
 

การไมร่ะบอุัตลกัษณ์ (Disidentification) 

 

ความเป็นมาของแนวคิด Disidentification 

 แนวคิด Disidentification หรอืการไม่ระบุอัตลักษณ์ มาจากประสบการณ์ส่วนตัวของ 

José Esteban Muñoz นักวชิาการเควยีร์อเมรกิันเช้ือสายคิวบา โดยในปี ค.ศ.1999 เขาได้เขียน

หนังสือเร ื่อง Disidentifications: Queers of Color and the Performance of Politics 

เพื่อท าความเข้าใจศิลปะ การแสดง การเคลื่อนไหวทางสังคม และการด ารงอยู่ของกลุ่มคนท่ีมีความ

หลากหลายทางเพศท่ีเป็นคนผิวสี มูนอซตั้งค าถามและท้าทายการเมืองกระแสหลักของกลุ่มเกย์

และเลสเบ้ียนในปัจจุบัน โดยโต้แย้งว่าการเมืองของกลุ่มเกย์เลสเบ้ียนมีเป้าหมายเพื่อสิทธิการ

แต่งงานระหว่างเพศเดียวกัน และการรับเกย์เข้าท างานในกองทัพ ซึ่งล้วนติดอยู่ในกรอบบรรทัด

ฐานตายตัว มูนอซเช่ือว่าเควยีร์คือ “สิ่งท่ียังมาไม่ถึง" เป็นปลายเปิดของความเป็นไปได้ พยายาม

เช่ือมโยงเควยีร์เข้ากับสุนทรยีะและการแสดงออกทางศิลปะ น าไปสู่การกล่าวถึง การแสดงท่ีแยกตัว

ออกจากอัตลักษณ์เดิม (disidentificatory performances) สนใจความคิดสร้างสรรค์และการ

ก้าวข้ามกฎเกณฑ์ของระบอบอ านาจและการช้ีน าทางวัฒนธรรม มูนอซเช่ือว่าศิลปะและงาน

สร้างสรรค์คือหนทางที่จะท าให้มีชีวติ (Alvarado, 2015; Capofreddi, 2021; Muñoz, 2009) 

 ความคิดท่ีมีอิทธิพลต่อมูนอซ คือความคิดของนักปรัชญาฝรั่งเศส Michel Pêcheux ซึ่ง

เป็นนักคิดสายวาทกรรมและสัญวทิยา โดยอธิบายให้เห็นว่ากลุ่มคนชายขอบถูกท าให้มีอัตลักษณ์

ภายใต้อ านาจของคนกลุ่มใหญ่ กระบวนการสร้างอัตลักษณ์ตามบรรทัดฐานของอ านาจ คือการ

ตอกย ้าบทบาทท่ีสังคมสร้าง ส่วนการโต้แย้งการมีอัตลักษณ์ (Counteridentification) คือการ

ไม่ปฏิบัติตามบทบาทท่ีสังคมก าหนดและหันไปสร้างอัตลักษณ์นอกกรอบท่ียังผลิตซ ้าอ านาจเดิม 

ส่วนการไม่ระบุอัตลักษณ์ (Disidentification) คือการเปิดเผยให้เห็นเล่ห์เหลี่ยมและความอัปยศ

ของการสร้างอัตลักษณ์ ซึ่งมักถ่ายทอดออกมาในงานศิลปะเควยีร์ มูนอซวพิากษ์อ านาจของคนผิว

ขาวและลัทธิอาณานิคมท่ีควบคุมคนผิวด าซึ่งเป็นคนรักเพศเดียวกันให้อยู่ใต้กฎเกณฑ์ท้ังเร ื่องเช้ือ

ชาติและเพศสภาพ มูนอซจึงเสนอแนวคิด Disidentification เพื่อใช้ตอบโต้กับความรุนแรงเชิง

ระบบท่ีกระท าต่อกลุ่มคนผิวด าชายขอบทางเพศ ลักษณะของตัวตนท่ีไม่ระบุอัตลักษณ์มิใช่การ

ต่อต้านหรอืโค่นล้มบรรทัดฐานทางเพศท่ีครอบง า แต่เป็นการปรับ แก้ไขและสร้างใหม่ภายใต้การ

เอาตัวรอดในชีวติประจ าวันในพื้นท่ีสาธารณะ (counterpublics) การไม่ระบุอัตลักษณ์ตายตัวตาม

กรอบเพศท่ีก าหนดไว้ยังเป็นการสร้างสรรค์อัตลักษณ์ท่ียืดหยุ่น ลื่นไหล และเปลี่ยนแปลงได้ ซึ่งเพศ

นอกกรอบท้ังหลายสามารถแสดงตัวท่ีไม่เหมือนชายหญิง ท้ังนี้การแสดงตัวแบบไร้นิยามคือ

สุนทรยีะและอิสรภาพ เป็นการยืนยันถึงการไม่อยู่ในบรรทัดฐาน 
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 ในวงการเควยีร์ศึกษา น าแนวคิด Disidentification ไปใช้อธิบายศิลปะของคนผิวด าท่ี

เป็นเพศนอกกรอบเพื่อท าความเข้าใจการสู้ชีวติของคนเหล่านี้ เควยีร์ผิวด าสร้างงานศิลปะในพื้นท่ี

สาธารณะเพื่อแสดงตัวตนท่ีไม่เหมือนคนผิวขาวชายหญิงชนช้ันกลาง เสมือนเป็นการสร้างโลกท่ี

แตกต่าง อาจกล่าวได้ว่าเป็นชีวติสาธารณะท่ีแหกกฎ เช่นผลงานสร้างสรรค์ของ Felix Gonzalez-

Torres ศิลปินเกย์เช้ือสายคิวบา ผลงานช่ือ Untitled (1991) เป็นภาพเตียงนอนหมอนสองใบท่ี

ยับยู่ย้ี มีรอยบุ่มท่ีหมอนเหมือนมีคนเคยนอน ภาพติดตั้งอยู่ในกรอบป้ายโฆษณาขนาดใหญ่  

ความหมายของผลงานนี้สื่อให้เห็นเกย์ท่ีเสียชีวติจากโรคเอดส์ เตียงว่างเปล่าท่ีเคยเป็นท่ีนอนของคน

ท่ีมีลมหายใจ เกย์ตายไปอย่างไร้การเหลียวแล สะท้อนว่าสังคมรักต่างเพศเพิกเฉยต่อชีวติของเกย์

ในช่วงทศวรรษ 1980 เกย์กลายเป็นสัญลักษณ์ของความส ่าส่อนทางเพศและเป็นพาหะโรคท่ีน่า

กลัว ผลงานนี้น าเอาเตียงนอนในฐานะวัตถุเฟอร์นิเจอร์ในบ้าน ใช้ส าหรับนอน ทุกคนเห็นและรับรู้

ถึงความหมายของเตียง ถูกใช้เป็นวัตถุแห่งการประชดประชัน ท าให้เห็นร่องรอยของมนุษย์ท่ีเคย

นอนจนผ้าปูท่ีนอนและหมอนยับย่น เตียงเป็นร่องรอยแห่งอดีต 

 

 
ผลงานชื่อ Untitled (1991) บนกรอบป้ายโฆษณาขนาดใหญ่ การสรา้งสรรค์ของของ Felix Gonzalez-Torres 

ศิลปินเกย์เชื้อสายควิบา ภาพจาก https://www.moma.org/collection/works/79063 

 

https://www.moma.org/collection/works/79063
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 Disidentification ในฐานะกลวธิีเพื่อการมีชีวติ ตัวอย่างเช่น วัยรุ่นหญิงเลสเบ้ียนท่ีไม่

เปิดเผยตัวตน นั่งชมรายการโทรทัศน์กับมารดา โดยรายการนั้นมีตัวละครเป็นเลสเบ้ียน แม้เธอจะ

รู้สึกตรงกับตัวละครเลสเบ้ียน แต่เธอไม่แสดงความรู้สึกออกมาให้มารดารับรู้ ถือเป็นกลยุทธ์ในการ

เอาตัวรอดท่ามกลางสังคมท่ียึดถือบรรทัดฐานแบบรักต่างเพศ ในกรณีนี้วัยรุ่นหญิงยังคงเป็น 

“ผู้หญิง” ในสายตาของแม่ แต่ขณะเดียวกันก็รับอารมณ์แบบเลสเบ้ียนท่ีปรากฎอยู่ในโทรทัศน์มา

เก็บไว้ในใจ ถือเป็นการสร้างอารมณ์แบบหญิงรักหญิงภายใต้ภายใต้บรรยากาศครอบครัวรักต่าง

เพศ อย่างไรก็ตาม การเอาตัวรอดภายใต้โครงสร้างอ านาจนี้มิได้เกิดข้ึนเป็นสูตรส าเร็จ แต่ละบุคคล

จะมีวธีิการของตัวเองข้ึนอยู่กับบรบิท เวลา โอกาสและสถานการณ์ เช่น ชายรักชายในสังคมชนบท

มิได้นิยามตนเองเป็น “เกย์” ตามบรรทัดฐานของเกย์ในเมือง 

 

ความคลุมเครอืและการไม่มีอัตลักษณ์ในโลกออนไลน์ 

 การศึกษาของ Szulc (2020) พบว่าในสื่อสังคมออนไลน์ มีการสร้างอัตลักษณ์ทางเพศท่ี

หลากหลาย เช่น agender (ไม่มีเพศ) เควยีร์ นอนไบนาร ี่ เควยีร์เกย์ เควยีร์เฟม (queer 

femme) และ girlfag เป็นต้น การปฏิบัติท่ีแสดงถึงการไม่ระบุอัตลักษณ์ท่ีตายตัวมีกลวธิีท่ี

หลากหลาย Szulc (2020) แยกวธิีการไม่ระบุอัตลักษณ์เป็น 3 แบบ คือ (1) การไม่ระบุอัตลักษณ์

ในเชิงกลยุทธ์ (Strategic disidentifications) จะปรากฎข้ึนในกรณีปกป้องตนเองจากการถูก

คุกคามหรอืเผชิญกับความก้าวร้าว เป็นการไม่ระบุตัวตนเพื่อปกป้องตนเองจากความรุนแรง เพื่อ

คงสถานะให้ผู้อื่นเข้าใจได้ง่ายหรอืรักษาความคลุมเครอืไว้ หรอืเพื่อเข้าถึงบรกิารต่าง ๆ ของรัฐหรอื

หน่วยงานซึ่งมีกฎระเบียบท่ีต้องท าตาม (2) การไม่ระบุอัตลักษณ์ตามสถานการณ์ (contextual 

disidentifications) หมายถึงการปฏิบัติท่ีไม่ระบุอัตลักษณ์ตามบรบิทต่าง ๆ ท้ังด้านวัฒนธรรม 

สื่ อ  แล ะความ รู้ สึ ก  ( 3 )  การแยกตั ว ออกจากอั ตลั กษณ์ แบบก า กวม  (Doubt fu l 

disidentifications) หมายถึงการตั้งค าถามต่อความสมบูรณ์แบบในอัตลักษณ์ต่าง ๆ สิทธิใน

การมีอัตลักษณ์ และความเต็มใจท่ีจะมีอัตลักษณ์ดังกล่าว 

 การศึกษาของ Cavalcante (2018) กล่าวว่าคนข้ามเพศชายแต่ใจเป็นหญิงใน

สหรัฐอเมรกิาใช้สื่อออนไลน์เพื่อสร้างโลกของตัวเอง (inhabitable worlds) ท่ามกลางพื้นท่ี

สาธารณะในชีวติจรงิท่ีไม่เปิดรับกลุ่มคนเหล่านี้ กลุ่มคนข้ามเพศสามารถสร้างตัวตนท่ีแตกต่าง

พร้อมกับใช้ชีวติร่วมกับเพศตามบรรทัดฐาน ซึ่งเป็นลักษณะของ “ความธรรมดาท่ีแตกต่าง” 

(queerly ordinary) นอกจากนั้น การไม่ระบุอัตลักษณ์ท่ีชัดเจนยังสัมพันธ์กับการทับซ้อนของ 

อัตลักษณ์อื่น ๆ ไม่ว่าจะเป็น เช้ือชาติ ชนช้ัน อายุ ไลฟ์สไตล์ ฯลฯ กระบวนการไม่ระบุอัตลักษณ์เป็น

ข้ันตอนต่อเนื่อง โดยเร ิ่มจากบรบิทท่ีท าให้บุคคลเลือกแสดงตัวตนเพื่อเงื่อนไขบางอย่างพร้อม ๆ 

กับการตั้งค าถามกับอัตลักษณ์บางอย่างท่ีไม่สอดคล้องกับชีวติตัวเอง จนถึงการแสวงหาวธิีใหม่เพื่อ

แสดงตัวตนท่ีแตกต่างและไม่ยึดติดกับอัตลักษณ์ถาวร 
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 Szulc (2020) กล่าวว่าการมีชีวติของเพศนอกกรอบมิใช่การโค่นล้มหรอืยอมตามบรรทัด

ฐาน แต่มีท้ังสองส่วนด าเนินไปในเวลาเดียวกัน อย่างไรก็ตาม การมีอัตลักษณ์หลายแบบและทับ

ซ้อนในเวลาเดียวกันมิใช่ความคงท่ี เพราะการปฏิบัติเพื่อแสดงตัวตนสัมพันธ์กับเงื่อนไขท่ีบุคคลเข้า

ไปเกี่ยวข้อง ความหลากหลายของอัตลักษณ์ทางเพศท่ีพบในปัจจุบันจึงไม่ควรจัดเป็นหมวดหมู่และ

ชนิดท่ีแข็งตัว แต่เป็นกลวธิีท่ีบุคคลน ามาใช้ในบรบิทใดบรบิทหนึ่ง Cover (2018) กล่าวว่าคนรุ่น

ใหม่ (เจนซี, Z generation) นิยมใช้สื่อดิจิทัลอย่างเข้มข้นและพบว่าส่วนใหญ่พยายามสร้างตัวตน

ด้วยค าเรยีก “นอนไบนาร ี่” (non-binary) ค าเรยีกอัตลักษณ์อื่นเช่น เกย์ เลสเบ้ียน ไบเซ็กช่วล จะ

เป็นค าท่ีไม่นิยม แต่สนใจความรู้สึกท่ีลื่นไหลไม่ผูกติดกับการแยกเพศแบบคู่ตรงข้าม อย่างไรก็ตาม

เทคโนโลยีดิจิทัลก็ท าให้คนรุ่นใหม่เผชิญหน้ากับการกลั่นแกล้ง การดูหม่ินเหยียดหยาม และการ

แบ่งแยกเช่นกัน เม่ือแต่ละคนพยายามสร้างตัวตนในแบบของตัวเองก็ย่ิงเห็นความซับซ้อนและ

หลากหลาย การเป็นกลุ่มอัตลักษณ์เดียวกันเร ิ่มไม่มีความหมายอีกต่อไป ภายในกลุ่มเควยีร์ก็มีเส้น

แบ่งชนิดของความรู้สึกทางเพศท่ีแยกย่อยไปมากมาย 

 

ข้อจ ากัดของ Disidentification 

 ในขณะท่ีแนวคิด Disidentification ช่วยให้เห็นยุทธวธิีเอาตัวรอดของเพศนอกกรอบ

ภายใต้บรบิทท่ีเป็นอุปสรรคต่อการด ารงชีวติ สนใจการใช้ประโยชน์จากบรรทัดฐานเพื่อสร้างตัวตน

ท่ีไม่เป็นพิษเป็นภัยต่อตนเองและคนอื่น แต่มีนักวชิาการบางคนตั้งข้อสังเกตว่าแนวคิดนี้ดูเหมือน

สนใจการมีชีวติมากกว่าการโค่นล้มอ านาจ ค าอธิบายของมูนอซจึงถูกวจิารณ์ว่าละเลยการเมืองแต่

เน้นความโรแมนติกมากเกินไป เห็นได้จากการระบุว่า Disidentification คือ กลยุทธ์ส าหรับเอา

ชีวติรอด (survival strategy) ของกลุ่มเควยีร์ชายขอบท่ีถูกมองข้ามจากเกย์เลสเบ้ียนผิวขาว ท า

ให้มูนอซเช่ือว่าเควยีร์ผิวด าน าบรรทัดฐานทางเพศมาปรับแก้และสร้างแบบแผนของตัวเอง ท าให้มี

ความม่ันใจท่ีจะอยู่ในสังคมต่อไป เปรยีบเสมือนเป็นการเสรมิพลังให้กับวัฒนธรรมย่อย 

(subcultural empowerment) (Perez, 2020) รวมท้ังเช่ือว่าเควยีร์ชายขอบมีตัวตนแบบไม่

ระบุอัตลักษณ์ (disidentifying subject) เห็นได้จากวัฒนธรรมย่อยเต้นบอลลูมของเควยีร์ผิวด า 

แต่ความเช่ือดังกล่าวของมูนอซไม่กล้าท้าทายระบอบเสรนีิยมใหม่ท่ีด ารงอยู่ในสังคม ผลงานส่วน

ใหญ่ของมูนอซได้รับอิทธิพลอย่างมากจากแนวคิดสตรนีิยมแบบซิคานา (Chicana feminism) 

และปรัชญามาร์กซิสต์ของคนผิวด า (Black Marxist philosophy) ซึ่งล้วนวจิารณ์อ านาจของ

คนผิวขาวแบบชายเป็นใหญ่  

มูนอซยังสนใจงานสร้างสรรค์ของศิลปินแหวกขนบ พั้ง นางโชว์ และผู้ก ากับภาพยนตร์ท่ี

เป็นคนผิวด าและมีชีวติคนเมือง เช่น Jean-Michel Basquiat, Vaginal Davis, Isaac Julien 

และ Pedro Zamora มากกว่าจะสนใจวัฒนธรรมประชานิยมของเควยีร์ผิวด าในชีวติประจ าวันส่วน

ใหญ่ ท าให้มูนอซอธิบายประสบการณ์ของศิลปินเควยีร์บางคนและน ามาเป็นตัวอย่างของกลยุทธ์
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เอาชีวติรอด (Arrizon, 2002) กล่าวคือมองการดิ้นรนในระดับปัจเจกมากกว่าการวพิากษ์

โครงสร้างอ านาจ ท าให้การไม่ระบุอัตลักษณ์ด ารงอยู่ในระดับบุคคล การอธิบายดังกล่าวนี้อาจมอง

ความมีตัวตนของปัจเจกแบบโรแมนติก (romanticization of agency) หมายถึงเห็นการ

สร้างสรรค์ของบุคคลเป็นกลไกท่ีสร้างชีวติ เยียวยาจิตใจ และการมีตัวตนภายใต้บรรทัดฐานท่ียังมี

พลังอ านาจ ค าถามคือ ศิลปะของเควยีร์นอกกรอบคือเคร ื่องมือต้านทานหรอืโค่นล้มอ านาจใช่

หรอืไม่ถ้าสังคมยังคงด าเนินไปบนโครงสร้างท่ีสร้างความเหลื่อมล ้า ศิลปะเควยีร์ของคนผิวด าท่ี

มูนอซหยิบมาวเิคราะห์เป็นกลุ่มเควยีร์ชาวคิวบาท่ีอพยพไปอยู่ในสหรัฐอเมรกิา ซึ่งมีโอกาสแสดงผล

งานมากกว่ากลุ่มเควยีร์ชาวบ้านท่ีใช้ชีวติอยู่ในคิวบา ดังนั้นประสบการณ์เควยีร์ผิวด าใน

สหรัฐอเมรกิาอาจมิใช่บรรทัดฐานท่ีจะน าไปอธิบายเงื่อนไขชีวติของเควยีร์ชายขอบในวัฒนธรรมอื่น 

Phelps (2018) ตั้งข้อสังเกตว่า ตั้งแต่ลัทธิเสรนีิยมใหม่ขยายอ านาจมาตั้งแต่ทศวรรษ 

1980 อุดมการณ์ปัจเจกนิยมท่ีประสบความส าเร็จเติบโตอย่างรวดเร็ว พร้อมกับการแสวงหาสิทธิ

เสรภีาพของชนกลุ่มน้อย รวมถึงกลุ่มเกย์เลสเบ้ียนท่ีเคลื่อนไหวเรยีกร้องสิทธิความเป็นพลเมือง

ภายใต้โครงสร้างอ านาจทุนนิยมท่ียึดม่ันในบรรทัดฐานรักต่างเพศ Phelps (2018) กล่าวว่า

ประชาชนในสหรัฐจ านวนมากพร้อมจะยอมรับบุคคลท่ีเป็นเกย์และเลสเบ้ียนในพื้นท่ีสาธารณะ และ

ยังเปิดกว้างในการรับรองสิทธิบางประการท่ีคุ้มครองตามกฎหมาย แตพ่วกเขามีเงื่อนไขแลกเปลี่ยน

ว่าเกย์เลสเบ้ียนจะต้องละท้ิงอัตลักษณ์ของตนเอง โดยน ากลับไปแสดงออกเฉพาะในพื้นท่ีส่วนตัว 

ปัญหาก็คือการไม่ระบุอัตลักษณ์เควยีร์ในพื้นท่ีสาธารณะ คือการสนับสนุนโครงสร้างอ านาจเดิมท่ี

ยังมีการแบ่งแยกกีดกันทางสังคม ในแง่นี้การไม่ระบุอัตลักษณ์ท่ีชัดเจนก็อาจท าให้ระบอบอ านาจมี

พลังต่อไปซึ่งสิ่งนี้เคยเกิดข้ึนมาแล้วในทศวรรษ 1950 ภายใต้การเคลื่อนไหวของสมาคมแมตตาชิน 

ผลท่ีตามมาคือการต่อสู้ของเกย์เลสเบ้ียนกลายเป็นการแสวงหาการยอมรับในเชิงประนีประนอม

มากกว่าการเป็นการโค่นล้มแบบถอนรากถอนโคน 

การศึกษาของ Nash (2023) อธิบายประสบการณ์ของเควยีร์เพศหญิงผิวขาวชนช้ันกลาง

ท่ีมีการศึกษาในเขตชนบทของออสเตรเลีย พบว่าคนเหล่านี้ไม่สนใจนิยามอัตลักษณ์ทางเพศท่ี

ชัดเจนเพราะพวกเขาได้รับสิทธิในฐานะคนผิวขาวโดยไม่ต้องสร้างอัตลักษณ์เควยีร์แบบมวลชนเพื่อ

ต่อสู้กับความไม่เท่าเทียม การไม่ระบุอัตลักษณ์ในกรณีนี้ท าให้เห็นว่าเควยีร์ท่ีเป็นชนช้ันกลางและ

เป็นคนผิวขาวมีสถานะท่ีม่ันคงทางสังคม การไม่ระบุอัตลักษณ์อาจมีนัยยะของการประนีประนอม

กับระบอบอ านาจ หมายถึงการอยู่ร่วมกับหรอืปรับตัวให้เข้ากับอ านาจเพื่อให้ตัวเองสามารถใช้ชีวติ

ในแบบท่ีต้องการโดยไม่ท าลายระเบียบกฎเกณฑ์ท่ีสังคมยึดถือ ซึ่งมูนอซเห็นสิ่งเหล่านี้ในตัวบททาง

วัฒนธรรมท้ังงานศิลปะ การแสดง ภาพถ่าย และภาพยนตร์ ตัวบทเหล่านี้ถูกมองเป็นพื้นท่ี

ทางเลือกของเควยีร์ (alternative spaces) และเป็นการสร้างสรรค์ตัวตน (self-creation) 

อาจกล่าวได้ว่าการเมืองแบบไม่ระบุอัตลักษณ์ให้ประโยชน์ในระดับปัจเจกท่ีมีศักยภาพและต้นทุน

ทางวัฒนธรรม แตอ่าจลดทอนพลังมวลชนที่ต้องการโค่นล้มโครงสร้างอ านาจท่ีไม่เป็นธรรม 
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