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บทคัดย่อ 
 
บทความช้ินนี้มุ่งศึกษาประเด็นแนวคิดหลังมนุษยนิยม (Posthumanism) ที่ยึดโยงกับประเด็นของความรู้สึก (Affect) เพื่อเปิด
มุมมองและพื้นที่ทดลองให้แนวคิดทั้งสองมาปะทะสังสรรค์กัน โดยน าเสนอตัวละครวานด้า (Wanda) ในซีรีส์วานด้าวิชช่ัน 
(WandaVision) มาเป็นตัวบทในการประยุกต์ใช้แนวคิดทั้งสองรวมกัน ผลจากการวิเคราะห์ด้วยกรอบของแนวคิดอาฟเฟกต์ใน
หลังมนุษยนิยมจะเห็นได้ว่า อัตลักษณ์ของวานด้าในฐานะแม่มดมีลักษณะเป็นก่ึงกลางระหว่างมนุษยแ์ละสิง่ที่ไม่เปน็มนุษย์ หรือ
เป็นแบบข้ามสายพันธุ์ (hybrid) ซึ่งเป็นลักษณะที่แปลกประหลาดในเชิงสังคมและวัฒนธรรม เมื่อศึกษาตัวบทด้วยแนวคิด  
เควียร์อาฟเฟกต์ในหลังมนุษยนิยม (Affective Posthumanism) ผ่านความปรารถนาและบาดแผลในอดีตของตัวละครจะ
พบว่า ตัวละครที่มีอัตลักษณ์ซึ่งไม่ได้อยู่ในกรอบของความเป็นมนุษย์นั้นใช้อารมณ์ในการขับเคลื่อนการกระท า เพ่ือเติมเต็มภาพ
แฟนตาซีของ “ชีวิตและครอบครัวที่ดี” ในแบบสังคมอเมริกัน นอกจากน้ีจะเห็นได้ว่าอารมณ์ในแง่ลบ (Negative Affect)  ของ
วานด้ามีความส าคัญในการขับเคลื่อนโลกแฟนตาซีของเธอ โดยมองว่า อารมณ์ในแง่ลบนี้เปิดพื้นที่ใหม่ให้วานด้า เพื่อให้เห็น
ความหวังและปรับเปลี่ยนนิยาม สร้างแนวคิดครอบครับของตนขึ้นมาใหม่ตามแบบแนวคิด เควียร์อุดมคติ (Queer Utopia) ใน
ขณะเดียวกันก็วิพากษ์ความคิดในแบบอุดมคติตามกรอบของสังคมไปด้วยเช่นกัน 
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Abstract 
 
This article aims to study and explore the concept of posthumanism in connection with the approach of 
affect theory to delineate the creative trajectory and practice in deploying these approaches. By doing so, 
Wanda, the main character of “WandaVision”, is employed as the core analysis to illustrate the element of 
posthuman and affect concepts in practice. In the lens of posthumanism, Wanda is perceived as a witch, 
positioned in the in-between space of humans and non-humans. This in-between space can be seen as a 
hybrid space that is culturally and socially queer. The applications of affective posthumanism and queer 
studies via Wanda’s trauma and desire depict the affective drives used by inanimate subjects to achieve 
the fantasy of the “good life and good family” influenced by American dream and normativity. Significantly, 
the affective drives, explicitly and implicitly dominated Wanda, are negative affects that drive her to make 
her fantasy world-making. The negative affects in this context function to forge the sense of hope and 
redefines the concept of the family as a space of queer utopia. Simultaneously, by creating a sense of hope 
and reorienting how a family could be, it also makes a critique of normative ideology by revealing the ideal 
and fantasy in normative life.  
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1. บทน า  
 

วิวาทะว่าด้วยความเป็นมนุษย์หรืออมนุษย์เป็นหนึ่งในประเด็นที่ถกเถียงกันมานานในการศึกษาแบบหลังมนุษยนิยม 
(Post Humanism) แนวคิดเรื่องหลังมนุษยนิยมนั้นได้ตั้งค าถามกับการด ารงอยู่ของสิ่งที่ ต ่ากว่ามนุษย์ อันได้แก่ สัตว์ พืช  
พันธุวิศวกรรม หรือเทคโนโลยีต่าง ๆ ที่มีบทบาทหรือเกี่ยวข้องกับการด าเนินชีวิตของมนุษย์ สาแหรกของแนวคิดหลังมนุษยนิยม
ได้แสดงมิติที่หลากหลาย หนึ่งในประเด็นที่แนวคิดหลังมนุษยนิยมได้เข้าไปส ารวจคือการตั้งค าถามเกี่ยวกับความยิ่งใหญ่ของ
มนุษย์ในยุคสมัยที่เปลี่ยนแปลงไป ปัจจัยส าคัญที่ท าให้ข้อสงสัยเกี่ยวกับความยิ่งใหญ่ทางปรัชญาของมนุษย์นั้น คือการเกิดขึ้น
ของแนวคิดหลังโครงสร้างนิยม แนวคิดหลังโครงสร้างนิยม (Poststructuralism) พยายามตั้งค าถามและกังขาถึงความยิ่งใหญ่
ของมนุษย์ในการอ้างว่าตนเป็นที่มาของเหตุผล และเป็นศูนย์กลางของจักรวาลซึ่งเป็นผลจากการรับอิทธิพลในยุคสมัยเรือง
ปัญญาของมนุษย์ (Enlightenment) ในประเด็นนี้ โรซี ่ ไบรดอตติ (Rosi Braidotti) ได้อธิบายปรากฏการณ์นี ้ไว้ โดยให้
ความเห็นว่า การตั้งค าถามถึงความศักดิ์สิทธิ์ของมนุษย์และศูนย์กลางของความเป็นเหตุเป็นผลมาจากแนวคิดต่อต้านมนุษย
นิยมที่ว่า  

 
Anti-humanism consists in de-linking the human agent from this universalistic posture, calling him 
to task, so to speak, on the concrete actions he is enacting. Different and sharper power relations 
emerge, once this formerly dominant subject is freed from his delusions of grandeur and is no 
longer allegedly in charge of historical progress. (Braidotti, 2013, p. 23) 

 
จากข้อความข้างต้นจะเห็นได้ว่า ไบรดอตติมองว่าแนวคิดการต่อต้านมนุษยนิยมพยายามที่จะดึงแนวคิดมนุษยวิทยาจากความ
ศักดิ์สิทธิ์และออกมาจากความคิดที่หลงคิดไปเองว่าตนเองยิ่งใหญ่ โดยพยายามน าเสนอว่ามนุษย์ควรอยู่ในสถานการณ์ที่เป็น
จริง จับต้องได้เพื่อให้เห็นถึงความสัมพันธ์เชิงอ านาจทีชั่ดเจนมากยิ่งข้ึน การแสดงให้เห็นถึงแนวคิดที่ต่อต้านความศักดิ์สิทธ์ิของ
ความเป็นมนุษย์นั้นนับว่าเป็นการเปิดมิติในการศึกษาสิ่งต่าง ๆ ที่นอกเหนือจากมนุษย์ เช่น สัตว์ ไซเบอร์เนติกส์ หรือพหุสาย
พันธุ์  ในบทความช้ินนี้ ผู้เขียนสนใจประเด็นของสหายข้ามสายพันธุ์ต่าง ๆ ที่ปรากฏในสื่อวัฒนธรรมร่วมสมัย เช่น ภาพยนตร์
ของมาร์เวล (Marvel) ที่น าเสนอตัวละครในลักษณะของความเป็นอ่ืน เช่น การเปลี่ยนแปลงจากคนสู่สิ่งอื่นในลักษณะที่ท าให้
เกิดการมีอยู่ของสิ่งมีชีวิตแบบข้ามหรือต่างสายพันธ์ุที่ผสมกันระหว่างคนกับสัตว์ หรือคนเปลี่ยนแปลงไปเป็นสิ่งเหนือธรรมชาติ 
ซึ่งอาจมีที่มาอ้างอิงจากคติชน เช่น แม่มด แวมไพร์ มนุษย์หมาป่า หรือจากคนเปลี่ยนไปเป็นเครื่องจักรอันเนื่องมาจากเทคโนโลยี
ต่าง ๆ ซึ่งมีลักษณะที่หลายหลายผสมผสานในรูปของมนุษย์ข้ามสายพันธุ์ (hybrid) โดยผู้เขียนได้เลือกที่จะวิเคราะห์ตัวละคร 
วานด้า (Wanda) ในซีรีส์ WandaVision ทั้งนี้ผู้เขียนจะใช้กรอบความคิดเรื่องสหายข้ามสายพันธุ์ในการมองอัตลักษณ์หรือ
ตัวตนของวานด้า ตัวตนหรืออัตลักษณ์ของวานด้าเกิดขึ้นในลักษณะที่เกิดจากการข้ามสายพันธุ์ โดยเริ่มจากการทดลองทาง
วิทยศาสตร์และได้รับการปรับเปลี่ยนเรื่อยมาจากความรู้ในต าราปรัมปรา จนท าให้ตัวตนของวานด้านั้นเป็นแม่มดที่รู้จักกัน 
ในนาม สการ์เล็ตวิทช์ (Scarlet Witch) 

อัตลักษณ์แบบสหายข้ามสายพันธุ์ เป็นประเด็นที่น่าสนใจในการน าไปสู่การตั้งค าถามที่ว่าสายพันธุ์ต่าง ๆ ที่ต่างจาก
มนุษย์ เช่น สัตว์  ปัญญาประดิษฐ์ หรือในกรณีนี้ แม่มด ในฐานะสหายข้ามสายพันธุ์นั้นมีความรู้สึกหรือไม่ การด ารงอยู่ของ
สายพันธุ์เหล่านี้ในเชิงปรากฏการณ์นิยมที่น าไปสู่การนิยามหรือตีกรอบสายพันธุ์นั้น เปิดพื้นที่ให้สายพันธุ์เหล่านี้มีความรู้สึก
มากน้อยเพียงใด หรือไม่มีพื้นท่ีให้สายพันธุ์เหล่านี้ “รู้สึก” (feel) ได้ หรือสายพันธ์ุเหล่านี้ “ไม่ควรรู้สึก” (unfeel)  ผู้เขียนเข้า
ไปส ารวจกรอบอัตลักษณ์ที่เช่ือมโยงกับความรู้สกึของสิ่งต่าง ๆ เพื่อน าเสนอความเป็นมนุษย์และไม่เป็นมนุษย์ในสรรพสิง่ต่าง ๆ 
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ในโลก โดยมองว่าวานด้าในฐานะแม่มดนั้นเป็นสหายข้ามสายพันธุ์ที่แสดงความรู้สึกได้เป็นอย่างดี อารมณ์ต่าง ๆ ที่ปรากฏให้
เห็นในตัวละครวานด้าเป็นวัตถุดิบในการวิเคราะห์ตัวละครด้วยแนวคิดอาฟเฟกต์ (Affect)3 กับสรรพสิ่งที่ไม่ได้เป็นมนุษย์ 
(Affective Posthuman) ที่ปรากฏขึ้นในสื่อบันเทิงคดีชิ้นนี้ ผู้เขียนพยายามเชื่อมโยงให้เห็นถึงรูปแบบหนึ่งในการน ากรอบ
แนวคิดหลังมนุษย์กับอาฟเฟกต์มาใช้การวิเคราะห์ให้เห็นในมิติต่าง ๆ ซึ่งเมื่อแนวคิดทั้งสองถูกน ามาปรับใช้ในการวิเคราะห์จะ
สามารถน าเสนอให้เห็นแง่มุมในเชิงของการเมืองเรื ่องอัตลักษณ์ความเป็นมนุษย์หรืออมนุษย์ รวมทั้งแง่มุมของอารมณ์
ความรู้สึกในมิติทางการเมืองที่น าเสนอในตัวละครวานด้าในฐานะที่ไม่ ได้เป็นมนุษย์  ตัวละครวานด้าแสดงให้เห็นการยึดโยง 
(attach) กับ “คุณค่า” ต่าง ๆ ในสังคม “มนุษย์” เช่น ความเป็นครอบครัว พลเมือง และความสุข ประเด็นดังกล่าวเป็นการ
เปิดพื้นที่และความเป็นไปได้อื่น ๆ ในการวิพากษ์และเปิดมุมมองใหม่ในประเด็นเรื่องความสุขจาก “ชีวิตที่ดี” และครอบครัว  
 

 

 
 

ภาพที่ 1 โปสเตอร์ซีรสี์ WandaVision (Sharkman, 2021) 

 
  

                                        
3  แนวคิดอาฟเฟกต์หรือแนวคิด “ผัสสารมณ์” เป็นการศึกษาอารมณ์ความรู้สึกในเชิงโครงสร้าง โดยมองว่าอารมณ์เป็นเหตุผลแบบหนึ่ง ไม่ได้เป็น
สิ่งไร้เหตุผล ในทางมนุษยศาสตร์ อาฟเฟกต์ ถูกน ามาใช้เป็นเครื่องมือเพื่อตั้งค าถามกับการศึกษาที่เน้นการให้ความส าคัญของวาทกรรมหรือ
อุดมการณ์ ที่ปรากฏในวัฒนธรรมหรือวรรณกรรม โดยมองว่าการศึกษาในลักษณะนี้เป็นการละเลยมิติทางอารมณ์ ประสบการณ์และตัวตน ทั้งนี้มิติ
ของอาฟเฟกต์อาจจะมองได้ในสองกระแส แบบแรก อาฟเฟกต์เป็นแรงขับเข้มข้นที่ส่งผลต่อร่างกายและร่างกายก็ส่งการตอบสนองออกไป โดยเป็น
ปฏิสัมพันธ์ที่มีลักษณะส่งต่อและเชื่อมโยงกัน ทั้งนี้ ในกระแสนี้ อาฟเฟกต์มักจะถูกแยกออกจากอารมณ์ ความรู้สึก ส่วนมิติของอาฟเฟกต์อีกกระแส
เห็นว่า ในการศึกษาทางมนุษยศาสตร์การเกิดขึ้นของอารมณ์และอาฟเฟกต์นั้นไม่สามารถแยกออกจากกันได้ ในประเด็นนี้ ซาร่า อาเหม็ดได้แสดง
ความเห็นว่า อาฟเฟกต์กับอารมณ์นั้นเป็นสิ่งที่เกิดอย่างร้อยเรียงกัน หากศึกษาแง่มุมการเกิดขึ้นของอาฟเฟกต์และอารมณ์ในชีวิตประจ าวัน ทั้งสอง
สิ่งนั้นเกิดขึ้นโดยที่ไม่สามารถแยกออกมาอย่างชัดเจน (Ahmed, 2010) การศึกษาอารมณ์ความรู้สึกแนวนี้เป็นที่นิยมของนักวิชาการในแนวสตรี
นิยม การศึกษากลุ่มชายขอบหรือเควียร์ เป็นต้น ศึกษาเพิ่มเติมเกี่ยวกับแนวคิดพื้นฐานของอาฟเฟกต์ได้ที่งานของไบรอัน มาสซูมิ (Massumi, 
1995) อีฟ โคซอฟสกี เซดจ์วิค (Sedgwick, 2003) เมลิสซา เกร็กก์ และเกรกอรี ซีกเวิร์ท (Gregg & Seigworth, 2012) ฯลฯ 
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2. ความเป็นอื่นหรือ(อ)มนุษย์: สหายข้ามสายพันธุ์ในตัวละครวานด้า 
 

ก าเนิดของตัวละครวานด้าในภาพยนตร์ชุดของมาร์เวลนั้นมีความน่าสนใจ เริ่มจากการเป็นมนุษย์ไปสู่การเป็นแม่มด 
การเดินทางของอัตลักษณ์มนุษย์ไปสู่อัตลักษณ์ในลักษณะพันทางของวานด้านั้น ไม่ได้เกิดจากเทคโนโลยีและเวทมนตร์เพียง
เท่านั้น แต่อัตลักษณ์ที่ปรับเปลี่ยนไปยังมีปัจจัยต่าง ๆ ที่ตัวละครต้องประสบพบเจอในฐานะมนุษย์ เช่น บาดแผลความทรงจ า
ในอดีต (trauma) ซึ่งเกิดจากการล่มสลายในครอบครัวของวานด้า อีกทั้ง กลายเป็นตัวทดสอบเทคโนโลยีต่าง ๆ อย่างไรก็ดี ใน
ประเด็นนี้ ผู้เขียนต้องการน าเสนอถึงเส้นทางของอัตลักษณ์ในตัวละครจากอัตลักษณ์ของวานด้าจนเมื่อตัวละครเปลี่ยนอัต
ลักษณ์กลายเป็นแม่มด ในซีรีส์เรื่องนี้วานด้าถูกจัดให้เป็นแม่มดที่อิงกับประวัติศาสตร์อเมริกัน ในตอนท่ี 8 ที่ช่ือว่า Previously 
On ได้มีการย้อนกลับไปมองเหตุการณ์ในอดีตของวานด้า หนึ่งในเหตุการณ์นั้นคือเหตุการณ์ในเมืองซาเลม (Salem) ในรัฐ
แมสซาชูเซตส์ (Massachusetts) ใน ค.ศ. 1693 ซึ ่งเป็นเหตุการณ์ที ่ตรงกับเหตุการณ์การฟังค าตัดสินในคดีแม่มดใน
สหรัฐอเมริกาในเวลานั้น โดยแม่มดถูกมองว่าเป็นผู้ที่ใช้เวทมนตร์หรือพลังเหนือธรรมชาติเพื่อท าร้ายผู้อื่น จะเห็นได้ว่าการ
นิยามตัวต้นของแม่มดนั้นมีนัยยะที่พยายามมองให้เหมือนเป็นสิ่งอันตรายและพยายามไม่จัดว่าแม่มดเป็นมนุษย์ (Hutton, 
2017, p. ix) 

 

    
ภาพที่ 2 และ3 

ฉากในซีรีส์ที่กลา่วถึงวานด้าในฐานะแม่มดทีเ่ชื่อมโยงกับเหตุการณป์ราบแม่มดในเมืองซาเลม (Sharkman, 2021) 
 

อัตลักษณ์ของแม่มดอาจมองได้ในหลากหลายมิติ บ้างมองว่าแม่มดอาจไม่ได้เป็นอมนุษย์ แต่ยังมีความเป็นมนุษย์
ครบถ้วน เพียงแต่มีอ านาจเวทมนตร์ที่แตกต่างจากมนุษย์ทั่วไป หรืออาจมองว่าแม่มดไม่ได้มีสภาวะเช่นมนุษย์อีกต่อไป ด้วย
ความที่มีอ านาจเหนือมนุษย์ด้วยกันเอง  ในประเด็นนี้ ผู้เขียนเห็นว่าการมีอยู่ของอ านาจที่เหนือกว่ามนุษย์ทั่วไปของแม่มด
น่าจะเป็นปัจจัยส าคัญที่ท าให้แม่มดมีความต่างจากมนุษย์โดยทั่วไป และเป็นจุดส าคัญที่ท าให้แม่มดมีลักษณะเป็นอื่น ลักษณะ
ของแม่มดที่แวนด้าเป็นอยู่ มีลักษณะผสมผสานระหว่างความเป็นมนุษย์จากชาติก าเนิดตามกรอบสรีระและกายวิภาค  
กับอ านาจที่เธอได้มาซึ่งอาจมาจากทั้งการกระตุ้นทางเทคโนโลยีและเวทย์มนตร์ตามความเชื่อทางคติชน ซึ่งในเรื่องเรียกว่า 
Dark hole นอกจากนี้ ลักษณะเช่นนี้หากจะมองตามกรอบของไบรดอตติ จะเห็นอัตลักษณ์ที่ผสมผสานกันเป็นทางเลือกใหม่
ในมุมมองของหลังมนุษยนิยม ไบรดอตติ ได้น าเสนอในประเด็นนี ้ไว้ว่า“Posthumanism is the historical moment 
that…traces a different discursive framework, looking more affirmatively towards new alternatives” (Braidotti, 
2013, p. 37)  

จากความเห็นของไบรดอตติ ลักษณะของวานด้าจึงอาจมองว่าเป็นอีกทางเลือกใหม่แบบหนึ่งในการน าเสนอมิติของ 
อัตลักษณ์แบบหลังมนุษยนิยม การผสมผสานลักษณะของมนุษย์และแม่มดดังกล่าวอาจท าให้วานด้ามีลักษณะความเป็นพหุ
สายพันธุ์ ที่สะท้อนให้เห็นถึงความเป็นอื่นของวานด้า บรรดานักคิดได้กล่าวถึงแนวคิดเรื่องสหายข้ามสายพันธุไ์ว้อย่างหลากหลาย 
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หนึ่งในนักคิดเหล่านั้นคือ ดอนน่า ฮาราเวย์ (Donna Haraway) ฮาราเวย์ได้อธิบายแนวคิดสหายข้ามสายพันธุ์ไว้ว่าในหนังสือ
ของเธอชื่อ The companion species manifesto: Dogs, people and significant otherness งานเขียนชิ้นนี้เป็นหนึ ่งใน
ผลงานชิ้นส าคัญของฮาราเวย์ ฮาราเวย์ (Haraway, 2003) ได้อธิบายแนวคิดสหายข้ามสายพันธุ์ไว้อย่างน่าสนใจ โดยให้
ความส าคัญแก่ความสัมพันธ์และการเรียนรู้ซึ่งกันและกันของสายพันธ์ุแบบทวิลักษณ์ (Binary) ลักษณะทวิลักษณ์ของสายพันธุ์
แต่เดิมนั้นมักจะแบ่งแยกอย่างชัดเจน เช่น สายพันธ์ุของมนุษย์และสายพันธ์ุอื่น ๆ ยกตัวอย่างคือ มนุษย์แตกต่างจากสัตว์ ต้อง
แยกขาดออกจากกันโดยไม่จ าเป็นต้องมีการเชื่อมโยงหรือมีสายสัมพันธ์ในทางใดทางหนึ่ง โดยเฉพาะในทางที่จะเอื้อประโยชน์
แก่มนุษย์ กล่าวคือ ทวิลักษณ์แต่เดิมนั้นมีลักษณะที่เป็นข้ัวตรงข้ามอย่างชัดเจน แต่ฮาราเวย์มองว่าการเกิดขึ้นของสายพันธุ์ทั้ง
สองนั้นน่าจะมีความสัมพันธ์กันและเรียนรู้ซึ่งกันและกัน แนวคิดดังกล่าวสอดคล้องและตอกย ้าแนวคิดของหลังมนุษยนิยมที่
พยายามตั้งค าถามถึงความยิ่งใหญ่ของอารยธรรมมนุษย์ที่แยกตัวออกเป็นเอกเทศ ไม่จ าเป็นต้องเชื่อมโยงกับสายพันธุ์อื่นใด
ทั้งสิ้น จากแนวคิดของฮาราเวย์ เมื่อน ามาเป็นกรอบคิดกับอัตลักษณ์ของวานด้าแล้ว จะเห็นได้ว่า ความเป็นมนุษย์ของวานด้า
และแม่มดนั้นอาจมองได้ในฐานะที่เอื้อประโยชน์ในเชิงพึ่งพากันและกัน ความสัมพันธ์ดังกล่าวนี้อยู่ในแง่ที่เสนอในมุมของสาย
พันธุ ์ โดยฮาราเวย์ได้น าเสนอความเห็นในประเด็นดังกล่าวในผลงานของเธอชื ่อ  Cyborgs to companion species: 
Reconfiguring kinship in technoscience ไว ้ว ่า “Companion species take shape in interaction. They more than 
change each other; they co-constitute each other, at least partly.” (Haraway, 2004, p. 307)  

ฮาราเวย์มองว่าแนวคิดสหายข้ามสายพันธุ์มีนัยยะที่สิ่งมีชีวิตและไม่มีชีวิตมีความสัมพันธ์ซึ่งกันและกันได้ โดยไม่ได้
จ ากัดเพียงแค่ระดับการเปลี่ยนแปลงทางเรือนร่างหรือสายพันธุ์เท่านั้น แต่ยังท าหน้าทีเ่อื้อประโยชน์ในการสร้างสรรค์กันและกัน
อีกด้วย ความสัมพันธ์ในตัวละครวานด้ายังสะท้อนให้เห็นแง่มุมอื่นนอกเหนือไปจากการมองวานด้าในฐานะมนุษย์และแม่มด 
ความสัมพันธ์ในลักษณะที่เชื่อมโยงธรรมชาติและวัฒนธรรมเข้าด้วยกัน หรือที่ฮาราเวย์เรียกว่า “วัฒนธรรมชาติ” (Nature 
cultures) โดยฮาราเวย์มองว่าลักษณะสหายข้ามสายพันธุ์นั้นเป็นเหมือนความสัมพันธ์ที่เชื่อมธรรมชาติและวัฒนธรรมไว้
ด้วยกัน โดยทั้งสองนั้นจะยึดโยงซึ่งกันและกันในฐานะความเป็นอ่ืนท่ีต่างก็มคีวามส าคัญ ฮาราเวย์ไดก้ล่าวถึงแนวคิดนี้ในผลงาน
ของเธอไว้ว่า “The Companion Species Manifesto is, thus, about the implosion of nature and culture in the 
relentlessly historically specific, joint lives of dogs and people, who are bonded in significant otherness.” 
(Haraway, 2003, p. 16)  

หากน ากรอบแนวคิดข้างต้นมาประยุกต์ใช้ในการวิเคราะห์วานด้าในฐานะตัวละครที่สะท้อนให้เห็นความส าคัญของ
ธรรมชาติและวัฒนธรรม ก็อาจมองได้ว่า ลักษณะสหายข้ามสายพันธุ์ของวานด้านั้นเป็นลักษณะความสัมพันธ์ของมนุษย์  
ในฐานะธรรมชาติ อันเกิดมาจากกรอบการที่มนุษย์ก าเนิดมาตาม “ความเป็นธรรมชาติ” ในด้านร่างกายหรือสรีระ ส่วน
ความสัมพันธ์ที่เชื่อมโยงกับวัฒนธรรมนั้น อาจมองได้จากลักษณะของความเป็นแม่มดเองในฐานะความรู้ที่ส่งต่อกันมาในทาง
คติชน  ดังนั้น ลักษณะของตัวละครวานด้าจึงสอดคล้องกับมิติแขนงหนึ่งในแนวคิดวัฒนธรรมชาติโดยรวม  ตัวละครวานด้าไม่
เพียงสะท้อนให้เห็นความสัมพันธ์ในเชิงสายพันธุ์ที่แตกต่างกัน หรือความสัมพันธ์ในเชิงวัฒนธรรมกับธรรมชาติเท่านั้น แต่ยัง
สะท้อนให้เห็นความสัมพันธ์ของวานด้ากับสังคมอีกด้วย ในประเด็นนี้ อาจมองว่าอัตลักษณ์แม่มดที่มีพลังอ านาจเหนือมนษุย์
ของวานด้ามักจะถูกท าให้แปลก ประหลาด และผลักเข้าไปอยู่ในความเป็นอ่ืน แต่ความเป็นอ่ืนในกรอบของฮาราเวย์ เป็นความ
เป็นอื่นที่เปิดพื้นที่เพื่อจ ากัดการมีอยู่ของทวิลักษณ์ของสายพันธุ์ ซึ่งสอดคล้องกับแนวคิดของไบรดอตติที่มองว่าลักษณะของ
หลังมนุษยนิยมเป็นการเปิดทางเลือกหรือพ้ืนท่ีใหม่ในการมองมนุษย์กับสิ่งท่ีไม่เป็นมนุษย์นั้นเอง  
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3. มนุษย์เท่านั้นหรือที่รู้สกึ: จุดประสานของอาฟเฟกต์และหลังมนุษยนิยม (Affective 
Posthuman)  
 

ความส าคัญของอาฟเฟกต์หรืออารมณ์นับว่าเป็นประเด็นร่วมส าคัญของแนวคิดหลังมนุษยนิยม เนื่องมาจากทั้งสองต่าง
วิพากษ์แนวคิดของเหตุผลที่เป็นแก่นกลางของแนวคิดมนุษยนิยม ในมิติแนวคิดหลังมนุษยนิยม เหตุผลดูจะเป็นปัจจัยในการ
น าไปสู่การจัดการนิยามและต าแหน่งแห่งที่ของมนุษย์ สิ่งที่ไม่ถือว่าเป็นมนุษย์นั้นมักถูกอธิบายด้วยกรอบแนวคิดภูมิปัญญา 
ที่ตามมาด้วยความสามารถในการใช้เหตุผลเสมอ ในขณะเดียวกันแนวคิดอาฟเฟกต์ก็วิพากษ์แนวคิดของเหตุผลที่แฝงฝังอยู่ใน
วาทกรรมในช่วงหลังสมัยใหม่ว่าเป็นข้อจ ากัดและละเลยประสบการณ์ต่าง ๆ ในชีวิตประจ าวันรวมถึงอารมณ์ไป (Pellegrini & 
Puar, 2009, p. 36)  

ในขณะที่การศึกษาอาฟเฟกต์แบ่งออกเป็นการศึกษาท่ีแยกเป็นสองมิติ กล่าวคือ อาฟเฟกต์ที่พัฒนาต่อยอดจากแนวคิด
ของจีล เดอเลิซ (Gilles Deleuze)  ที่เน้นการเปลี่ยนแปลงของร่างกายทั้งในด้านบวกและลบ โดยอาฟเฟกต์นั้นปรากฏขึ้นผ่าน
ร่างกาย ผ่านการเปลี่ยนแปลงที่ฉับพลัน ในที่นี้ แนวคิดเรื่องเรือนร่างไม่ได้จ ากัดเพียงแค่ร่างกายมนุษย์เท่านั้น แต่มีนัยยะของ
การเช่ือมต่อ (assemblage) (Deleuze, & Guattari, 1987, p. 306) ในมิตินี้จะเป็นการมองอาฟเฟกต์ว่าเป็นพลังที่ก่อให้เกิด
ความรู้สึก (Affect) และท าให้รู้สึก (being affected)  ส่วนอีกกระแสมองว่า อาฟเฟกต์นั้นสามารถยึดโยงกับสิ่งต่าง ๆ ได้
มากกว่าจะเป็นเพียงแรงขับ เนื่องจากเมื่อมีแรงขับก็จ าเป็นต้องมีการตอบสนองที่จ าเพาะเจาะจง แต่อาฟเฟกต์เป็นการเปิดรับ
การตอบสนองที่มากกว่าแรงขับนั้นและไม่จ าเพาะเจาะจงลงไป นอกจากน้ี อีฟ โคซอฟสกี เซดจ์วิค (Eve Kosofsky Sedgwick) 
ยังมองว่าในการศึกษาทฤษฎีอาฟเฟกต์นั้น ควรจะมองและให้ความส าคัญแกป่ระสบการณ์ประจ าวันมากกว่าการศึกษาในเชิง
นามธรรม (Sedgwick, 2003, pp. 143-145) 

มุมมองของหลังมนุษยนิยมต่อแนวคิดอาฟเฟกต์นั้นพบว่ามีกระแสทางความคิดที่เห็นว่าอาฟเฟกต์มีความส าคัญในการ
ตั้งค าถามต่อความเป็นเหตุเป็นผลของแนวคิดมนุษยนิยม (humanist sensibilities) และมองว่าความสมเหตุสมผลดงักล่าวนั้น
เป็นเพียงภาพลวงตาเท่านั้น (Vermulen, 2014, p. 123)  นอกจากนี้ ไบรดอตติ ก็มีความเห็นว่าอาฟเฟกต์มีความส าคัญต่อ
การศึกษาในกรอบหลังมนุษยนิยมเช่นกัน โดยได้สรุปความเห็นในประเด็นนี้ว่า  

 
Posthuman subjectivity starts with the acknowledgment that what defines us as an autonomous 
capacity is not rationality, nor our cerebral faculty alone, but rather the autonomy of affect as a 
virtual force that gets actualized through relational bound […] Affect needs to be de-psychologized 
and to be de-linked from individualism in order to match the complexity of our human and non-
human relational universe. (Braidotti, 2019, pp. 50-51) 

 
ไบรดอตติเห็นว่าการเริ่มต้นยอมรับตัวตนแบบหลังมนุษยนิยมนั้นไม่ได้เริ่มที่หลักเหตุผล แต่เป็นการเปิดรับความเป็น

อัตตาณัติของอาฟเฟกต์ นอกจากน้ี ไบรดอตติยังกล่าวว่า อาฟเฟกต์ต้องถูกน ามาพิจารณาโดยไม่ยึดโยงกับกรอบจิตวิทยาและ
ความเป็นปัจเจกใด ๆ เพื่อให้เห็นพื้นท่ีแห่งความสัมพันธ์อันซับซ้อนของมนุษย์และสิ่งที่ไม่เป็นมนุษย์  

 
จากจุดประสานของหลังมนุษยนิยมและอาฟเฟกต์ที่กล่าวมาข้างต้น หากมองว่าวานด้าเป็นตัวละครที่มีลักษณะของ

สหายข้ามสายพันธ์ุ กล่าวคือ มีลักษณะของสิ่งมีชีวิตที่อาจไม่ตรงกรอบแนวคิดของความเป็นมนุษย์ แต่มีลักษณะผสมผสานกัน
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แบบสหายข้ามสายพันธ์ุตามกรอบแนวคิดของฮาราเวย์ กรอบคิดลักษณะนี้ท าให้ตัวละครตัวนี้น่าสนใจในแง่ของการอยู่กึ่งกลาง
ระหว่างมนุษย์และสิ่งที่ไม่ถือว่าเป็นมนุษย์ อย่างไรก็ดี แม้แนวคิดสหายข้ามสายพันธุ์ของฮาราเวย์ รวมทั้งแนวคิดหลังมนุษย
นิยมจากนักคิดคนอื่น ๆ ในกระแสนี้ จะพยายามลดทอนความส าคัญของกรอบทวิลักษณ์ของสิ่งที่ไม่ได้เป็นมนุษย์และเป็น
มนุษย์ แต่ก็ไม่ได้หมายความว่าการเปรียบเทียบความเหมือนและความต่างของทวิลักษณ์จะถูกท าลายลงอย่างสิ้นเชิง เมื่อใช้
กรอบคิดของแนวคิดอาฟเฟกต์ที่ให้ความส าคัญกับความรู้สึก แรงขับ ความเข้มข้นที่เชื่อมโยงสัมพันธ์กับการรับรู้ทางเรือนร่าง
ด้วยแล้วเข้ามาประกอบการวิเคราะห์ จะเห็นได้ว่า โดยทั่วไปจะมองว่าสิ่งที่รู้สึกหรือรู้สึกได้ (being affected)4 จะถูกจัดวางใน
กรอบของมนุษย์แทบทั้งสิ้น ส่วนสิ่งที่ไม่ได้อยู่ในกรอบของมนุษย์นั้น ถูกมองว่ารู้สึกไม่ได้หรือไม่จ าเป็นต้องรู้สึก กรอบแนวคิด
เกี่ยวกับมนุษย์หรือสิ่งที่ไม่เป็นมนุษย์ในเรื่องความรู้สึกได้นั้น เป็นกรอบที่นักวิจารณ์หลายคนตั้งค าถามในหลากหลายมิติ ใน
งานเขียนชิ้นนี้ผู้เขียนจะมองที่ตัวละครวานด้าเป็นหลัก โดยมองว่าตัวละครมีความรู้สึกหรือไม่ หากมีจริง ความรู้สึกของตัว
ละครได้เปิดพื้นท่ีหรือมิติใหม่อย่างไรบ้างในมุมมองของอาฟเฟกต์ 

หนึ่งในบรรดานักวิจารณ์ที่กล่าวถึงประเด็นเรื่องความรู้สึกกับหลังมนุษยนิยม คือ เมล วาย เชน (Mel Y. Chen) เชนได้
น าเสนอข้อสังเกตในเรื่องภววิสัยของความรู้สึก (ontology of affect) ไว้อย่างน่าสนใจ เชนได้พูดถึงแนวคิด ภววิสัยของ
ความรู้สึกในงานเขียนชื่อ Animacies: Biopolitics, racial matter and queer affect โดยเชนได้ต่อยอดจากฐานความคิด
ทางภาษาศาสตร์เกี ่ยวกับการอธิบายลักษณะส าคัญของสิ่งมีชีวิต (animacy) เชนอธิบายว่า “Within linguistics today, 
animacy most generally refers to the grammatical effects of the sentience or liveness of nouns, but this 
ostensibly simple meaning opens into much wider conversations.” (Chen, 2012, p. 15)   

เชนสังเกตการอธิบายลักษณะการมีชีวิตในเชิงภาษาศาสตร์ไว้โดยสังเขปว่า การอธิบายลักษณะการมีชีวิตนั้นมักจะอ้าง
ถึงลักษณะทางไวยากรณ์ที่อธิบายถึงค านามที่แสดงถึงการมีชีวิตด ารงอยู่ แต่เชนเห็นว่านิยามของการอธิบายลักษณะการมีชีวิต
ในลักษณะนี้เองสามารถต่อยอดหรือถกเถียงในประเด็นอื่นได้อีกในวงกว้าง ผู้เขียนจะขอยกตัวอย่างประโยคที่มีการถกเถียงใน
ประเด็นดังกล่าวเพื่อให้เห็นได้ชัดเจน คือ  The hikers that rocks crush ประโยคนี้เป็นสิ่งท้าทายส าหรับผู้ใช้ภาษาอังกฤษ 
เพราะเป็นรูปประโยคที่ rocks เป็นสิ่งที่ไม่มีชีวิตกลายเป็นประธานเป็นผู้กระท า (agency) ในขณะที่ hikers ถูกจัดวางในรูป
ของกรรม ประโยคดังกล่าวถูกมองว่าเป็นสิ่งที่ขัดกับการอธิบายลักษณะการมีชีวิต ซึ่งท าให้เห็นว่าแท้จริงแล้ว มีการจัดวาง
ตามล าดับขั้นของสิ่งมีชีวิต (animacy hierarchy) ในภาษา (Chen, 2012, p. 16) ซึ่งเชนได้จับประเด็นในเรื่องการอธิบาย
ลักษณะการมีชีวิตนี้และพัฒนาต่อยอดไปในเรื่องของอาฟเฟกต์และประเด็นเชื้อชาติรวมทั้งอ านาจเหนือร่างกายในสังคมหรือ
รัฐ ค าถามคือ แล้วแนวคิดของเชนจะน ามาอธิบายตัวละครวานด้าในลักษณะของความเป็นสหายข้ามสายพันธุ์ระหว่างมนุษย์
กับแม่มดได้อย่างไร ประเด็นของสหายข้ามสายพันธุ์ในลักษณะของวานด้านั้น อาจมองได้ในลักษณะของความเป็นพื้นที่
กึ ่งกลาง (in-between space) โดยเชนได้ให้ความเห็นในประเด็นนี ้ไว้ว่า“Animacy is built on the recognition that 
abstract concepts, inanimate objects, and things in between can be queered and racialized…” (Chen, 2017, 
p. 296) 

ลักษณะกึ่งกลางแบบตัวละครวานด้าจากกรอบแนวคิดสหายข้ามสายพันธุ์น้ันสามารถมองหรือตีความได้ในแบบเควียร์
หรือยึดโยงกับประเด็นเรื่องเชื้อชาติ อย่างไรก็ดี แนวคิดของเชนในประเด็นเรื่องเควียร์กับความเป็นกึ่งกลางของการอธิบาย
ลักษณะการมีชีวิตนั้นสอดคล้องกับความคิดของฮาราเวย์ในประเด็นความเป็นอ่ืนท่ีส าคัญ (significant otherness) ความเป็น
อื่นของฮาวาเวย์ในประเด็นสหายข้ามสายพันธุ์นั้นมีลักษณะเควียร์ในตัวเอง แต่ก็ยกระดับความเป็นอื่ นให้มีความส าคัญมาก

                                        
4 ความรู้สึกได้ (being affected) เป็นแนวคิดของสปินโนซา (Spinoza) ของแนวคิดอาฟเฟกต์ที่น าเสนอให้เห็นถึงอาฟเฟกต์ที่มีพลวัตรในการ
แบ่งแยกมนุษย์และสิ่งที่ไม่ใช่มนุษย์ ศึกษาเพิ่มเติมได้ในงานของ จิล เดอเลิซ (Deleuze, & Guattari, 1987) และ สปิโนซ่า (de Spinoza, 1958) 
หรือแนวคิดการเกี่ยวพัน (Entanglement) ของอลิซซาเบธ โพวินเนลลี่ (Povinelli, 2011) 
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ยิ่งขึ้น  หากอธิบายลักษณะเควียร์ของสหายข้ามสายพันธุ์ของวานด้า อาจมองได้ว่า ลักษณะความเป็นกึ่งกลางหรือการไม่เข้า
พวกกับกรอบที่จัดวางไว้ แนวคิดเควียร์มักจะมองว่าเป็นเรื่องที่จ ากัดแก่กลุ่มคนรักเพศเดียวกันเท่านั้น  แต่ที่จริงแล้ว แนวคิด
ดังกล่าวสามารถน าไปประยุกต์ใช้กับกลุ่มคนพิการหรือกลุ่มผู้สูงอายุ (Chutima, 2010, p. 28)  ซึ่งถือว่าเป็นบุคคลที่ถูกจัดวาง
ว่าไม่เข้ากรอบของสังคม ดังนั้น หากมองตัวละครวานด้าในมิติแนวคิดเควียร์ผนวกกับแนวคิดหลังมนุษยนิยมนี้ จะเห็นได้ว่า 
ตัวละครวานด้าเป็นตัวอย่างของการศึกษาแนวคิดหลังมนุษยนิยมกับความเป็นเควียร์  

 
 

4. เควียร์อาฟเฟกต์ในหลังมนุษยนิยม: อ่านบาดแผลในอดีต (Trauma) และแฟนตาซีด้วย 
เควียร์อาฟเฟกต์  
 

ความซับซ้อนของวานด้าที่มีลักษณะทับซ้อนของอัตลักษณ์ในแง่ของความเป็นอื่นตามกรอบคิดของหลังมนุษยนิยม  
ไม่ว่าจะเป็นอัตลักษณ์แม่มดของเธอ หรือความส าคัญของอาฟเฟกต์ที่วานด้าน าเสนอในเรื่อง ท าให้การออกแบบการเลือกใช้
กรอบคิดแนวใดแนวหนึ่งมาอ่านตัวละครตัวนี้นั้นไม่เพียงพอหรืออาจมีข้อจ ากัด ดังนั้น ผู้เขียนจึงน าเสนอกรอบการอ่านวานด้า
ด้วยแนวคิดเควียร์ โดยการน าแนวคิดเควียร์มาผสมผสานกับกรอบความเป็นอื่นตามแนวคิดหลังมนุษยนิยม  ทั้งนี้ความเป็น 
เควียร์ในบริบทนี้ไม่ได้เป็นเพียงการมองเรื่องเพศสถานะที่แตกต่างกันเท่านั้น แท้จริงแล้วแนวคิดเควียร์มุ่งเสนอข้อวิพากษ์ของ 
“ความปกติ” ของสังคมที่ยึดโยงกับแนวคิดของค่านิยมในสังคมกระแสหลัก ผู้ที่ไม่ได้อยู่ในกรอบหรือกฎเกณฑ์ทางสังคมนั้นถือ
ว่าผิดปกติ และมีความเป็นเควียร์ (queer) หรือแปลกประหลาด  แนวคิดเควียร์มองว่าความปกตินั้นไม่ใช่เรื่อง “ธรรมชาติ”  
ความปกติตามแบบสังคมนั้นย้อนแย้งและไม่สามารถหาเหตุผลได้ ดังนั้น แนวคิดเควียร์จึงมุ่งวิพากษ์และรื้อสร้างความปกติ 
โดยมองว่าความปกติเป็นสิ่งที่สังคมพยายามสร้างขึ้นโดยยึดโยงกับความคิดและค่านิยมที่สังคมกระแสหลักสถาปนาหรือให้
คุณค่าความส าคัญ  นอกจากนี้แนวคิดเควียร์ยังไม่ได้จ าเพาะแค่ความผิดปกติตามเพศสภาพเท่านั้น กลุ่มคนที่ไม่เป็นไปตาม
จารีตแบบแผนหรือความคาดหวังของสังคม เช่น ไม่สามารถสร้างคุณค่าตามแนวทางของทุนนิยม ก็ถูกจัดว่าเป็นกลุ่มที่มีความ
ประหลาดเช่นกัน กลุ่มคนเหล่านี้ได้แก่ คนชรา คนพิการ เป็นต้น บทความเรื่อง “นาครเกษมกับภาวะสูงวัยในมุมมมองเควียร์” 
ของชุติมา ประกาศวุฒิสาร (Chutima, 2010, pp. 26-28) เป็นตัวอย่างในการศึกษาแนวคิดเควียร์ที่ไม่ได้จ าเพาะกับเรื่องเพศ
สภาพ โดยได้มองภาวะสูงวัยในมุมมองเควียร์ และมองว่าคนชรานั้นก็ไม่ต่างจากกลุ่มเควียร์ เนื่องจากไม่สามารถตอบสนอง
ความคาดหวังของสังคมในเชิงเศรษฐกิจได้ 

ในที่นี้ ผู้เขียนเห็นว่าหนึ่งในกรอบการมองตัวบทชิ้นนี้คือ การใช้กรอบแนวคิดอาฟเฟกต์แบบเควียร์ (Queer Affect)  
ด้วยเหตุผลที่ว่า วานด้ามีลักษณะที่ผสมผสานความเป็นตัวละครแบบหลังมนุษยนิยม และถูกมองว่าเป็นลักษณะแบบเควียร์ที่
แสดงออกให้เห็นถึงความรู้สึก ทั ้งนี ้ ก าหนดกรอบการศึกษาในมิติซึ ่งมุ ่งเน้นให้ความส าคัญกับอาฟเฟกต์ที ่เกิดขึ ้นใน
ชีวิตประจ าวันมากกกว่านิยามในเชิงปรัชญา กล่าวคือ ให้มองอาฟเฟกต์ในเชิงของประสบการณ์ในชีวิตประจ าวันมากกว่า
แนวคิดเชิงนามธรรม  ดังนั้น ในการศึกษาตัวละครวานด้าผู้เขียนจึงมุ่งศึกษาอารมณ์ความรู้สึกของตัวละครที่ปรากฏในสื่อ
บันเทิงคดีชิ้นน้ีเป็นหลัก หากมองภูมิหลังของวานด้าจะเห็นได้ว่า วานด้าประสบกับความเจ็บปวดจากการสูญเสียในอดีต ไม่ว่า
จะเป็นสูญเสียพ่อแม่ พี่ชายและคนรัก ดังนั้น ในซีรีส์เรื่อง WandaVision จะเห็นได้ว่าบาดแผลในอดีตของวานด้าจากการ
สูญเสีย (trauma) เป็นแก่นส าคัญที่ท าให้เกิดเรื่องราวขึ้นในซีรีส์เรื่องนี้  ซีรีส์เปิดเรื่องด้วยครอบครัวของวานด้าที่มีวิชช่ัน 
หุ่นยนต์เอไอท่ีมีเรือนร่างเป็นคู่ชีวิตของเธอ ทั้งสองใช้ชีวิตร่วมกันในเมืองเล็ก ๆ ในสังคมอเมริกันและมีครอบครัวที่เป็นสุข โดย
มีสมาชิกเพิ่มขึ้นเป็นเด็กชายสองคน การมีสมาชิกครอบครัวแบบ พ่อ แม่ ลูก ยิ่งสร้างความสมบูรณ์ของครอบครัววานด้าได้
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อย่างลงตัว แต่เหตุการณ์ไม่ได้จบลงอย่างมีความสุขอย่างที่ผู้ชมคิด เมื่อทุกอย่างที่เห็นเป็นการรังสรรค์ด้วยเวทย์มนตร์ที่ช่ือ 
Chaos Magic ของวานด้า เพื่อสร้างโลกในอุดมคติและครอบครัวสุขสันต์ของเธอเอง โดยมีผู้คนจากภายนอกรวมทั้งแอกเนส 
(Agnes)  เพื่อนบ้านแสนดี ที่ต่อมาเผยโฉมให้เห็นว่าเธอคือ อากาธา (Agatha) ศัตรูตัวฉกาจของวานด้า ผู้พยายามแย่งชิงพลัง
ของวานด้าและเปิดเผยที่มาของโลกสมมติของวานด้า แต่วานด้ากส็ามารถเอาชนะอากาธาได้ และท าให้อากาธาถูกขังและสวม
บทบาทอยู่ในโลกสมมติของเธอต่อไป สุดท้ายวานด้าก็ได้ยุติโลกสมมติของเธอเอง วิชชั ่นและลูก ๆ ของเธอได้หายไป  
อันเนื่องมาจากความรู้สึกผิดของวานด้าที่ได้วิชชั่นเป็นคนเตือนสติเธอ จนวานด้ายอมท าลายโลกแห่งความสุขของเธอและ
กลับมาสู่โลกแห่งความเป็นจริง เรื่องราวโลกสมมติของวานด้ามีที่มาจากพลังบาดแผลที่เกิดจากการสูญเสียในอดีต เป็นแรง
ขับเคลื่อนส าคัญที่ท าให้วานด้าสร้างโลกสมมติของเธอขึ้นมา หากจะกล่าวว่า การสูญเสียครอบครัวและความโหยหาการมี
ครอบครัวที่สมบูรณ์นั้นท าให้วานด้าตัดสินใจสร้างโลกแฟนตาซีของเธอข้ึน ก็คงไม่ผิดไปจากความจริง ในประเด็นนี้จะเห็นได้ว่า
บาดแผลที่เกิดจากความสูญเสียครอบครัวและคนรัก ได้พัฒนาผ่านกาลเวลาจนกลายเป็นบาดแผลที่ฝังลึกในจิตใจ บาดแผล
จากความทรงจ าในอดีตของวานด้า ก่อตัวมาจากประสบการณ์การสูญเสีย (loss) ในอดีต ดังท่ีเราได้เห็นจากการย้อนไปส ารวจ
อดีตของวานด้านในตอนท้ายของซีรีส์ การสูญเสียของวานด้านับว่าเป็นปัจจัยส าคัญที่ก่อร่างให้วานด้าต้องประสบกับบาดแผล
ในความทรงจ าที่ฝังลึกจวบจนปัจจุบัน เมื่อมองประเด็นเรื่องการสูญเสียที่เกิดขึ้นกับวานด้า เรามักเข้าใจว่าความสูญเสียคือการ
ทีส่ิ่งหนึ่งซึ่งเราเคยครอบครองได้หายไป และเมื่อสูญเสียก็มักเกิดการไว้อาลัยตอ่การสูญเสีย (mourning) ปล่อยวางสิ่งนั้น และ
เกิดสิ่งใหม่มาทดแทน แต่เมื่อมองในมุมมองของอาฟเฟกต์ประกอบกับอัตลักษณ์ของวานด้าเองในฐานะเควียร์ จะเห็นได้ว่าการ
สูญเสียของวานด้ามีลักษณะที่ซับซ้อนอย่างมีนัยยะที่เรียกว่า การสูญเสียที่ไม่ได้ถูกทดแทน (melancholia) กล่าวคือ การ
สูญเสียของวานด้า ไม่ได้เป็นลักษณะสร้างขึ้นมาใหม่และทดแทนได้ทันทีจนท าให้รู้สึกว่าไม่มีการสูญเสียนั้นอีกต่อไป แต่เป็น
การสูญเสียที่ตัววานด้าเองพยายามบอกตัวเองว่าเธอไม่ได้สูญเสีย ดังจะเห็นได้จากการสร้างโลกแฟนตาซีของเธอขึ้นมา การ
สูญเสียในลักษณะนี้ของวานด้านั้นได้หลอมรวมกับอัตตาของเธอ ดังนั้นความสูญเสียของเธอจึงไม่ได้จบสิ้น ไม่มีจุดสิ้นสุดโดย
สมบูรณ์ (Butler, 1997, p. 134)  การสูญเสียในลักษณะนี้เป็นปัจจัยส าคัญอย่างยิ่งที่ก่อให้เกิดบาดแผลฝังใจจากความทรงจ า
ในอดีตของวานด้า  

เมื่อซีรีย์เล่าเรื่องย้อนกลับไปดูเหตุการณ์การสูญเสียที่วานด้าประสบมา จะเห็นมิติเวลาของการสูญเสียในชีวิตของตัว
ละครในประเด็นนี้ เดวิด เอง (David Eng) ได้อธิบายการสูญเสียออกเป็นช่วงมิติของเวลา กล่าวคือ สิ่งที่เธอเคยครอบครอง 
เช่น ครอบครัว คนรัก และสิ่งที่เธอหลงเหลืออยู่ เช่นที่ดินผืนเล็ก ๆ ที่วิชช่ันมอบให้เธอในเมืองเวสต์วิลล์ (Westville) เมื่อมอง
ในมิติเวลาของการสูญเสียอย่างที่ เดวิด เอง น าเสนอ เราจะเห็นว่า วานด้าน าสิ ่งที่หลงเหลืออยู่จากการสูญเสีย (Eng & 
Kazanjian, 2003)  มาผนวกกับอารมณ์ความรู้สึกของเธอในแง่ลบ ทั้งความเศร้า ท้อแท้ โกรธ จนกลายเป็นแรงขับเคลื่อน
ส าคัญที่ทรงพลังให้เธอสร้างโลกสมมติของเธอขึ้นมา สิ่งที่หลงเหลืออยู่จากการสูญเสียของวานด้าในแง่ของพื้นที่ทางกายภาพ
และบาดแผลที่ฝังลึกในใจจึงเป็นแก่นส าคัญในการสร้างโลกสมมติของเธอขึ้นมา แต่ความส าคัญของสิ่งที่เหลืออยู่ ไม่ได้เป็นแค่
การมองประเด็นการครอบครองหรือไม่ครอบครองสิ่งน้ันอย่างท่ีเดวิด เอง ได้อธิบายเท่านั้น ผู้เขียนเห็นว่า สิ่งที่หลงเหลืออยู่ยัง
เป็นตัวเชื่อมให้เห็นถึงความสัมพันธ์ของเวลากับตัวตนของวานด้า ซึ่งรวมถึงประสบการณ์ชีวิตของเธอในฐานะสิ่งมีชีวิตหนึ่งที่มี
ความรู้สึกนึกคิด สิ่งท่ีเหลืออยู่ส าหรับผู้เขียนจึงยึดโยงมิติของเวลากับชีวิตประจ าวันเข้าด้วยกันน้ันเอง 

การสูญเสียที่น าไปสู่บาดแผลจากความทรงจ าในอดีตนั้นจะทรงพลังมากยิ่งขึ้นเมื่อมองในมุมของอาฟเฟกต์ โดยเฉพาะ
อารมณ์ในแง่ลบต่าง ๆ ที่ปรากฏในเรื่อง อารมณ์ในแง่ลบนอกจากจะเป็นปัจจัยในการสร้างโลกแฟนตาซีหรือโลกสมมติของ
วานด้าแล้วยังเป็นปัจจัยที่ช่วยประคับประคองป้องกันโลกสมมติของวานด้าด้วย กล่าวคือ โลกแฟนตาซีของวานด้าสะท้อนให้
เห็นความพยายามที่จะสร้างครอบครัวให้สมบูรณ์ตามแบบท่ีสังคมคาดหวังไว้ อย่างไรก็ดี เมื่อมีการรุกรานของสิ่งภายนอก เช่น 
ตัวละครจากโลกภายนอก คือ โมนิก้า, องค์กร. S.W.O.R.D. และแม่มดอากาธา เข้ามาในโลกแฟนตาซีของเธอ การรุกรานจาก
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โลกภายนอกท าให้เกิดอารมณ์ในแง่ลบขึ้นหลากหลาย เช่น อารมณ์หวาดกลัว จะเห็นว่าวานด้าหวาดกลัวและพยายามก าจัดสิ่ง
นั้นให้ออกไปจากโลกของเธอ อารมณ์ในแง่ลบเป็นตัวเร่งให้เกิดความพยายามในการก าจัดสิ่งภายนอกโลกแฟนตาซีของวานด้า 
ซึ่งยิ่งเผยให้เห็นว่าการสูญเสียของวานด้าเป็นความสูญเสียที่ไม่จบสิ้น ไม่มีจุดสิ้นสุดโดยสมบูรณ์ ดังที่อธิบายไปในข้างต้น 
เนื่องจากโลกสมมติของเธอไม่มีทางที่จะป้องกันหรือก าจัดการมีอยู่ของโลกภายนอกได้  

ผู้เขียนได้วิเคราะห์ไว้ข้างต้นถึงโลกสมติของวานด้าว่ามีการสูญเสียซึ่งพัฒนามาเป็นบาดแผลจากความทรงจ าในอดีต
และใช้อารมณ์ในแง่ลบในการสร้างโลกแฟนตาซีของเธอขึ้นมา ค าถามที่น่าสนใจต่อไปคือ โลกแฟนตาซีของเธอนั้นมีลักษณะ
อย่างไร จากเรื่องราวในซีรีส์จะเห็นได้ว่า ความรู้สึกโกรธและความหวังในการมีครอบครัวของวานด้า เป็นหนทางหนึ่งที่จะ
รักษาบาดแผลจากความทรงจ าในอดีตของเธอได้ ซึ่งนับว่าเป็นจุดมุ่งหมายส าคัญของวานด้า ส าหรับเธอ ครอบครัวในแบบ
อเมริกัน คือ ชนชั้นกลาง ผิวขาว มีบ้านหลังใหญ่แถวชานเมืองคือสิ่งที่วานด้าต้องการ หากสังเกตช่วงต้นเรื่องจะเห็นได้ว่า สื่อ
น าเสนอครอบครัววานด้าในแบบละครอเมริกันยุคทีวีขาวด าไปจนปรากฏภาพที่มีสีเกิดขึ้น ลักษณะแบบนี้อาจมองว่าเป็น
เสมือนการย้อนกลับไปโหยหาอดีต (nostalgia) ของสังคมอเมริกันที่มุ่งเน้นการใช้ชีวิตในแบบครอบครัวชนชั้นกลางตาม
แนวคิด ความฝันแบบอเมริกัน (American Dream) จะเห็นได้ว่าประเด็นเรื่องความฝันแบบอเมริกันกับแฟนตาซีที่เกิดขึ้นในซี
รีส์เรื่องนี้ ด าเนินไปอย่างสอดคล้องกัน ในมุมมองของ ลอเรน เบอร์แลนท ์(Lauren Berlant) ความฝันแบบอเมริกันในโลกจริง
เป็นเพียงภาพลวงตา เป็นแฟนตาซี เบอร์แลนท์ได้กล่าวถึงประเด็นเรื่องนี้ไว้ว่า 

 
It would be all too easy to ridicule the Dream, and to dismiss it as the motivating false consciousness 
of national/capitalist culture. But the fantasy of the American Dream is an important one to learn 
from. A popular form of political optimism, it fuses private fortune with that of the nation: it promises 
that if you invest your energies in work and family-making, the nation will secure the broader social 
and economic conditions in which your labor can gain value and your life can reduced to a type, a 
redemptive story pinning its hope on class mobility. (Berlant, 1997, p. 4) 
 
จะเห็นได้ว่าภาพลวงของความฝันแบบอเมริกันเป็นเสมือนแฟนตาซีที่น าทางไปสู่ค าสัญญาของชีวิตที่ดีแบบอเมริกันชน 

เป็นเหมือนความฝันที่อเมริกันชนนั้นหวังให้กลายเป็นจริง ความฝันดังกล่าวคือ ความฝันที่จะมีครอบครัว บ้าน มีการงาน  
ที่มั่นคง แนวคิดความฝันแบบอเมริกันเป็นเครื่องบ่งช้ีว่าการลงทุนลงแรงเพื่อให้ได้มาซึ่งความส าเร็จ มีครอบครัวท่ีสมบูรณ์อย่าง
ที่ชาติสัญญาไว้นั้น เป็นสิ่งที่ควรท า ความฝันแบบอเมริกันจริง ๆ แล้วก็อาจจะมองได้ว่าเป็นการสัญญาให้อเมรกิันชนตอบสนอง
แนวคิดทุนนิยมทีเ่ฟื่องฟู หากมองการสัญญาในลักษณะนี้ ก็อาจมองได้ว่าเป็นสัญญาให้เกิดการมองโลกในแง่ดี โดยท าให้เชื่อว่า
การพยายามทุกวิถีทางจะผลิดอกออกผลในอนาคตในเชิงสังคมและเศรษฐกิจ โดยที่การพยายามจะประสบความส าเร็จหรือไม่ 
ไม่มีทางรู้ได้เลย ในประเด็นนี้ หากมองตัวละครวานด้า ความฝันแบบอเมริกันน้ัน เป็นสิ่งที่วานด้าอยากได้ ปมจากความทรงจ า
ที่เป็นบาดแผลของวานด้านั้นส่งผลให้ความทรงจ าในอดีตของเธอฟ้ืนคืนมาในโลกสมมตขิองเธอด้วย จะเห็นได้ว่ารูปแบบในการ
น าเสนอโลกสมมติของเธอ เป็นไปตามรูปแบบของรายการทีวีแนวตลกของอเมริกา (sitcom) ซึ่งเป็นการน าเสนอในรูปแบบ
ความฝันแบบอเมริกา นอกจากน้ีรูปแบบรายการทีวีแนวตลกยังเป็นเศษเสี้ยวหนึ่งของความทรงจ าในวัยเด็กทีค่รอบครวัของเธอ
ดูรายการดังกล่าวพร้อมหน้ากัน  
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ภาพที่ 4 

วานด้าเมื่อตอนที่เธอเป็นเด็ก ก าลงัดูซีรีย์แนวตลกของอเมริกากับครอบครัว (Sharkman, 2021) 
 

เมื่อรูปแบบของโลกสมมตินั้นเป็นรูปแบบของรายการทีวี ดังนั้น โลกของเธอจึงเป็นสิ่งที่มีลักษณะสมมติในสมมติ 
กล่าวคือ การมีครอบครัวของวานด้าและผู้คนในเมือง รวมทั้งเพื่อนบ้านต่างเป็นเพียงผู้แสดงที่ “แสดง” และรับบทบาทเพื่อให้
โลกแฟนตาซีของเธอนั้นสมจริงขึ้น การสร้างบทบาทและการแสดงในโลกของวานด้าสะท้อนให้เห็นแนวคิดอุดมคติของสังคม
อเมริกันได้เป็นอย่างดี การมีครอบครัวของวานด้าโดยที่ตนเป็นแม่มด คู่ชีวิตเป็นหุ่นยนต์และลูกเป็นแค่ภาพลวงตาที่สร้างสรรค์
ขึ้นมานับว่าเป็นสิ่งที่วานด้าโหยหาเพื่อชีวิตที่ดีกว่าสิ่งที่เธอประสบพบเจอมาในอดีต ในประเด็นการโหยหาชีวิตที่ดีของวานด้า
สอดคล้องกับแนวคิดการมองโลกในแง่ดีที่โหดร้ายซึ่งอาจน ามาวิเคราะห์ในประเด็นนี้ได้อย่างน่าสนใจ  

เบอร์แลนท์ ได้ตั ้งข้อสังเกตเกี ่ยวกับแนวคิดความส าเร็จที่น าไปสู่คุณค่าของ “ชีวิตที่ดี” ไว้ใน Cruel optimism  
เบอร์แลนท์ตั้งค าถามการมุ่งไปสู่คุณค่าหรือชุดความคิดของชีวิตที่ดี การใช้ชีวิตที่เป็นไปตามแนวทางของชีวิตที่ดีนั้นถูกท าให้
เป็นการมองโลกในแง่ดีหรือเป็นสิ่งที่ดีควรโหยหา แต่ภายใต้หน้ากากของความส าเร็จและชีวิตที่ดีนั้น มีเงื่อนไขและข้อผูกพัน
ต่าง ๆ ที่พันธนาการเราไว้ เบอร์แลนท์ได้กล่าวถึงสิ่งที่พันธนาการไว้อย่างน่าสนใจว่า  

 
All attachment is optimistic, if we describe optimism as the force that moves you out of yourself and 
into the world in order to bring closer the satisfying something that you cannot generate on your 
own but sense in the wake of a person, a way of life, an object, project, concept, or scene. But 
optimism might not feel optimistic. Because optimism is ambitious, at any moment. (Berlant, 2011, 
pp. 1-2)  

 
ส าหรับเบอร์แลนท์ สิ่งที่พันธนาการเราในรูปของความส าเร็จนั้นมีการให้ความหมายว่าเป็นการมองโลกในแง่ดีและมี

คุณค่าเสมอ เมื่อเราพยายามอธิบายการมองโลกในแง่ดีในฐานะแรงผลักดันเราให้ไปสู่โลกที่ท าให้เราพอใจได้  เบอร์แลนท์
น าเสนอความเห็นในอีกมุมหนึ่งที่ว่า การมองโลกในแง่ดีไม่ได้เป็นเรื่องดเีสมอไป กล่าวคือ การมองโลกในแง่ดีส าหรับเบอร์แลนท์
ช่างโหดเหี้ยมและโหดร้าย ด้วยเหตุผลที่ว่ามโนทัศน์ของความส าเร็จและชีวิตที่ดีน าเราไปสู่โลกแห่งแฟนตาซี เป็นโลกที่ไมเ่ป็น
จริงและเราหล่อเลี้ยงโลกแห่งความลวงนี้ด้วยอาฟเฟกต์ต่าง ๆ เช่น ความหวัง ความพยายาม อย่างไรก็ดี เบอร์แลนท์ก็ไม่ได้
ปฏิเสธว่า อย่างน้อยการมองโลกในแง่ดีก็เป็นสิ่งดีที่เราควรกระท า นอกจากนี้ เบอร์แลนท์ยังมองว่าสิ่งที่เลวร้ายที่สุดคือการมอง
โลกในแง่ดีโดยตั้งเป้าให้ไปสู่ชีวิตที่ดีนั้น เป็นการสร้างแฟนตาซีที่เราต่างพบกับความผิดหวังเสมอ เพราะไม่ใช่ทุกคนที่จะมี  
“ชีวิตที่ด”ี ได้  

จากกรอบแนวคิดของเบอร์แลนท์ วานด้าเองในฐานะที่เป็นสหายข้ามสายพันธ์ุและมคีวามเควียร์ในตัวเองอยู่แล้ว การมี
ครอบครัวในแบบของวานด้าที่ประกอบด้วยแม่มดและหุ่นยนต์ดูจะเป็นไปไม่ได้เลยในกรอบของ “ชีวิตที่ดี” ในอุดมคติแบบ
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อเมริกัน ซึ่งดูจะสงวนไว้ส าหรับสังคมมนุษย์เท่านั้น ครอบครัวของวานด้า ไม่สามารถสืบพันธุ์เพื่อก าเนิดสมาชิกใหม่ตามแบบ
แผนที่สังคมหวังไว้ ความพยายามจะมีครอบครัวของวานด้าจึงยังสะท้อนให้เห็นว่า อุดมการณ์ของครอบครัวจริง ๆ แล้วก็ไม่
ต่างจากภาพลวงตาที่เธอสร้าง มีความลักลั่นและสงวนไว้ให้แก่กลุ่มคนกลุ่มหนึ่ง  เช่น ต้องเป็นคนผิวขาว ชนชั้นกลางเท่านั้น 
อย่างไรก็ดี หากจะมองอีกแง่หนึ่ง อาจมองว่า การที่วานด้าพยายามสร้างโลกของเธอขึ้นมาเป็นเหมือนการแช่แข็งการมองโลก
ในแง่ดี (frozen optimism) ในแบบที่เธอต้องการ ดังจะเห็นได้จากการน าเสนอในซีรีสท์ี่แสดงการเปลี่ยนแปลงของสีจากขาว
ด า ที่คงไว้ซึ่งความเป็นครอบครัวแสนสุข เป็นอดีตไปสู่ภาพสีอันสื่อนัยยะของการคุกคามจากเวลาปัจจุบัน ลักษณะดังกล่าวยิ่ง
แสดงให้เห็นเด่นชัดว่า เรื่องราวของวานด้าในฐานะครอบครัวแสนสุขที่เธอสวมบทบาทอยู่ในซีรีส์นั้นอยู่ในความแฟนตาซีของ
เธอแทบท้ังสิ้น  

อย่างไรก็ดี โลกสมติของวานด้าไม่ได้น าเสนอข้อวิพากษ์ผ่านทางโลกสมมติของเธอเพียงเท่านั้น ในขณะเดียวกันก็ยงัมี
นัยยะในการสร้างสรรค์พื้นที่ของครอบครัวแบบอุดมคติแบบใหม่อีกด้วย พลังของแฟนตาซีในซีรีส์เรื่องนี้มีบทบาทส าคัญในการ
ขับเคลื่อนให้ตัวละครมุ่งไปสู่การไขว่คว้าครอบครัวหรือชีวิตที่ดี ซึ่งสะท้อนได้ถึงชีวิตของคนทั่วไปในโลกความเป็นจริง ที่ผู้คน
ต่างมุ่งไปสู่สิ่งทีป่รารถนาในสังคมกระแสหลัก ด้วยแรงกระตุ้นของแฟนตาซีที่มตี่อแนวคิดชีวิตที่ดี จากกรอบแนวคิดนี้จะเห็นได้
ว่า แฟนตาซีในที่นี้ไม่ได้เป็นความพยายามจะหลีกหนีความเป็นจริง แต่ เป็นแรงกระตุ้นให้มุ่งมั่น ไขว่คว้าการมี “ชีวิตที่ดี” 
ดังนั้น แฟนตาซีจึงมีบทบาทในเชิงการเมือง ในแง่ที่เป็นเครื่องมือของรัฐหรือสังคมในการสร้างภาพหรือกรอบในอุดมคติ  โดย
ให้ค่ากับแนวคิดและกรอบที่ให้ประชาชนปฏิบัติตาม โดยอ้างว่าเมื่อท าแล้วจะเป็นผลดีในแง่ปัจเจก แต่ แท้จริงแล้ว รัฐหรือ
สังคมได้รับประโยชน์ทั้งในเชิงการควบคุมกรอบคิดของประชาชนและการตอบสนองความต้องการของรัฐในการจัดการ
ประชาชน  นิยามของแฟนตาซีไม่ได้เป็นการพยายามผลักความเป็นจริง หรือเป็นเรื่องหลอกลวง แต่กลายเป็นสิ่งท่ีแสดงให้เห็น
ชีวิตประจ าวันที่เข้มข้น (intensified everyday) เต็มเปี่ยมไปด้วยความปรารถนาในการใช้ชีวิตให้เป็นไปตามความคาดหวัง
ของสังคม หากมองโดยภาพรวม แรงกระตุ้นของแฟนตาซีน าไปสู่แฟนตาซีอีกรูปแบบหนึ่งซึ่งถูกฉาบไปด้วยแง่มุมทางการเมือง 
ที่คอยควบคุมให้สังคมเป็นไปตามความคาดหวังของรัฐ อย่างไรก็ดี  หากมองในบริบทของเควียร์อาฟเฟกต์ วานด้ารู้อยู่แล้วว่า
สิ่งที่เธอท าน้ันเป็นแฟนตาซี และส ำหรบัเธอ กำรมคีรอบครวัใหเ้ป็นไปตำมกรอบของสงัคมเพื่อน ำไปสู่กำรมชีวีติที่ดีนัน้ เป็นเรื่อง
ทีเ่ป็นไปไมไ่ด ้แต่เธอก็เลือกที่จะท าและคงสิ่งนี้ไว้ให้นานท่ีสุด ความรู้สึกสิ้นหวังหรืออารมณ์ในด้านลบของวานด้า ดูเหมือนจะ
เป็นความหวังที่ริบหรี่ แต่อารมณ์ในแง่ลบเช่นนี้ก็ปัจจัยที่สร้างพื้นที่สร้างสรรค์ขึ้นมาได้ 

ความหวังของวานด้าเป็นเหมือนการสร้างอุดมคติในแบบของเธอเอง สร้างครอบครัวที่รู้ว่าไม่อาจเป็นจริง ผู้เขียนเห็น
ว่าไม่ได้ผิดอะไรที่จะหมดหวัง ซึ่งนับว่าวานด้าสร้างกรอบคิดใหม่ของครอบครัวในอุดมคติของเธอ ความรู้สึกพ่ายแพ้แต่ไม่ยอม
หมดหวังของเธอเปิดพื้นท่ีในการมองอุดมคติในแบบของเธอใหม่ ลักษณะดังกล่าวสอดคล้องกับแนวคิดเควียร์ยูโทเปีย (Queer 
Utopia) หรือ เควียร์ในอุดมคติของ โฆเซ เอสเตบัน มูโยส (José Esteban Muñoz) ที่ว่า 
 

Queerness is a structuring and educated mode of desiring that allows us to see and feel beyond 
the quagmire of the present. The here and now is a prison house(...) Queerness is a longing that 
propels us onward, beyond romances negative and toiling in the present. Queerness is that thing 
that lets us feel that this world is not enough, that indeed something is missing (Muñoz, 2009, p. 1)  

 
จากความเห็นของมูโยสข้างต้นจะเห็นได้ว่า ความเป็นเควียร์นั้นมีรูปแบบและประกอบสร้างความรู้ของตัวเองจาก

ประสบการณต์่าง ๆ ในแนวคิดนั้นท าให้เราสามารถจินตนาการได้ไปเกินขอบเขตของปัจจุบัน ความเป็นเควียร์ท าหน้าที่ช่วยให้
เรารู้สึกถึงสถานที่ที่สมบูรณ์แบบในอนาคต ช่วยให้เราจินตนาการจากสิ่งที่เราต้องการและข้อจ ากัดในชีวิตประจ าวันไปสู่พื้นท่ี
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ใหม่ในอุดมคติ อนาคตกาลของเควียร์ตามแนวคิดของมูโยส เป็นดินแดนในอดุมคติที่สมเหตุสมผล (concrete utopia) ซึ่งต่าง
จากอุดมคติโดยทั่วไปที่เป็นอุดมคติแบบไร้ภูมิหลังทางประวัติศาสตร์และไม่ได้เป็นอาฟเฟกต์ที่มาจากประสบการณ์ (Muñoz, 
2009, p. 4) การสร้างโลกสมมติของวานด้านั้นมาพร้อมกับความหวังของวานด้า ส าหรับวานด้าเธอตระหนักดีว่าสิ่งนี้ไม่ได้เป็นจริง 
เป็นเพียงสิ่งที่เธอสมมติขึ้นมาเท่านั้น  ผู้เขียนเห็นว่า โลกสมมติของวานด้าไม่ได้เป็นแค่สิ่งที่น่าจะเป็นไปได้ ซึ่งอาจเกิดขึ้นจริง
หรือไม่ก็ได้ แต่เป็นสิ่งที่มีศักยภาพที่เป็นไปได้ ซึ่งเป็นวิธีในการแสดงว่าสิ่งนั้นมีอยู่จริงและสามารถรู้สึกได้ถึงการมีอยู่ แต่ไม่ได้
อยู่ในห้วงเวลาของอดีตและปัจจุบัน (Muñoz, 2009, p. 9) เมื่อน าแนวคิดนี้มาใช้กับโลกสมมติของวานด้า จะเห็นได้ว่าการ
สร้างแฟนตาซีของเธอถูกน าเสนอในรูปแบบของอนาคตที่อยู่ในปัจจุบัน (future in the present) ในประเด็นนี้โลกสมมติของ
วานด้าซึ่งเป็นโลกอุดมคติตามความเห็นของมูโยสนั้น เป็นอุดมคติที่ต่อยอดหรือส่งเสริมซึ่งกันและกันกับการมองโลกในแง่ดีอัน
เลวร้ายของเบอร์แลนท์ กล่าวคือ เบอร์แลนท์ได้อธิบายให้เห็นว่าการมองโลกในแง่ดีมีนัยยะที่บ่งบองว่าสิ่งท่ีเสาะหาตามแนวคิด
ชีวิตที่ดีหรือครอบครัวท่ีดีนั้นอาจจะไม่มีจริง และการที่เรายึดติดและใฝ่หาให้ถึงสภาวะนั้นดูจะเป็นเครื่องกีดขวางไม่ให้เราไปถึง
สิ่งที่เราตั้งความหวังไว้  ดังจะเห็นได้จากความล้มเหลวของวานด้าในการสร้างโลกสมมติของเธอ จากแนวคิดดังกล่าว  มูโยส
น าเสนอการมองโลกในแง่ดีอีกมุมหนึ่งจากเบอร์แลนท์ มูโยสไม่ได้ปฏิเสธเบอร์แลนท์ในประเด็นว่าการมองโลกในแง่ดีอัน
โหดร้ายและไม่ได้ปฏิเสธว่าแฟนตาซีเป็นสิ่งที่ล่อลวงเราให้ตกหลุมในโลกอุดมคติ แต่มูโยสพัฒนาแนวคิดนี้ในมุมมองของเควียร์ 
โดยเฉพาะเควียร์ชายขอบ เช่น เควียร์ลาตินหรือชนพ้ืนเมือง โดยมองว่า การยอมรับภาวะจนมุม (impasse) จากการรับรู้ว่าสิ่ง
นั้นเป็นสิ่งลวงหรือเป็นเพียงอุดมคติ แต่ก็ยังให้ความหวังและมองไปสู่อนาคตหรืออุดมคตินั้น ซึ่งดูจะเป็นสิ่งจ าเป็นเพียงสิ่งเดียว
ที่หลงเหลือใหเ้ควียร์ชายขอบต้องตระหนักถึง5 เมื่อลองพิจารณาโลกสมมติของวานด้ากับแนวคิดของมูโยส ผู้เขียนเห็นว่า การ
สร้างครอบครัวของวานด้าเป็นสิ่งที่เป็นไปไม่ได้แต่แรกแล้ว ดังท่ีกล่าวไปข้างต้นว่า ครอบครัวที่มีแม่มด หุ่นยนต์และลูกที่สร้าง
ขึ้นมาจากจินตนาการนั้นไม่ตรงกับกรอบสังคมแต่ต้น แต่วานด้าก็ยังสร้างโลกสมมติของเธอขึ้นมาด้วยความหวังที่จะได้มี
ครอบครัวในแบบของเธอเอง โลกสมมติของเธอจึงเป็นอุดมคติในแบบเควียร์ที่บ่งบอกว่าเป็นสิ่งที่ถูกปฏิเสธ แต่ในมิติของการ
ถูกปฏิเสธนั้นก็แสดงการยืนยันของการมีอยู่หรือปรากฏขึ้น เพราะเมื่อสิ่งใดเกิดขึ้นมาแล้วถูกปฏิเสธได้แสดงว่าสังคมหรือ
วัฒนธรรมกระแสหลักนั้นรับรู้การมีอยู่ของสิ่งนั้น ถึงแม้ว่าจะปฏิเสธหรือไม่ยอมรับ แต่ก็ไม่สามารถลบล้างสถานะของการมีอยู่
ซึ่งอาจเกิดขึ้นในช่วงเวลาใดเวลาหนึ่งนั้นเอง 

จะเห็นได้ว่า อุดมคติในแบบเควียร์ในแง่หนึ่งเป็นเหมือนการมองไปสู่อนาคตโดยในขณะเดียวกันก็วิพากษ์ ความไม่
สมบูรณ์แบบและเลวร้ายที่เกิดขึ ้นในปัจจุบัน ซึ ่งสอดคล้องกับแนวคิดน าเสนอที่ว่า “Utopia offers a critique of the 
present through queer utopia memory” (Muñoz, 2009, p. 35) โลกอุดมคติส าหรับมูโยสน าไปสู่หนทางการวิพากษ์สิ่ง
ที่อยู่ในปัจจุบันโดยวิพากษ์ผ่านความทรงจ าของเควียร์ในโลกอุดมคติ  ด้วยกรอบคิดนี้ จึงไม่น่าแปลกใจว่าการตั้งความหวังของ
วานด้านั้นดูเสี่ยงที่จะผิดหวัง แต่การที่ไม่ได้หวังอะไรก็เป็นการละเลยค าถามที่ว่าท าไมต้องยอมรับสิ่งที่เกิดขึ้น หรือจะไม่มี
หนทางหรือทางเลือกอื่นจริงหรือ ดังนั้น การมีความหวังในกรอบของอนาคตกาลของเควียร์จึงไม่ได้เป็นสภาวะแฟนตาซี แต่
ความหวังในมิตินี้เป็นสภาวะที่รับรู้อยู่แล้วว่าอาจไม่สมหวัง ไม่ได้เป็นสภาวะที่ลวงให้หวังแต่อย่างใด ความหวังในแนวคิดของ 
มูโยสมีการตั้งรับกับความเสียใจ ดังจะเห็นได้ในตอนท้ายของเรื่อง แม้ว่าโลกสมมติของวานด้าต้องสลายลงและเธอต้อง

                                        
5 ความคิดเรื่องเควียร์อุดมคตินั้นเป็นการโต้กลับแนวคิดของ ลี เอเดิลแมน (Lee Edleman) นักวิชาการเควียร์ชาวอเมริกันที่น าเสนอว่า เควียร์ควร
ละทิ้งอนาคตหรือการเรียนรู้เพื่อไปสู่อนาคตเพราะในพื้นที่ของอนาคตเป็นพื้นที่ของรักต่างเพศที่มุ่งเน้นการสร้างสมาชิกใหม่ในสังคม อย่างไรก็ดี  
มูโยสมองว่า แนวคิดของเอเดิลแมนนั้น เป็นมุมมองจากเควียร์กระแสหลัก  เพราะเควียร์กระแสหลักหรือเควียร์ตามมุมมองของเควียร์ผิวขาวมักจะ
ไดร้ับการการันตีว่าจะไปสู่ช่วงเวลาในอนาคต แต่ส าหรับเควียร์ผิวสีแล้ว การเลิกให้เควียร์มองไปสู่แนวคิดอนาคตเป็นการตัดโอกาส เนื่องจากเควียร์
ผิวสีถูกกดทับ ทั้งจากสังคมรักเพศเดียวกันและสังคมรักต่างเพศ ดังนั้น การมุ่งสู่แนวคิดอนาคตในวันข้างหน้าจึงจ าเป็น เพราะเป็นหนึ่งในทางเลือกที่
เหลืออยู่ อ่านเพิ่มเติมในประเด็นของเอเดิลแมนได้จาก  No future: Queer Theory and Death Drive (Edelman, 2004) 
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เผชิญหน้ากับความเสียใจ อารมณ์เสียใจนั้นส ารับมูโยสเป็นอารมณ์เสียใจที่นับว่าเป็นอารมณ์หนึ่งที่ต้องเสี่ยงให้เกิดขึ ้นเพื่อ
ต่อต้านความกดทับหรือสิ่งเลวร้ายต่าง ๆ และนับว่าคุ้มค่าที่จะเผชิญกับอารมณ์แง่ลบเหล่านี้เพื่อสร้างพื้นที่สร้างสรรค์ของ 
เควียร์ โดยเฉพาะเควียร์ชายขอบต่อไป 

 
 
5. บทสรุป  
 

จากการวิเคราะห์ตัวละครวานด้าในข้างต้นเราจะเห็นว่าตัวละครนี้มีความลักลั่นในกรอบของทวิลักษณ์ของสิ่งมีชีวติที่
เป็นมนุษย์และไม่เป็นมนุษย์ในแบบพันทาง โดยมองได้ว่ามีลักษณะเป็นพหุสายพันธ์ตามกรอบคิดของ ดอนน่า ฮาราเวย์ ที่
เรียกว่า สหายข้ามสายพันธุ์ ความเป็นพันทางหรือกึ่งกลางของตัวละครวานด้าท าให้ตัวละครตัวนี้มีลักษณะเควียร์และไม่เข้า
กรอบของการจัดประเภทต่าง ๆ ซึ่งสอดคล้องกับแนวคิดการอธิบายลักษณะของสิ่งมีชีวิตตามแนวทางเควียร์และอาฟเฟกต์ที่
นักทฤษฎี เมล วาย เชน น าเสนอ จากค าอธิบายเรื่อง มิติสายพันธ์ุและเควียร์ของวานด้า เมื่อมาเชื่อมโยงกับกรอบคิดของอาฟ
เฟกต์แบบเควียร์และการแสดงความรู้สึกของเธอในซีรีส์ WandaVision จะเห็นได้ว่าอาฟเฟกต์ที่ผ่านจากตัวละครวานด้าได้
เปิดพื้นที่ในการวิพากษ์กรอบแนวคิดอุดมคติของสังคมอเมริกาในเรื่องครอบครัวและการประสบความส าเร็จเพื่อชีวิตที่ดี ตาม
แนวคิดความฝันแบบอเมริกา ในขณะเดียวกันความท้อแท้แต่ไม่สิ้นหวังของวานด้าก็ได้เปิดพื้นที่ใหม่ให้กับวานด้า ในฐานะเค
วียร์ โดยมุ่งให้เห็นความหวังและปรับเปลี่ยนนิยามความคิดสร้างอุดมคติของครอบครัวในแบบของเธอเองด้วยเช่นกัน  ดังนั้น 
มิติในการศึกษาตัวละครวานด้านั้นได้น าเสนอการเชื่อมโยงแนวคิดแบบหลังมนุษยนิยม เควียร์ อาฟเฟกต์ จนอาจเรียกได้ว่า
น าเสนอหนึ่งในมิติของแนวคิดที่เรียกว่า อาฟเฟกต์ในแนวหลังมนุษยนิยมได้อีกด้วย 
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