερις 
άλλους γονείς του προγραμματισμένου παιδιού που θα γεννηθεί από τη δια
σταύρωση των ειδών. Η ετεροφυλοφιλία εξακολουθεί να μην τίθεται σε αμφι
σβήτηση, μολονότι είναι πιο περίπλοκα διαμεσολαβημένη. Εδώ, στο Dawn, δεν 
ενοικούν τα διαφορετικά κοινωνικά υποκείμενα, τα διαφορετικά κοινωνικά φύ
λα που θα μπορούσαν να εμφανιστούν από μια άλλη σωματοποίηση της αντί
στασης στην επιβεβλημένη ετεροφυλοφιλική αναπαραγωγική πολιτική.

Οι χιλιάκριβοι ξένοι μπορούν να χαρίζουν ηδονή διασχίζοντας τα σύνορα της 
ομάδας, του βιολογικού και του κοινωνικού φύλου και του ζωικού είδους. Τούτη 
η μοιραία ηδονή σημαδεύει τη Λίλιθ στα μάτια των άλλων αφυπνισμένων αν
θρώπων, έστω κι αν εκείνη δεν έχει ακόμη συναινέσει σε μια εγκυμοσύνη. Κα



338 ΔΙΑΦΟΡΙΚΗ ΠΟΛΙΤΙΚΗ ΓΙΑΑΝΙΔΙΕΣ/ΑΝΙΔΙΟΠΟΙΗΜΕΝΕΣ ΑΛΛΕΣ

θώς έρχεται αντιμέτωπη με τις σωματικές και νοητικές αλλαγές που της συμβαί
νουν και με τη σύνδεσή της με το Νικάντζ, οι άλλοι άνθρωποι δεν την εμπιστεύ
ονται ότι εξακολουθεί να ανήκει στο είδος τους, ανεξάρτητα από το αν κυοφορεί 
ή όχι ένα εξωγήινο και ανθρώπινο παιδί. Ούτε η Λίλιθ τους εμπιστεύεται. Ανη
συχώντας ότι η ίδια μολοντούτο παίζει προδοτικό ρόλο καθοδηγώντας τους συ
νανθρώπους της, αναλαμβάνει να τους εκπαιδεύσει με την πρόθεση να επιζή- 
σουν και να δραπετεύσουν αμέσως μόλις επιστρέφουν στη γη, διατηρώντας την 
ανθρωπιά τους όπως την κρατούσαν οι παλιότεροι άνθρωποι. Στο διάστημα της 
εκπαίδευσης, κάθε θηλυκός άνθρωπος ζευγαρώνει με έναν αρσενικό άνθρωπο, 
και κατόπιν κάθε ζευγάρι υιοθετείται από ένα ενήλικο οολόι, θέλοντας και μη. Η 
Λίλιθ χάνει τον κινεζικής καταγωγής αμερικανό εραστή της, τον Τζόζεφ, που 
δολοφονείται από τους καχύποπτους και εξοργισμένους ανθρώπους. Τελικά, οι 
άνθρωποι της πρώτης ομάδας, έχοντας αποξενωθεί από το οολόι τους και ελπί
ζοντας να δραπετεύσουν, είναι έτοιμοι να ξεκινήσουν για τη γη. Είναι αμφίβολο 
αν εξακολουθούν να έχουν την ικανότητα να αποκτήσουν παιδιά χωρίς το οολόι 
τους. Ίσως αυτό είναι κάτι περισσότερο από το άτομο ενός σεξουαλικά αναπα- 
ραγόμενου είδους που έχει πάντοτε περισσότερους από έναν γονέα· ίσως το εί
δος να απαιτεί επίσης πολλαπλές διαμεσολαβήσεις της αντιγραφικής βιοπολιτι- 
κής του. Η Λίλιθ ανακαλύπτει ότι πρέπει να μείνει πίσω ώστε να εκπαιδεύσει μια 
άλλη ομάδα, κι η επιστροφή της στη γη αναβάλλεται επ’ αόριστον. Ωστόσο, έχει 
μείνει έγκυος από το Νικάντζ με το σπέρμα του Τζόζεφ και τα γονίδια των συ
ντρόφων του. Η Λίλιθ δεν συναίνεσε σ ’ αυτό, και το πρώτο βιβλίο του Xenogen- 
esis την αφήνει με την ακατανόητη παρηγοριά του οολόι ότι «οι διαφορές θα 
μείνουν κρυφές μέχρι τη μεταμόρφωση» (Butler 1987: 263). Η Λίλιθ δεν συμφι
λιώνεται με την ιδέα: «Αλλά δεν θα ανήκουν στο ανθρώπινο είδος. Αυτό είναι το 
σημαντικό. Δεν μπορείς να το καταλάβεις, όμως αυτό είναι το σημαντικό». Ο χι
λιάκριβος ξένος αποκρίνεται: «Το παιδί μέσα σου είναι το σημαντικό» (Butler 
1987: 263). Η Μπάτλερ δεν επιλύει το δίλημμα. Τα αντιμαχόμενα σχήματα του 
ίδιου και του διαφορετικού, στο όποιο πιθανό μέλλον, διακυβεύονται στο ημιτε
λές αφήγημα για το εμπόριο που διασχίζει τα επιμέρους πολιτισμικά, βιοτεχνο- 
λογικά και πολιτικά σύνορα που χωρίζουν αλλά και συνδέουν το ζώο, τον άν
θρωπο, τη μηχανή σε έναν σύγχρονο παγκόσμιο κόσμο όπου η επιβίωση αποτε
λεί διακύβευμα. Τέλος, τούτος είναι ο διαφιλονικούμενος κόσμος όπου έχουμε 
τοποθετηθεί, με ή χωρίς τη συναίνεσή μας. «[Η Λίλιθ] ξέσπασε σε πικρό γέλιο. 
“Θα μπορούσα να το σκεφτώ αυτό σαν επιτόπια έρευνα -  πώς στο διάβολο όμως 
θα καταφέρω να ξεφύγω από το πεδίο;”» (Butler 1987: 91 ).

Δεν υπάρχει έξοδος από τούτο το πεδίο διαφορών, το γεμάτο από υποσχέσεις 
και τρόμο για τις κυβοργικές σωματοποιήσεις και τις τοποθετημένες γνώσεις. 
Ανθρωπολόγοι πιθανών εαυτών, είμαστε τεχνικοί πραγματοποιήσιμων εκδοχών 
του μέλλοντος. Η επιστήμη είναι πολιτισμός.
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ανεργία 248-249,250-251 
ανθρώπινη εξέλιξη 46,52,60-61, 63-68, 120,131 
ανθρωπισμός 112-113, 117,121, 295· φεμινιστι

κός 101· μαρξιστικός 27,210,227 
ανθρωπολογία 68,214· φυσική 62· βλ. επίσης αν

θρώπινη εξέλιξη
ανθρωπος-κυνηγός, βλ. υπόθεση κυνηγιού 
«ανορθολογικότητες» 77 
ανοσία / άτρωτο 331-3
ανοσοποιητικό σύστημα / ανοσολογία 301 -306, 

309-314,316,319,321-333

ανταγωνισμός 50-51, 59,92-93· επιθετικός 38· σε
ξουαλικός 94

αντίγραφο 319, βλ. επίσης γονίδιο 
«αντικειμενικότητα» 119,271-298,308 
αντικειμενοποίηση 208,212,239 
αξιολογικά ουδέτερη αλήθεια 24-25, βλ. επίσης 

αντικειμενικότητα
«απεικόνιση» / «οπτικοποίηση» της θεραπευτικής 

πρακτικής 332 
αποδόμηση 275,276 
αποειδίκευση 249
αποικιοκρατικός / αντιαποικιοκρατικός λόγος 167, 

171,234-235,329
Απώτατο / Εσώτατο Διάστημα 326-329 
Αριστοτέλης 124,293,325 
Αρντρεϋ, Ρόμπερτ (Robert Ardrey) 62 
αρσενικά, βλ. επικράτηση / κυριαρχία και υπόθεση 

του κυνηγιού, σεξισμός / μισογυνισμός 
«αρσενικό άλφα» 36,38 
ασθένεια 299-300,312-313,328-329· εξωγήινες 

333-334
ατομικότητα· γυναικεία ατομικότητα 318-319· 

κίνδυνοι της ατομικότητας 329· πρόβλημα της 
ατομικότητας 312,319 

Ατσέμπε, Τσινούα (Chinua Achebe) 176-177 
αυστραλοπίθηκος 63 
αυταρχική προσωπικότητα 37 
αυτοάνοση ασθένεια 328 
«αυτοδιάθεση του σώματος» 149,218 
αφθονία 104

AIDS 299-300,331

Β λεμφοκύτταρα 321
Β' Παγκόσμιος Πόλεμος 91
Βάρλεϋ, Τζον (John Varley) 259,267,279,280
βελτιστοποίηση 75,99
βιντεοπαιχνίδια 252
βιοϊατρικό ιδίωμα 300
βιολογική διαφοροποίηση 94-95
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βιολογικός ντετερμινισμός 27,53,108,112,154, 
202,205,227,293,296 

βιομηχανική επανάσταση 23 
βιοσυμπεριφορικές/βιοκοινωνικές επιστήμες 24, 

27-28,39,69, βλ. επίσης πρωτεύοντα, πρωτευο- 
ντολογία, κοινωνιοβιολογία 

βιοτεχνολογία 245-247
και εταιρείες βιοτεχνολογικές 305 

Βιτίγκ, Μονίκ (Monique Wittig) 207,208,259-260 
βλασφημία 223
βρεφοκτονία 127,148-50,155-159 
βρεφοκτονία στο ανθρώπινο είδος 155,157 
βρέφη, πρωτεύοντα 146

Blade Runner (Σκοτ) 265 
Brewer 334
Bride Price, The(Εμετσέτα) 177 

Γαλιλαίος 108,117
γάμος· γάμος και ανταγωνιστική σχέση φύλων 

208· γάμος και εικόνες 180· γενετική καινοτο
μία 94-95

γενετική, ως γλωσσολογική επιστήμη 75 
Γένσεν, Αρθουρ 133
Γ έρκις, Ρόμπερτ Μηρνς (Robert Meams Yerkes)

31 -32,34,44, 72,74-90,97,99-100, 129, 161 
Γέρνε, Νηλς (Niels Κ. Jeme) 322-323,325 
Γ ιανγκ, Άιρις (Iris Young) 209-210 
γίββωνες 34
Γ κίλμπερτ, Σάντρα (Sandra Gilbert) 108 
Γ κέι κινήματα 211,310
Γκέρσον, Ρίτσαρντ K. (Richard K. Gershon) 303- 

304
Γ κίλιγκαν (Carol Gilligan) 213 
Γ κίλμπερτ, Σκοτ (Scott Gilbert) 314,330 
Γκιούμπαρ, Σούζαν (Susan Gubar) 108 
Γ κόλουμπ,Έντουρντ Σ. (Edward S. Golub) 304, 

327
Γκόρντον, Ρίτσαρντ (Richard Gordon) 248 
Γ κούνταλ, Τζέην (Jane Goodall) 45 
Γ κρέγκορυ (Michael Gregory) 113 
Γ κρην, Μαρτζ (Maijorie Grene) 113 
Γκρίφιν, Σούζαν (Susan Griffin) 260 
Γ κρόσμαν, Ρέιτσελ (Rachel Grossman) 247 
γλώσσα· γλώσσα και ερμηνεία 315· γλώσσα και 

πραγματικότητα 107-108, 119-120,124-125- 
προβλήματα με τη γλώσσα 191-197· φαλλοκρα- 
τική γλώσσα 110· φυλογένεση της γλώσσας 83 · 
γλωσσική πολιτική 262· σχέση σώματος με 
γλώσσα 275

γνώση· ανεύθυνοι γνωστικοί ισχυρισμοί 283· τοπι

κές γνώσεις 288· αντικείμενο γνώσης 293-298, 
308· τοποθετημένες γνώσεις 168-169,280,294· 
ερμηνεία της γνώσης από κοινωνική κατασκευ- 
ασιοκρατία 272-275

γονίδια 94,96,109-110,112- στρατηγικές μεγι
στοποίησης της γενετικής καταλληλότητας 159· 
νέοι γονότυποι 94-95 

γονιδίωμα 318,322 
γονική επένδυση 93,94-95,111 
Γ ουαϊστάιν, Ναόμι (Naomi Weisstein) 118,120 
Γ ουίβερ, Γ ουόρεν (Warren Weaver) 90 
Γουίλσον,Έντουαρντ Ο. (Edward Ο. Wilson) 72, 

74,90,97-101, 103, 113, 115-117, 149-151,
154.324

Γ ουίνογκραντ, Τέρι (Terry Winograd) 314-316,
323.325

Γ ουλφ, Βιρτζίνια 266 
«γουμανισμός» 179-181,182-183 
Γουόκερ, Άλις (Alice Walker) 175,179,181, 215 
Γ ουόλντ, Τζωρτζ (George Wald) 115 
Γ ουόσμπερν, Σέργουντ (Sherwood Washburn) 34, 

46-47,53-54,57-66,68,114,130-147,149-150, 
152-156,161,163 

γραμματισμός 261 
γυναικείες σπουδές 165-188 
γυναικείο κίνημα 133,167,197-198, βλ. επίσης 

φεμινισμός
γυναίκες- και αναπαραγωγική αυτονομία 149- και 

σύστημα σεξουαλικής ιδιοκτησίας 206· ως ιστο
ρική ομάδα 240-241 · ως επικεφαλής νοικοκυ
ριών 249· ως ηγέτες κοινωνικής εξέλιξης 67-68- 
ως εργατικό δυναμικό του Τρίτου Κόσμου 248, 
249-250,260-261 · αποκλεισμός από την επι
στήμη 24-25· εμπειρία 165-169,171-173,223- 
224- και εργασία στο νοικοκυριό 237· στο ολο
κληρωμένο κύκλωμα 254-259- και ατομικότητα 
318· και καταπίεση, βλ. καταπίεση των γυναι
κών· βλ. επίσης σεξισμός / μισογυνισμός

cognition 314
Clay 5 Ark (Μπάτλερ) 333

Δαρβίνος, Κάρολος 23,92,108,110-111, 116-117, 
163

δεντροδιάγραμμα συνείδησης γυναικών 168-171 
δεξιές ιδεολογίες για την οικογένεια 252 
Δημιουργός της Ποικιλομορφίας (G.O.D.) 304- 

305
διαδοχική ετεροφυλοφιλική μονογαμία 248 
διαλεκτική 259 
διαστημόπλοια Voyager 326
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διασκόρπιση 255-257
διασπορά, αφρικανική 175,179-180,182-183, 

185-186
διάσταση του κόσμου ως γνωστικού αντικειμένου 

295,298
διαφορές προσωπικότητας 86-87 
Διεθνής Εταιρεία Πρωτευοντολογίας 135 
δίκτυα 288,336 
δίποδη συμπεριφορά 66 
«διχασμός» 286
διχοτομίες / δίπολα 169,206,244-245,288,294· 

των μοντέρνων vs μεταμοντέρνων κοινωνιών 
241-243,308-309

δόγμα της «επιστημονικής μεθόδου» 274 
δουλεία 216-217
δυϊσμός 227,231, 265, βλ. επίσης διχοτομίες / δί

πολα
δυτικός πολιτισμός 225,236,240,244,263-265, 

285-286,292-295,328-329

Dawn (Μπάτλερ) 267,334,336-337 
Dillard, Ann 103
Double Yoke, The (Εμετσέτα) 178,180,185 
Das Argument 191

εαυτός· και όραση 285-287· ορισμός για τον 329· 
ταυτότητα του 285,287, βλ. επίσης φύλο και 
ταυτότητα κοινωνικού φύλου· κυριότητα του 
149,204,217-218 

εγκέφαλοι 96
εγκλείουσα αρμοστικότητα 93-94 
«έγχρωμες γυναίκες» 174-175,215-220,233-234, 

249-250,261,262-263
Εθνική Γεωγραφική Εταιρεία / National Geo

graphic 281, 328,331-2 
Εθνικό Συμβούλιο Ερευνών 79-80 
Εθνικό Ίδρυμα Επιστημών 134 
Έιβις, Βιρτζίνια (Virginia Avis) 63 
είδη με χαμηλή οικολογική εξειδίκευση 155, 157 
Έιντζελ, Ρόουλαντ (Rowland Angelí) 80 
ειρωνεία 223
Έκο, Ουμπέρτο (Umberto Eco) 275 
εκκλησία 257
έκφραση ενορμήσεων 84-85 
Εμετσέτα, Μπούτσι (Buchi Emecheta) 165,175-187 
έμμηνος / εμμηνορρυσιακός κύκλος 42,45,51, 162 
εμπειρία, πολιτική της 165-167,171 -172,214, 

224,238-239
εμπρόθετη δράση 203-204,294 
Ένγκελς 193-194,197-199,204,209,277 
ενδοκρινολογία 47-48

έννοια σύνδεσης 323 
έννοια της αγοράς 92-93 
εξελικτική θεωρία 24,46-47,58-59,62-66,68, 

323-324, βλ. επίσης ανθρώπινη εξέλιξη 
εξερεύνηση του διαστήματος 326-327 
εξωγήινοι 235-236
επενδυτικές στρατηγικές, επικίνδυνες 94 
επιθετικότητα 58-62,65,99· ανταγωνιστική 38 
επικοινωνία και εξουσία 245 
επικράτηση 35-37,47-48, 83-85,144-145 
επικράτηση / κυριαρχία 23-40, 121· ανάμεσα στα 

φύλα 84-84· και η υπόθεση του κυνηγιού 138- 
139· και ηγεσία 84,87· και σεξουαλική συμπε
ριφορά 31 -33,35-36,41 -42,47-48,50-54,83- 
84· και κοινωνική ευταξία 35-36, 38,144-145- 
και κοινωνιοβιολογία 99-100, 102-103,111- 
112- ως δικαιολόγηση του σεξισμού 36,47,51, 
52,64,65-66· κλίμακα της 36-37· ιεραρχία της 
37-38,64,67,83,140, 144-148,151,242-247, 
255-257· λανθάνουσα 37,56· αρσενική 139- 
140, 144-145, 147-148,159-160· στη φύση 26- 
27, 76-77

επιστήμες της διοίκησης 29 
επιστήμη· και ανθρώπινη εξέλιξη 87-89· και φύλο 

214· και γνώση / εξουσία 72· ως ηρωική αναζή
τηση 304· ως νομιμοποίηση πολιτικού αυταρχι- 
σμού 39· ως νομιμοποίηση σεξιστικών συμπερι
φορών 35-36,42-43, 50-51, 52-54,94-95,162- 
163 · ως απελευθερωτική / καταπιεστική δύναμη 
24-25,39-40· ως «κακή επιστήμη» 116-117, 
202· αλλαγές στην 72-77, 82,90-93· ορισμός 
της ισότητας ως φυσικής θέσης 88- αποκλει
σμός των γυναικών από την 24-26· φεμινιστικές 
οπτικές στην 39-40,43-44,46-47,55,65-70, 
103-104, 107-109, 116-123,124-126,160-164, 
276-292· ιδεολογία περί της 24-25,43-44, 118- 
119· ιατρικοποίηση της σεξουαλικής «παρέκ
κλισης» 33· πατρογραμμική γενιά στην 130- 
133, 135-136· πολιτικές όψεις της 128-130, 
149-150

έρευνα σχετικά με τις βιολογικές διαφορές φύλου 
115-116· το επιχείρημα της κοινωνικής κατα
σκευής για την 272-279· στάνταρ για την 140- 
141

επιστημολογίες 236,289, βλ. επίσης γνώση 
επιστημολογικός αναρχισμός 121 
επιστημονική φαντασία 265-269,334-338 
Επιτροπή για τις Επιστημονικές Όψεις της Ανθρώ

πινης Μετανάστευσης (CSAHM) 79-81 
Επιτροπή Έρευνας για τα Ζητήματα του Σεξ 

(CPRS) 33, 79-80,85
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εργασία- ως κατηγορία 237 
εργατική μετανάστευση 183 
εργασιακή διαδικασία / διαδικασία της εργασίας 

27,43,65,210- βλ. επίσης καταμερισμός εργα
σίας

Εργαστήρια Βιολογίας Πρωτευόντων Θηλαστι
κών 81

Έρχαρντ, Ανκε (Anke Ehrhardt) 201 
εργονομία 73,99-100 
έρευνα για το προσωπικό 88-89 
ερμηνεία 290,315
Εσκοφιέ, Τζέφρυ (Jeffrey Escoffier) 211 
ετεροφυλοφιλία· φυσικοποιημένη 198- επιβεβλη

μένη 206-207,337

Ζούκερμαν, Σόλι (Sir Solly Zuckerman) 44-55,58, 
68,161-162

Gilman, Charlotte Perkins 124 

Female Man, The (Russ) 259,266 

ηγεσία 84,87
ηλεκτρονική 248, βλ. επίσης μοντέρνος μηχανικός 

εξοπλισμός
ηρεμία και ευαισθησία 57 
ηρωικός επιστήμονας 303

Henry, Alice 154 
Hooton, Ε.Α. 133

θεραπευτική δράση 316
θέση ' τοποθέτηση 283,285-292
θεωρία αντικειμενοτρόπων σχέσεων 215,237,277
θεωρία δικτύου 322-3
θεωρία της κοινωνικής κατασκευής / κατασκευα- 

σιοκρατίας 202,273-279,293 
θεωρία της συνείδησης 239 
θεωρία των επικοινωνιών 97,103- και κοινωνιο- 

βιολογία 96-98
θεωρίες των συστημάτων 55, 73,91 
θηλυκά- ως ηγέτες της ανθρώπινης εξέλιξης 66-68 

διαρκής σεξουαλική «δεκτικότητα» 42,51, 52, 
68 και έλεγχος της βρεφοκτονίας 156-157- 
ομάδες θηλυκών ως κεντρικές κοινωνικές μονά
δες 67,68, 145-148-στις σύγχρονες συμπεριφο- 
ρικές παρουσιάσεις 296- σεξουαλική επιλογή 
από τα 68

θηλυκοποίηση της εργασίας / της φτώχειας 248- 
252,256

θυματοποίηση 264

ιατρική συμβουλευτική φιλολογία του 19ου αιώνα 
310

ιατρικοποίηση- ιατρικοποίηση ηθικοπολιτικών ζη
τημάτων 116- ιατρικοποίηση και σεξουαλική 
απόκλιση 33

ιδεολογία της αυτοέκφρασης 89 
ιδεολογία της επιστήμης 25,42-44,69,118-119 
ιδιαιτερότητα (πολιτισμική) 54 
ιδιοποίηση, σεξουαλική 206-208,239 
«ιδιωτικοποίηση» 252
«ιδιωτικοί» ν. «δημόσιοι» τομείς 252,254-255 
ίδρυμα Ροκφέλερ 81, 90 
ίδρυμα Φορντ 134 
«ιεραρχία ραμφίσματος» 38 
ιεραρχίες υποταγής 56-57 
ιεραρχίες 52-53,56,64,67,83,140,144-145,146- 

150
«ιοί» υπολογιστών 312-313 
Ιριγκαρέ, Λυς (Luce Irigaray) 207,259 
«ισότητα», ως «φυσική» κοινωνική θέση 88 
ιστορικός υλισμός 27-28,209-210

In the Ditch (Εμετσέτα) 177
Joys o f Motherhood (Εμετσέτα) 176-177,181 -182

Κάγιο Σαντιάγκο (Cayo Santiago) 30,35 
καθυστερημένη απόκριση 83 
«κακή επιστήμη» 116-117,202 
καπιταλισμός73, 88,91-92,210- προηγμένος/ 

ύστερος 228,241, 243,258,260 
Κάπλαν, Κάρεν (Caren Kaplan) 178 
Κάρμπυ (Hezel Carby) 181 -182.216 
Κάρολ,Λιούις 107
Κάρπεντερ, Κλάρενς Ρέι (Clarence Ray Carpenter) 

30-31,34-38,61 
κατάθλιψη 129
καταμερισμός εργασίας- στην οικογένεια 84- διε

θνής 247- σεξουαλικός- κατά φύλα 198,199, 
204-205,206,209-210,213,237,256,290 

καταναλωτικό έργο των γυναικών 255 
καταπίεση των γυναικών 216- και μαρξισμός 198- 

199- και υποχρεωτική ετεροφυλοφιλία 206-208- 
βλ. επίσης σεξισμός / μισογυνισμός 

κατάρρευση του κράτους πρόνοιας 249,250,256 
καταστολή 26-27
καταφύγια θηραμάτων, Αφρική 328-329 
Κέλερ,Έβελιν (Evelyn Keller) 214,278,293,317 
Κέντρο Προηγμένων Σπουδών στις Συμπεριφορι- 

κές Επιστήμες του Στάνφορντ 59 
κέρδος- και ανταγωνιστική πάλη 92- γενετικό 94, 

94,96, 153
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Κινγκ, Κέιτι (Katie King) 174,235,266,297 
κίνημα για την Απελευθέρωση των Γυναικών 207 
κινήματα για τα δικαιώματα των ζώων 226 
Κλάιν (Jan Klein) 329 
Κλάιν, Χίλαρι (Hilary Klein) 225 
Κλίφορντ, Τζέημς (James Clifford) 266,326 
κογιότ 295
Κοιλάδα του Πυριτίου (Silicon Valley) 223,248, 

254,300
κοινότητα, όρια της 268 
κοινωνικά έντομα 94,98 
κοινωνικά επαναστατικά κινήματα 288 
κοινωνική αστάθεια των αρσενικών 158-159 
κοινωνική θέση, δίψα για 84 
κοινωνική τάξη / ευταξία- και επιθετικότητα 59- 

60- και επικράτηση / κυριαρχία 35-36,38-39, 
144-145- και πίεση 55-58 

κατάρρευση της 145 
κοινωνικοί δεσμοί 145 
κοινωνικός έλεγχος 60,85 
κοινωνικότητα, ανάπτυξη της 68 
κοινωνιοβιολογία 75,90-103- και συμπεριφορά 

96-98- και καπιταλισμός 90-92- και επικράτηση 
/ κυριαρχία 99-100, 101-103, 111-112-και εξε
λικτική θεωρία 324- και νέες τεχνολογίες 250- 
251 · και βελτιστοποίηση 99-100- και αναπαρα
γωγικές στρατηγικές 150-151, 152-153, 156-
157- ως επιστήμη των ομάδων 93- μη-σεξιστι- 
κές ερμηνείες 65- 68- σεξιστικές τάσεις 65,69- 
70,95,101-103

κοινωνιολογία της γνώσης 274 
κοινωνιολογία των ζώων 28-30- αρσενικά και θη

λυκά 85-68- και βρεφική ηλικία 145-150, 154-
158- και νοημοσύνη 78-79- ομάδες θηλυκών και 
απογόνων 67, 144- και σεξουαλικότητα 31-33,
41 -42,44-45,50-52, 83, 162-163- και πίεση 55- 
57,159- βλ. επίσης πρωτεύοντα θηλαστικά / 
πρωτευοντολογία 

κοκκοειδείς λόγοι 299-307 
Κόλινς, Πατρίσια Χιλ (Patricia Hill Collins) 211 
Κόλμπεργκ, Λόρενς (Lawrence Kohlberg) 213 
Κολοντάι, Αλεξάντρα (Alexandra Kollontai) 200 
κόλπο του παντεπόπτη θεού 281, 284,287,289 
Κοπέρνικος 111
Κοργκ, Νορέτα (Noretta Koertge) 118 
κράτος 256
Κρίστεβα, Τζούλια (Julia Kristeva) 207,240 
Κρίστιαν, Μπάρμπαρα (Barbara Christian) 178- 

179,181-184,187
κυβόργια 15-16,222-227,230,244,259,269-270, 

313 - αφηγήσεις για 262

κύηση 319 
κυνόδοντες 61, 68 
κυρίαρχο αρσενικό 32,36

Λακάν, Ζακ (Jacques Lacan) 206,207,218,225, 
242,309

λανγκούρ 127, 137, 140,142-57, 159-162 
Λάνκαστερ, Τζέην (Jane Lancaster) 119, 139,147, 

163
Λαουρέτις, Τερέζα ντε (Teresa de Laurentis) 212- 

213,286
Λατούρ (Bruno Latour) 272 
Λεβί-Στρως, Κλωντ (Claude Lévi-Strauss) 206, 

218
Λεμπ, Ζακ (Jacques Loeb) 114 
λεμφοκύτταρα 304-5,321 
λειτουργισμός 35,45, 58,69- εξελικτικός 63,65- 

σε εξισορροπητικά κοινωνικά μοντέλα 39- κοι
νωνικός 35,63- συστημικός 55 

λεσβιασμός 182-183,206-208 
Λήκοκ, Ελεάνορ (Eleanor Leacock) 46 
Λήμποουιτς, Λάιλα (Lila Leibowitz) 116 
Λινναίος 108, 124
Λίντμπεργκ, Ντόναλντ (Donald Lindberg) 163 
λογισμικό στους υπολογιστές 312 
λογοδοσία 166, 168
Λόουι, Μαριάν (Marian Lowe) 116, 120 
Λορντ, Ωντρ (Audre Lorde) 174,208,213,215, 

260
Λουκρήτιος 114 

Lovejoy, Owen 163

μαθηματική ικανότητα αγοριών και κοριτσιών 205 
μάθηση 78
μακάκος ρήσος 30,35-37
Μακιντάιρ, Βόντα ( Vonda McIntyre) 259,267-268 
Μακκάφρι, Αν (Anne McCaffrey) 266 
Μακκίνον, Κάθριν (Catherine MacKinnon) 211- 

213,217,238-240
Μάλθους, Τόμας (Thomas Malthus) 23,92 
Μαλινόφσκι, Μπρονισλάβ (Bronislaw Malinows

ki) 34,48-49,53,56 
Μαλίντσε (Malinche) 262-264 
Μάνεϋ, Τζον (John Money) 117,201 
Μάνι, Λατά (Lata Mani) 172,173 
μαρξισμός/μαρξιστικός 27,29,62, 122, 197-199, 

206,210,225,237,258,277 
Μαρξ, Καρλ (Karl Marx) 25,43, 74,93, 104,191,

193-194, 197-199,204,206,209,244,277 
μάτια 280-281, 286, βλ. επίσης όραση
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μαύρες γυναίκες, βλ. «έγχρωμες γυναίκες» 
Μέιο,Έλτον (Elton Mayo) 39 
μελανήσιοι 203 
μελέτες Κίνσεϋ (Kinsey) 33 
Μέρτσαντ (Carolyn Merchant) 108 
μεταμοντερνισμός 228,275,227,228,274,279- 

280,306-307,324-325 
«μετατροπή σε πρώτη ύλη» 294 
μεταφορές της παλιγγενεσίας 268 
μεταφορικό σχήμα / μεταφορά 275,289 
μετάφραση, ως φεμινιστική επιστήμη 289-292 
μετάφραση του κόσμου σε πρόβλημα κωδικοποίη

σης 245
Μέυρ, Ερνστ (Emst Mayr) 61, 134 
μητρική φροντίδα/μητρότητα 130, 181-183,203, 

213
μητρογ ραμμική παράδοση 181
μηχανική του ανθρώπου 28,31, 32,43,73,77-78,88
μηχανισμοί ανίχνευσης 97
μηχανισμός παραγωγής σωμάτων 297,307-308
Μίλερ, Γκέριτ Σ. (G. S. Miller) 49,51
Μίλτον 108-110, 115, 117-118
Μινχ-χα, Τριν T. (Trinh T., Minh-ha) 169
μισογυνισμός, βλ. σεξισμός / μισογυνισμός
Μίτσελ, Τζούλιετ (Juliet Mitchell) 209
μονογαμία, φανερή 52
μονοθεϊσμός 287
μοντέρνος μηχανικός εξοπλισμός 229-231, 266 
Μοράγκα, Τσερίε (Cherrie Moraga) 215-216,262- 

263
μοριακή βιολογία 304-306 
μπαμπουίνος 50,64,67,134,140,143-144,145,146 
Μπάρας, Ντέιβιντ (David Barash) 109-113,117, 

120, 122
Μπας, Λίο (Leo Buss) 323-325 
Μπάτλερ, Οκτάβια (Octavia Butler) 185,259,267, 

333-336,338
Μπάτλερ, Τζούντιθ (Judith Butler) 203-204 
Μπέικον, Φράνσις (Francis Bacon) 108, 124 
Μπέμπελ, Αύγουστος (August Bebel) 200 
Μπέργκε, Πιερ Λ. βαν ντεν Pierre L. van den 

Berghe) 114
Μπέργκερ, Στιούαρτ (Stewart Berger) 332 
Μπητς, Φρανκ (Frank Beach) 114 
Μπλέιερ, Ρουθ (Ruth Bleier) 116,118 
Μπλέιλοκ,Έντουιν (Edwin Blalock) 314 
Μπλούμπεργκ, Ρέυ Λέσορ (Rae Lessor Blumberg) 

251
Μπάγκες, Τζέην (Jane Bogess) 130,135, 137,140, 

142-143,153,155, 158-160,164 
Μπράουν, Νόρμαν O. (Norman Ο. Brown) 26-27

Μπρέιβερμαν (Harry Braverman) 24 
Μπωβουάρ, Σιμόν ντε (Simone de Beauvoir) 25, 

198,201,207,220,307

MacroGene Workstation 317-318 
Marcuse 24,28,231 
Meridian (Walker) 181-182

Νεύτων, Ισαάκ 108,114,116 
Νιγηρία 175-178, 180,186 
Νίλσον, Λέναρτ (Lennart Nilsson) 327-328 
νοημοσύνη 31, 77-79* δοκιμασία νοημοσύνης 31, 

79* συμπεριφορά επίλυσης προβλημάτων 78 
νοικοκυριά, βλ. οικογένεια 
Ντάγκλας, Μαίρη (Mary Douglas) 25,259 
Ντεβόρ, Άιρβεν (Irven DeVore) 62,64-65,134- 

135, 138,143-147, 150-151,154,164 
Ντελφύ, Κριστίν (Christine Delphy) 207 
ντετερμινισμός, βλ. βιολογικός ντετερμινισμός 
Ντιλέινι, Σάμιουελ Ρ. (Samuel R. Delany) 259,

267
Ντινερστάιν, Ντόροθυ (Dorothy Dinnerstein) 46 
Ντομπζάνσκι, Θεοδόσιος (Theodosius Dobzhan- 

sky)61, 134
Ντώκινς, Ρίτσαρντ (Richard Dawkins) 71, 94,96, 

318-319,323-325,333

Ογκουνυέμι (Chikwenye Okonjo Ogunyemi) 178- 
184,187

οικογενειακές μορφές 250* δεξιές ιδεολογίες για 
τις 252* με γυναίκα επικεφαλής 249 

«οικονομία της κατ’ οίκον εργασίας» 248-251, 256 
οικοφεμινίστριες 295 
ολισμός 226,262-265 
ολοποίηση 284
«ομάδες ειδικών ενδιαφερόντων» 271 
ομοφυλοφιλία 33,35 
Ονγκ, Αΐγουα ( Aihwa Ong) 173,186,265 
οπτικές γωνίες των «υποταγμένων» 283-284 
οριοθέτηση της χωροκράτειας 64 
όραση 279-292 
όργανα επιβολής 245 
οργανική μορφή 73 
οργανισμοί ως κατασκευές 307 
οργάνωση της αγέλης 66-67, 144-145, 147-148, 

158-160
όρθια στάση 120
ορθολογικότητα 285,287-288,291 
Όρτνερ, Σέρυ (Sherry B. Ortner) 214 
ουρακοτάγκοι 79
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Off our Backs 154

Πάλα, Ατσόλα (Achola Pala) 179 
παθολογία (εννοιολογήσεις) 316, 326 
Πανεπιστήμιο του Καλαμπάρ, Νιγηρία 185 
Πανεπιστήμιο του Λος Αντζελες στην Καλιφόρνια 

201
Πανεπιστήμιο της Σάντα Κρουζ στην Καλιφόρνια 

167,222
Πανεπιστήμιο της Χαβάης 166
Πάπας ΠίοςΙΒ' 110
παραγωγή 41, 43,92-93
παραγωγή τροφίμων 251
Παρείσακτη Αδελφή (Sister Outsider) 260
παρθενία 186
Πάρσονς, Τάλκοτ (Talcott Parsons) 56 
Πάρσονς, Φρανκ (Frank Parsons) 71 
πατριαρχία 209,213,218,239· και κυριαρχία 26, 

27-28, 104· και καταστολή 26-27· ρατσιστική 
217-219· κοινωνιοβιολογία ως 111 -112 

πατρογραμμική γενιά στην επιστήμη 130-132, 
134-140 

πατρότητα 203
«περιπαθής αποστασιοποίηση» 285 
Πετσεσκι, Ρος (Ros Petchesky) 252 
Πηρς, Τσαρλς (Charles Peirce) 213 
Πήρσυ, Μάρτζ (Marge Piercy) 110,277,334 
πίεση 55-58, 144-150,245-246 
πίθηκοι, βλ. επίσης πρωτεύοντα θηλαστικά / πρω- 

τευοντολογία 
πλατύρρινοι μηκυτές 34 
Πλάτων 230
πληθυσμιακός έλεγχος 73 
πληθυσμός· και κοινωνιοβιολογία 96· διλήμματα 

σχετικά με τον 155-157 
πληροφορία
πληροφορία και συστήματα σωμάτων 305-306- 

γονίδια ως πληροφορία 96· η φύση της πληρο
φορίας 245· βλ. επίσης θεωρία των επικοινω
νιών

ποίηση 297
Πόλεμος του Βιετνάμ 129 
πολιτικές όψεις της επιστήμης 128-130, 149-150 
πολιτική της διαφοράς 165-166, 195-196,208- 

209,219-220,243,311 
πολιτική ενότητα 235
πολιτικό σώμα* έννσια/θεωρία του πολιτικού σώ

ματος 23,25-26- φεμινιστική-σοσιαλιστική θε
ωρία για το πολιτικό σώμα 27 

πολιτισμός vs φύση 24-29,48, 53,201, 226 
πολλαπλασιαστικό υλικό 320

πολυγαμία 180 
πολυεθνικές εταιρείες 248 
πολυμορφισμός των γονότυπων 156 
πορνογραφία 212
πρακτικές συνειδησιακής αφύπνισης 173 
Πράσινη Επανάσταση με τις βιοτεχνολογίες 251 
Πρόγραμμα Σύγκλισης της Επιστήμης και των Αν

θρωπιστικών Σπουδών 113 
προοπτική, μερική 282,283-285 
προσαρμογή 62· συλλογή τροφής 47,65-67· τρο

φοσυλλέκτες 156· κυνήγι 46,47, 52,64, 132, 
139· υπόθεση του κυνηγιού 48,52-53,139· άν- 
θρωπος-κυνηγός 58, 131-132, 134, 138-140,
149· χρήση εργαλείων 42,46,52-53,61, 63,66- 
67,68-69

προσαρμογή μέσω συλλογής τροφής 65,67-68, 
156

«προσαρμοστικότητα» 78-79,99 
προσθετική 280
πρωτεύοντα θηλαστικά / πρωτευοντολογία 31-38, 

41 -70, 76-81, 83-87,124-164,296, βλ. επίσης 
κοινωνιολογία των ζώων, μπαμπουίνοι, χιμπα- 
τζήδες καιλανγκούρ

Playfair, J.H.L. 299,331

Ραμέ, Πιερ ντε λα (Peter Ramus) 169 
Ρας, Τζοάνα (Joanna Russ) 259,266,334 
ρατσισμός 79, 102, 133,201, 205,217,243 
Ρέθτζελ, Νόρα (Nora Rathzel) 191 
Ρέιμοντ, Τζάνις (Janice Raymond) 116 
ρηγκανισμός 271 -272
Ρίπλεϋ, Σουζάν(Suzanne Ripley) 130,135, 137, 

139-140, 142, 154-158, 164 
Ριτς, Αντριέν (Adrienne Rich) 168-169,206-208, 

260
Ρόγουελ, Θέλμα (Rowell Thelma) 45-47,54-58, 

67,69,147
Ροζάλντο (Michelle Rosaldo) 214 
Ρόουζ, Γουέντυ (Wendy Rose) 171, 175 
Ρόσι, Αλις (Alice Rossi) 116 
Ρούμπιν, Γ κέιλ (Gayle Rubin) 193-194,206,208- 

210,213,216

Σάλζμαν, Φρίντα (Freda Salzman) 116 
Σάνον, Κλωντ (Claude Shannon) 306 
Σαντοβάλ, Τσέλα (Chela Sandoval) 215,223,233- 

235,260
Σεβαλιέρ, Σούζαν 139
Σέλντεραπ-Εμπ, Τόρλιεφ (Thorlief Schjelderup- 

Ebbe) 38
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σεξισμός / μισογυνισμός· η επικράτηση ως δικαιο- 
λόγηση του 47-48,50,52-53,63-64,65-66· 
στην επιστήμη 47-48,52-53,65-66,85-86,146- 
147· κοινωνιοβιολογία ως 65-66,69,95,101- 
103 · βλ. επίσης καταπίεση των γυναικών 

σεξουαλικότητα· και διαρκής «δεκτικότητα» των 
θηλυκών 42,51, 53,68· και επικράτηση / κυ
ριαρχία 32,42,50,52-53,83-84· και σεξουαλι
κή επιλογή από την πλευρά των θηλυκών 68,
163· και φεμινισμός 211 ■ και έμμηνος / εμμη- 
νορρυσιακός κύκλος 42,44,51, 162-163· έλεγ
χος πάνω στην 26,42-43,52-54· περιοδικότητα 
/ εποχιακότητα 50-51, 83-84· έρευνα για την 32- 
33,79-80

σημειολογία/σημείωση 213,274-275 
Σίμπσον, Τζωρτζ Γ κέιλορντ (George Gaylord 

Simpson) 61,134
Σίρεκ, Τζούντιθ (Judith Shirek) 139 
Σκοτ, Τζόαν (Joan Scott) 197,286 
Σμιθ, Ανταμ (Adam Smith) 23,216 
σμίκρυνση 230
Σοσιαλδημοκρατικό Κόμμα Γερμανίας 200 
σοσιαλισμός 27,237, βλ. επίσης φεμινισμός, σο

σιαλιστικός
Σουγκιγιάμα (Yukimaru Sugiyama) 148 
Σοφούλη, Ζωή (Sofoulis Zoe) 223,225,244,268, 

276,281,294,317 
σπανιότητα των πόρων 92, 104 
Σπίλερς<Hortense Spülers) 216-217 
Σταρ, Σούζαν Λη (Susan Leigh Star) 115-116,119 
Στιούαρτ, Τζούλιαν (Julian Stewart) 133 
Στόλερ, Ρόμπερτ (Robert Stoller) 201 
Στραθέρν, Μέριλυν (Marilyn Strathem) 203-204, 

274
στρατηγικές ελέγχου 244 
στρατιωτικοποίηση 252,311,331-332 
συγγένεια / επιλογή συγγενών 42,93,216-217 
συγκρότηση δικτύων 254 
συλλογική εμπειρία 171 
συμβολική επικοινωνία 67 
συμβουλές επαγγελματικού προσανατολισμού 88 
σύστημα μονοπυρηνικών φαγοκυττάρων 321 
σύστημα σεξουαλικής ιδιοκτησίας 204 
σύστημα υγείας 257 
Σταρ Τρεκ, τηλεοπτική σειρά 268,303 
συνεργασία 38-40,50,68,77,83-84,129 
συμπεριφορά· και κοινωνιοβιολογία 96-98· και 

ζώα, βλ. κοινωνιολογία των ζώων· και ανιχνευ- 
τικό όργανο 97· εξέλιξη, βλ. ανθρώπινη εξέλιξη· 
εύπλαστη 155

σύνορα 296-297· σύνορα ανάμεσα στη μηχανή και

τον οργανισμό 227,296· σύνορα ανάμεσα στο 
ζωικό και το ανθρώπινο είδος 226-7,296· σύνο
ρο ανάμεσα στο υλικό και το άυλο 229· σωματι
κά σύνορα 253,319· μεταξύ ατόμων 312 

συντήρηση καθημερινής ζίοής 269 
σύστημα διοίκησης, ελέγχου, επικοινωνίας και 

πληροφοριών (C3I) 246,262 
συστήματα κυβερνητικής / κυβερνοσυστήματα 73, 

92,96,245
σχεδιασμός συστημάτων 99 
σχέση μέρους/όλου 325 
σχετικισμός 284
Σχίπερ, Μίνεκε (Mineke Schipper) 176 
σχολείο 256
σώμα· ως δράστης και όχι ως πρώτη ύλη 296· κω- 

δικοποιημένο σωματικό κείμενο 304,311 · ως 
στρατηγικό σύστημα 311· σημαδεμένο 310· 
σχέση του σώματος με τη γλώσσα 275 

σωματοποίηση 289,291-292,295

Second Class Citizen (Εμετσέτα) 177 
Signs: Journal o f Women in Culture and Society 

179
Slave Girl (Εμετσέτα) 177
Ship Who Sang, The (Αν Μακκάφρι) 259,266
Superluminal (Μακιντάιρ) 259,267-268

T λεμφοκύτταρα 305,321,325,327 
ταιηλορική επιστημονική διοίκηση 73,99,224 
Τάνερ, Νάνσυ (Nancy Tanner) 46-47,65-69,138 
τάξη, κοινωνική 194,209 
ταξινομίες για τον φεμινισμό 236-241 
ταύτιση 234
ταυτότητα 204,285,286-287· κατακερματισμένη 

233-234· βλ. επίσης «ταυτότητα του κοινωνικού 
φύλου»

ταυτοτικοί πυρήνες 203 
τέρατα 268,334
τεχνολογίες οπτικοποίησης 253,280-281 
τεχνολογίες επικοινωνιών 91, 245-246,249,252 
Τζέημσον, Φρέντρικ (Fredric Jameson) 228,230, 

250
Τζέι/Ντολχίνοου, Φύλις (Phyllis Jay/Dolhinow) 

130, 133-135, 137-139, 142-151, 154, 158,164 
Τίμπεργκεν, Νίκο (Niko Tinbergen) 45 
Τίπτρη, Τζέημς (James Jr Tiptree) 259,267 
«τοποθετημένες γνώσεις» 168, 280,294 
τόπος εργασίας 256 
Τράιτσλερ, Πόλα (Paula Treichler) 300 
Τρίβερς, Ρόμπερτ (Robert Trivers) 65.110-111, 

150-151
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Τρουθ, Σοτζέρνερ (Sojourner Truth) 220
τσιπ πυριτίου 229
Τσόμσκυ, N. (Ν. Chomsky) 323
Τσοντόροου, Νάνου (Nancy Chodorow) 213-214
Τσέτιαν, Κλάρα 200
Τσικάνες (Chicanas) 262

Tales ofNevérÿon (Ντιλέινι) 267 
Time, περιοδικό 331

φαινότυπος 320
Φάιρστοουν, Σούλαμιθ (Shulamith Firestone) 26-27 
φαλλογοκεντρισμός 221, 261 -263,292 
φεμινισμός* βορειοαμερικανικός 168* και ανθρω

πολογία 214-215 και φύλο 198,202-203,206- 
208* και φύση 202-203* και αντικειμενικότητα 
271-279,282-292,292-298* και σεξουαλικότη
τα 211 -212* και υποκειμενικότητα 219-220* ως 
μύθος 126* κυβοργικός 236-237* και μαρξισμός 
210-211 * υλιστικός 207* ριζοσπαστικός 237- 
240,260* σοσιαλιστικός 27,69, 73-74, 103-104, 
195,236-240,245,253,257,258,277* ταξινο
μίες για τον 235-240

φεμινιστική επιστημονική φαντασία 266-267 
φεμινιστικός εμπειρισμός 277 
φερομόνες 98
φιλελεύθερη ιδεολογία 25,53 
φλοιοεπινεφριδιοτρόπες ορμόνες 57 
Φλόρες, Φερνάντο (Femando Flores) 314-317, 

323,325
Φουκώ, Μισέλ (Michel Foucault) 74,121, 224, 

229,238,244,323 
Φούλτον, Τζων (John Fulton) 81 
Φρις, Τζων (John Frisch) 138 
Φρόυντ, Ζίγκμουντ (Sigmund Freud) 26,48-49, 

200,206,242,309 
φυλή 194,219,240-241,243 
φύλο* και γλώσσα 191-197* και έννοια 191 -221 * 

και κυβόργιο 269* και διαφορές 85-87,115-116, 
198* ταυτότητα κοινωνικού φύλου 200-204,
213* και σύστημα βιολογικού / κοινωνικού φύ
λου 193-194,197,206-220,294,296* συμβολι
σμός του 290

φύση* φύση ως μηχανή επικοινωνιών ή ελέγχου 
96-99* φύση ως φετίχ 26 ενεργό υποκείμενο και 
παθητικό αντικείμενο 294-298* ως σειρά κυβερ- 
νοσυστημάτων 92* ορισμοί της φύσης 227-230* 
κυριαρχία / έλεγχος 26-27, 76,101 · στη φεμινι
στική συζήτηση 202-203* φύση / πολιτισμός 24- 
26,28-29,48,52-53,201 -202,226

φυσική επιλογή 62-63,67-68,93,101 
φυσικοποίηση 310 
φωτογραφία 283,326-327 
φωτογραφίες πλανητών 326-327

Woolgar, Steve 117,141,228

Χάιντ, Ρόμπερτ (Robert Hinde) 45 
Χαλ, Ντέιβιντ (David Hull) 114,118 
Χάμιλτον, Ουίλιαμ Ντ. (W.D. Hamilton) 110 
Χάμπαρντ, Ρουθ (Ruth Hubbard) 116,119-121 
Χάμπουργκ, Ντέιβιντ (David Hamburg) 54,57-60, 

65-66, 134, 139
Χάξλεϋ, Τζούλιαν (Julian Huxley) 111,318 
Χάραγουεϊ, Ντόνα (Donna Haraway) 211 
Χάρλοου, Χάρι (Harry Harlow) 134 
Χάρντινγκ, Γκάρετ (Garrett Hardin) 114 
Χάρντινγκ, Σάντρα (Sandra Harding) 122,211, 

278-279,285,288,290 
Χάρτμαν, Χάιντι (Heidi Hartmann) 209 
Χάρτσοκ, Νάνσυ (Nancy Hartsock) 28,122,210, 

213,276
Χέιλς, Κάθριν (Katherine Hayles) 306 
Χέκελ,Έρνστ (Ernst Haeckel) 114 
Χέντερσον, Λ. Τζ. (L. J. Henderson) 56 
Χέρντυ, Σάρα Μπλάφερ (Sarah Blaffer Hrdy) 95, 

130, 135, 140, 142-143, 149-159,162, 164 
Χερσμπέργκερ, Ρουθ 32 
Χέρστον, Ζόρα Νηλ (Neale Zora Hurston) 183 
Χίλις, Γ. Ντάνιελ (Daniel W. Hillis) 317 
χιμπατζής 31-32,66-67, 77, 81, 84, 86-87,147 
Χόλτον, Τζέραλντ (Gerald Holton) 114,117 
Χομπς (Thomas Hobbes) 50,126, 149, 164 
χουκς, μπελ (bell hooks) 166 
Χουρτάντο (Aida Hurtado) 216 
χριστιανικός δημιουργισμός 227

ψευδαίσθηση 237
ψυχανάλυση 204,225,237-238,276,277 
ψυχοβιολογία 73-77 
ψυχώσεις σε μαϊμούδες 129 
«ψυχικός τουρισμός» 171-172

υπεροργανισμός 93-94 
υποκειμενικότητα, κοινωνική 219, βλ. επίσης 

εμπρόθετη δράση 
υπολογισμός της απόλαυσης 58
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H Donna Jeanne Haraway γεννήθηκε to 
1944 στο Ντένβερ του Κολοράντο. Σπού
δασε εξελικτική φιλοσοφία και θεολογία 
στη Fondation Teilhard de Chardin στο 
Παρίσι, ζω ολογία , φ ιλοσοφία και λο γο 
τεχνία στο Colorado College και βιολογία 
στο Πανεπιστήμιο του Γέιλ. Δίδαξε γυνα ι
κ ε ία  σπουδέ$ και ιστορία ins επιστήμη5 

στο Πανεπιστήμιο in s  Χαβάη5 και στο 
Τζον$ XonKivs. Είναι καθηγήτρια στο 
πρόγραμμα lo iop ias ins Zuvii6nons του 
Πανεπιστημίου in s  Καλιφόρνια5 στη 
Σάντα «ρ ο υ ζ. Από tis πρωτεργάτριε5 τω ν 
λεγο μ ένω ν  μεταανθρω πιστικώ ν σπου
δώ ν (posthum anities), έχει τιμηθεί το 
2000 με το βραβείο J.D. Bernal ins Soci
e ty  fo r Social Studies in Science. Έργα 
in s  είναι: Crystals, Fabrics, and Fields: 

Metaphors of Organicism in Twentieth- 

Century Developmental Biology (1976), 
Primate Visions: Gender, Race, and Nature 

in the World of Modern Science (1989), 
Simians, Cyborgs, and Women: The Rein

vention of Nature (1991), Modest_Wit-
ness@Second_Millennium.FemaleManlD 

Meets_OncoMouse: Feminism and Tech

noscience (1997), The Companion Species 

Manifesto: Dogs, People, and Significant 

Otherness (2003), When Species Meet 

(2008).

Μακέτα εξωφύλλου: NiKhtas Κλιντ



Η ιδέα ότι η φύση επινοείται, δεν ανακαλύπτεται -ότι η αλήθεια κα
τασκευάζεται, δεν βρίσκεται- δίνει πλέον τον τόνο στην ιστορία τηε 
επιστήμπ5. Από τΐ5 κορυφαι^ στιγμέ5 αυτή5 τπ5 εξέλιξπ5 είναι τα 
δοκίμια του κλασικού σήμερα βιβλίου τη5 Ντόνα Χάραγουεϊ* κι αυτό 
επειδή η πρωτοποριακή φιλόσοφο5 και φεμινίστρια έχει ενσκήψει 
σε ντοκουμέντα ερευνών, αποστολών και ιδρυμάτων σχετικά με τα 
πρωτεύοντα θηλαστικά, μελέτε5 αιχμή5 για το ανοσολογικό σύ
στημα ω5 σύστημα πληροφοριών, κι ακόμη σε κάθε είδου5 αφηγή- 
σεΐ5 και περιγραφέ5 γύρω από τη δημιουργία του κόσμου, τη$ ζωή5 
και τη5 τεχνική5. Καθώ5 προβαίνει σ’ αυτέ5 τΐ5 διερευνήσεΐ5 από τη 
σκοπιά του φεμινιστικού λόγου αλλά και τη$ πολύτροπη5 εσωτερι- 
κή5 κριτική5 του, αποκαλύπτει τΐ5 έμφυλε5 ρίζε5 τη$ επιστήμη5 στον 
πολιτισμό, τΐ5 άδηλε5 παραδοχέ5 που υπεισέρχονται στην υποτιθέ
μενα ουδέτερη βιολογική και ιατρική έρευνα, τΐ5 πολιτισμικέ5 κατα- 
σκευέ5 και γενεαλογίε5 που φυσικοποιούν τη φυλή, το φύλο και την 
ιεραρχία, νομιμοποιώντα5 τΐ5 κρατούσε5 κοινωνικέ5 σχέσεΐ5.

Αν εκ πρώτη5 όψεω5 τα ανθρωποειδή, οι γυναίκε5 και τα «κυ- 
βόργια» κάνουν ένα παράξενο τρίο, η συγγραφέα5 δείχνει τον βα
θύτερο δεσμό του$ c j s  «πλασμάτων» που παίζουν ιδιαίτερα 
αποσταθεροποιητικό ρόλο στη Δυτική εξελικτική επιστήμη, τεχνο
λογία και βιοπολιτική. Κοινωνική πραγματικότητα όσο και επιστη
μονική φαντασία, το κυβόργιο -ένα υβρίδιο οργανισμού και 
μηχανή5- αντιπροσωπεύει παραβιασμένα σύνορα και απόπειρε5 
συγχώνευση5 απέναντι ods προαιώνιε5 διαιρέσει φύση5/πολιτι- 
σμού, επιστήμη5/μυθοπλασία5, αρσενικού/θηλυκού.
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Ε ικόνα 2
Ο πίνακας αυτός δημιουργήθηκε στο πλαίσιο του Names Project για το 
AIDS Memorial Quilt, το «πάπλωμα» μνημόνευσης των θυμάτων του 
AIDS, από τον εραστή και διά βίου σύντροφο του Ρόμπερτ, τον Jaye 
Miller, και από τους φίλους και τις φίλες τους Debra Martin, Rusten 
Hogness και Donna Haraway.



G E R S H O N 'S  IM M U N O L O G IC A L  O R C H E S T R A

Η ανοσολογική ορχήστρα του Γκέρσον. Η ανοσολογική ορχήστρα το 1968. Εστιάζει στη 
συνεργασία των κυττάρων. Οι μουσικοί είναι τα Τ και Β λεμφοκύτταρα και τα μακροφά- 
γα. με μαέστρο τον Δημιουργό της Ποικιλομορφίας (Ο ΟΌ ).
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Μ
ε την ευγενική παραχώρηση του Edward S Golub

>j  u ο

Η ανοσολογικη ορχήστρα το 1974. Ο ρόλος του θύμου αδένα ως βοηθού, των κυττα- 
ροτοςικών και κατασταλτικών λεμφοκυττάρων είναι γνωστός. Ο Γκέρσον παρουσιάζει 
το Τ λεμφοκύτταρο ως μαέστρο.
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Η ανοσολογική ορχήστρα το 1977. Μόλις ανακαλύφθηκαν τα τρία υποσύνολα των Τ 
I λεμφοκυττάρων (ίγ  1, 2 και 3), μετατράπηκαν όλα τους σε μαέστρους και έγιναν υπο- 
1 βολείς. Τούτη η περίπλοκη κατάσταση έχει οδηγήσει ολοφάνερα σε αμηχανία τον Δη

μιουργό της Ποικιλομορφιάς (Ο ΟΌ )
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Μ
ε την ευγενική παραχώρηση του Edw

ard S. G
olub

Η ανοσολογική ορχήστρα το 1982. Το Τ λεμφοκύτταρο είναι ο μαέστρος και τα λεμφο
κύτταρα 1 (βοηθός) και 2 (καταστολέας) είναι οι υποβολείς, που προωθούν ο καθένας τη 
δική του ερμηνεία. Ο Δημιουργός της Ποικιλομορφίας μοιάζει να έχει παραιτηθεί 
εμπρός στα αλληλοαναιρούμενα καλέσματα των αγγέλων της βοήθειας και της καταστο
λής. Στις δύο πλευρές κάθονται το ιδιότυπο δίκτυο και το γονίδιο ανοσοαπόκρισης (στο 
ρόλο των ιμπρεσάριων άραγε;). Τα σκίτσα είναι των Niels Jeme και Baruj Benacerraf.
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Realize the potential 
of your cell line.
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ΜΟΝΟΚΥΤΤΑΡΟΙ
ΟΡΓΑΝΙΣΜΟΙ

ΠΟΛΥΚΥΤΤΑΡΟΙ
ΟΡΓΑΝΙΣΜΟΙ ΕΧΙΝΟΔΕΡΜΑ ΣΠΟΝΔΥΛΩΤΑ

σπλήνα, θύμος αδένας, 
ανοσοσφαιρίνη + λεμφοκύτταρα Τ 
πλασματοκύτταρα, IgM (18S 7S)

«αναγνώριση 
του εαυτού»

ανοσοσφαιρίνη + 
εξειδικευμένα !  Αερφοκύπαρα Τ
κύτταρα --------------------- - · IgM, IgG

οψωνίνες I ΜΑΛΑΚΙΑ | > Ί  V l
λυσίνες δεν απορρίπτουν μοσχεύματα; ' 
συγκολλητίνες /

 ̂' θύλακας του Φαμηρίτσιους 
/ ανοσοσφαιρίνη + λεμφοκύτταρα Τ 

/  IgM, IgG, IgA

λεμφογάγγλια
ανοσοσφαιρίνη + λεμφοκύπαρα Τ 
μεικτή λεμφοκυτταρική αντίδραση 
γονίδια ανοσοαπόκρισης;

IgM, IgG

ΘΗΛΑΣΤΙΚΑ

ανοσοσφαιρίνη + λεμφοκύπαρα Τ 
IgM, IgG, IgA, IgE, IgD
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