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Abstract

This thesis argues that the socialist movement should engage in the struggle
against heteronormativity. It examines the arguments which are set up against the
socialist movement’s engagement in identity politics, suggesting that a struggle
based on sexuality appropriate for the socialist movement should focus on the
social order it aims to attain, and not on improving the status of the subordinated
sexual identities within the hierarchical and oppressing system itself. It shows that
the struggle against heteronormativity can be consistent with the anti-capitalistic
struggle, and criticizes the distinction between a cultural and an economic sphere
made by the political philosopher Nancy Fraser, arguing that no social practices
can be just cultural or just economic. It points out that there is a connection
between the organisation of normative sexuality and the organisation of
capitalism, which means that fighting heteronormativity can be understood as a
way to fight capitalism. The methodological strategy of the thesis is mainly based
on idea criticism.

Nyckelord: Queerkamp, antikapitalism, identitetspolitik, Nancy Fraser, Judith
Butler
Antal ord: 9976
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1 Inledning

I mitten av 1990-talet dgde ett beromt meningsutbyte rum mellan de feministiska
teoretikerna Judith Butler och Nancy Fraser. Fraser hivdade da att vinstern hade
ersatt en forut alltfor ensidig ekonomism med en lika ensidig kulturalism; nya
vénsterrorelser hade borjat efterstrdava kulturellt erkdnnande istéllet for ekonomisk
omfordelning. Hon argumenterade for att vinstern maste skilja mellan kulturell
och ekonomisk kamp, och att den kulturella kampen, som bland annat innefattade
kritiken av heteronormen, méste utformas enligt en modell som inte hotar den
antikapitalistiska kampen (Fraser 2003). Resonemanget kritiserades av Butler,
som sdg det som en del av en strategi for att framstélla den sexualitetsbaserade
kampen som bara kulturell och ddrmed som irrelevant. Butler pekade pa att
struktureringen av sexualitet hdnger samman med struktureringen av den politiska
ekonomin, och att queerkampen dérfor ar betydelsefull for vinstern (Butler 2005).

Debatten dr i hog grad aktuell, bdde i Sverige och internationellt, i akademin
och 1 politisk praktik och aktivism. I SAC-Syndikalisternas forsta maj-tdg i
Goteborg 2008 forbjods en banderoll med texten «Bekdmpa heterosexismen» med
argumentet att budskapet inte handlade om klasskamp (Nielsen 2008). Under
vintern 2010 rasade den si kallade Arenadebatten i Aftonbladet Kultur, da
vénstertidskriften Arena anklagades for att ha gett upp klassanalysen for att enbart
skriva om sexualitets- och identitetsfragor (Josefsson och Suhonen 2010;
Bengtsson och Ramgqvist 2010). Under de senaste aren har socialistiska
queeraktivististnatverk bildats i flera svenska stdder, och queeraktivister och
skribenter har i tidningar och pd bloggar skildrat svérigheten att fa gehor for sin
kamp inom vénstern. Dessa exempel reser alla fragan om vénstern bor bedriva
queerkamp.

1.1 Syfte

Syftet med uppsatsen &r att argumentera for queerkampens forenlighet med det
antikapitalistiska projektet. Nagot tillspetsat kan uppsatsen sdgas vilja
argumentera for att vénstern bor bedriva queerkamp, vilket gors i tvd steg. Det
forsta syftar till att pdvisa forenligheten mellan queerkampen och den
antikapitalistiska kampen genom att tillbakavisa pdstdendet att queerkamp ar
synonym med identitetspolitik och skadlig for det antikapitalistiska projektet, och
det andra till att pdvisa att queerkampen inte skall forstds som «bara kulturell»
utan har formagan att utmana ocksé politisk-ekonomiska strukturer.



1.2 Projektets avgransning och relevans

Intersektionalitetsstudier, som innebér studier av hur fortryck samverkar och hur
kategorier som kon, klass, ras och sexualitet skir in i varandra, har pa senare ar
fatt en central position inom feministisk forskning. Inom vinsterrdrelsen har
frdgan om vad, forutom klass, som ar relevant att organisera kamper kring, lange
varit aktuell. Frdgan om hur sexualitet hédnger ihop med kapitalismens
strukturering, och om kampen mot heteronormativiteten &r négot vénstern bor
dgna tid och kraft it, kan ses som en del av denna diskussion. Det innebér att jag
viéljer att koncentrera mig pa en del av vad som kan forstds som en storre debatt.
Diskussionen i stort rymmer s manga aspekter att det vore orimligt att géra en
tillfredsstéllande analys av den inom ramen for en kandidatuppsats. Den primira
orsaken till att jag valt att koncentrera mig pd queerkampens relation till det
antikapitalistiska projektet dr dock att denna 1 ett viktigt avseende skiljer sig fran
vénsterns resonemang om kon och ras. Diskussionen om dessa kategorier tenderar
att handla om hur, eller i hur hdg grad, de strukturerar klassrelationer och den
politiska ekonomin. Det réder ett forhdllandevis brett konsensus om att de
atminstone har att géra med kapitalismen och att antikapitalister darfor bor
bedriva feministiska och antirasistiska kamper. Fraser menar att kon och ras
strukturerar klassrelationer, men att sexualitet inte gor det (Fraser 2003). De
skilda uppfattningarna om huruvida sexualitet &r relevant att diskutera i relation
till dagens kapitalism gor fragan sdrskilt intressevickande. Min uppfattning ir att
sexualitet dessutom dr den kategori av de ovan nimnda som diskuterats minst i
forhallande till vénsterns antikapitalistiska projekt, men att denna diskussion
aktualiserats under senare r, bland annat pd grund av queerperspektivets intdg i
feminismen och nya allianser mellan olika sociala rorelser. Det implicerar ett
behov av forskning pa omradet.

En stor del av min uppsats dgnas at diskussionen om huruvida det ekonomiska
och det kulturella ska ses som tva separata sfiarer eller om de bor forstds som
strukturerande varandra. Vad gor denna diskussion relevant? Jag har under min
lasning av det teoretiska materialet stott pa viss skepsis mot sjdlva diskussionen
om hur struktureringen av sexualitet ska forstas i relation till kapitalismen (t ex
Rorty 2000). Rorty menar att dven om resonemanget ma vara av intresse for
akademiker, dr det knappast det for vénsterrorelsen (Rorty 2000:16). Jag hdvdar
dock att mitt forskningsproblem béde har inom- och utomvetenskaplig relevans.
Mika Nielsen understryker i en artikel i néttidskriften Trikster diskussionens
relevans for vénsterrorelsen genom att papeka att hur maktforhillanden anses
hinga samman, eller inte hinga samman, fir konsekvenser. Det styr vilka analyser
som ligger till grund f6r den forskning som bedrivs, vilka fragor sociala rorelser
driver och pa vilket sitt ekonomisk politik forstas och formuleras (Nielsen 2010).
Jag ansluter mig till en forskningstradition som betonar sprakets och
teoriproduktionens roll i skapandet och uppritthallandet av maktrelationer, vilket
g0r mig bendgen att hélla med Nielsen. Hur foreteelser begreppsliggors och vad
som forstds som «ekonomiskt» eller «politiskt» péverkar resursfordelning, den
agenda politiska rorelser sitter och ménniskors forstaelse av vilka fragor som ar



viktiga. Att analysera dessa begreppsliggdranden och grénsdragningar dr darfor en
1 bade inom- och utomvetenskapligt avseende angeldgen uppgift.

I mitt resonemang utgar jag till stor del frdn Butler-Fraserdebatten. Denna
debatt dgde rum 1 artikelform i tidskriften New Left Review, men jag anvinder
texterna Oversatta till svenska och publicerade i bokform. Jag vill understryka att
jag inte specifikt analyserar Butler-Fraserdebatten, utan ser den som en del av en
storre, pagaende diskussion inom vénstern. D4 jag i uppsatsen talar om «debatten»
avses diskussionen i allménhet om jag inte explicit anger att jag talar om debatten
mellan Butler och Fraser. Butler-Fraserdebatten har dock haft stor paverkan pa
diskussionen om queerkampens plats i vénsterrorelsen, och ménga teoretiker som
diskuterar detta relaterar till den (t ex Smith 2001; Swanson 2005; Holgersson
2008) vilket gor det motiverat att fokusera pa Butlers och Frasers meningsutbyte.
Urvalet av teoretiker vars resonemang anvinds i uppsatsen utgar ifrdn vad jag
ansett relevant for uppbyggnaden av argumentationen.

1.3 Metodologiska overvaganden

Mitt projekt dr av politisk-filosofisk art. Jag driver ett argument i tvd steg; i det
forsta tillbakavisar jag en pastddd oférenlighet mellan queerkampen och det
antikapitalistiska projektet, och i1 det andra visar jag att sjdlva praktiserandet av
queerkamp kan fOrstas som ett sétt att bedriva antikapitalistisk politik.

Inom positivistisk forskning ses teorin som skild fran den verkliga vérlden,
men jag hdvdar att en sddan distinktion inte kan goras; hur vi uppfattar den
verkliga vérlden ar avhéngigt véra teoretiska utgdngspunkter (jmf Alvesson och
Deetz 2000:43-44). I mitt projekt vévs teori, material och analys samman i
kapitlen «Identitetspolitik» som utgdr argumentationens forsta steg, och
«Kapitalism» som utgdr det andra. Jag vill podngtera att samhéllsvetenskapliga
metoder bor forstas som idealtyper, och att det 1 forskningspraktiken &r vanligt att
kombinera olika metodologiska ansatser. Min uppsats bir drag av idéanalytisk,
idékritisk och normativ metod, da jag bade granskar idéer som uttrycks i debatten
och argumenterar for queerkampens forenlighet med det antikapitalistiska
projektet. Jag analyserar olika teoretikers resonemang och bygger upp en
argumentation med hjélp av dem. Eftersom jag dgnar mig at textanalys, och fokus
saledes ligger pa uttolkning av textpartier, existerar hdga intersubjektivitetskrav.
Det méste vara tydligt for 1dsaren vad som ér specifika teoretikers pastaenden och
vad som dr min tolkning av dessa och det egna resonemang jag for med hjélp av
dem. Genom en tydlig referenshantering tror jag mig kunna dstadkomma en saddan
tydlighet, vilket ocksd gor det mdjligt att hantera de eventuella oklarheter som
avsaknaden av specifika avdelningar for teori, material och analys kan medfora.
Pa sd sdtt anser jag att mitt resonemang kan leva upp till kraven pa kritiserbarhet
och reproducerbarhet, som intersubjektiviteten innefattar (jmf Badersten
2006:189).

D4 man bedriver idékritik finns en risk att man blir en felfinnare snarare &n en
serids debattor. Ett sétt att hantera det ar att ta stod 1 generositetsprincipen, som



innebdr att ge en s& rimlig bild som mdjligt av den position man kritiserar,
eftersom det endast &r dd man kan vara séker pa att den kritik man framfor ar
verkligt triffande (Beckman 2005:78; Badersten 2006:94). Min ambition &r att
folja denna princip. Ludvig Beckman skiljer mellan intern idékritik, som innebar
att granska huruvida en teoretikers utsagor ar forenliga med den forklaringsmodell
hon sjidlv foretrdder, och extern idékritik som innebdr att utgd fran andra
beddmningsgrunder som man anser rimliga (Beckman 2005:71-74). I uppsatsen
tillimpas bada dessa metoder.

1.4 Positioneringar och begreppsutredningar

Begreppet identitetspolitik anvinds konsekvent av de teoretiker vars resonemang
utgdr uppsatsens stomme. Jag vill podngtera att dessa teoretiker (Butler, Fraser,
Brown m.fl.) skriver utifrdn en amerikansk kontext. Det implicerar att de inte
enbart hinvisar till kampen for kvinnors eller HBT-personers réttigheter, sisom
begreppet ofta anvinds i en svensk kontext, utan ocksa till antirasistisk kamp och
den historia av rasmotsittningar som priglar USA, vilken inte har samma
motsvarighet i Sverige. Lisaren bor vara medveten om detta, d& jag i uppsatsen
rekonstruerar en debatt med teoretiker som utgar fran olika nationella kontexter.
Detta problem foreligger emellertid i de flesta fall d& teoretiker som skriver
utifran olika kontexter jimfors, och kan lika vél grunda sig i generations- eller
klasskillnad som 1 skillnader mellan geografisk plats och nationell historia, och
hanteras genom en medvetenhet om forhéllandena.

Queerkamp é&r ett for uppsatsen centralt begrepp. Jag har inte for avsikt att
gora en exakt definition av begreppet, eftersom ett viktigt moment i uppsatsen
handlar om att diskutera dess innebord 1 forhdllande till homosexuell
identitetspolitik. Att géra en tydlig definition av queerbegreppet skulle ocksa
innebdra att jag gjorde vald péd det, d&@ ménga queerteoretiker menar att poéngen
med queer dr att det inte ska definieras, eftersom dess potential att kritiskt rora om
och bryta upp kategorier d& riskerar att gd& om intet (Rosenberg 2002;
Ambjornsson 2006). Jag ansluter mig till Don Kulicks forstéelse av queer som
«[...]inte en identitet, utan ett kritiskt forhdllningssitt till det normativay»
(Rosenberg 2002:12). Michael Warner betonar att queerkampens syfte inte dr att
homosexuella ska tolereras eller f& sin status uppvérderad, utan att utmana
heteronormativitetens institutioner (Warner 1993:xiii). Med queerkamp avser jag
sdledes en kamp som syftar till att bekdmpa heteronormativiteten, den struktur
som gor heterosexualiteten och dess institutioner och praktiker till det normala
och Onskvirda.

Vinsterrorelsen &r ytterligare ett centralt begrepp. Da uppsatsen behandlar
queerkampens forhdllande till antikapitalistisk kamp, avser jag med begreppet
vénster en rorelse vars mél dr att bekdmpa det kapitalistiska systemet. Jag &r
medveten om problematiken i att tala om «vénstern» som en homogen rorelse
med ett gemensamt projekt, vilket den naturligtvis inte dr. Jag menar likvil att
uppsatsen inte kraver mer preciserade avgriansningar av vare sig begreppet queer



eller begreppet vénster, eftersom jag inte empiriskt undersoker specifika politiska
grupperingar och kamper, utan fokuserar pa en diskussion pad en hogre
abstraktionsnivd. De teoretiker vars resonemang jag analyserar talar ocksd om
vénstern 1 allmédn bemirkelse, vilket gér det mer problematiskt att gora en egen,
tydlig precisering.

1.5 Disposition

I uppsatsens forsta del, som berdr identitetspolitik, redogér jag for den
problematik identitetspolitiken antas utgdra for vénsterrorelsen. Jag presenterar
Frasers forslag till hur den sexualitetsbaserade kampen bor utformas for att vara
forenlig med den antikapitalistiska kampen, for att sedan kritisera den syn pa
politiska identiteter som uttrycks. Jag argumenterar for att det som styr den
sexualitetsbaserade kampens forenlighet med det antikapitalistiska projektet inte
huvudsakligen 4r huruvida den beféster eller dekonstruerar identiteter, utan om
den fokuserar pd en uppvirdering av identiteters status inom ett rddande system
som anses ordttfardigt, eller om dess fokus ldggs pa en ordning bortom det
orittfardiga systemet. I den andra delen, som berér relationen mellan
organiseringen av sexualitet och den kapitalistiska ordningen, problematiserar jag
Frasers separation mellan den kulturella och den ekonomiska sfiren. Jag
argumenterar med hjilp av bland annat Butler och Jacinda Swanson for att en
sddan separation dr verkningslos eftersom inga sociala praktiker dr enbart
kulturella eller ekonomiska, och visar hur queerkampen kan utmana kapitalistiska
fundament. Slutligen sammanfattar jag mina slutsatser och reflekterar kort dver ett
alternativt sétt att ta sig an frdgan huruvida vénstern bor bedriva queerkamp.



2 Identitetspolitik

I uppsatsens forsta del &mnar jag presentera och beméta den kritik som Fraser och
andra teoretiker riktar mot politiska projekt med utgdngspunkt i identitetsfragor,
som gOr ansprak pa att vara en del av vinstern. Jag utvecklar med stod av Butler
och Wendy Brown en tankeging som ocksé aterfinns hos Fraser, som utgar ifrdn
att vinsterns kamper maste fokusera pa en ordning bortom de orédttfardiga
strukturer de soker bekdmpa. Genom att utforma vad Fraser definierar som
kulturella kamper i enlighet med denna tankemodell, kan den identitetspolitiska
problematiken minimeras utan att politiska identiteter helt avskaffas frdn den
politiska agendan.

2.1 Vansterns «kulturella vandningy

Termen vinsterns «kulturella vindning» hirstammar frdn Fraser, som i mitten av
1990-talet pekade pa det faktum att hon tyckte sig se att en socialistisk
forestillningsvérld, uppbyggd av begrepp som «intresse», «exploatering» och
«omfordelning» var pd vidg att forsvinna och ersdttas av en ny politisk
forestdllningsvirld, uppbyggd av begrepp som «identitet», «olikhet», «kulturell
dominans» och «erkdnnande». Den nya vénstern betraktar kulturell dominans
snarare dn exploatering som den grundliggande oréttvisan, och kulturellt
erkdnnande snarare dn socioekonomisk omfordelning som den politiska kampens
mal (Fraser 2003:175-176). Vridningen mot vad hon bendmner identitetspolitik
ser hon som ett hot mot det antikapitalistiska projektet, dels eftersom
identitetspolitiken tenderar att tringa undan den antikapitalistiska kampen frin
vénsterns politiska agenda, och dels eftersom erkédnnandets och omfordelningens
logiker drar at olika hall, vilket gor att ett starkt fokus pa erkdnnandepolitik leder
till att det antikapitalistiska projektet undergravs (Fraser 2003).

Brown framhéller att identitetspolitikens framvéaxt delvis dr ett resultat av att
vénsterns kritik av kapitalismen tystnat i samband med klasspolitikens dod i
postfordismens spér. Hon kopplar samman de nya identitetsanspraken med en viss
aterlegitimering av kapitalismen, knutna till en réttviseuppfattning som gor ett
borgerligt, maskulinistiskt ideal till sin maéttstock — ett ideal som bland annat
betecknar utbildnings- och yrkesmgjligheter och uppétriktad social och
ekonomisk mobilitet (Brown 2008:44-45). I liknande termer resonerar Fraser, da
hon konstaterar att frdnvaron av en trovdrdig modell av den «mdjliga
socialismen» och tvivlet pad den statskeynesianska socialdemokratins kraft i
konfrontationen med globaliseringen har gjort att den ekonomiska fordelningens
sprak forlorat sin hegemoniska position i den politiska striden (Fraser 2003:214).



Fraser och Brown mélar alltsd upp en politisk verklighet dér kapitalismens
naturalisering och obegripliggdrandet av socialismen som alternativ har orsakat en
fordndring av vénsterns tillgdngliga politiska alternativ. Det som kan uttolkas av
Frasers och Browns resonemang dr att dagens vénsterrorelser i storre utstrackning
an gardagens accepterar den rddande kapitalistiska ordningen, och silunda
formulerar sina krav i termer som mojliggdérs inom ramen for denna ordning.
Frasers kritik av den kulturella vindningen utgdér dock ingen uppmaning till
forkastande av alla kulturella kamper. Hon menar att en viktig intellektuell uppgift
for dagens vénster ér att utforma de kulturella kamperna sa att de stodjer det
antikapitalistiska projektet (Fraser 2003:176). I nista avsnitt &mnar jag presentera
Frasers forslag pd hur denna forenlighet uppnas.

2.2 Omfordelning-erkannandedilemmat

Fraser skiljer mellan tvd former av orittvisa; socioekonomisk orittvisa, som har
sin grund i den ekonomiska strukturen och tar sig uttryck genom exploatering och
ekonomisk marginalisering, och kulturell ordttvisa, som har sin grund i sociala
representations- och tolkningsmonster och tar sig uttryck genom kulturell
dominans, misskdnnande och brist pa respekt (Fraser 2003:179-180).
Distinktionen &r analytisk och inte ontologisk, eftersom det socioekonomiska och
det kulturella i1 praktiken &dr tdtt sammanldnkade. Ekonomiska institutioner och
relationer genomsyras av kulturella normer, och kulturella praktiker har en
materiell underbyggnad (Fraser 2003:181). Trots att Fraser tillstdr att man inte
ontologiskt kan skilja mellan det ekonomiska och det kulturella, menar hon att
olika kamper kan placeras in i antingen den ekonomiska eller den kulturella sféren
och som botemedel for ordttvisa vara 1 behov av antingen ekonomisk
omfordelning eller kulturellt erkdnnande. For att undanrdja klassexploatering
maste den politiska ekonomin omstruktureras sa att sociala bordor och forméner
omfordelas mellan klasserna, vilket i ldngden leder till att klasstrukturen avskaffas
(Fraser 2003:186). For att undanrdja kulturellt misskdnnande méste den specifika
gruppen istillet ges ett positivt erkdnnande pé grundval av dess sérskilda karaktir
(Fraser 2003:189).

I de exempel jag lyfte fram i inledningen tycktes motstdndet mot de
sexualitetsbaserade kamperna grunda sig i en ridsla att for att dessa ska tilldtas
overskugga klasskampen, i form av vilka som gor ansprdk pd beteckningen
«vinstery, vilka paroller som syns och vad som far utrymme i vénsterns tidningar.
Problematiken framstélls alltsd i hog grad vara en frdga om fokus och
prioriteringar. Det &r uppenbart att Fraser betraktar frigan som mer komplicerad
an sa. Hon betonar att det existerar en grundliggande konflikt mellan krav pa
erkdnnande och krav pd ekonomisk omfordelning. Krav pa erkdnnande tenderar
att ta sig uttryck i att en formodad specifik karaktir hos en grupp skapas, vars
virde sedan bejakas, medan krav pa omfordelning efterstravar att avskaffa de
ekonomiska arrangemang som underbygger gruppers specifika karaktér (Fraser



2003:183). Det dilemma Fraser wurskiljer handlar f0ljaktligen om att
erkdnnandelogiken befdster gruppskillnader medan omfordelningslogiken vill
upphéva dem.

Sexualitet dr, enligt Fraser, en form av social differentiering som inte har
rotter 1 den politiska ekonomin eftersom homosexuella dr fordelade over det
kapitalistiska samhéllets hela klasstruktur. De utgér saledes inte nagon
exploaterad klass (Fraser 2003:186-187). Fraser medger att homosexuella
visserligen riskerar att drabbas av ekonomiska orédttvisor, exempelvis dd de
avskedas fran arbetet pd grund av sin sexualitet eller forvéigras familjebaserade
vilfardsformaner, men menar att dessa orittvisor inte har sina rotter i den
ekonomiska strukturen, utan hérleds ur den kulturella-virdemadssiga (Fraser
2003:188). Den sexualitetsbaserade kampen fOrstas foljaktligen som bara
kulturell. Den slutsats vi maste dra om vi ansluter oss till Fraser, ar att det enbart
ar den kulturella-vdrdemaissiga strukturen som queerkampen soker destabilisera.
Detta pastaende kommer jag att analysera och kritisera langre fram i uppsatsen.

Utifrdn Frasers resonemang kan vi dra slutsatsen att det &r problematiskt att
fora en politik som bade efterstridvar gruppdifferentieringens avskaffande och att
ge hogre status at vissa gruppers specifika karaktdr. Identitetspolitiken fér
negativa konsekvenser for vinstern eftersom den genom sitt fokus pd erkédnnande
av olikheter underminerar kampen for att demontera strukturer som skapar
klasskillnader.

Fraser menar dock att det dr mojligt att utforma botemedlen mot kulturella
ordttvisor sé att omfordelning-erkdnnandedilemmat kan undvikas da de kulturella
kraven mdter kraven pa socialism. Hon skiljer mellan affirmativa och
transformativa botemedel mot orittvisor, dir de forra forsoker fa bukt med
ordttvisa resultat av sociala arrangemang utan att rubba den struktur som orsakar
dem, medan de senare forsoker fa bukt med orittvisorna genom att omvandla den
bakomliggande strukturen. Ifrdga om kulturella ordttvisor innebdr det en
distinktion mellan gingse mangkulturalism som vill uppvidrdera oréttvist
nedvirderade gruppidentiteter samtidigt som bade dessa identiteters innehall och
de gruppdifferentieringar som ligger till grund for dem forblir oférédndrade, och
dekonstruktion av gruppidentiteter (Fraser 2003:196). Det implicerar en
distinktion mellan homosexuell identitetskamp, som efterstrédvar erkdnnande av en
homosexuell identitet, och queerkamp, som soker dekonstruera sjdlva homo-
heterodikotomin (Fraser 1997a:24). Ifraga om ekonomiska oréttvisor handlar det
om att skilja mellan den liberala vilfardsstatens projekt, som vill 6ka missgynnade
gruppers konsumtionsandel utan att rubba den politisk-ekonomiska strukturen,
och socialismens projekt, som vill omstrukturera produktionsférhéllandena och
arbetsdelningen, och didrmed alla ménniskors livsvillkor (Fraser 2003:198-199).
Fraser konstaterar att strivan efter affirmativa botemedel i kulturen rimmar déligt
med strivan efter socialism i ekonomin. De affirmativa botemedlen forstirker de
skillnader socialismen vill upplosa, och kan dérfor sdgas undergriava det
antikapitalistiska projektet. Hennes slutsats r att socialism ldmpligast kombineras
med dekonstruktion av kulturella identiteter (Fraser 2003:203).

Utifrdn Frasers resonemang kan vi dra slutsatsen att queerkampen, givet att
den forstas som en kamp som soker destabilisera homo-heterodikotomin och inte



som en kamp som soker uppvirdera en homosexuell identitet, dr forenlig med den
antikapitalistiska kampen. Fraser har sjélv inte argumenterat for att vénstern bor
bedriva queerkamp, men det dr fullt mojligt att forfékta det med utgédngspunkt i
hennes resonemang. Om vinstern bedriver en kamp baserad pa sexualitet, méste
dess syfte vara att uppldsa sexuella identiteter, inte att forstirka dem, eftersom
identitetspolitiken hotar det antikapitalistiska projektet. Queerkampen, om den
bedrivs pa detta sitt, utgor séledes exempel pa en, utifran Frasers perspektiv,
godkind kulturell kamp.

2.3 Den identitetspolitiska problematiken

For att kunna fora diskussionen ett steg langre, och kritiskt analysera huruvida
Frasers resonemang utgdr en rimlig utgdngspunkt for att besvara frigan om
vinstern bor bedriva queerkamp, vill jag ndrmre utreda innebdrden av
identitetspolitik.

Sherry Wolf poéngterar att det &r rimligt att de som fortrycks spelar
huvudrollerna i kampen mot fortrycket, men att termen identitetspolitik implicerar
nagot mer dn sd (Wolf 2009:174). Den kénnetecknas av att den politiska
aktivismen inte framst ses som ett medel for att uppna politiska mél, utan snarare
syftar till ett bekrdftande av den egna identiteten, som tillhdrande en fOrtryckt
grupp. En sddan syn pa det politiska leder till att personliga erfarenheter av
oforriétter blir viktigare én strategiska diskussioner om hur man bygger en rorelse,
och till att bara de fortryckta kan vara fullvirdiga deltagare i kampen mot
fortrycket (Selfa 1996:46). Gruppidentiteten tenderar ocksa att goras statisk (de
los Reyes och Mulinari 2005:53). Brown anvidnder Nietzsches begrepp
ressentiment, «de svagas triumf som svaga», d& hon analyserar de
identitetspolitiska kravens grund (Brown 2008:53). Ressentimentets orsak &r de
personliga ofbrritter som det politiska subjektet upplever sig erfara. Da det
politiska engagemanget dr ett resultat av upplevelsen av marginalisering eller
fortryck, innebdr det att birarna av nedvérderade identiteter implicit kan 6nska att
grunden for deras underordning ska fortsitta existera, eftersom deras egen
existens som avvikande identiteter bygger pa dess varande. Brown framhaller att
den som haller fast vid en identitet som skapats av upplevda oforritter laser fast
subjektet vid den struktur dér ofGrritterna har uppstatt. For att bli fri frén de
omstindigheter som orsakar lidandet, méste subjektet istillet sldppa taget om sin
identitet (Brown 2008:66-67). Detta bor inte forstds som att lidandet ska fornekas.
Det handlar om att skapa en befrielseorienterad politik ddr erfarenheterna av
oforratter omformuleras till framéatblickande ansprék pa en kommande réttvis och
efterstrdvansvérd ordning (Brown 2008:20-21). Brown menar att minga sociala
rorelser bér pa en sorg som uppstatt av att deras kamper &r fullstaindigt beroende
av det de soker bekdmpa. Feminismen, som soker gdra kon overksamt som
skillnadsmarkor, ér i sin strdvan beroende av kon, vilket gor det svart att forestélla
sig en samhaéllelig ordning bortom koén (Brown 2008:137-139). Utopier ar darfor



nddvindiga for politiska rorelser som soker fordndring. For att fordndring ska
kunna ske maste det finnas politiska subjekt som begér en annan ordning &n den
nuvarande (Brown 2008:167).

Jag vill poidngtera att klassorienterad politik rutinméssigt antas vara
identitetspolitikens motsats, men att klassbaserad politik inte automatiskt innebér
fordndringsorienterad politik. Leila Briannstrom papekar att dven klass kan
forvandlas till en subjektsposition som deltar i tdvlingen om att vara det mest
oppositionella subjektet (Brannstrom 2009:40). Jag menar att det dr ett misstag att
utgd ifrdn att en klassbaserad kamp per automatik genererar en specifik typ av
organisering och politiska krav, och att det &r ett lika stort misstag att forutsitta att
en kamp baserad pa sexualitet per automatik reser identitetspolitiska krav.
Positionerna «arbetarklass», «kvinna» eller «homosexuell» bér inte sjilva pa
mallen for hur politiska kamper som organiseras kring dem ska bedrivas. For att
kampers forenlighet med det antikapitalistiska projektet ska kunna studeras, krévs
en niarmare undersokning av deras utformning, oavsett om de utgar fran sexualitet
eller frdn nagot annat.

Hittills tycks grénsen tydlig mellan vad som utgdr en legitim kamp baserad pa
sexualitet inom ramen fOr vidnsterns polittkk och vad som inte gor det;
identitetspolitik &r i flera avseenden forkastligt och vénstern bor bedriva en politik
bortom identiteter. Jag kommer i foljande avsnitt att visa pa att identiteters
funktion i vénsterns politiska kamper inte nddvéndigtvis &r av ondo, vilket medfor
mojligheten att géra en annan gransdragning dn den Fraser foresléar.

2.4 ldentitet eller anti-identitet?

Fraser skiljer som bekant en queer anti-identitetspolitik frdn en homosexuell
identitetspolitik, och menar att den fOrstndmnda &r forenlig med strdvan efter
socialism medan den andra inte dr det. Men dven om queerteorin ofta presenteras
som en anti-identitetsteori — den queera kampen syftar ju inte till att upphdja en
viss sexuell identitet utan vander sig emot foreskrivna identiteter — dr anti-identitet
inte detsamma som icke-identitet (jmf Rosenberg 2002:54). Fraser tycks sjilv
medveten om detta, d4 hon kommenterar att queerkampen, for att destabilisera
homo-hetero-dikotomin, forst maéste mobilisera queera personer (Fraser
2003:198). For att pa sikt astadkomma en befrielse fran det normativa system som
strukturerar bestimda sexuella identiteter, méste queerkampen séledes organisera
queera personer, vilka sannolikt kommer att skapa en kollektiv queer identitet.
Fraser gér inte langre &n sd i sin analys, men tar vi hennes resonemang ett steg
till, kan vi konstatera att samma politiska strategier och egenskaper ibland kan
kinneteckna bade det sociala kollektiv som bygger pa homosexuell identitet och
det queera kollektivet. Skillnaden mellan den kollektiva identitet som skapas da
en grupp queera mobiliserar sig emot heteronormativiteten, och den som skapas
dd homosexuella aktivister efterstrdvar landvinningar for den homosexuella
identiteten, dr inte helt uppenbar. Jag vill framhdlla att den homosexuella
identitetspolitiken, genom att verka for avskaffandet av heterosexuella privilegier,
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implicit kan sigas verka for en omvandling av heteronormativiteten. Detta, menar
jag, gors inte utan att den egna identiteten ocksé dekonstrueras. Det gor det rimligt
att ifrdgasitta om det verkligen dr huruvida den sexualitetsbaserade kampen
bejakar identiteter, eller avskriver dem frdn dagordningen, som bdr avgdra dess
legitimitet och plats i vénsterrorelsen. Om det dr mer problematiskt att skilja
mellan 6nskvird och icke onskvérd sexualitetsbaserad kamp dn Fraser vill gora
géllande, &r svaret pé frdgan huruvida vinstern bor bedriva queerkamp som vi kan
formulera med utgdngspunkt i hennes resonemang bristfilligt; det behdver
omformuleras.

Joshua Gamson argumenterar for att det finns problem med béde
identitetsbefdstande och identitetsdekonstruerande politiska strategier (Gamson
2004:293-294). De dekonstruerande teorierna kan tyckas oférmogna att bemdta
konkreta och vdldsamma institutionaliserade sambhélleliga praktiker som utgor
grunden for det sexuella fortrycket, ndr den logiska reaktionen torde vara
motstdnd genom kollektiv identitet. Det gor att ménga som egentligen inte tror pa
fixerade identiteter kan inta en identitetsbefrdmjande position, da den &r politiskt
effektivare (Gamson 2004:290-291). De identitetsbefdstande strategierna bidrar
didremot, som redan pavisats i uppsatsen, till essentialism och till att gora
identitetskategorier statiska. Gamsons slutsats &dr att de dekonstruerande
strategierna hotar att orsaka stor skada i nuet, medan de identitetsbefdstande
strategierna istillet hotar att orsaka stor skada i framtiden (Gamson 2004:293). Pia
Laskar formulerar sig i mer positiva termer: «Queerpolitiken dr viktig for kamp
mot diskursivt fortryck. Identitetspolitiken &r viktig for kamp mot institutionellt
fortryck. Viktigt dr att halla reda pd nir det ena Overgér i det andra» (Laskar
2003:57).

Jag vill understryka att det tvivelsutan finns faror med identitetspolitik, men 1
sin vilja att avskaffa identiteter fran den politiska agendan tycks Fraser bortse fran
deras viktiga roll i politisk kamp och motstdnd. Jag aberopar Swansons forstaelse
av politik som en kamp om sjdlva skapelse- och ifrdgasittandeprocessen av
identiteter, vdrden och intressen. Om maénniskor ska forma att std emot
existerande sociala praktiker maste det finnas andra praktiker de kan identifiera
sig med och som kan utgdra basen for deras motstand. Ifrdga om klass kan det
handla om att arbetarnas identitet ska omvarderas, sa att de ser sig sjdlva som
beréttigade till det mervéirde de producerar, menar Swanson. Det handlar saledes
inte om att avskaffa identiteter, utan om att utveckla identiteter som bidrar till
emancipatoriska sociala praktiker (Swanson 2005:100-101). Swanson stddjer sig
pa Butlers koncept upprepning' i sitt resonemang. En dterkommande tanke i
Butlers texter &r att identiteter skapas och upprétthalls genom en stiliserad
upprepning av akter. Deras sociala stabilitet vilar pd upprepningen, men denna
innebdr ocksa mojlighet till fordndring, eftersom varje upprepning kan leda till
betydelseforskjutningar da det &r omojligt att imitera ndgot exakt likadant varje
ging (Rosenberg 2005:15-16). Eftersom individer konstant upprepar handlingar

" Eng: Reiteration.
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och akter, maste de fas att sluta upprepa fortryckande akter och borja upprepa
andra for att fortrycket ska upphora (Swanson 2005:105).

Frasers vision om en vanster som formulerar sina krav totalt bortom identiteter
blir, om vi foljer Swanson, problematisk. Dérfor bor den gransdragning Fraser gor
mellan en sexualitetsbaserad kamp som &dr forenlig med det antikapitalistiska
projektet, och en som inte &dr det, det vill sdga mellan identitetsbefdstande och
identitetsdekonstruerande strategier, omformuleras. Hér, menar jag, kan vi dra
nytta av Browns tankar om nddvéndigheten av utopier for att forebygga risken for
en identitetspolitik som befdster de fortryckande strukturerna istéllet for att
destabilisera dem. Om det politiska engagemangets fokus ligger pd den
samhéllsordning som efterstrivas, minimeras risken for att kamper utformas
utifrdn idén om att endast de fortryckta kan vara fullvirdiga deltagare i kampen
mot fortrycket. Med ett sddant fokus blir politiska identiteter medel for att utforma
och upprepa emancipatoriska handlingar och akter, vilket 4r en fOrutséttning for
att na dithén. P4 sa sétt forflyttas tyngdpunkten fran upplevelsen av oforritter till
formuleringen av en efterstravansvérd framtida ordning. Om vi istéllet for att anta
att det ar skillnaden mellan identitetsbefdstande  politik  och
identitetsdekonstruerande politik som strukturerar skillnaden mellan den
sexualitetsbaserade kamp vinstern bor dgna sig &t och den vinstern bor ldmna
dirhin, antar att denna struktureras av ifall kampens mal 4r en grupps
avancemang inom ett hierarkiskt och fortryckande system utan att en fordndring
av systemet efterstrivas, eller ifall malet ar att avskaffa den fortryckande
strukturen, blir gransdragningen ndgot annorlunda. En sddan grénsdragning gor
det mgjligt for en rorelse som vill bekdmpa heteronormativiteten att utveckla
identiteter som kan ligga till grund for motpraktiker till den heteronormativa
ordningen utan att detta strider mot den ekonomiska omfordelningens logik. Det
blir ddrmed inte nddvandigt for den antikapitalistiska queerrorelsen att helt avsidga
sig identiteter 1 den politiska kampen, vilket mojliggdr kamp mot béde
institutionellt och diskursivt fortryck. Naturligtvis innebdr denna analytiska
gransdragning lika lite som Frasers att det existerar vattentita skott mellan den
sexualitetsbaserade kamp vénstern bor dgna sig &t och den sexualitetsbaserade
kamp den bor ldmna dirhin; oklarheter existerar av flera anledningar, bland annat
for att politiska kampers mél inte alltid dr klart definierade och dessutom kan vara
fler &n ett, men den ger en anvisning om i vilken riktning vénstern bor se for att
utforma en sexualitetsbaserad kamp som é&r forenlig med rérelsens andra politiska
logiker. Identitetspolitik har i véinsterrorelsen fatt en negativ klang da den antas
utgéra ett privat projekt och diarmed vara oférmdgen att fordndra strukturer.
Nielsen uttrycker att forsok att klassificera identitetsfragor som nagot privat i
grunden dr ett liberalt projekt, d& liberalismen forsoker isolera offentliga frdgor
frén privata dér de senare ska forstds som apolitiska (Nielsen 2010). Jag menar att
en viktig uppgift for dem som vill se queerkampen som en sjdlvklar del av
vénsterns politik dérfor dr att visa pé att identitetsfragor i hdgsta grad ar politiska.
Det kan goras genom att studera kopplingen mellan struktureringen av sexualitet
och struktureringen av kapitalismen.
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3 Kapitalism

I uppsatsens forsta del, som behandlar identitetspolitik, har jag foreslagit en
omvérdering av Frasers analytiska modell 6ver hur den sexualitetsbaserade
kampen bor utformas for att vara forenlig med strdvan efter ett socialistiskt
samhille. Eftersom den enbart handlar om hur en forvintad ofSrenlighet kan
hanteras ger den inget svar pd om queerkampen i sig kan betraktas som
antikapitalistisk. For att kunna pésté att véinstern har nytta av queerkampen, ar det
nddviandigt att visa pd befintligheten av en koppling mellan de sfirer som Fraser
analytiskt vill skilja at, det vill sdga den kulturella och den ekonomiska. Det
dmnar jag gora i uppsatsens andra del, som hér foljer.

3.1 Inneborden av «bara kulturelly

Frasers argumentation bygger pa uppfattningen att det 4r mojligt att separera «det
kulturellay fran «det ekonomiskay. Detta har kritiserats fran flera hall, bland annat
av Butler, vilket har gett upphov till den meningsstrid som bendmns Butler-
Fraserdebatten. Butler ifragasétter Frasers antagande att struktureringen av
sexualitet inte dr knuten till struktureringen av ekonomin genom att visa pa hur
ickeheterosexuella utesluts fran statssanktionerade definitioner av familjen, vilken
ar att betrakta som en ekonomisk enhet i skatte- och formogenhetsrittslig
lagstiftning, médngden fattiga bland lesbiska samt pd hur sjukvérdssystemet
missgynnar den grupp som lever med hiv och aids, dér ett stort antal ar
homosexuella. Att betrakta homosexuella som en sérskild «klass» dr dérfor inte
orimligt (Butler 2005:250)°.

Det Butler menar ytterst gor sexualiteten central for ekonomin dr dock det
faktum att regleringen av sexualitet systematiskt knyts till produktionssittet. Hon
refererar till Marx och Engels argumentation for att sociala forbindelser maste
betraktas som en del av produktionssittet, en tes socialistiska feminister har
anviént for att hivda att produktionen av genus och sexualitet maste forstds som en
del i frambringandet av sjdlva ménniskorna i enlighet med de normer som
reproducerar den normativa familjen (Butler 2005:248-249). Butler stddjer sig pa
Louis Althussers kritiska omprovning av den marxistiska distinktionen mellan bas
och overbyggnad. Althusser har argumenterat for att en ideologi alltid existerar

* Notera att Butler skriver utifrdn en amerikansk kontext och att familjelagstiftning etc. ser olika ut i olika linder.
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genom en apparat och dess praktiker och att denna existens dr materiell. Det
innebdr att om homofobi, som Fraser vill gora géllande, skulle uppfattas som
enbart en kulturell attityd, maéste denna attityd &ndd placeras in 1 dess
institutionaliserings  apparaturer och praktiker (Butler 2005:253). Ett
nyckelbegrepp for att forstd Butlers argumentation angdende hur sexualiteten
knyts till produktionssittet dr sldktskapsrelationer. Analysen av sexuella
minoriteter som en sérskild klass maéste sdttas i samband med en analys av
normativt sldktskap. Butler podngterar att sexuella minoriteters réttigheter inte
betraktas som ménskliga réttigheter eftersom de befinner sig utanfor de normativa
slaktskapskonfigurationer som gor det ménskliga igenkdnnligt. Sléktskap dr inte
synonymt med slédktskapets faktiska former, utan har formégan att flytta sig
bortom patrilinjdra system, obligatorisk heterosexualitet och symbolisk
Overdeterminering av biologin. Det ser vi nir vi studerar hur ickeheterosexuella
relationer struktureras 1 former som bejakar sléktskapsintressen genom
lagstiftning som legaliserar homosexuellt fordldraskap och adoption eller ritten att
arva egendom (Butler 2005:152-154).

Enligt Butler bygger sédledes det kapitalistiska systemet pd en specifik
organisering av genus, sexuellt begér och familj. En rimlig tolkning dr dérfor att
kampen for att fordndra denna ordning kan betraktas som en kamp som skakar om
fundament som det kapitalistiska systemet stdr pd. Det fOrutsitter dock att
queeraktivister inte anser att ritten till det heterosexuella sittet att organisera liv
och relationer, till exempel kampen for homosexuellas ritt att ingéd dktenskap, ar
den viktigaste politiska fragan. 1 sa fall, menar Butler, gar den sexualitet, det
slaktskap och den gruppgemenskap som blir otdnkbara inom normativiteten
forlorade. Aktivister som gor kampen for dktenskapet till den viktigaste frdgan har
«[...Jaccepterat ett epistemologiskt filt som &r strukturerat av en fundamental
forlust, en som vi inte ldngre har namn nog for att sorja» (Butler 2006:138).

Jag menar att Butlers resonemang kan ségas uttrycka en liknande tankegéng
som den som formedlas av Brown och som jag anvént i argumentationen for att
véinsterns kamper maste utgd frén begéret av en annan samhillsordning &n den
nuvarande. Jag kommer é&ven framgent att argumentera for att den
sexualitetsbaserade kamp som vinstern bedriver bor riktas mot sjdlva den struktur
som skapar normativ sexualitet och normativa familje- och sléktskapsrelationer,
dd jag anfor skél for att det &r heteronormativiteten som kan knytas till
struktureringen av den politiska ekonomin och inte de heterosexuella praktikerna
som sédana.

Det som bor utredas dr huruvida det ar skiligt att som Fraser betrakta det
materiella och det kulturella som analytiskt skilda sfirer, eller om Butlers
argument fOr att en sddan distinktion dr verkningslos, dr rimligare. Det &r
uppenbart att det med utgdngspunkt i Butlers resonemang och den socialistiska
feminismens teorier om forhédllandet mellan produktion och reproduktion framstar
som ohéllbart att se den sexuella sfiren som «bara kulturell». Det dr ocksa
uppenbart att Butlers argument angdende sexualitetens koppling till produktionen
star och faller med i1 vilken min en sddan beroenderelation kan observeras
empiriskt. D& Fraser polemiserar mot Butler vdnder hon sig emot denna
verklighetsutsaga och argumenterar for att det dr hogst osannolikt att homosexuell
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kamp hotar dagens kapitalistiska system. Den hade kunnat gora det om
homosexuella konstruerats som en grupp vars exploatering var central for den
politiska ekonomin, men i nuldget ligger det inte i kapitalets intresse att kuva
homosexuella. Det &dr inte multinationella foretag som &r de huvudsakliga
motstandarna mot homosexuellas réttigheter (Fraser 1997b:285). Fraser anser att
Butler misstolkar henne d& hon tolkar distinktionen mellan ekonomiskt och
kulturellt som att oréttvisor som beror pa kulturellt misskdnnande inte kan fa
materiella konsekvenser. Sddana oréttvisor kan ta sig lika materiella uttryck som
ordttvisor som beror pd ekonomisk snedfordelning, menar Fraser. Skillnaden
handlar om vilken struktur som oréttvisorna har sina rotter i, och vilka botemedel
som for den skull krdvs. Butlers argument att homosexuella dr ekonomiskt
missgynnade tillfor darfor inget (Fraser 1997b:282).

Jag vill hivda att Frasers resonemang, oberoende av ifall Butler misstolkar
henne, kan kritiseras. Jag stodjer mig p& Swansons argumentation for att
pastdendet att oréttvisor har sina rotter i antingen den ekonomiska eller kulturella
strukturen dr obefogat, eftersom inga praktiker eller relationer antingen &r bara
ekonomiska eller kulturella (Swanson 2005:94-95). Swanson visar hur
arbetsloshet, som Fraser hirleder till ekonomiska processer, i hogsta grad é&r
avhingigt det kulturella, eftersom kulturella normer skapar de forhéllanden som
g0r «arbete» och «arbetsloshet» mojliga, och dessutom definierar deras innehall.
Inneborden av arbete och vilka virden som &verordnas andra, till exempel
prioriteringen av individuella rittigheter framfor det kollektiva goda, &r kulturellt
betingat (Swanson 2005:96-97).

Som bekant uttrycker Fraser att hon gor uppdelningen mellan kulturellt och
ekonomiskt pa ett analytiskt plan och inte pa ett ontologiskt. Swanson menar dock
att Frasers beskrivning av orédttvisors ekonomiska respektive kulturella rotter inte
ar forenlig med fOresatsen att enbart gora en analytisk uppdelning (Swanson
2005:88). Aven om Fraser explicit skriver att hon inte anser att klasskampen i
praktiken ska Overordnas kampen for homosexuellas rittigheter, gor hon en
hierarkisk, virdemaéssig skillnad mellan klass och andra kategorier (Holgersson
2008:78).

Genom att utgd fran Swansons och Holgerssons invdndningar kan jag kritisera
Frasers analytiska modell utifrén tvd aspekter. Den forsta dr ontologisk. Sociala
praktiker och relationer &r inte enkom ekonomiska eller kulturella, vilket bland
annat visas 1 Swansons resonemang om arbetsloshet som ett kulturellt betingat
tillstand och Butlers resonemang om sexualitet som kopplad till organisering av
minskliga relationer, kopplad till kapitalistiska processer. Jag vill hdvda att
pastdendet att fortryck antingen har ekonomiska eller kulturella rétter implicerar
forsummandet av flera centrala marxistiska insikter, sdsom Althussers kritik av
uppdelningen mellan bas och Overbyggnad (Butler 2005:241, 253), Gramscis
teorier om den centrala funktion den kulturella hegemonin spelar i
uppritthdllandet av underordning (Loomba 2005:46-47) och teorier om
rasfortryck och sexuellt fortryck som sammanldnkade med ekonomisk
underordning som gjorts av socialistiska feminister och postkoloniala teoretiker (t
ex Hartmann 2004; Loomba 2005; de Los Reyes och Mulinari 2005).
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Den andra aspekten berdr den interna giltigheten 1 Frasers argumentation.
Swanson pekar pa att Frasers pastdende att ordttvisor har rdtter i antingen den
kulturella eller den ekonomiska strukturen inte &r forenligt med hennes foresats att
inte ontologiskt separera det kulturella frén det ekonomiska, och Holgersson pa att
Fraser gor en hierarkisk uppdelning mellan kategorier fast hon uttrycker att hon
inte ser ndgon virdemadssig skillnad mellan klassfortryck och sexuellt fortryck.
Jag anvinder Swansons och Holgerssons kritik for att hdvda att Frasers
resonemang motséger den ontologiska uppfattning hon péstdr sig ha. Det innebér
ocksa att hon, ndr hon presenterar sin analytiska modell, gor ndgot annat &n det
hon péstér sig gora. Jag vill hdvda att det &r bekymmersamt att utga fran Frasers
distinktion mellan ekonomiskt och kulturellt i diskussionen om huruvida vénstern
bor bedriva queerkamp, dels eftersom den analytiska distinktionen tycks
problematisk i motet med empirin, och dels eftersom den dr méangtydig, d Fraser
pastar en sak men gor en annan.

Jag menar att ett sitt att angripa problemet huruvida vénstern bor bedriva
queerkamp &r att frdga i vilken man en hotad heteronormativitet innebér en hotad
kapitalism. Denna formulering synliggér den centrala roll den ekonomiska och
kulturella sfarens relation till varandra spelar i debatten. Om sexualitet och
ekonomi inte har med varandra att gora, dr det uppenbart att queerkampen inte
kan anses antikapitalistisk. Om de diremot dr sammanlidnkade, finns en mgjlighet
att heteronormativitetens upplosande hotar kapitalismen. I detta avsnitt har jag
visat att Frasers distinktion mellan ekonomiskt och kulturellt &r osdker och att det
finns goda skdl att anse att det ekonomiska och det kulturella konstituerar
varandra. Nésta steg dr att utreda vad, om ndgot, i det kapitalistiska systemet som
hotas av queerkampen.

3.2 Behover kapitalismen heteronormativiteten?

Anna Marie Smith kritiserar 1 en artikel bdde Butlers och Frasers resonemang.
Enligt Smith gor Butler ett misstag dd hon framstiller det som att det
nddvandigtvis finns en koppling mellan kapitalismens och sexualitetens
organisering. En sddan koppling regleras inte av ndgon universell lag, utan kan
endast pavisas empiriskt och historiskt. Om Butler gér for langt d& hon hédvdar att
det nddvindigt finns en koppling mellan struktureringen av sexualiteten och
struktureringen av den politiska ekonomin, gir Fraser for ldngt &t andra hallet i
pastdendet att sexuella relationer dr fridnkopplade den ekonomiska strukturen i
moderna kapitalistiska samhéllen. Hennes resonemang kan darfor ocksa kritiseras
for att inte ta hdnsyn till det historiskt specifika (Smith 2001:109). Smith ger
historiska exempel pd hur kapitalismen ibland luckrat upp en heteropatriarkal
ordning istéllet for att vara i behov av den, som i den tidiga industrialismen da
kapitalisternas ansprék pa billig arbetskraft gjorde att de manliga arbetarna
fruktade att utkonkurreras av de kvinnliga. Hon nidmner ocksd tillfdllen da
manliga arbetare uppmanats att bilda familj, och andra tillfdllen d& de motarbetats
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att gora detta (Smith 2001:109-110). Aven om kapitalismen formar sexuella
relationer, leder inte kapitalistisk utveckling nodvéndigtvis till fraimjandet av den
heterosexuella familjen. Kapitalismen védlkomnar snarare olika sexuella
identiteter, d& dessa inom systemet tar sig uttryck som livsstilsexperiment och nya
konsumtionsidentiteter. Se bara pa vilka kommersiella jippon Pridefestivaler har
blivit, papekar hon (Smith 2001:112). P& liknande sétt resonerar Brown di hon
hévdar att det inte finns ndgonting hos de sexualiserade kropparna eller hos den
kvinnliga underordningen som dagens kapitalism inte klarar sig utan. Méin och
kvinnor fungerar som utbytbara kuggar i det kapitalistiska maskineriet dér det
reproduktiva arbetet blivit ndrapa helt varufierat och sjélva reproduktionen knappt
har med vare sig de sexualiserade kropparna eller konsarbetsdelningen att gora
(Brown 2008:151-153).

John D’Emilio betonar att familjen under kapitalismen har forvandlats fran en
produktions- och konsumtionsenhet till enbart en konsumtionsenhet. De
ekonomiska funktioner som tidigare holl familjemedlemmar samman har
forsvagats, vilket minskar familjens betydelse. Men samtidigt har kapitalismen
behallit, och forstirkt, familjen som centrum for kérlek, intimitet och sdkerhet
(D’Emilio 1996:268-269). D’Emilio visar pa ett motsdgelsefullt forhéllande
mellan familjen och kapitalismen. Samtidigt som kapitalismen forsvagar
familjelivets bas, bland annat genom att gora det mojligt for individer att leva
utanfor familjen och dirmed mojliggdra andra sexuella identiteter och livsformer
an heterosexuella, &r den beroende av reproduktionen av nista generations
arbetare (D’Emilio 1996:269-270). Detta resonemang implicerar att jag, dven da
jag argumenterar for befintligheten av en koppling mellan normativ sexualitet och
kapitalism, maste avskriva tanken pd att den dr entydig.

Skilda uppfattningar om kapitalismens behov av sdrskilda sexuella regimer
kan urskiljas i den teoretiska diskussionen. Kapitalismen fOrstds som helt eller
delvis oberoende av heterosexualitet, tolkad som sexuella handlingar mellan mén
och kvinnor, sé ldnge arbetskraften pa nagot sitt reproduceras. Diaremot uttrycks
olika asikter om kopplingen mellan kapitalism och heteronormativitet. Medan
Smith och Brown anser att kapitalismen inte dr beroende av en specifik
strukturering av det sexuella, uttrycker Butler att det finns systematiska
kopplingar mellan regleringen av sexualitet och produktionssittet. Uppfattningen
att ickeheterosexuella relationer legitimeras si ldnge de levs i1 enlighet med de
normer som omgirdar den heterosexuella familjebaserade tvasamheten
underbygger detta stillningstagande (jmf Kulick 2004; Butler 2005; Ruskola
2005).

Fraser, Brown och Smith uttrycker pd olika sétt att heteronormativitetens
upplosande inte medfor kapitalismens undergang. Detta har Butler inte heller
hdvdat, och &r inget bevis for att ekonomi och normativ sexualitet inte har med
varandra att gora. Ett intersektionellt perspektiv ger inte upphov till slutsatsen att
om ett fortryck faller, faller ocksd de andra. Socialistiska feminister har dgnat
mycket kraft 4t att argumentera fOr att klassfortryckets upphorande inte
automatiskt medfor kvinnofortryckets upphdrande (jmf Hartmann 2004). Det gor
dock inte den antikapitalistiska kampen oviktig for feminister. P4 liknande satt
menar jag att man kan resonera angdende queerkampen. Aven om queerkampen i
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sig inte bir pd kapitalismens nederlag kan den ha formédgan att utmana
kapitalistiska fundament.

Smith betonar som bekant kapitalismens formaga att exploatera positioner,
vérderingar och identiteter och férvandla dem till konsumtionsidentiteter. Jag vill
poédngtera att denna forméga inte enbart giller den homosexuella identiteten, utan
ocksd kan sdgas gélla den queera anti-identiteten. Det &r uppenbart att
queerkampen kan passa kapitalismen som hand i handske, da granséverskridandet
och sokandet efter nya uttryck innebér stdndigt nya positioner fér marknaden att
exploatera (Ambjornsson 2006:216). Jag menar att detta rimligen inte kan
anvindas som argument for att dessa positioner och vérderingar gynnar
kapitalismen och att det darfor, ur antikapitalistisk synpunkt, vore bittre att
undvika att inta dem. Kapitalismen kan uttryckligen exploatera positioner varifran
den sjdlv bekdmpas, till exempel da positionen som socialistisk aktivist kopplas
till en sdrskild konsumtionsidentitet och sérskilda varumédrken. Det faktum att
kapitalismen ibland formér att anvénda sig av den antikapitalistiska kampen 1 eget
intresse innebdr inte att denna aktivism inte forsvagar kapitalismen. Darfér menar
jag att argument som bygger pd péstdendet att man, genom att bedriva en viss
kamp, ger kapitalismen en ny position att exploatera, inte vdger tungt i debatten.
Jag vill ocksa papeka att diskursen om «rosa kapital»® fokuserar pa en liten grupp
och inte pa det queera kollektivet i stort. Lena Martinsson framhéller att de som
far representera den kopstarka, marknadsorienterade gaykulturen &r manliga
hoginkomsttagare (Martinsson 2005:407). Andra aspekter av queert liv gar istéllet
emot organiseringen av livsformer pé ett sitt som tillfredsstiller kapitalismens
behov. Till exempel visar Martinsson hur den bindra kdnsuppdelningen, och
konens forvantade dragning till varandra, ligger till grund for konstruktionen av
kvinnan som shoppande varelse for att tillfredsstilla mins begir, och mannen som
betalande varelse for att tillfredsstilla kvinnors (shopping)begir. I denna kontext
blir den lesbiska kvinnan en anomali eftersom hon inte tar sig an det kvinnliga
shoppinguppdraget for att locka mén (Martinsson 2005:401). Foljaktligen vill jag
konstatera att forstdllningen om homosexuellas forbund med kapitalismen inte
utgor ett giltigt skdl for att queerkamp inte kan vara antikapitalistisk, dé ett sddant
forbund inte &r representativt for den stora gruppen queera personer.

Att man, som Smith pdpekar, for att forstd sambandet mellan sexualitet,
normativ familjebildning och produktion bor studera detta empiriskt och
historiskt, dr ett rimligt antagande. Jag menar dock att Smiths kritik av Butler
brister i ett viktigt avseende. Da hon anfor skil for att heteropatriarkala normer
och familjenormer kan mobiliseras i en méngd olika situationer, som ibland
Overensstimmer med kapitalets intressen och ibland gér emot dem, bortser hon
frin den roll normativa genus och heterosexualitet faktiskt spelar i1 dessa
situationer. Kapitalismen kan vara i behov av en heteronormativ ordning utan att
vara 1 behov av en specifik form av heterosexuellt liv. Att manliga arbetare ibland
uppmuntras att bilda heterosexuella kdrnfamiljer och ibland hindras att gora det
bevisar inte att den heteronormativa ordningen ar ovisentlig for kapitalismen. Jag

’F orestillningen om homosexuella som en kopstark, marknadsorienterad grupp
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menar att det istillet kan handla om olika sétt for kapitalismen att anvinda sig av
denna ordning. I de fall dd arbetarnas mojligheter att bilda eller leva i
heterosexuella kdrnfamiljer inskrénks, kan frdnvaron av — och kanske de
arbetandes ldngtan till — det heterosexuella familjelivet vara det som gynnar
kapitalets intressen.

D’Emilios konstaterande att kapitalet bevarat familjen som huvudsakligt
centrum for kérlek, intimitet och sdkerhet dr centralt for att forstd viktiga
processer som héller kapitalismen igéng. Strdvan efter att kunna forsorja sin
familj, de miljontals migrantarbetare vars remissor standigt strommar frén stad till
landsbygd eller fréan rika till fattiga lander &r ett fenomen som maéste ses i ljuset av
konstruktionen av familjerelationer i1 det kapitalistiska samhaéllssystemet. I
reklamen dr familjen stindigt ndrvarande. Den kérlek, intimitet och sékerhet
D’Emilio dsyftar fas i reklamen i utbyte mot konsumtion av allt ifrén forsékringar
till hilsosamma livsmedel, heminredning och semesterupplevelser. Aven om
kapitalismen inte stir och faller med en specifik strukturering av sexualitet, familj
och sldktskapsrelationer, dr det uppenbart att dessa spelar stor roll i hur
kapitalismen opererar och upprétthalls.

Det tycks sdledes som att de flesta teoretiker, som argumenterar for att det
finns en koppling mellan struktureringen av sexualitet och struktureringen av
ekonomin, i forsta hand inriktar sig pa familjen eller de sexuella relationerna i sig,
och att det dr mindre viktigt att dessa relationer inbegriper en man och en kvinna.
Som flera teoretiker har pekat pd, tycks en normalisering av homosexuella
relationer ske genom att heterosexuella privilegier luckras upp och alltmer kan
atnjutas av ménniskor i samkonade relationer, s& linge dessa relationer levs i
enlighet med andra normer. Det skulle kunna ses som ett argument for att
queerkampens relevans for antikapitalistisk politik &r starkt begransad. Jag menar
dock att det dr fel slutsats att dra. Om vi forstar queerkamp inte som en kamp for
att utvidga heterosexuella livsformer och rittigheter till att omfattas ocksa av
ickeheterosexuella personer, utan som en kamp mot hur normaliteten formuleras
och mot de institutioner och praktiker genom vilka heterosexualiteten levs, kan vi
konstatera att queerpolitiken &r fundamental for omstindigheter som kan kopplas
till struktureringen av kapitalismen, sdsom produktionen av normativa genus och
relationen mellan familj och konsumtion. Fraser har rétt da hon hédvdar att det inte
ar multinationella foretag som &r de huvudsakliga motstdndarna mot
homosexuellas rittigheter. Men som jag tydliggjort &r queerkampens mal inte
utvidgade rittigheter, inforda av staten, at homosexuella. Att tidigare
heterosexuella privilegier som ett resultat av homosexuellas kamp utvidgas till att
dven tillfalla samkonade par som organiserar sina relationer i enlighet med
normen, kan visserligen innebédra att heteronormen som sadan utmanas, men det
innebdr ocksa en fortsatt definiering av normalitet utifran den, vilken exkluderar
personer vars sexualitet och begir inte har det dktenskapliga hemmet som sin
huvudsakliga  scen, ensamstaende, asexuella,  ickemonogama  och
relationsanarkister (jmf Butler 2005:285).

Laskar visar att queerbegreppet kan anammas av vénstern likavdl som av dem
som foresprakar vad hon bendmner sexuell nyliberalism (Laskar 2003:52). Den
sexuella nyliberalismen utgér frdn en rattighetsdiskurs och manar till kamp mot
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alla sorters inskrdnkningar (Laskar 2003:50). Det ar ofta hir kritiken mot queer
fran vinsterhall landar; queer utmélas som en individualistisk ideologi, inriktad pa
sjdlvforverkligande och till for en privilegierad elit. Min argumentation for att
queerkamp kan vara antikapitalistisk syftar heller inte till att pasta att queerkamp
per definition &r antikapitalistisk; det dr uppenbart att queerkampen ocksa kan
goras till ett hogerprojekt. Wolf pekar pé att klasskampen ofta har tryckts undan i
HBT-rorelsen, som istéllet har propagerat for ett liberalt fokus péd jamlikhet, dér
vinstern och hdgern enas under samma regnbdgsfanor (Wolf 2003). Hon
podngterar att vinsterns queerkamp maéste fokusera pa kollektiv organisering mot
en fortryckande struktur och inte pé individuella livsstilsprojekt (Wolf 2003:277).
Den maste efterstridva frihet frén fortryckande sexuella strukturer for alla (Wolf
2003:270).

Jag menar att sa lange det finns en sexuell norm som socialt, ekonomiskt och
juridiskt privilegierar dem som lever i1 enlighet med den, kommer ocksd
mojligheten att bryta emot den att vara starkt forknippad med klass. I en intervju i
Sydsvenskan sdger Sven-Axel Ménsson, professor i socialt arbete vid Malmo
hogskola, att relationsanarki, reflexiv sexualitet och normbrytande praktiseras
inom vissa sociala skikt, frimst inom en medelklass med kulturella fortecken
(Gustavsson 2010). Om viénstern efterstrivar ett samhille dar alla ges lika
mojligheter att vidlja hur de organiserar sina relationer och praktiserar sin
sexualitet, dr det tydligt att queerkampen har en viktig funktion att fylla. Ett
sadant samhélle innebédr, som jag har argumenterat for, inte per automatik ett
ickekapitalistiskt samhille, liksom ett samhille utan ras- eller konsskillnader inte
per automatik innebdr ett antikapitalistiskt samhdlle, d& kapitalismen har
formégan att anpassa sig till de flesta nya situationer. Men kan vi konstatera att
sexualitetsnormer och genuskonstruktioner mobiliseras i ett kapitalistiskt system
for att upprdtthdlla systemet sjdlv, bland annat genom gruppdifferentiering,
skapandet av hierarkier och skapandet av begir efter produkter som bidrar till
upprétthdllandet av normalitet och kénslor av lycka och meningsfullhet, kan vi
ocksd konstatera att raserandet av dessa strukturer kommer att fordndra
kapitalismen. Vad hdnder om forestdllningen att familjens upprétthallande é&r
beroende av konstant konsumtion av andra medel 4n de som behdvs for det
personliga livets uppritthdllande upphor? Vad hinder om skapandet av «miny»
och «kvinnor» som binidra kategorier genom konskodad konsumtion upphdr? Vad
hinder med genusordningen om heterosexualiteten dekonstrueras, och vad hiander
dd med kapitalismen? Med hénvisning till flera teoretiska resonemang som
presenterats i uppsatsen, dr det uppenbart att somliga vill svara «ingenting». Jag
menar dock att ett sddant svar enbart dr forenligt med en mycket snivt definierad
syn pa det ekonomiska. Svaret pd frdgan huruvida en hotad heteronormativitet
innebdr en hotad kapitalism dr naturligtvis avhéngigt hur «det ekonomiska»
forstas. Beroende pd hur man avgrinsar det ekonomiska framstir queerkampen
som mer eller mindre relevant for det antikapitalistiska projektet. D socialistiska
feminister borjade tala om kvinnors reproduktiva arbete i ekonomiska termer, var
det ett brott mot den marxistiska hegemoniska definitionen av politisk ekonomi,
som utgick frdn manligt produktivt I6nearbete (Acker 2005:93). Nir
queerteoretiker och aktivister kopplar samman sexuell normativitet med
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kapitalism, utmanas ocksd den traditionella definitionen av ekonomiskt liv. Jag
menar att det skulle innebéra en tillbakagang for vénstern att begrénsa forstaelsen
av det ekonomiska till att omfatta enbart den avlonade produktionen och handeln
med arbetskraft och material for produktionen och profitskapandet. Det vore dels
att negligera marxistiska insikter om kopplingen mellan ideologi och materiellt liv
och feministiska insikter om produktionen av normativa genus och det
reproduktiva arbetets roll i den kapitalistiska ekonomin, men ocksa att forsvara for
vénsterns nya sociala rorelser att formulera insikter om hur genus, sexualitet, ras
och andra kategorier paverkar och pdverkas av klassrelationer och kapitalismens
strukturering, vilket hindrar vénstern att utvecklas och utforma nya kamper for
rattvisa.
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4  Slutsatser och avslutande
reflektioner

Jag har konstaterat att rddslan ver vad som bendmns som vinsterns «kulturella
viandning» frimst ror tvd saker: oron for att de kulturella kamperna ska ges
utrymme pé bekostnad av vénsterns krav pa ett annat ekonomiskt system, samt
forstaelsen av dessa kamper som motsdgande den antikapitalistiska kampens
politiska logik. Denna rddsla forutsitter antagandet att de kulturella kamperna i
sig inte &r antikapitalistiska och att deras politiska logik stir i motséttning till
antikapitalismens. D& jag granskat Frasers forslag till hur de kulturella kamperna
kan anpassas till att bli mer forenliga med antikapitalismen, har jag kunnat
konstatera att huvudorsaken till varfor Fraser ser de kulturella kamperna som
problematiska for vénstern, dr deras fokus pa bekréftande av identitet, vilket stér 1
motsittning till det dedifferentieringsprojekt som utpldnandet av klassamhaillet
kan sdgas vara. Frasers modell syftar foljaktligen till att avskaffa identiteter fran
vénsterpolitiken. Det leder till slutsatsen att det dr befogat att vinstern bedriver
queerkamp sé linge denna utformas med syfte att utplana heteronormen och inte
att bekréfta en homosexuell identitet. Jag har kritiserat Frasers modell och pdpekat
att ett fullstindigt avskaffande av identiteter inte ar efterstradvansvért for véanstern i
den samhillskontext som réder, eftersom identiteter fungerar som verktyg for
etablerandet av emancipatoriska sociala praktiker, som kan utmana fortryckande
sddana. Genom att beakta vilken funktion upprepning av akter spelar i
upprétthdllandet av normer och fortryck, har jag kunnat dra slutsatsen att en
forskjutning frdn upprepning av fortryckande akter till upprepning av akter som
ger uttryck at den samhillsordning vénstern efterstrdvar, krdver ménniskors
tillgang till andra, ur vénsterns synvinkel positiva, praktiker att identifiera sig
med. For att motverka de problem som identitetspolitiken medfor utan att
fullstandigt avskaffa identiteter frdn den politiska agendan, har jag konstaterat att
den kamp som fors maste fokusera pa den samhillsordning som efterstravas, i
fallet med queerkamp ett ickeheteronormativt samhille. P4 sd sdtt minimeras
risken for att kampen endast syftar till att bekrifta aktivisternas egna identiteter 1
opposition till normen. Fokus pa utopier dr viktigt for de kamper vénstern for,
klassbaserade savdl som sexualitetsbaserade, for att den politiska aktivismen inte
ska mildra effekterna av en fortryckande struktur och ddrmed goras beroende av
den, utan istdllet fokusera pa ett samhélle bortom strukturen. Jag har salunda
klarlagt ett sdtt pd vilket farhdgorna for att den sexualitetsbaserade kampen ska
undergréva det antikapitalistiska projektet kan bemétas.

Jag har tillstatt att konstaterandet att queerkampen &r forenlig med det
antikapitalistiska projektet inte ensamt kan utgéra grunden for slutledningen att
vénstern bor bedriva queerkamp. Jag har dirfor velat pdvisa att struktureringen av
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sexualitet kan kopplas till kapitalismens strukturering. Jag har kritiserat Frasers
distinktion mellan kulturellt och ekonomiskt liv, och med stod av bland annat
Butler och Swanson visat att den dr ostadig. Bland de teoretiker jag har vant mig
till rdder enighet om att kapitalismen inte nddvindigtvis hotas av homosexuella
relationer. Déremot rader olika uppfattningar om huruvida kapitalismen hotas av
heteronormativitetens upplosande. Jag har dragit slutsatsen att detta svar ar
beroende av hur man forstér «det ekonomiska», och argumenterat for en forstéelse
av det ekonomiska som beaktar de insikter som gjorts av marxister angdende det
materiellas koppling till kulturen och ideologin, och socialistiska feminister
angdende kopplingen mellan produktionen av normativa genus och familjeformer
och den kapitalistiska produktionen. Kapitalismen anvénder normer géllande
genus, sexuella relationer och familjeliv, till exempel genom konstruktionen av
familjen som en enhet som bara kan forstds i termer av konsumtion och
konstruktionen av manligt och kvinnligt som binédra kategorier vilka dras till
varandra och kraver stindig konsumtion for fortsatt iscensittning av olikheter. Det
ar rimligt att utgd ifrdn att upphdvandet av dessa normer inte per automatik
genererar kapitalismens fall eftersom den kapitalistiska maktordningen varken é&r
synonym med den heterosexistiska eller en produkt av den, men att det onekligen
kan forsvaga kapitalismen. Att dementera det &r enbart férenligt med en sndv syn
pa det ekonomiska. Att anamma en sddan syn leder till att mycket av vénsterns
radikala potential gér forlorad.

I uppsatsen har frdgan huruvida vanstern bor bedriva queerkamp gjorts till en
forenlighetsfrdga samt till en frdga om huruvida en upphivd heteronormativitet
hotar den kapitalistiska ordningen. Ar det méjligt att med utgdngspunkt i dessa
resonemang besvara fragestéllningen «Bor vinstern bedriva queerkamp»?

Det, menar jag, dr avhédngigt hur vi tolkar detta «bodr». Tolkas det som en
tillspetsning av forenlighetsfragan, det vill séga att det, givet att queerkampen inte
undergréver det antikapitalistiska projektet samt givet att queerkampen ocksa kan
forstas som antikapitalistisk, dr rimligt att vénstern bedriver queerkamp, ér svaret
ja. Déremot r det inte mojligt att besvara fragan ifall «bor» uppfattas bygga pa en
specifik rangordning av védrden, dd analysen tar sin utgdngspunkt i
verklighetsutsagor och inte i virdeutsagor.

Jag vill dterigen podngtera att diskussionen om huruvida vénstern bor bedriva
queerkamp, sdsom den tar sig uttryck i den politiska praktiken, ofta handlar mer
om vilka politiska projekt som dr mest verkningsfulla @n huruvida queerkamp &ar
forenlig med antikapitalism. Den diskussionen wutgdr inte framst frén
verklighetsutsagor, sdsom diskussionen om i vilken man heteronormativitetens
upplosning hotar kapitalismen, utan fran virdeutsagor, det vill sdga vilka virden
som prioriteras framfor andra. En argumentation for ett virdespecifikt svar pé
fragestéllningen hade darfor varit ett alternativt sdtt att ta sig an mitt
forskningsproblem.

En vanligt forekommande virdekonflikt i politiken, som framkommer i
diskussionen om queerkampens plats i vénsterrorelsen, dr spdnningen mellan
demokrati och effektivitet (jmf Badersten 2006:8). I Arenadebatten, som jag tog
upp som exempel i inledningen, handlade kritiken om att Arena bor koncentrera
sig pd andra fragor &n de som ror sexualitet eftersom andra fragor i storre
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utstrdckning hotar hogern och kapitalismen, och tidskriftsredaktdrernas svar om
att angreppen mot sexualitetsfrdgorna luktar gammal vinstersekterism dir sveket
mot arbetarklassen soks i de egna leden, vilket verkar splittrande for hela rorelsen
(Josefsson och Suhonen 2010; Bengtsson och Ramgqvist 2010). Butler har
argumenterat for att forsoken att f4 nya sociala rorelser att anpassa sig till en
ortodox marxism utgor ett allvarligt demokratiproblem for vénstern. Att patvinga
sociala rorelser enighet utifrin kommer bara att avvisas som elitism, och dessa
forsok kommer att ge upphov till just de fraktionsbildningar som man péstér sig
vilja motverka (Butler 2005:245). En sddan enighet kan enbart uppnds genom
uteslutningar och genom en installation av underordning som forutsittning for de
egna mojligheterna (Butler 2005:243). I denna diskussion stélls olika virden emot
varandra; dels mots ett effektivitetsviarde och ett demokrativarde och dels mots tva
olika effektivitetsvirden. Det dr séledes uppenbart att jag, &ven om jag kan visa pa
kopplingen mellan struktureringen av sexualitet och kapitalismens strukturering,
inte pd grundval av detta kan hdvda att det existerar ett sjdlvklart svar pd fragan
huruvida vénstern «bdr» bedriva queerkamp, eftersom detta svar ocksd é&r
avhingigt hur man prioriterar bland vérden. Jag har i forfattandet av uppsatsen
tagit fasta pa Baderstens papekande att det bakom olika vérdeutsagor ofta ligger
grundldggande antaganden om hur verkligheten &r beskaffad (Badersten
2006:171). Jag menar att en undersokning av en debatts verklighetsutsagor med
fordel foregar en undersokning av dess vérdeutsagor, dd vidrdeanalysen
forhoppningsvis gors mer djuplodande om virdeutsagorna kan sittas i relation till
de verklighetsbeskrivningar som formuleras. Att ingdende analysera vilka virden
som kommer till uttryck i debatten om queerkampens plats i véinsterrorelsen ér
déremot ett intressant och fullt tdnkbart projekt for framtida forskning.
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