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POSTHUMANE TIJDPERK

Corporeality in the age of posthumanism

renée c. hoogland

This essay begins by presenting different ‘takes’ on corporeality in the age of posthu-
manism. Alternating theoretical reflections with personal experiences and/or observa-
tions on aspects of embodiment — and thus trying to justice to Merleau-Ponty’s insight
that any body is always already a ‘body-in-the-world’— it seeks to explore the function
of fantasy generally and of cultural production in particular in the process of the
body/subject’s differentiated becomings. Additionally taking into account the increasing
‘technologization’ of bodily matter and corporeal practices in the western world today,
these cumulative reflections eventually result in an attempt to combine, or rather
assemble, the apparently incommensurable ideas on the body/subject offered by Freud
and Deleuze/Guattari respectively, to point up the critical role of fantasy, operating as
the necessary interface, in the material/cultural production of embodied subjectivity.

Maar doodslaan deed hij niet, want tussen droom en daad
staan wetten in den weg en praktische bezwaren,
en ook weemoedigheid, die niemand kan verklaren,

en die

des avonds
Willem Elssc

komt, wanneer men slapen gaat.
fwt, ‘Het Huwelijk’ (1932).

Er is de afgelopen maand heel wat over Dolly geschreven... In de
discussie werden onmiddellijk allerlei gruwelijkheden genoemd zoals
dictators die replica’s van zichzelf nalaten, en het fokken van vecht-

machines of juist van genieén, en wat de sciencefictionliteratuur al
niet verder aan fantasie heeft nagelaten.
Rob Biersma, ‘Klonen van mensen heegjmte geqlzollgegn'?’,

Preambule

Aan het begin van deze eeuw laat Elsschots verdich-
te echtgenoot zich nog van een ‘simpele’ daad als
vrouwenmoord afhouden door ‘wetten en praktische
bezwaren’. Vandaag de dag vormen zelfs de ‘wetten
der natuur’ geen belemmering meer voor wetenschap-
pers om een nagelaten fantasie uit de sciencefiction-
literatuur in de praktijk te brengen. Hoe worden dro-
men daden, en wat hebben technologische ontwikke-
lingen met culturele representatie van doen? Over
deze vragen, en over de plaats van lichaam, verlangen
en scheppingsdrang in beide, wil ik het hier hebben.
Maar eerst iets over mijn achtergrond.

Als cultuurwetenschapper werkzaam op het terrein
van lesbische studies, richt ik me in hoofdzaak op de

NRC Handelsblad, 3 apri

analyse van teksten: literatuur, film, populair-maat-
schappelijke verhalen, maar ook kritisch-theoreti-
sche vertogen. Dat ik, ondanks die nadrukkelijke
belangstelling voor het onstoffelijke — tekst, beeld en
vertoog — mijn aandacht richt op zulke uiterst con-
crete zaken als belichaming en technologie, heeft
deels te maken met het feit dat ik, qualitate qua,
geneigd ben me bezig te houden met datgene wat zich
op een bepaald moment in het culturele domein pro-
minent manifesteert, met iets wat je ‘collectieve pre-
occupaties’ kunt noemen. En niemand zal ontkennen
dat allerhande lichaamskwesties de laatste jaren
omstreden voorwerp zijn geworden van verhitte poli-
tieke en culturele debatten.

Ik doel hiermee niet alleen op (de mogelijke gevol-
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gen van) allerlei nieuwe biomedische en reproductie-
technologieén, op IVE kunstmatige inseminatie, op
draagmoederschap, of klonen. Ook gaat het me niet
uitsluitend om ogenschijnlijke huis-, tuin- en keu-
kenonderwerpen als voeding, fitness en gezondheid
waar het hedendaagse mediapubliek maar geen
genoeg van kan krijgen. Of alleen om meer zwaar-
wichtige, ethische kwesties als lichamelijke integri-
teit in verband met euthanasie, plastische chirurgie
en andere ‘agressieve’ vormen van lichaamsadaptatie.
In mijn visie van een collectieve preoccupatie met
het lichaam passen ook eigentijdse verschijnselen als
gender-bending, lesbische moeders, transseksualiteit,
de kwab van Swaab, en, niet te vergeten, de niet-afla-
tende zoektocht naar het raadselachtige en nog altijd
ongrijpbare homogen. Vooral in het licht van deze
laatste kwesties zou mijn persoonlijke én professione-
le belangstelling voor het lichaam, of preciezer
gezegd: voor corporealiteit in het algemeen, geen ver-
bazing hoeven wekken. Toch verklaart die veelvormi-
ge obsessie met lichamelijkheden in het publieke
domein mijn wetenschappelijke belangstelling voor
de lijfelijke materialiteit maar ten dele.

Wat ik in het navolgende wil doen, is een aantal
uiteenlopende gedachten uitzetten over het lichaam
van verlangen, een postmodern lichaam dat ik plaats
in de context van culturele representatie en techno-
logie. Die gedachten, die als het ware momentopna-
men zijn van hoe er momenteel over het lichaam
gedacht en geschreven kan worden, heb ik voor het
gemak genummerd en Takes genoemd. Via het staps-
gewijs doorlopen van mijn overpeinzingen over beli-
chamingsprocessen hoop ik een beeld van het
lichaam op te roepen en duidelijk te maken waarom
ik vind dat ik — en ik niet alleen — mij juist als cul-
tuurcriticus nadrukkelijk tegen lichaamskwesties aan
moet bemoeien. Aldus wil ik breken met de negen-
tiende-eeuwse traditie waarin ‘het stoffelijke’, hier in
de vorm van corporealiteit in zijn concrete materiali-
teit, praktisch zowel als theoretisch wordt overgelaten
aan andere, meer ‘empirische’ takken van weten-
schap, vooral de biologie en de geneeskunde.

Take One: Ervaringsfeit
Een paar jaar geleden onderging ik een kleine knie-
operatie. De orthopedisch chirurg verzekerde mij tij-
dens een voorafgaand gesprek dat ik na de ingreep
mijn knie ‘in principe’ meteen weer kon gebruiken.
Niettemin liep ik zes maanden met krukken en even
z0 lang bij de fysiotherapeut. Het was niet alleen de
pijn die mijn been onbruikbaar maakte. Al na een
paar weken was die zoveel minder dat ik voorzichtig
kon blijven staan. Kennelijk was er iets heel anders
aan de hand. Als ik probeerde een voorheen volko-
men vertrouwde en praktisch onbewuste beweging te

Marocco: Marlene Dietrich

maken, zoals mijn been optillen of mijn voet in een
slof steken, gebeurde er eenvoudigweg niets. Ik stond
erbij en ik keek ernaar, mijn voet bleef bewegingloos
liggen. Toen ik de fysiotherapeut hierover aansprak,
gaf hij me een verklaring waaruit een lichaamsvisie
sprak die in schril contrast stond met de strikt tech-
nische — en duidelijk beperkte — blik van de behan-
delend chirurg. Als praktisch georiénteerde lichaams-
deskundige verschafte hij me een inzicht dat in wezen
nog altijd de kern vormt van mijn huidige gedachten
over het lichaam. Hij zei: ‘De verbinding tussen je
hoofd en je knie is verbroken door het trauma van de
operatie. Je bent de bewegingsfantasie over je been
kwijt." De notie bewegingsfantasie is een van de sleu-
telbegrippen in dit verhaal.

Take Two: How Can She Know?
In het kader van een internationale zomerschool les-
bische en homostudies besprak ik eens met een groep
studenten een aantal speelfilms waarin iets, dat ik bij
gebrek aan een beter woord eerder ‘het lesbische’ heb
genoemd, in verschillende mate van expliciet seksu-
ele handelingen in beeld gebracht werd. Op de vraag
welke van de films ze nu de meest lesbische vonden,
koos de meerderheid zonder aarzelen die waarin geen
enkele vorm van seksueel gedrag voorkomt; een film
waarin beide hoofdrolspeelsters, getrouwd, met elk
een stel kinderen, op grond van het concrete beeld-
materiaal van niet meer dan een ‘bijzondere vriend-
schap’ beticht kunnen worden. Seks, of althans de
representatie ervan, bleek minder bij te dragen tot de
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perceptie van een aanwijsbaar lesbisch gehalte dan
iets anders — een opmerkelijke conclusie aangezien in
gangbare definities van seksuele minderheden of
identiteiten het zwaartepunt nog altijd overwegend
juist op dat aspect ligt.

Wat is dat ongrijpbare ‘andere’ dat deze studenten,
atkomstig uit allerlei delen van de wereld, bijna una-
niem en onafhankelijk van elkaar, hadden waargeno-
men? En hoe kan het dat ook in de sociale werkelijk-
heid mensen met een afwijkende seksuele oriéntatie
hun zogenaamde gevoelsgenoten veelal feilloos weten
te herkennen — op straat, in de trein, op het werk,
vaak slechts in het voorbijgaan — terwijl ze voor de
seksuele meerderheid als zodanig onzichtbaar blijven?
Zeker nu voorheen opvallende subculturele kleding-
en gedragscodes in de culturele mainstream terecht
zijn gekomen, en lesbiennes en homo’s zelf ook min-
der ostentatief zijn in hun publieke zelfpresentatie,
kan er nog nauwelijks sprake zijn van exclusieve her-
kenningssignalen. Bij het wegvallen van ondubbel-
zinnige betekenisgeving aan de buitenkant van het
lichaam, dringt zich daarom de vraag op hoe dergelij-
ke groepen erin slagen dit soort sociaal-cultureel
noodzakelijke informatie uit te wisselen. Als het niet
langer een kwestie is van uiterlijkheden, door middel
van wat voor andersoortige, minder aan de opper-
vlakte blijvende lichaamstaal, zijn seksueel-afwijken-
den — aan wie je ‘het’, zo wil althans het gezegde, in
tegenstelling tot bijvoorbeeld aan etnische minderhe-
den, aan de buitenkant niet kunt zien — dan in staat zo
doeltreffend en woordeloos met elkaar te communi-
ceren! Met andere woorden: wat weet het lichaam
over de mogelijkheden en voorwaarden van sociale
en seksuele interactie? En hoe leert het weten?

Deze vragen naar wat ik, onder verwijzing naar de
socioloog Pierre Bourdieu, een specifieke sociaal-sek-
suele habitus wil noemen, veronderstellen in feite een
meeromvattende kwestie, namelijk de vraag naar de
constitutie van seksuele identiteiten als zodanig
(Bourdieu, 1993). Als seksualiteit geen ‘natuurlijk’
verschijnsel is — en in het geval van ‘onnatuurlijke
neigingen’ kan daar uiteraard geen sprake van zijn —
hoe wordt het lichaam dan geseksualiseerd? Hoe ver-
werft het individu haar/zijn historisch bepaalde, en in
wezen dus collectieve kennis, over haarfzijn eigen
subjectieve lichamelijkheid? En hoe weet het beli-
chaamde subject die corporeale kennis zowel per-
soonlijk te benutten als in de sociaal-culturele prak-
tijk te brengen?

Take Three: Freud en het lichaamsego
Zoals bekend ontwikkelde Freud twee modellen van
de menselijke geest, een soort landkaarten, waarin hij
verschillende psychische instanties en modaliteiten
van elkaar onderscheidde. Het eerste model, waarbij
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het gaat om het onderscheid tussen het bewuste en
het onbewuste, laat ik hier buiten beschouwing. Waar
ik me op wil concentreren is het begrip lichaamsego
of lichaamsbeeld, dat rechtstreeks voortkomt uit de
tweede, meer strikt topografische indeling van de
Freudiaanse psyche in termen van respectievelijk ego,
id en superego.

In de per definitie verdeelde en dus potentieel con-
flictueuze drie-eenheid van het psychisch apparaat,
vertegenwoordigt het id de belangen van de primitie-
ve en vaak destructieve driften. Het superego, dat wat
we in het dagelijks spraakgebruik het geweten noe-
men, heeft juist de taak om de ongecontroleerde drif-
ten van het id in toom te houden. Het ego, gesitueerd
ergens tussen de twee andere instanties in, speelt in
het psychisch apparaat een dubbelrol. Enerzijds heeft
het een belangrijke bemiddelende functie als trouble-
shooter tussen de tegenstrijdige eisen van id en supe-
rego. Anderzijds is het ego verantwoordelijk voor het
welbehagen van de persoonlijkheid als geheel.

Opmerkelijk genoeg, gezien het interne karakter
van al deze psychische activiteiten, beschrijft Freud
in Das Ich und das Es (1923) het ego als ‘eerst en voor-
al een lichaamsego’. Als de zorgdragende instantie
voor de persoonlijkheid als geheel is het ego, zo sug-
gereert hij, ‘not merely a surface entity, but ... itself
the projection of a surface’ een soort in kaart gebracht
lichaamsoppervlak, een corporeale projectie. Ik citeer
uit de Engelse vertaling, omdat Freud hierin, drie jaar
na de publicatie van de Duitse tekst, een voor mijn
doeleinden uiterst relevante voetnoot opnam. Daar
stelt hij:

The ego is ultimately derived from bodily sensations,
chiefly from those springing from the surface of the
body. It may thus be regarded as a mental projection
of the surface of the body, besides ... representing the
superficies of the mental apparatus.'

Freuds nadruk op het lichaamsoppervlak, op de huid,
is vooral interessant omdat deze, in de constitutie van
het ego, ook een dubbelfunctie blijkt te hebben. In
staat om informatie op te vangen zowel van binnen-
uit het lichaam als van buitenaf, is de huid tegelijk
ontvanger en uitzender van zintuiglijke signalen,
actief en passief, en bovendien in staat zichzelf te voe-
len — in de zin dat je met een deel van je lichaam een
ander deel kunt aanraken. In de psychosomatische
eenheid van het subject als geheel, fungeert de huid
daarom als een soort interface, die binnenwereld en
buitenwereld met elkaar verbindt (Grosz, 1994, pp. 8-
9).

Het Freudiaanse ego ontwikkelt zich door zich
geleidelijk aan van het id af te scheiden — overigens
zonder dat de onderlinge band tussen elk van de drie
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psychische instanties ooit verbroken wordt. Die
afsplitsing is het directe gevolg van de confrontatie
van het subject met de omringende wereld, een con-
frontatie die voornamelijk plaatsvindt door verschil-
lende vormen van zintuiglijke waarneming, met een
aanvankelijke nadruk op de tastzin. In zijn dubbel-
functie als interface, verschaft de huid, het lichaams-
oppervlak, zowel de eerste ingrediénten voor de
inhoud van het ego, alsook de eerste erotische objec-
ten van het belichaamde subject.

Dit laatste hangt samen met het feit dat het Freu-
diaanse subject haar/zijn gevoel van lichamelijke
totaliteit, van zichzelf als corporeale eenheid, niet
alleen ontleent aan zintuiglijke waarnemingen. Een
zuigeling is uiteraard volledig overgeleverd aan de
zorgen van een ander (in de meeste gevallen de moe-
der) voor de vervulling van haar/zijn primaire levens-
behoeften. Maar ook om van organisme uit te groei-
en tot belichaamd subject, bestaat zij/hij in volstrek-
te afthankelijkheid van datgene wat buiten haar/hem-
zelf ligt, van de wereld van de Ander en het Andere.
Door de zintuiglijke gelijkschakeling van (delen van)
de verzorger met behoeftevervulling — met de
instandhouding van haar/zijn organische bestaan — is
het in de eerste plaats een ander lichaam dat het sub-
ject een raamwerk verschaft voor de eerste represen-
tatie van haar/zijn eigen corpus. In de perceptuele en
sensuele confrontatie met het lichaam van de Ander
leert het subject gaandeweg haar/zijn eigen lichaam
kennen en in kaart brengen, zichzelf als materiéle
eenheid te verbeelden. Omdat het hier gaat om een
vooralsnog presubjectief proces is er geen sprake van
eenvoudigweg ‘afkijken’ of kopiéren. Veeleer moeten
we dit eerste wordingsproces beschrijven in termen
van incorporatie, van letterlijke vereenzelviging met
het andere lichaam. In het zich één wanen met de
moeder/verzorger; dat wil zeggen: in de niet alleen
fysieke maar ook fantasmatische versmelting van Zelf
en primaire Ander begeeft de zuigeling zich in wat
Freud de preoedipale dyade heeft genoemd. In die
imaginaire twee-eenheid van moeder en kind vervult
de moeder niet alleen de functie van behoeftevervul-
ster, maar vormt zij ook het eerste liefdesobject. Door
zich libidinaal te hechten aan het eerste liefdesobject,
door deze meest primaire vorm van emotionele bin-
ding aan te gaan, zet het kind een proces van identi-
ficatie en assimilatie in gang, dat uiteindelijk resul-
teert in de constitutie van de persoonlijkheid.

Twee consequenties van het bovenstaande relaas
zijn hier van belang. Enerzijds betekent de latere con-
frontatie met het incesttaboe, ofwel de interventie
van de (Wet van de) Vader die de oedipale fase
inluidt, dat het primaire liefdesobject vervolgens voor
altijd onbereikbaar blijft. De levenslange zoektocht
naar een substituut (in de vorm van een secundair

object) die tijdens de puberteit in gang gezet wordt,
houdt daarom in dat het persoonlijkheidsproces, de
vorming van het belichaamd subject, als zodanig ook
oneindig is. Anderzijds blijkt het lichaamsego — het
feitelijke ontstaan van het menselijk organisme als
belichaamd subject — net zozeer een functie van ver-
beelding en verlangen als van zintuiglijke waarne-
ming.

Het Freudiaanse subject kent aldus een onmisken-
baar culturele, symbolische dimensie. Dit impliceert
dat zowel lichaam als lichaamsbeeld niet zozeer de
buitenwereld weerspiegelen, maar die letterlijk,
inclusief de heersende sociaal-culturele waarden en
normen, incorporeren. Voorzover er dus sprake kan
zijn van een ‘natuurlijk’ lichaam, hebben we per
definitie te maken met een corporealiteit die niet-
aflatend door de inwerking van tijd en cultuur van
samenstelling en compositie verandert (zie Grosz,
1994, pp. 62-85). Zo gezien is zelfs de ‘biologische’
configuratie van het subject het product van de maat-
schappelijke en symbolische inscripties die het
lichaamsego gretig uit de omringende wereld in zich
opneemt.

Take Four: Mens & Machine
De opnamecapaciteit van het ego, ofwel het
lichaamsbeeld, neemt ronduit verbijsterende propor-
ties aan. Dit blijkt bijvoorbeeld uit het feit dat het bij
incorporatie niet alleen gaat om persoonsgebonden
zaken als kleren, haardracht en andere lichaamspara-
fernalia. Integendeel, wij zijn zelfs zonder moeite in
staat om ook auto’s, huizen en andere, grote en kleine
voorwerpen in ons lichaamsbeeld op te nemen. leder-
een die geregeld haar auto parkeert in de Amster-
damse binnenstad zal dit kunnen bevestigen: zonder
een feilloos, fysiek besef van de exacte afmetingen van
dat stuk blik waarmee we zo innig vergroeid raken,
zouden we gedoemd zijn rondjes te blijven rijden,
want we zouden nooit een plekje zien dat ons lijkt te
kunnen herbergen.

De enorme plasticiteit van het lichaamsbeeld
bewijst dat we ons letterlijk met alles uit de externe
werkelijkheid kunnen verbinden; sterker gesteld, zon-
der die verbindingen met de buitenwereld zouden we
als belichaamde subjecten niet eens bestaan. Dit ver-
klaart voor een deel waarom we in staat zijn ons
voortdurend allerhande technologische ontwikkelin-
gen, soms letterlijk, eigen te maken. We incorpore-
ren, soms met meer, soms met minder moeite, een
wassende stroom van steeds weer nieuwe instrumen-
ten waarmee we de kracht, snelheid of andere vermo-
gens van ons lichaam vergroten of versterken — van
groeihormoon tot kunstpenis, van pacemaker tot
borstimplantaat.

Hetzelfde geldt voor onze geestelijke vermogens:
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waar, of beter gezegd: wie zou ieder van ons vandaag
de dag nog zijn zonder de materiéle verbintenis die
wij, met onze beperkte geheugencapaciteit, zo van-
zelfsprekend aangaan met de harde schijf van onze
onafscheidelijke notebooks? Wie ooit is getroffen door
een computervirus zal kunnen beamen dat het onbe-
doelde wissen van een harde schijf op meer dan een
strikt metaforisch niveau een gevoel van onthand zijn
teweegbrengt; het voor altijd verloren gaan van

1

Roy Lichtenstein, Meisje met bal, 1961, olieverf op doek

haar/zijn virtuele geheugen treft de hedendaagse pc-
gebruiker als een ingrijpende fysieke ervaring, een bij-
na-niet-meer-metaforische lobotomie.

De kwestie nu is, hoe precies die verbinding tussen
Zelf en Ander, binnen- en buitenwereld, tot stand
komt door middel waarvan die versmelting van mens
en ding wordt gerealiseerd; immers, meer nog dan
verlengstukken van lichaam of geest, worden aller-
hande voorwerpen, vaak ongemerkt, concreet onder-
deel van ons corporeale zelf.

Take Five: Grensgeval
Freud beschrijft het ego soms als een ‘organisatie van

neuronen’, dan weer als een ‘organisatie van ideeén’.
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Hoewel zijn verzameld werk in het algemeen niet uit-
blinkt door innerlijke consistentie, lijkt hij met deze
tegenstrijdige definities toch eerst en vooral de
intrinsieke ambivalentie van het grensoverschrijden-
de concept lichaamsego te willen benadrukken.
Onlosmakelijk verbonden met, maar tegelijkertijd
onderscheiden van de twee andere psychische instan-
ties, als interface tussen organisme en materialiteit,
tussen binnenwereld en buitenwereld, is het ego een
soort dubbelverbonden bepaling, een psychosomati-
sche grensfiguur, ofwel een borderline case. De crucia-
le functie van de huid, ons grootste orgaan met zijn
unieke vermogen tot dubbelsensatie, bij de totstand-
koming van een lichaamsego dat op zijn beurt zorg-
draagt voor de persoonlijkheid als geheel, onder-
streept dat nog eens.

De intrinsieke ambivalentie van het ego, als psy-
chosomatische troubleshooter, maakt ook het Freudi-
aanse lichaam zelf tot niet meer en niet minder dan
een tussenfiguur, een borderline case, of grensgeval. De
materialiteit van het psychoanalytisch subject staat
daarom in zoverre buiten kijf, dat de binnenwereld
een introjectie, een verinnerlijking vormt van een
zintuiglijk, in confrontatie met de buitenwereld
gevormd lichaamsbeeld. Niettemin blijft het lichaam
voor Freud uiteindelijk een soort stafkaart waaraan de
diepere betekenis van het innerlijk landschap moet
worden afgelezen, een verhaal dat interpretatie
behoeft.

In weerwil van zijn complexe theoretische visie op
het lichaamsego, laat Freud zich in de klinische prak-
tijk overwegend leiden door een eenvoudige oor-
zaak/gevolg logica. De onherleidbare psychosomati-
sche eenheid van het Zelf die we uit zijn eerdere
gedachten kunnen afleiden, moet het daar afleggen
tegen een meer rechtlijnige herleiding van externe,
lichamelijke symptomen tot interne, psychische
stoornissen die op hun beurt steevast hun bron vin-
den in nog dieper liggende, naar het onbewuste ver-
drongen, seksuele conflicten. Een visie op het beli-
chaamde subject die niet op een binnen/buiten
tegenstelling berust moeten we daarom elders zoeken.

Take Six: Het Geassembleerde Lichaam,

of: The Body without Organs
Het posthumane lichaam anno 2000 wordt vaak in
verband gebracht met de denkbeelden van de Franse
filosofen Gilles Deleuze en Félix Guattari.” Bij hun
Body without Organs (hierna BWO) is geen sprake van
een contrast tussen binnen- en buitenwereld. Inte-
gendeel, het verschil tussen deze tegengestelde moda-
liteiten bestaat voor hen helemaal niet. Volgens
Deleuze en Guattari is het lichaam niet meer dan een
oppervlaktestructuur waar geen diepere waarheid aan
af te lezen, of innerlijke essentie in te ontdekken valt.
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Het BWO is dan ook natuurlijk gegeven noch orga-
nische eenheid, maar een onregelmatige stroom van
processen, organen en materie: een dynamisch con-
glomeraat van stoffelijke en onstoffelijke verbindin-
gen, hartstochten, gedragingen en activiteiten. In zijn
onvoorspelbare verknopingen en eenwordingen met
andersoortige stoffen, met andere lichamen, met een
onafzienbare stroom van fragmenten uit de omrin-
gende werkelijkheid, is het lichaam een nooit te vol-
tooien verzameling van heterogene elementen en
materialen, een niet-aflatend proces van assemblage of
bricolage.

Door de steeds wisselende verbindingen met leven-
de en levenloze materie, en door de transformaties die
het al doende zowel ondergaat als bewerkstelligt;
kortom, door de machinistische koppelingen met het
Andere, wordt het belichaamde Zelf bij Deleuze en
Guattari een schuivende locatie, een ruimte van acti-
viteit en handelen, in plaats van een in kaart te bren-
gen oppervlakte waarin een diepere kern verborgen
ligt. Het BWO, de geassembleerde lichaamsmachine,
bestaat in en uit koppelingen met een uiterst geva-
rieerde en ook gefragmenteerde buitenwereld. Corpo-
realiteit is daarom een ongefixeerde maar structurele
beweging, een fenomeen dat zichzelf in de uitvoe-
ringspraktijk in het leven roept: een performatief pro-
ces in een steeds veranderende werkelijkheid.

Bepaald door wat het kan en doet, de activiteiten
die het ontplooit, is het posthumane lichaam niet de
zetel van de ziel noch een biologisch gegeven. Voor-
gesteld als een ongelijksoortige reeks van concrete
praktijken, waarin mensen en dingen bijeenkomen
en weer van elkaar verwijderd raken, is belichaming
volgens de zienswijze van Deleuze en Guattari niets
dan de realisering van steeds nieuwe, andere moge-
lijkheden. Het individuele lichaam wordt niet als
zodanig geimplanteerd in een al bestaande werkelijk-
heid. Integendeel, lichamelijkheid als zodanig vormt
een wezenlijk onderdeel van het proces waarin die
werkelijkheid onophoudelijk actief wordt aange-
maakt. De postmoderne lichaamsmachine lijkt aldus
de ultieme materialisering van het poststructuralisti-
sche subject-in-proces.

Take Seven: Liedjes van Verlangen
In het Freudiaanse model brengt de perceptuele en
sensuele waarneming van de buitenwereld, en met
name de concrete beleving van een ander lichaam, de
psychosomatische zelfwording op gang. Verlangen en
verbeelding spelen hierbij een cruciale rol. Alleen
door zich een beeld te vormen van de Ander, van het
primaire liefdesobject, en door zich imaginair te
hechten aan de representatie van het andere lichaam,
kan het subject ook zichzelf verbeelden, en als licha-
melijke eenheid gaan functioneren. De Binnenwe-

reld, de psychische werkelijkheid, en in het bijzonder
het vermogen tot verbeelding, de fantasie, is dus
essentieel voor de wording en het zijn van het beli-
chaamde subject in de Buitenwereld. Het is overigens
van belang om in de gaten te houden dat er tussen de
verschillende modaliteiten van realiteit die Freud
onderkent — de fantasmatische, de psychische en de
materiéle — geen rangorde bestaat: geen van drieén is
werkelijker of ‘echter’ dan de andere. Het moment
van fantasmatische hechting — de zogenaamde ca-
thexis — van Zelf/Ander is evenwel voorwaardelijk
voor de totstandkoming van die grensfiguur, het
lichaamsego.

Zoals genoegzaam bekend is bij Freud de oorsprong
van het verlangen een fundamenteel gemis, een nar-
cistische krenking die ontstaat wanneer de dyadische
eenheid tussen moeder en kind onherroepelijk ver-
broken wordt. Dit cruciale moment aan het eind van
de preoedipale fase vormt tegelijkertijd de opmaat tot
psychoseksuele wording. Per definitie onvervulbaar,
blijft het verlangen naar de Ander levenslang voort-
duren. Door zich steeds opnieuw te hechten aan aller-
lei andere objecten uit de buitenwereld, probeert het
Freudiaanse subject van die eerste, traumatische
wond in zijn lichaamsego te herstellen. Dit streven is
in feite wat hem in leven houdt. Alle moeite is ech-
ter always already tevergeefs, want alleen de dood, het
feitelijke, stoffelijke einde van het bestaan, kan uit-
eindelijk vervulling brengen.

Deleuzes opvattingen over levende en levenloze
materie en hun ondeelbare, constituerende interactie
lijken op het eerste gezicht in flagrante strijd met
Freuds smartelijke voorstelling van zaken. Bij de post-
moderne mens/machine is geen sprake van gemis,
van een tekort, of van een onherstelbare psychische
wond. Als puur oppervlakteverschijnsel, als een
ongefixeerde en actieve structuur in niet-aflatende
verbinding, versmelting en afscheiding van het
Andere, is Deleuzes BWO geen gebrekkig wezen dat
door onvervulbaar verlangen wordt voortgedreven.
Integendeel, zijn posthumane lichaam is, in plaats
van een bron van treurnis en gemis, een zaak van ein-
deloos genot, een gulzig proces van eenwording en
deling, van veel en steeds meer, van plenitude en jouis-
sance. Als een performatief proces waarin het onder-
scheid tussen een en ander niet bestaat en het ver-
schil tussen aan- en afwezigheid niet geldt, is het
BWO een kwestie van maken en doen, van het leg-
gen van verbindingen, van de verwezenlijking van
een onafzienbare stroom van mogelijkheden. Het
geassembleerde lichaam/subject genereert en repro-
duceert zichzelf niet vanuit onvervulbaar verlangen,
maar door zich te laven aan de rijkdom van haar erva-
ringen en versmeltingen, aan de dynamiek van haar
actieve Zelf/Ander-transformaties.
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Hoewel de notie van het gulzige BWO een veel
aantrekkelijker beeld van het belichaamde Zelf ople-
vert dan het wat treurig stemmende, psychoanalyti-
sche model van het gemankeerde lichaamsego, blijft
de vraag wie of wat ervoor zorgt dat dergelijke
Zelf/ Ander-verbindingen of -versmeltingen ook daad-
werkelijk tot stand komen. Laat ik voor een mogelijk
antwoord op deze terugkerende kwestie proberen de
ideeén van Freud, respectievelijk Deleuze en Guattari
— die vaak als elkaars tegenpolen worden voorge-
steld — naar goed postmodern gebruik te assembleren.

Take Eight: Theoretische Assemblage
Deleuzes visie op het lichaam suggereert een volstrek-
te grenzeloosheid. Het BWO is een actief productie-
proces, dat zich laat voorspellen noch sturen, en dat
zich weinig gelegen laat liggen aan geinstitutionali-
seerde vormen van lichaamsdifferentiatie — bijvoor-
beeld in termen van sekse, ‘ras’, etniciteit, seksuali-
teit, leeftijd en klasse. Hoewel de onmiskenbaar
bevrijdende aspecten van dit model vaak — en met
recht — worden bejubeld, betwijfel ik of met name die
onafthankelijkheid van begrenzende structuren uit-
eindelijk een houdbare lichaamstheorie oplevert. En
dan laat ik de concrete, materiéle beperkingen die het
levend organisme sui generis aankleven — the resistance
of the flesh, in de vorm van al dan niet aangeboren
gebreken, ziekte en tenslotte, onvermijdelijk, de
dood — nog maar even buiten beschouwing. Met
name vraag ik me af waar al die lichaamstransforma-
ties feitelijk op neerkomen, wanneer ze niet op een of
andere manier verklonken raken aan de tastbare en
minder tastbare betekenisgevende structuren die juist
dit soort wordingsprocessen in een complex systeem
van differentiatie en identificatie aan banden probe-
ren te leggen. Met andere woorden: kan het BWO,
hoe actief en performatief ook, ooit ontsnappen aan
de  regulerende  effecten dezelfde
symbolisch/materiéle orde waarbinnen al die
mens/machinistische verbindingen en splitsingen
zich noodzakelijkerwijs verwezenlijken?

Met Paul Ricoeur ben ik van mening dat elke vorm
van productiviteit zijn eigen regels kent: creatieve
energie ontstaat niet in het luchtledige, maar in rela-
tie tot bestaande structuren waarbinnen zowel ver-
nieuwing als bestendiging mogelijk zijn (Ricoeur,
1991, p. 430). Scheppende activiteit, hoe grensover-
schrijdend ook, is een momentopname, vindt plaats
in een specifieke tijd/ruimte, en kent aldus zijn eigen
historiciteit. Elk moment van schepping en, in dit
geval, van zelfschepping of -wording, zal zich daarom
onvermijdelijk verhouden tot de conventies en tradi-
ties die die historiciteit structureren; ook — of mis-
schien juist — als de creatieve productie alle regels
doorbreekt en structuren ontregelt.

van
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Ik suggereer hiermee niet dat het lichaam, in plaats
van als een eindeloos wordingsproces, gezien moet
worden als vastomlijnd gegeven, als een ooit defini-
tief te verwezenlijken, als ‘af’, of zelfs ooit ‘af te krij-
gen’ product. Eerder stel ik voor de materiéle zelfver-
werkelijking die we belichaming noemen, op te vat-
ten als een reeks veranderlijke doch gebonden perfor-
matieve effecten. Het lichaam wordt aldus de dyna-
mische resultante van productieve mens/machinisti-
sche interacties die plaatsvinden onder zowel symbo-
lische als stoffelijke condities. Dat wil zeggen: in de
context van reéle én imaginaire structuren.

Zo bezien wijken de gedragingen van het lichaam
niet veel af van wat de Britse cultuurwetenschapper
Stuart Hall ‘identiteiten’ noemt. Misschien, zo oppert
Hall, moeten we ‘identiteit niet beschouwen als een
al vaststaand gegeven ... maar eerder als een produc-
tie die nooit helemaal af is, als een proces dat zich
altijd en onvermijdelijk afspeelt binnen de grenzen,
en niet los van bestaande representatiestructuren’
(Hall, 1990, p. 222). De Amerikaanse cultuursociolo-
ge Anne Balsamo stelt iets vergelijkbaars voor met
betrekking tot het lichaam. Zij beschrijft het lichaam
als een ‘sociaal-culturele en historische productie’,
waarbij de term ‘productie’ zowel proces als ‘product’
aanduidt:

Als product is het zowel de materiéle belichaming
van etnische, raciale en sekse-identiteiten, als ook
een openbare opvoering van onder andere persoonlij-
ke identiteit, schoonheid en gezondheid. Als proces is
het een manier om de wereld te kennen en in kaart te
brengen, en tegelijkertijd een manier om een Zelf te
kennen en te markeren (Balsamo, 1995, pp. 217-
218).

Het belichaamde zelf is aldus vleesgeworden cultuur
en tegelijkertijd een conceptueel raamwerk, een
‘manier om je “zelf” te leren kennen en als zodanig te
markeren’. Zowel Halls identiteitsbegrip als Balsamo’s
opvatting van het lichaam als boundary concept,
onderschrijft mijn idee dat belichamingspraktijken
alleen kunnen plaatsvinden door middel van symbo-
lisering, van betekenisgeving. Elk lichaam, hoe vloei-
end, eigenzinnig en balsturig ook, is niet alleen
gehouden aan de beperkingen van het vlees, maar
ook gebonden aan de grenzen van de representatie,
aan allerhande sociaal-culturele kaders waarbinnen
het lichaam begrepen en gemarkeerd kan worden.
Qok Deleuzes eigenzinnige BWO kan, ondanks zijn
ontzagwekkende productieve potentieel, mijns
inziens niet volledig grenzeloos opereren. De posthu-
mane mens/machine is uiteindelijk, net als Freuds
almaar uitdijende lichaamsego, niet alleen gedoemd
om ooit een keer tegen zijn eigen fysieke beperkingen
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op te botsen, maar ook tegen de symbolische, en dus
veranderlijke, en meer of minder dwingende begren-
zingen die de sociaal-culturele buitenwereld aan elk
individueel lichaam oplegt. Die grenzen zijn op hun
beurt voortdurend in beweging, onderworpen aan de
innovatieve kracht en de onstuitbare creatieve ener-
gie van het postmoderne lichaam/subject. Tegelijker-
tijd vormen ze, juist door hun structurerende en
beperkende werking, de impetus tot elke vorm van
vernieuwing en verandering, van overstijging en ont-
regeling die in het corporeale productieproces beslo-
ten ligt.

Take Nine: Productie van een Corporeale

Droom
Als grillig product van schakeling met andere licha-
men en andere objecten, is het belichaamde zelf het
materiéle effect van verbindingen met de buitenwe-
reld. Maar om de corporeale productie in gang te zet-
ten en op gang te houden, dient het lichaam/subject
ook als het ware steeds over de grenzen van die wer-
kelijkheid heen te kijken. Het noodzakelijke vermo-
gen om zich in een andere dan de gegeven werkelijk-
heid te begeven, om zich met het Andere en het
lichaam van de Ander te verenigen, berust bij Freud,
z0 hebben we gezien, in het vermogen tot fantasie.
Dit imaginaire potentieel, dat zijn oorsprong vindt in
het verlangen zich met de verloren Ander te vereen-
zelvigen, gaat uiteindelijk terug op gemis, op een
gebrek in het Zelf.

Deleuzes lichaamsconcept daarentegen heeft niets
van doen met gebrek of gemis, maar eerder met tome-
loos plezier en onstuitbaar genot, met overvloed en
exces. Toch is — althans, zo heb ik gesuggereerd — ook
dit excessieve BWO, de mens/machinistische assem-
blage, juist omdat het zich afspeelt in het hier en nu,
in een weliswaar dynamische maar concrete materié-
le en symbolische ruimte, uiteindelijk evenzeer
athankelijk van de aanvankelijk slechts te anticipe-
ren, en dus per definitie fantasmatische eenwording
met het Andere. Zelfs aan de posthumane corporeale
bricolage, zo wil ik beweren, kleeft een ontegenzegge-
lijk fantasmatische dimensie, een imaginair poten-
tieel dat het BWO voortdrijft en in staat stelt steeds
nieuwe schakelingen met het Andere na te jagen en
te bewerkstelligen. Deleuzes nadrukkelijke verwer-
ping van het onderscheid tussen een binnen- en bui-
tenwereld, en daarmee van een innerlijke, imaginaire
ruimte zoals Freud voor ogen stond, hoeft de eerder
voorgestelde assemblage tussen hun respectievelijke
ideeén daarom niet in de weg te staan. Uitgaande van
Freuds complexe theoretische visie op het lichaamsego
als grensgeval, als borderline case, waarin het opper-
vlak, de huid, de cruciale rol van interface vervult tus-
sen Zelf en Ander, een fenomeen waarin bovendien

het fantasmatische, het psychische, en het materiéle
ondeelbaar zijn, kunnen we ook aan de oppervlakte-
structuur van het gulzige BWO een fantasmatisch
vermogen aflezen, een imaginair potentieel dat per
definitie niet gehouden is aan de kunstmatige grenzen
van het ‘stafkaart’-model zoals ontwikkeld in de psy-
choanalytische praktijk.

Ook in de materiéle oppervlaktestructuur van de
posthumane mens/machine; sterker nog, juist omdat
het Deleuziaanse BWO zich voordoet als onregelma-
tige stroom van processen, organen en materie, moet
naar mijn idee de bemiddelende, scheppende rol van
de fantasie voorondersteld worden. Ook in dit dyna-
misch conglomeraat van stoffelijke en onstoffelijke
verbindingen, hartstochten, gedragingen en activitei-
ten vormt de fantasie als het ware de noodzakelijke en
voorwaarden scheppende interface die de verbinding
of overflow mogelijk maakt tussen Zelf en Ander,
mens en machine, materi¢le en immateriéle werke-

lijkheden.

Take Ten: Culturele Scenario’s
Het feit dat we ons onszelf als materiéle eenheid kun-
nen voorstellen of verbeelden, in combinatie met de
grensoverschrijdende inlijvingsdrang
lichaamsego, produceren samen de levende machine-

van het

rie die we het menselijk wezen noemen. De sleutelrol
van de fantasie in dit proces onderstreept dat corpo-
realiteit evenzeer een kwestie is van concrete als van
imaginaire zelfverwerkelijking, de onevenwichtige
resultante van de dynamische, onstoffelijke interactie
tussen Zelf en Ander, en de eruit voortkomende
mens/machinistische interrelaties. Die ontegenzegge-
lijk fantasmatische dimensie maakt het lichaam tot
een uiterst relevant onderzoeksobject voor zowel de
sociale als de cultuurwetenschappen. Tenslotte heb-
ben kwesties rond dit complexe fenomeen nu een-
maal te veel om het lijf om aan medici en biologen
overgelaten te kunnen worden — zoals de ervaring met
die orthodoxe orthopeed aan het begin van mijn ver-
haal treffend illustreert.

Mede onder invloed van de groeiende aandacht
voor uiteenlopende lichaamskwesties in het publieke
debat, is in de afgelopen jaren dan ook sprake geweest
van een opbloei in nieuwe vormen van sociaal-
wetenschappelijk lichaamsonderzoek. Maar omdat
sociale wetenschappers zich hoofdzakelijk met
groepsprocessen bezighouden, en zij hun aandacht
dus eerst en vooral richten op de institutionele en
maatschappelijke structuren waarbinnen het lichaam
gestalte krijgt, lijkt me dat bij de ontwikkeling van de
zogenaamde new body theory een even belangrijke
taak is weggelegd voor cultuurwetenschappers.
Immers, binnen hun domein, van oudsher het rijk der
verbeelding, gaat de aandacht eerst en vooral uit naar
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de producten van de fantasie; naar in woord en beeld
gevangen dromen, ideeén en verlangens, die mis-
schien aanvankelijk alleen maar z6, in tekst en ver-
toog gerealiseerd kunnen worden — zoals Elsschots
moordzuchtige echtgenoot al tot zijn ongeluk onder-
vindt. En hoewel een film, roman of gedicht nooit
beschouwd kan worden als een directe afspiegeling
van een concrete, maatschappelijke werkelijkheid,
valt er wel het nodige over die werkelijkheid aan af te
lezen.

Cultuurproducten in engere zin vormen een soort
landkaart waaruit zich veranderende maatschappelij-
ke formaties — bijvoorbeeld de steeds nieuwe verbin-
dingen tussen mens en machine — en de bijbehoren-
de collectieve preoccupaties door analyse laten destil-
leren. Tegelijkertijd, en dat is in dit bestek belangrij-
ker, reiken kunst en cultuur uiteenlopende fantasma-
tische scenario’s aan waarin de grenzen van diverse
werkelijkheden straffeloos kunnen worden overschre-
den. Op die manier verschaffen culturele voorstellin-
gen en verhalen tevens de symbolische en imaginaire
raamwerken, de representatie- en referentiekaders,
waarbinnen wij onszelf als belichaamde individuen
leren kennen en verbeelden. De veelzeggende, maar
ook uiterst veelvormige sociaal-culturele scenario’s
die op een gegeven moment in een bepaalde maat-
schappij de ronde doen, stellen ons daarom voor een
belangrijk deel in staat ons als belichaamde subjecten
in het leven van alledag vorm te geven en te gedra-
gen.

Take Eleven: How Can She Know? (2)

Eerder heb ik de fantasie de noodzakelijke, interactie-
ve schakel genoemd, de zogenaamde interface, tussen
mens en machine. Ik heb beweerd dat ons verbeel-
dingsvermogen ons in staat stelt onszelf waar te
nemen en performatief aanwezig te stellen in onze
belichaamde materialiteit. Ook heb ik gesuggereerd
dat het wonderbaarlijke bevattingsvermogen van het
lichaamsego het ons mogelijk maakt om externe con-
dities in ons Zelf te incarneren, om allerlei objecten
en elementen uit de omgeving in ons lichaam op te
nemen: van werktuig tot prothese, van autoped tot
jumbojet.

Daarnaast heb ik erop gewezen dat ook het grens-
overschrijdende verlangen van de posthumane
mens/machine onvermijdelijk gebonden is. Enerzijds
aan de feitelijke beperkingen van het lichaam, the
resistance of the flesh. Anderzijds aan de ketens van
betekenisgeving, aan de maatschappelijke en symbo-
lische structuren die de grenzen trekken van zelfs de
ogenschijnlijk onbegrensde reikwijdte van de ver-
beelding. Dergelijke grenzen liggen niet voor altijd en
eeuwig vast. Ze blijken met elke nieuwe fantasie weer
een beetje opgerekt, of soms radicaal verlegd te kun-
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nen worden — wie had vijftien jaar geleden bijvoor-
beeld de beschikking over een virtueel geheugen? Die
veranderlijkheid doet er uiteindelijk echter minder
toe dan het feit dat wij onszelf slechts in relatie tot de
grenzen van historisch en cultureel bepaalde structu-
ren en representatiekaders in onze lichamelijke speci-
ficiteit leren verbeelden, leren kennen en leren prak-
tiseren.

Zo hadden de studenten uit een eerder deel van

mijn verhaal kennelijk geleerd om een niet nader
geéxpliciteerd, op het witte doek geprojecteerd sce-
nario van lesbisch verlangen feilloos waar te nemen.
Ofwel door ooit zelf in de materiéle werkelijkheid een
dergelijk scenario te spelen, ofwel door er op een
ander moment fantasmatisch in te participeren. Tot
deze waarneming waren zij hoogstwaarschijnlijk een
eeuw geleden niet in staat geweest — als er dan al spre-
kende film was geweest. Want hoewel tegennatuurlij-
ke verlangens van alle tijden zijn, zijn wat we van-
daag de dag lesbische scenario’s noemen pas sinds het
begin van deze eeuw in het maatschappelijke vertoog
opgenomen. Pas nog weer veel later zijn ze ook voor
een breed publiek in de vorm van culturele productie
beschikbaar gekomen. Door zich een collectief ver-
toog van lesbisch verlangen toe te eigenen, en dit al
dan niet bewust, op te nemen in hun repertoire van
zintuiglijke, dat wil zeggen belichaamde, waarneming,
bleken deze studenten in staat die kennis niet alleen
fantasmatisch te kunnen mobiliseren, maar ook actief
in de dagelijkse (onderwijs)praktijk te kunnen benut-
ten.

Evenzo, veronderstel ik, zetten lesbiennes en
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homo’s in het leven van alledag een ooit ergens opge-
dane vorm van specifieke, seksuele lichaamskennis in
om zichzelf aan elkaar kenbaar en herkenbaar te
maken. Zoals gezegd, komt elke vorm van lichaams-
kennis tot stand in schakeling met zowel symbolische
als materiéle structuren. De vergaring van deze kennis
wordt volgens Freud aangejaagd door verlangen, bij
Deleuze door genotzucht en gulzigheid. Specifieke
modaliteiten van corporeale kennis, van de habitus,
op hun beurt weer gegoten in de mal van historisch
beschikbare sociaal-culturele scripts, worden dus
zowel begrensd als mogelijk gemaakt door actieve
participatie van het belichaamde subject in het
Andere. Dit proces kan op een heel concrete manier
vorm krijgen, door het aangaan van een fysieke ver-
binding met het lichaam van een Ander. Ook kan het
zich door middel van de fantasie voltrekken: door je
Zelf deel te wanen van, of in te leven in de mogelijk-
heid van een dergelijk overvloeien in het Andere.
Beide vormen van kennisvergaring dragen volgens
deze redenering evenzeer bij tot de realisering van het
lichaam in de praktijk, tot corporeale zelfverwezenlij-
king. Een vraag blijft hiermee echter nog altijd onbe-
antwoord: waar komt uiteindelijk de drang tot het
vergaren van die lichaamskennis vandaan — of die nu
voortkomt uit gemis of genot — waardoor wordt het
proces van corporeale zelfverwerkelijking aangejaagd?

Take Twelve: De kip of het ei
Ter illustratie van de concrete relevantie van deze
vraag kies ik een wel zeer eigentijds voorbeeld van
sekse(de)constructie. In haar studie over sekseveran-
dering, Changing sex. Transsexualism, technology and
the idea of gender (1995), suggereert Bernice L. Haus-
man dat de eigentijdse transseksueel — een mensen-
soort die zijn weerga in de geschiedenis niet kent —
pas als zodanig kon ontstaan toen de medisch-tech-
nologische middelen voor geslachtsverandering gaan-
deweg ter beschikking kwamen. Aan het begin van
deze eeuw werd slechts op bescheiden schaal, om niet
te zeggen in een paar uitzonderlijke gevallen, door
middel van operatief ingrijpen een poging gedaan tot
lichamelijke geslachtsverandering. Pas toen verhalen
over deze operaties niet langer uitsluitend circuleer-
den in het professionele circuit van artsen en psy-
chiaters, dienden zich steeds meer mensen aan die
van de nieuwe medische mogelijkheden gebruik wil-
den maken.

Hausman stelt terecht dat medisch-technologische
ontwikkelingen feitelijk het verschijnsel transseksu-
aliteit maatschappij-breed hebben gegenereerd. Niet-
temin is het minstens zo belangrijk om te benadruk-
ken dat technologische mogelijkheden an sich niet
voldoende zijn om zo’n nieuwe mensensoort ook
daadwerkelijk tot leven te wekken. Immers, pas nadat

het medisch-technologische vertoog ook in het alge-
meen culturele domein in omloop gekomen was, pas
toen er een sociaal-cultureel script beschikbaar kwam
waarin concrete individuen ook zichzelf een plaats
konden geven, een sociaal-seksueel scenario in ter-
men waarvan zij zichzelf konden verbeelden, ont-
stond die specifieke lichaamskennis die we nu trans-
seksualiteit noemen. Door gebruik te maken van een
collectief representatiekader waarbinnen een biologi-
sche man of vrouw zichzelf als met het verkeerde
lichaam geboren kon gaan wanen en vervolgens
weten, kon de stap worden gezet naar de concrete
transformatie van dat verkeerde lichaam, tot een
materiéle herschrijving van de gegeven lichaams-
tekst. De cruciale rol van de representatie bij de tot-
standkoming van zo’n nieuw soort mens als de trans-
seksueel, geeft aan dat biomedische technologieén
slechts hun lichamelijk beslag kunnen krijgen door
de interventie van de fantasie, de interface tussen
mens en machine, die de drang tot transformatie en
eenwording met het Andere in de praktijk faciliteert.

Ik volg Hausman in de redenering dat het beschik-
baar komen van technologische middelen de voor-
waarde vormt voor de individuele concretisering van
actief gezochte, alternatieve belichamingspraktijken.
Toch laat haar gedachtegang een paar cruciale vragen
open. Zij laat namelijk buiten beschouwing dat ook
technologische ontwikkelingen niet uit de lucht
komen vallen, of spontaan uit de materie voortsprui-
ten. Hoewel het verlangen van de transseksueel naar
een ander lichaam begrepen kan worden als een
droom die wordt aangejaagd door de concrete moge-
lijkheid zo'n lichamelijke re-presentatie in het kader
van een bestaand medisch vertoog te realiseren, is de
ontwikkeling van die mogelijkheden zelf daarmee
nog geenszins verklaard. Helaas gaat Hausman in
haar overzicht van de twintigste-eeuwse biomedische
praktijk nagenoeg niet in op de motivatie van de
betrokken artsen en onderzoekers. Uit haar verhaal
wordt aldus niet duidelijk waarom de medische
wetenschap zich kennelijk geroepen voelt om steeds
weer nieuwe, grensoverschrijdende mens/machinisti-
sche verbindingen in droom en daad te concretiseren.

Take Thirteen: Over goden en mensen

In het voorafgaande heb ik, in navolging van Hall en
Balsamo, het lichaam niet voorgesteld als ofwel
natuurlijk gegeven ofwel sociale constructie, maar als
een ‘cultuurlijke’ productie, waarin belichaamde sub-
jectiviteit zowel als product als als proces begrepen
moet worden. 1k heb in dat verband al gewezen op de
grensoverschrijdende verbindingen die het postmo-
derne lichaam kan aangaan met de materiéle en
immateriéle werkelijkheid. Ik kom daar nu nog één
keer op terug.
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De toenemende hoeveelheid gebruiksgoederen die
we tegenwoordig op de ‘vrije markt’ kunnen aan-
schaffen om onze fysieke capaciteiten te vergroten of
uit te breiden, of om ons lichaam te verfraaien — van
RAM-geheugen tot hormoonpreparaat, van contact-
lens tot kunstledemaat, van schoudervulling tot Won-
derbra — maken ons belichaamde zelf tot een soort
grensverschijnsel, tot een tastbaar fenomeen dat
balanceert ergens op de rand tussen mens en machi-
ne. Als het goed is, voldoen onze nieuwe lichaamsde-
len aan hun beoogde doel: ze maken ons fysiek snel-
ler, mooier en beter. Tegelijkertijd echter veranderen
ze ook iets aan de productie van onszelf, aan de soci-
aal-cultureel geénsceneerde reeks van performatieve
handelingen waarmee we ons als belichaamd subject
aanwezig stellen.

Door steeds meer en steeds geavanceerdere con-
sumptieartikelen in onze corporeale productie op te
nemen, lijken we steeds beter in staat aan de ketens
van het aardse bestaan te ontsnappen, de beperkin-
gen van het vlees te overstijgen. Die grensoverschrij-
dende droom, de drang om aan onze fysieke vergan-
kelijkheid te ontkomen en onszelf tot iets hogers,
beters en mooiers te transformeren, is uiteraard van
alle tijden, daar hebben we geen concept als posthu-
mane lichaamsmachine of cyborg voor nodig. Al in
1930 stelde Freud in Das Unbehagen in der Kultur dat
de wassende stroom van industriéle producten die
onze lichamelijke capaciteiten in haast onvoorstelba-
re proporties doen toenemen, die ons boven het aard-
se slijk lijken te verheffen, ons in wezen tot almachti-
ge goden maken, zij het ‘prothetische goden’.

Een verschil tussen toen en nu is dat alle
cyber(body)parts die we zo gretig, en vaak voor veel
geld, inmiddels bijna gedachteloos aanschaffen, al-
weer zoveel geavanceerder zijn dan de moderne ‘hulp-
organen’ die Freud opsomt. Zozeer zelfs dat zijn voor-
beelden — schepen, vliegtuigen, brillen en gehoorap-
paraten — nogal gedateerd, bijna primitief aandoen.
Een minstens zo belangrijk verschil is dat hedendaag-
se body parts, in plaats van voorbehouden aan bepaal-
de groepen, aan een sociaal-culturele elite, op de
commerciéle markt in steeds groteren getale en voor
steeds meer mensen — althans in de westerse wereld —
binnen handbereik liggen. Kunstmatige ingrepen in
onze corporeale zelfproductie zijn niets bijzonders
meer. Door wat Herbert Marcuse in de zestiger jaren
de ‘democratisering van de luxe’ noemde, zijn aller-
hande biomedische en technologische snufjes in de
eigentijdse informatiemaatschappij in feite zo van-
zelfsprekend geworden, dat we er nog nauwelijks bij
stilstaan hoe ze ons leven en onze manieren van den-
ken, voelen en weten, goeddeels bepalen. Maar het
belangrijkste verschil tussen de industriéle en postin-
dustriéle lichaamstechnologie, ik heb er in het voor-
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bijgaan al op gezinspeeld, is dat het bij de laatste
daadwerkelijk om cyber(body)parts gaat. Dat wil zeg-
gen dat we onze ‘hulp-organen’ niet langer aanritsen,
omgorden of vastknopen aan de buitenkant, of tijde-
lijk aanbrengen in bestaande openingen van ons
lichaam, maar dat we ze laten implanteren, dat we ze
‘vrijwillig’ aan of onder de huid, en in de binnenste
holten van ons lichaam laten aanhechten. Door zul-
ke interne, vaak blijvende verbindingen te leggen
tussen kunstmatige ‘hulp-organen’ en levende orga-
nismen heeft de hedendaagse medisch-biologische
technologie ons feitelijk allang getransformeerd tot
die half-mens/half-machine, dat sciencefictionperso-
nage van de cyborg.

Plastische chirurgie, borst-, penis- en hoornvliesim-
plantaten, en andere meer of minder verregaande
vormen van medisch-technologisch ingrijpen in de
corporeale realiteit, zijn een onlosmakelijk aspect
geworden van het postmoderne leven. Letterlijk
onderdeel van wat met recht het posthumane
lichaam genoemd kan worden, zijn de vandaag de dag
beschikbare cyber(body)parts — en voor alles behalve
de hersenen en het zenuwstelsel bestaat inmiddels
een levend of kunstmatig substituut — daarom prak-
tisch volledig genormaliseerd, tot onze tweede of zelfs
eerste ‘natuur’ gaan behoren.

We zijn in ons lichamelijke bestaan zo athankelijk
geworden van technologisch verfijnde, postindustrié-
le hulpstukken, dat we die athankelijkheid meestal
pas opmerken als iets het niet goed doet, als een van
die duur aangeschafte productveredelaars faalt; als
onze nieuw-aangemeten penis er weer afvalt of als ons
elektronische geheugen het onverhoeds laat afweten.
Op zulke momenten openbaart zich wat de cultuurso-
cioloog Robert Wilson (1995) onder indirecte verwij-
zing naar Freud, een ‘prothetisch bewustzijn’ heeft
genoemd. Dan opeens merken we dat die geincorpo-
reerde hulpstukken niet alleen allerlei fysieke functies
verbeteren, vergemakkelijken of vergroten, maar ook
een blijvende herinnering vormen aan het feit dat
onze aardse lichamen nu eenmaal hun begrenzingen
kennen. Bij het falen van de technologie zal daarom
de drang tot verheffing boven het aardse alsmaar weer
sterker worden.

Juist als we er onverwacht door de beperkingen van
het vlees op onaangename wijze aan herinnerd wor-
den dat we uiteindelijk helemaal geen goden zijn,
prothetisch noch anderszins, zal het verlangen naar
nog meer, nog snellere, nog betere lichaamsverbete-
raars extra aanwakkeren. En aangezien zelfs de post-
moderne mens/machine, ook degenen die al die
prachtige innovaties verzinnen en ontwikkelen,
nooit sterker kan zijn dan de zwakste schakel in het
posthumane systeem, zullen dat soort onthutsende
momenten van falen gevolgd door hernieuwd verlan-
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gen zich voorlopig nog wel blijven voordoen — ook, of
misschien juist, onder al die nog-net-niet-geniale
wetenschappers en onderzoekers die niet alleen de
grenzen van ons lichaam, maar ook de grenzen van
onze dromen over ons [dealkérper helpen verleggen.
De fantasie, het vermogen om ons dingen voor te
stellen en te verbeelden die er nog niet zijn, inclusief
de fysieke capaciteiten die we (nog) niet hebben,
heeft zijn rol in het corporeale productieproces nog
lang niet uitgespeeld — alle al bestaande en poten-
tieel-toekomstige biomedische (doem)scenario’s ten

spijt.

Tot Besluit
Hoe springlevend die scheppende kracht van de fan-
tasie nog altijd is, en hoezeer de verbeelding een
noodzakelijke voorwaarde blijft voor de ontwikkeling
van almaar nieuwe, alternatieve cyberbodies, blijkt
zonneklaar uit een van de citaten waarmee ik dit ver-
haal begonnen ben. Het is niet voor niets dat Rob
Biersma zijn kanttekeningen bij de discussie rond het
kloonschaap Dolly plaatst in de context van de scien-
cefictionliteratuur. Het is geen toeval dat hij, om zijn
lezers op weg te helpen, verwijst naar een collectief
droomdomein dat ons van alles ‘aan fantasie heeft
nagelaten’, van alles waarop de hedendaagse weten-
schap voortborduurt. Aangezien de werkelijkheid
altijd een beetje achterop loopt op ons voorstellings-
vermogen, kunnen producten van de verbeelding —
literatuur, film, muziek, beeldende kunst — beschouwd
worden als een soort pretekst van niet alleen de
heersende sociaal-culturele, maar ook van weten-
schappelijke representatiekaders. Het lijkt me daarom
dat in huidige debatten over lichaam, sekse en tech-
nologie, een belangrijke rol is weggelegd voor diege-
nen die zich van oudsher met de producten van zowel
de subjectieve als de collectieve verbeelding hebben
beziggehouden.

In het licht van de mogelijk ingrijpende gevolgen
van hedendaagse technologische ontwikkelingen
voor de mensheid als geheel, zijn het niet alleen
beoefenaars van de sociale wetenschappen die het
zich niet langer kunnen permitteren lichaamskwes-
ties aan medici en biologen over te laten. Ook en
vooral cultuurwetenschappers dienen mijns inziens
nadrukkelijk het veld van de ‘nieuwe lichaamstheo-
rie’ binnen te dringen, en ervoor te zorgen dat hun
kritische stemmen ook binnen andere takken van
wetenschap gehoord worden. Tot wat voor grensover-
schrijdende body of knowledge deze transdisciplinaire
kruisbestuiving uiteindelijk zou kunnen leiden, in wat
voor concrete daden een dergelijke wetenschappelij-
ke droom zou kunnen worden omgezet, kan ik op dit
moment niet in woorden vangen — daarover kan ik
voorlopig slechts fantaseren.
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Noten

1. Het ego is uiteindelijk een afgeleide van lichamelijke sen-
saties, voornamelijk van die welke voortkomen uit het
lichaamsoppervlak. Het ego kan aldus, behalve als repre-
sentant van de bovenste lagen van het mentale apparaat,
tevens beschouwd worden als een mentale projectie van
het lichaamsoppervlak (Freud, 1989, p. 20).

2. Zie onder andere G. Deleuze & E Guattari 1983 en 1987.
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