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 เควยีร์ศึกษามีความคุ้นชินและสนใจพฤติกรรมทางเพศของมนุษย์ สามารถวเิคราะห์ระบอบ

ความรู้และอ านาจท่ีมีผลกระทบต่อการสร้างกฎระเบียบและบรรทัดฐานทางเพศในสังคมได้อย่าง

ชัดเจน แต่ประเด็นเกี่ยวกับความรักและความสัมพันธ์เป็นเร ื่องท่ีท้าทายในแวดวงเควยีร์ศึกษา 

(Berlant, 2001; Halperin, 2019) เม่ือกล่าวถึง “ความรัก” สิ่งท่ียึดโยงมักจะเป็นเร ื่องบรรทัด

ฐานท่ีเกิดข้ึนในสังคมและปรากฎอยู่ในสถาบันครอบครัวและการแต่งงานของรักต่างเพศ ท าให้

ความรักเกี่ยวข้องกับชีวติท่ีถูกควบคุมให้อยู่ในจารตีประเพณี การศึกษาความรักจึงเป็นท่ีรับรู้ในหมู่

นักวชิาการท่ีท าความเข้าใจความสัมพันธ์ระหว่างชายหญิง ระบบคุณค่าทางศีลธรรมท่ีก ากับการ

แสดงบทบาทหน้าท่ีของคู่รัก รวมถึงการสร้างชาติและประชากรท่ีจะเป็นแรงงานในระบบเศรษฐกิจ

ทุนนิยม ในแง่นี้ “ความรัก” จึงเป็นเงื่อนไขส าหรับการปกครองของสังคมสมัยใหม่โดยมีรัฐคอย

ควบคุมสอดส่องพฤติกรรมของประชาชน ในกลไกดังกล่าวท าให้ความรักมีนัยยะของการเป็นรักต่าง

เพศซึ่งมีพลเมืองหญิงชายสร้างครอบครัวและเลี้ยงดูลูกให้เป็นไปตามกฎเกณฑ์ท่ีก าหนด Berlant 

(2001) เรยีกสิ่งนี้ว่าความเป็นปกติวสิัยของตัวตนสมัยใหม่ (normativity of the modern 

self) 

 สถานการณ์ปัจจุบัน การแต่งงานถูกต้องตามกฎหมายของคู่รักเกย์ เลสเบ้ียน และคนข้าม

เพศในกลุ่มประเทศตะวันตกและบางประเทศในเอเชีย ถือเป็นตัวอย่างท่ีช้ีว่า “ความรัก” ของบุคคล

ท่ีมิใช่ชายไม่ใช่หญิง กลายเป็นเคร ื่องตอกย ้าความปกติของบรรทัดฐานรักต่างเพศ ถึงแม้คู่รักเพศ

เดียวกันจะได้รับสิทธิเหมือนกับคู่รักหญิงชายแต่ความรักก็ยังคงอยู่ในกรอบจารตีประเพณีแบบผัว

เดียวเมียเดียวท่ีหย่ังรากลึกในสังคมสมัยใหม่ ในทางกลับกัน คู่รักเพศเดียวกันท่ีได้รับสิทธิตาม

กฎหมายได้สูญเสียพลังแห่งการขัดขืนและการตอบโต้ (counter-conduct) ท าให้ความรักท่ีอยู่

นอกกฎระเบียบสังคมกลายเป็นปกติ (Halperin, 2019) ฟูโกต์เคยอธิบายว่าการตอบโต้

กฎระเบียบคือการท้าทายระบบอ านาจในสังคมท่ีสั่งการให้มนุษย์ปฏิบัติตามข้อบังคับและแบบแผน 

(Senellart, 2007) การไม่ยอมจ านนต่อกฎระเบียบคือศักยภาพท่ีบุคคลจะท าให้ตนเองยึดม่ันใน

ชีวติท่ีเป็นอยู่ ดังนั้น การแสดงความรักท่ีไม่เป็นไปตามข้อก าหนดท่ีสังคมสร้างข้ึนมิใช่ความผิด 

ในช่วงต้นทศวรรษ 1980 สังคมตะวันตกยังคงไม่มีกฎหมายท่ีรองรับการแต่งงานของคนรักเพศ

เดียวกัน แต่ฟูโกต์ไม่ต้องการให้คู่รักเกย์และเลสเบ้ียนผลิตซ ้าบรรทัดฐานการแต่งงานของคู่ชาย

หญิง แต่เสนอให้แสวงหาวถิีชีวติแบบรักเพศเดียวกัน (homosexual way of life) (Halperin, 

1995) 

  ฟูโกต์อธิบายความแตกต่างระหว่างเซ็กส์ของคู่รักเพศเดียวกันกับชีวติท่ีมีความสุขของคน

รักเพศเดียวกัน กล่าวคือ เซ็กส์สามารถเกิดข้ึนได้ตลอดเวลา แต่ชีวติท่ีมีความสุขเป็นสิ่งท่ีต้องสร้าง

ข้ึนใหม่ การแยกกิจกรรมทางเพศออกจากรูปแบบของการมีชีวติ (mode of life) จะท าให้เข้าใจ
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ว่าชีวติคือรูปแบบของการเปลี่ยนแปลงตัวเองให้มีความสุข ในสังคมท่ีปกครองด้วยรัฐชาติท่ียึดใน

บรรทัดฐานรักต่างเพศ ความสุขของคนรักเพศเดียวกันคงเกิดข้ึนได้ยาก อย่างไรก็ตาม ในปัจจุบัน

การมีกฎหมายสมรสเท่าเทียม หรอืการจดทะเบียนชีวติคู่ของเกย์และเลสเบ้ียนกลายเป็นเคร ื่องบ่งช้ี

ของชีวติท่ีมีความสุข คู่รักเกย์และเลสเบ้ียนก าลังสร้างครอบครัวและรับเด็กมาเป็นลูกเหมือนกับ

ครอบครัวของชายหญิง ความเป็นครอบครัวแบบเก่ายังคงด าเนินต่อไป ค าถามคือ สิ่งนี้คือ 

“ความสุข” ท่ีด ารงอยู่ในกรอบประเพณีดั้งเดิมใช่หรอืไม่ สิ่งท่ีฟูโกต์เรยีกว่า “การมีชีวติแบบใหม่” 

(new forms of existence) “ความสัมพันธ์แบบใหม่” “ความสุขใจแบบใหม่” คือสิ่งเดียวกับ

การแต่งงานของคู่รักเกย์และเลสเบ้ียนใช่หรอืไม่ ในทางปฏิบัติท่ีเกิดข้ึนในสังคมตะวันตกช่วงหลังท่ี

ฟูโกต์เสียชีวติไปแล้ว กฎหมายรับรองการแต่งงานของคนเพศเดียวกันคือสิ่งท่ีชาวเกย์และเลสเบ้ียน

แสดงความยินดีและมีความสุขกับการได้รับสิทธิเท่ากับชายและหญิง เพราะการจดทะเบียนสมรสคือ

ตัวแบบท่ีเป็นรูปธรรมภายใต้การเป็นสถาบันของความรัก (institutionalizing romantic 

love) รูปแบบความสัมพันธ์แบบอื่นท่ีมิใช่การจดทะเบียนสมรสจึงยังไม่เกิดข้ึน ประเด็นนี้ ฟูโกต์

เคยถามว่า รูปแบบความสัมพันธ์อื่นนอกเหนือจากการสร้างครอบครัวด้วยการจดทะเบียนชีวติคู่

แล้ว กฎหมายจะเปิดกว้างให้บุคคลสร้างความสัมพันธ์แบบอื่นได้หรอืไม่ การจดทะเบียนสมรสคือ

รูปแบบท่ีดีท่ีสุดของการใช้ชีวติร่วมกันของมนุษย์ใช่หรอืไม่ การสร้างชีวติภายใต้ความสัมพันธ์ท่ี

หลากหลายท่ีไม่เหมือนกับการสร้างครอบครัวท่ีกฎหมายก าหนดจะเป็นไปได้หรอืไม่ (Foucault, 

1998) 

 ความสัมพันธ์ท่ีปราศจากรูปแบบ (relation without form) และยังไม่มีกฎหมายใด ๆ  

รองรับ เป็นประเด็นท่ีฟูโกต์ตั้งค าถามเพื่อท้าทายบรรทัดฐานครอบครัวและความสัมพันธ์ของคู่

สมรส ความสัมพันธ์ของคนท่ีสร้างชีวติด้วยกันในสังคมตะวันตกวางอยู่บนวธิีคิดเร ื่องการแสวงหา

ตัวตนท่ีมีความสุข ในความสัมพันธ์หรอืความรักท่ีซ่อนเร้น ปกปิด เปิดเผยไม่ได้ พูดในท่ีสาธารณะ

ไม่ได้ เป็นความทุกข์ทรมานใจอย่างแสนสาหัส เกย์และเลสเบ้ียนในสังคมตะวันตกจึงรู้สึกกระวน

กระวายใจเกี่ยวกับความรักท่ีต้องแอบซ่อนและปรารถนาท่ีจะแสดงความรักและความผูกพันนี้ให้เห็น

ชัดเจน ความรักในฐานะเป็น “รูปแบบแห่งอารมณ์” (emotional forms) ท่ีต้องการพื้นท่ีทาง

สังคมในการแสดงออก ถ้าพื้นท่ีนั้นมีระเบียบกฎเกณฑ์รองรับ ความรักนั้นก็จะถูกท าให้จับต้องได้ 

เม่ือกฎหมายรับรองชีวติคู่ของคนรักเพศเดียวกันได้รับการประกาศใช้ ความรักของเกย์และ        

เลสเบ้ียนจึงเป็นสิ่งท่ีพูดได้และจับต้องได้ ท้ังนี้ภายใต้กฎระเบียบท่ีรัฐสามารถควบคุมให้เป็นไปตาม

บรรทัดฐานเดิมท่ีใช้กับคู่รักต่างเพศ อาจกล่าวได้ว่าในช่วงท่ีสังคมไม่ยอมรับความสัมพันธ์ของคนรัก

เพศเดียวกัน เกย์และเลสเบ้ียนมองความรักของตนเองเป็นสิ่งท่ีต้องปกปิดซ่อนเร้น พร้อมท้ัง

ความรู้สึกหวาดกลัว แต่ในยุคท่ีกฎหมายรับรอง ความรักจะเปลี่ยนเป็นสิ่งท่ีแสดงออกอย่างเปิดเผย 
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 หากความสัมพันธ์และความผูกพันทางใจของคนไม่สอดคล้องกับกฎเกณฑ์ท่ีสังคมสร้างไว้ 

ความผูกพันเหล่านั้นจะเป็นกระจกสะท้อนความคับแคบของกฎระเบียบทางสังคมได้หรอืไม่ และ

จ าเป็นหรอืไม่ท่ีความผูกพันทางใจท่ีอยู่นอกกฎระเบียบจะต้องเปลี่ยนให้เป็นไปตามกฎระเบียบ 

คุณลักษณะการต่อต้านขัดขืนทางสังคมของความรักท่ีไม่เป็นไปตามกฎเกณฑ์สังคม คือรูปแบบ

ความสัมพันธ์ท่ีบ่งบอกถึงการมีอยู่ของอารมณ์ความรู้สึกท่ีคาดเดาไม่ได้ สิ่งนี้คือสุนทรยีะของการมี

ชีวติ Halperin (2019) กล่าวว่าความรักท่ีไม่เป็นไปตามกฎสังคมคือสิ่งท่ีอยู่ตรงกลางระหว่าง

กฎระเบียบและความไร้ระเบียบ เหมืนอสภาวะท่ียืดหยุ่นและพร้อมต่อการเปลี่ยนแปลงได้ตลอดเวลา 

ในความคิดของฟูโกต์อธิบายว่าในความรักและความผูกพันของคนเพศเดียวกัน มนุษย์จะเรยีนรู้และ

ความเข้าใจความรู้สึกนี้ ได้อย่างไร และจะท าให้ความสัมพันธ์นี้ปรากฎข้ึนในสังคมอย่างไร 

(Foucault, 1998) นอกจากนั้น ฟูโกต์ยังช้ีว่าความสัมพันธ์และความรักของคนเพศเดียวกันมิใช่

เคร ื่องพิสูจน์ความจรงิเกี่ยวกับตัวตนทางเพศท่ีแท้จรงิของบุคคล แต่เป็นการท าความเข้าใจว่า

บุคคลสามารถแสดงความสัมพันธ์ได้หลากหลาย 

 Berlant (2001) กล่าวในท านองเดียวกันว่า “ความรัก” คือสภาวะท่ีจะสร้างความ

เปลี่ยนแปลง อารมณ์ความรู้สึกผูกพันระหว่างคนรักเปรยีบเสมือนพื้นท่ีของการเปลี่ยนสภาพเพื่อให้

เกิดสิ่งใหม่ต่างไปจากเดิม ถ้าความรักต้องถูกก าหนดให้อยู่ในกรอบกฎเกณฑ์ท่ีตายตัว สิ่งนั้นก็จะ

มิใช่การเปลี่ยนแปลง อาจกล่าวได้ว่าความรักท่ีพร้อมจะเปลี่ยนแปลงตัวเองคือคุณลักษณะของการ

ไม่จ านนต่อกฎเกณฑ์และบรรทัดฐาน เช่นเดียวกับ Munoz (2009) กล่าวว่าการอยู่นอกกฎคือการ

ปฏิเสธความรักตามบรรทัดฐาน และแสดงความปรารถนาท่ีจะไม่ท าตามความรักท่ีสังคมก าหนดไว้ 

สิ่งส าคัญคือความรักท่ีไม่เป็นไปตามกฎเกณฑ์มิใช่การบ่งบอกถึงอัตลักษณ์ทางเพศแต่อย่างใด การ

ไม่ท าตามกฎระเบียบยังหมายถึงสุนทรยีะท่ีจะท าให้บุคคลค้นพบศักยภาพและพื้นท่ีชีวติแบบใหม่ท่ี

ต่างจากเดิม ความรักท่ีอยู่นอกบรรทัดฐาน (nonnormativity) จึงมีลักษณะเป็นการสร้างสรรค์ท่ี

ไม่รู้จบ เป็นพื้นท่ีเปิดส าหรับสิ่งใหม่ท่ีคาดเดาไม่ได้ พื้นท่ีนี้ไม่สามารถใช้แนวคิดและนิยามเกี่ยวกับ

เพศสภาพและเพศวถีิท่ีสังคมสร้างข้ึน  

 จากความคิดของ Foucault, Halperin, Berlant และ Munoz ท าให้เห็นว่า Queer 

Love คือรูปแบบความสัมพันธ์ท่ีอยู่นอกกฎเกณฑ์ แต่บ่งบอกถึงศักยภาพท่ีจะเปลี่ยนแปลงไปสู่สิ่ง

ใหม่ เป็นสุนทรยีะของการมีชีวติท่ีสร้างสรรค์ทางเลือกอื่น ๆ ท่ีต่างไปจากแบบแผนเดิม ๆ ท่ีถูก

ควบคุมโดยระบอบอ านาจ ความสัมพันธ์แบบ Queer Love ยัง เ ป็นสิ่ ง ท่ี ไ ม่แน่นอน 

(indeterminacy) และยืดหยุ่น ท าให้การแสดงอารมณ์ความรู้สึกเปิดกว้างไม่ยึดติดกับกรอบ

กฎเกณฑ์ท่ีตายตัว สะท้อนการมีชีวติท่ีเป็นอิสระ Queer Love คือรูปแบบการใช้ชีวติท่ีไม่น าเอา

กฎระเบียบมาเป็นเคร ื่องพิสูจน์ของความรัก แต่เปิดโอกาสให้บุคคลได้แสดงความรู้สึกท่ีต่างไปจาก

บรรทัดฐาน (Burke, 2016) หากพิจารณาค าอธิบายท่ีกล่าวมานี้ อาจท าให้เกิดข้อสงสัยว่าความ
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รักท่ีอยู่นอกกฎเกณฑ์และคาดเดาไม่ได้นี้จะเรยีกว่าเป็น “ความรัก” ได้อย่างไร ความสัมพันธ์ของคน

ท่ีวางอยู่บนความไร้กฎเกณฑ์และข้อผูกมัดจะสร้างความม่ันคงในความรักได้อย่างไร ค าถามนี้

ค่อนข้างเสี่ยงต่อการให้ค าตอบ ท้ังนี้ การท าความเข้าใจ Queer Love มิใช่การน ากรอบแนวคิด

เร ื่องรักแท้หรอืรักท่ีม่ันคงมาเป็นตัวช้ีวัด เราไม่สามารถใช้กฎเกณฑ์ของรักแท้ตามทฤษฎีของสังคม

มาประเมิน Queer Love ได้ แต่ควรมองความรักนอกกฎเกณฑ์ในฐานะเป็นศิลปะของการมีชีวติ 

และเป็นพื้นท่ีเปิดให้มนุษย์ได้ท าความเข้าใจพลวัตของความรู้สึกในตนเอง 

 เนื่องจากมนุษย์มีศักยภาพทางอารมณ์ท่ีหลากหลาย ท าไมเราจึงจ านนต่อการถูกควบคุมให้

แสดงอารมณ์เพียงแบบเดียวในเร ื่องความรัก เราจ าเป็นต้องตั้งค าถามว่าปัจจุบัน สังคมซ่อนเร้น

อ านาจที่สร้างกฎเกณฑ์ท่ีเข้ามาจัดการชีวติของเราอย่างไร เรายอมให้อ านาจนั้นกระท าต่อชีวติเราได้

อย่างไร ดังนั้น การแสดงความรักนอกกฎเกณฑ์จะเป็นการตรวจสอบอ านาจท่ีเราสามารถท าได้ เรา

เร ิ่มด้วยการทบทวนและพิจารณาอารมณ์ความรู้สึกท่ีเราแสดงความรัก ความผูกพัน ความเสน่หา

ต่อคนท่ีเราหลงใหลช่ืมชม แล้วถามตัวเองว่าสิ่งนั้นท าให้เราสัมผัสถึงความสุขในการมีชีวติอยู่มาก

น้อยเพียงใด 

 ค าถามคือ การจดทะเบียนสมรสของคนท่ีรักกัน หากคนรักมีมากกว่าหนึ่งคน สังคมจะ

พิจารณาและโต้เถียงเร ื่องนี้อย่างไร จากข้อมูลการศึกษาเปรยีบเทียบข้ามวัฒนธรรมของนัก

มานุษยวทิยาพบว่าในแต่ละวัฒนธรรมล้วนมีรูปแบบการแต่งงานท่ีหลากหลาย ไม่สามารถสร้าง

มาตรฐานสากลของการแต่งงานได้ (Leach, 1955) รูปแบบการแต่งงานและการมีครอบครัวท่ีพบ

เห็นได้ ตัวอย่างเช่น การแต่งงานแบบผัวเดียวเมียเดียว (monogamy) การแต่งงานแบบผัวเดียว

หลายเมีย (polygyny) การแต่งงานแบบเมียเดียวหลายผัว (polyandry) กรณีการมีเมียหลาย

คนพบมากในสังคมพื้นเมืองเขตแอฟรกิากลางและตะวันตก เช่น แกมเบีย, ไนเจอร์, ไนจีเรยีน, มาลี 

และบูรก์ิน่าฟาโซ และสามารถพบได้ในอัฟกานิสถาน, เยเมน และอิรัก (Dalton & Leung, 2014) 

ปัจจัยและเงื่อนไขท่ีท าให้ผู้ชายมีเมียหลายคนเนื่องจากผู้หญิงจะผลิตลูกเพื่อเป็นแรงงานในเขตแห้ง

แล้งแบบก่ึงทะเลทราย นอกจากนั้น การแต่งงานยังเป็นการบ่งบอกถึงสิทธิหน้าท่ีของบุคคลท่ีจะให้

ก าเนิดลูก อีกเหตุผลหนึ่งคือเด็กท่ีเกิดในทะเลทรายมักจะเสี่ยงต่อการเสียชีวติสูง ผู้ชายจึง

จ าเป็นต้องมีเมียหลายคนเพื่อช่วยกันผลิตลูก เพราะการมีลูกบ่งบอกถึงการอยู่รอดของครัวเรอืน 

(Fenske, 2012; Goody, 1974; Timeas & Reyner, 1998) กรณีครอบครัวเมียเดียวหลายผัว

มักพบเห็นไม่มากนัก (Starkweather & Hames, 2012) ตัวอย่างในภาคเหนือของไนจีเรยีและ     

คาเมรูน รูปแบบความสัมพันธ์จะทับซ้อนกันระหว่างการท่ีผู้หญิงเป็นภรรยาของผู้ชายหลายคน 

และผู้ชายก็มีภรรยาหลายคนในเวลาเดียวกัน รูปแบบนี้จะเป็นการสร้างเครอืข่ายความร่วมมือทาง

สังคม ในบางกรณีลูกสาวของครอบครัวอาจแต่งงานกับพี่น้องผู้ชายจากครอบครัวอื่น ท าให้มีสามี
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มากกว่า 1 คน เช่นในเขตทิเบต เนปาล ตอนเหนือของอินเดีย (Levine, 1988) จะเห็นว่าการ

แต่งงานเป็นหน่วยท่ีแบ่งแยกบทบาทหน้าท่ีของผัวเมียท่ีต้องรับผิดชอบคนในครอบครัว  

 นอกเหนือจากการสร้างครอบครัวท่ีกล่าวมาแล้ว ยังพบความสัมพันธ์ท่ีคนหนึ่งคนมีความรัก

หลงใหลคนหลายคนในเวลาเดียวกัน (multi-partner relationships) ซึ่งมีวธิีปฏิบัติท่ี

หลากหลายตั้งแต่การยินยอมของแต่ละคน (Haupert et al., 2017) รวมถึงการสร้างกลุ่มของ

ตัวเองและแลกเปลี่ยนคู่นอนกันในหมู่สมาชิก หรอืเรยีกว่า swinging (Ficher & Seidman, 

2016; Strassberg, 2003) รูปแบบความสัมพันธ์นี้จะเป็นข้อตกลงร่วมกันในกลุ่ม ซึ่งเปิดโอกาส

ให้คู่ของตนท่ีเป็นผัวเมียได้มีโอกาสเปลี่ยนประสบการณ์ทางเพศ และอาจช่วยเสรมิให้ความสัมพันธ์

ของผัวเมียยังคงด ารงอยู่ได้ (Barker & Langdridge, 2012) ความสัมพันธ์แบบมีคู่นอนหรอืคน

รักหลายคนมักจะถูกเหมารวมว่าเป็น “การนอกใจ” อย่างไรก็ตาม ชีวติทางเพศของคนเร ิ่ม

แสดงออกถึงความสัมพันธ์ท่ีเปิดกว้างและไม่ยึดติดกับบรรทัดฐานรักเดียวใจเดียว ปรากฎการณ์นี้

เห็นได้จากเพื่อนท่ีมีความสัมพันธ์ทางเพศกันได้โดยไม่แสดงความเป็นเจ้าของแบบคู่ รัก  

ความสัมพันธ์แบบสามคนผัวเมีย การท่ีคู่รักอนุญาตให้คนรักของตนไปมีความสัมพันธ์กับคนอื่นได้ 

และความสัมพันธ์แบบคู่นอนช่ัวคราว (Klesse, 2014) 

 ความสัมพันธ์กับคนหลายคน (Polyamorous relationships) อาจหมายถึงการแสดง

ความรักกับคนทุกคนท่ีมีความสัมพันธ์ด้วย การมีคนรักมากกว่าหนึ่งคนจะต้องแสดงออกให้เห็นถึง

การเคารพความสัมพันธ์กับคนทุกคน ให้เกียรติกับคนรักทุกคนท่ีเข้ามาใช้ชีวติอยู่ด้วยกัน บุคคลท่ี

เลือกมีความสัมพันธ์กับคนหลายคนในเวลาเดียวกันอาจเผชิญความไม่ลงรอยระหว่างคนท่ีมี

ความสัมพันธ์ เช่น การหึงหวง น้อยใจ การแสดงความเป็นเจ้าของ ความล าเอียง การปฏิบัติท่ีไม่

เท่าเทียม สิ่งเหล่านี้เป็นความท้าทายของบุคคลท่ีต้องแสวงหาแนวทางไกล่เกลี่ยในแบบของตัวเอง 

ไม่มีสูตรส าเร็จของการแก้ปัญหาเหล่านี้ การศึกษาของ Balzarini et al. (2021) พบว่า

คุณลักษณะของคนท่ีจะสร้างความสัมพันธ์กับคนหลายคนได้คือการแสดงน ้าใจต่อคนอื่น หมายถึง 

การยอมรับว่าคนอื่นท่ีเข้ามามีความสัมพันธ์ด้วยสามารถมีคนอื่นเป็นคนรักได้ ขณะเดียวกันก็ต้องมี

ความสุขและช่ืนชมความสัมพันธ์ของคนอื่นเหมือนท่ีเกิดข้ึนกับตัวเอง คุณลักษณะนี้เป็นความรู้สึก

เชิงบวก (positive feelings) ท่ีหล่อเลี้ยงให้ความสัมพันธ์กับคนหลายคนด าเนินไปในวถิีทางของ

มัน สิ่งท้าทายอีกประการหนึ่งคือ คนท่ีมีความสัมพันธ์กับคนหลายคน อาจจะมีเพศสภาพและเพศ

วถิีท่ีหลากหลาย อาจมีความสัมพันธ์กับชายและหญิงในเวลาเดียวกัน (Klesse, 2014) 

……………………………………………………………………………………………………………………………………………… 
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