Tiia Sudenkaarne ja Jan Wickman

Vain normaali on tervetta ja hyvaa?

Parantaminen ja parantuminen kuuluvat kisitteisiin, joita on kiytetty
pyrkimyksissd niin sukupuolisen ja seksuaalisen moninaisuuden kuin
muunkin norminrikkomisen kontrolloimiseen, mutta jotka sittemmin on
otettu haltuun queer-nakokulmaisesti. Parantaminen on toimintaa, johon
liittyy voimaa ja/tai valtaa olipa kyse perinteisestd kansanparannuksesta,
biovaltaa toteuttavasta nykyaikaisesta laaketieteestd tai vaihtoehtoisista
hoidoista. Parantuminen ja parantaminen ovat siis voimakkaita, ristive-

toisia ja rajoja rikkovia kasitteit.

Parantuminen liittyy olennaisesti terveyden kisitteeseen ja mielletiin
yleensi parantumiseksi jostakin. Mutta mité terveys oikeastaan tarkoit-
taa: toiminnallisuutta, turmeltumattomuutta, ykseyttd, muokkaamista,
muottia? Huolimatta moniselitteisyydestddn terveys vaikuttaa kaikilla
lansimaisen kulttuurin tasoilla ja kansanterveysajattelussa: terveys ja sen
kautta operoivat oikeudet ja velvollisuudet ovat ndennidisen ongelmat-
tomina ja mahdollisimman laajalle levittaytyvind lapitunkevia. Terveys
on myos kaupallistettua, kokemuksellista ja epdtasa-arvoista. Terveys ja
sairaus ovat tdynnd symbolisia, taiteellisia ja kulttuurisia merkityksi, joilla

on kehollisia seuraamuksia.

Normatiivisesta lahtokohdasta — etti nimenomaan normaalius on tervettd
jahyvdi — parantamisen tavoitteeksi nousee kivun ja tuskan lievittimisen
ja torjumisen lisiksi helposti my6s normiin sopeuttaminen. Esimerkkeind
mainittakoon transsukupuolisuuden kaksijakoiseen sukupuolijirjestel-
main nojaava ladketieteellinen hahmottaminen ja sen pohjalta hoito,
homoseksuaalisuuden aiempi sairausluokittelu tai jatkuvat pyrkimykset
“parantaa” sitd usein uskonnollispohjaisen ja psykiatrisesta diskurssista
vaikutteita saaneen “eheyttimisen” avulla'. Queer-tutkijoiden ja -aktivis-
tien kritiikki tallaista normalisoivaa parantamista kohtaan jatkaa aiempien
medikalisaatiokritiikin ja niin sanotun antipsykiatrisen koulukunnan
perinteitd (Cooper 1971, Conrad 1973).

2000-luvulla on kuitenkin alettu kehittdd queer-parantamisen/-parantu-
misen (queer healing) ajatusta. Siind norminrikkomiseen liittyvin kivun

ja trauman aiheuttajaksi tunnistetaan poikkeavuuden sijaan kahlitseva

1 Sukupuoli- ja/tai seksuaalisuunormeja rikkovien suhde usein heteronormatiivisiin
terveyspalveluihin on kuitenkin laajemminkin jannitteinen. Monet tutkimukset
eri maista kertovat ei-heteroiden potilaiden asiantuntemattomasta tai
asiattomasta kohtelusta ja tdmédn aiheuttamasta pelosta, joka pahimmillaan
johtaa siihen, ettei palveluja aina haeta edes todellisen tarpeen tullen (esim,
Fredericks, Harbin ja Baker 2017, Hughes 2009, Heaphy ja Yip 2006,
Holmgpvist ja Rydin 2009 Jackson et al. 2008, Socada 1998).




normi seki sité erilaisin sanktioin yllapitavit kontrollijirjestelmait, jotka
vikivaltaisesti kohdistuvat sopeutumattomaan. Erilaisten queer-kaytin-
tojen katsotaan télloin voivan edistdd tukahduttamisesta, alistamisesta ja
kamppailuista selviytyvin norminrikkojan toipumista (esim. Hanna 2017,
Berila 2016, Yep 2003).

Kun Suomen queer-tutkimuksen seuran 11. teemaseminaari pohti Turun
yliopistossa pervoja parantumisia ja parantamisia lokakuussa 2016, esilla
olivat seki kriittiset, toiveikkaat ettd muutokseen pyrkivit queer-tulkinnat
terveyden, hyvinvoinnin ja sairauden méaritelmisti ja parantamisen tek-
nologioista, parantumisen (vili)tiloista ja kulttuureista. Seminaaripaivien
keskusteluista liikkeelle lihtien tima teemanumero jatkaa ja laajentaa
aiheen pohdintaa. Visuaalisen jatkumon seminaarista tihian numeroon
muodostavat Valpuri Kalman kuvitukset. Kalman hahmoa ja hinen

taidettaan esitellaan Pervolinssi-osiossa.

Queer-nikokulmat parantamiseen ja parantumiseen ovat siis tutkimuk-
sessa olleet moninaisia. Y1l jo mainittujen aiheiden ja queer-teorian aina
keskeisten teemojen kuten biovallan kritiikin lisiksi on keskusteltu mm.
pervoista parantajahahmoista (esim. Stobie 2010), pervoista kulttuureista
ja queer-pedagogiikoista parantamisen ja parantumisen tiloina (Webster
2012, Berila 2012), parantavasta muistamisesta (Callier 2011), kyvykkyy-
destd normina, jota voi purkaa queer-teorian kisittein (McRuer 2006).
Mitka sitten ovat queer-parantamisen/-parantumisen keskeisii piirteita?
Tahian erikoisnumeroon valikoituneissa teksteissd toistuvana teemana
on queer-teoretisoinnin klassinen strategia, bindarivastakohtaisuuksien
purkaminen. Toiseksi huomio kiinnittyy ajallisuuteen, joka on kovin
erilainen molemmissa artikkeleissa ja esseessi. Esittelemme ensin nume-
romme artikkelit ndiiden kahden teeman valossa, mink3 jilkeen avaamme
ja syvennimme keskustelua niiden merkityksestd pervoparantamisen/-

parantumisen kasitteelle.

Numeron artikkelit: Binaarien purkamista heteroiden kanssa
littoutumisesta lajirajojen kaatamiseen

Leena-Maija Rossi tekee artikkelissaan laajakaarisen katsauksen queer-
kisitteeseen, -teoriaan ja -aktivismiin mahdollisina parantajina. Artikkelin
konteksti on Yhdysvallat ja Suomi 1990-luvun alusta tihan pdivaan. Hin
aloittaa tarkastelunsa Sedgwickin "reparatiivisen” luennan periaatteesta
ja toiveikkaasta, “mahdollisuuksia kuvittelevasta” nikékulmasta ja pohtii
queeria epakohtien korjaajana. Han esittelee queer-ajattelun ja -aktivismin
(sekd sen vauhdittaman lesbo-, homo- ja transliikkeen) runsaan neljinnes-
vuosisadan aikana saavuttamia, vaikuttavia edistysaskeleita niin hetero-
normatiivisten diskurssien ja representaatioiden kuin uusien oikeuksien ja
mahdollisuuksienkin avaamisessa ei-heteroseksuaalisesti elaville. Taméin
ylpeyden ajaksi luonnehditun menestyksen taustalla hin nikee queer-
ajattelussa keskeisen pyrkimyksen eri queer-ryhmii erottelevien rajojen

ja (identiteetti)kategorioiden purkamiseen.

Rossi tunnistaa kuitenkin, Sedgwikid seuraten eli "paranoidimmin” lukien,
my0s edistyksen rajat ja sen mahdollisesti tuottamat uudet hierarkiat;
homo- ja queer-normatiivisuudet, joiden polttopisteend queer-tutkijoiden
debateissa on avioliitto-oikeus. Hin keskustelee valtavirtayhteiskunnan
suomasta tunnustuksesta riippuvia oikeuksia tavoittelevan politiikan
kritiikistd, josta osin on myos kddnnytty ylpeyden ajasta homo- ja queer-
hipedn uudelleen korostamiseen. Rossi kysyy silti, eiko avioliittoinstituu-
tion ehdottoman heteromairitelman purkamisen voisi sittenkin nihda
reparatiivisesti myos normaalin pervouttamisena eikd pelkastdan queerin
normalisoitumisena. Riskind on muutoin queer-liitkkeen uudelleen jumittu-
minen homo-hetero-biniariin, josta alkujaan pyrittiin eroon. Queer-tutki-
muksen nykykeskusteluissa on kuitenkin nikokulmia — esimerkiksi homo-

nationalismin ja elimén ja kuoleman rajapintaa tarkasteleva nekropolitii-




kan kritiikki* — jotka muihin jannitteisiin kuin homo-hetero-vastakohtai-
suuteen keskittyessain jilleen avaavat queer-kisitettd yksiselitteistd maa-

rittelyd vastustavaksi, parantumattomaksi.

Lopuksi Rossi tiydentdd keskustelua queerin myonteisestd parantumatto-
muudesta Sara Ahmedin (2016) pohdinnalla hauraasta queer-suhteesta.
Siind keskeisti ei ole keitd suhteessa on, vaan sen hauras laatu, joka liittaa
sen joustavaan liikkuvuuteen. Toisaalta queer on pervo, loukkaus, joka
kuitenkin kokoaa ne, joita vastaan se on heitetty, suhteisiin, joissa tehddin

parantavaa tyota.

Lehden toisessa artikkelissa Helind Adri analysoi kahta kaunokirjallista
kuvausta kanojen vapauttamisesta tuotantoeldinvankeudesta. Toinen on
runofantasia ja toinen romaani, joka saa ironisia savyja, kun siind kuvattu
vapautusisku jirjestetddn paitsi eettisistd syisti myos elimystoimintana
turistiryhmalle. Kriittinen eldintutkimus on yksi tutkimuskentisti, joilla
on alettuluovasti soveltaa queer-tutkimuksesta periisin olevaa ksitteistoa.
Puhutaan esimerkiksi ihmisnormatiivisuudesta (DellAversano 2010), joka
edellyttaa ihmislajin yksil6iltd aina suurempaa yhteyttd jokaiseen oman

lajinsa edustajaan kuin mihinkdan muun lajin edustajaan.

Airen kirjallisuusaineistossa tuotantoeldimen positiossa olevat kanat
edustavat ihmiselle ddrimmadistd toiseutta. Spesistisessd eli lajisyrjivissa
diskurssissa perustavanlaatuiseksi oletetun ihmis—eldin-dikotomian lisdksi
kanojen mentaalista etdisyyttd ihmisistd vahvistaa se tosiseikka, ettd kanat
tavallisesti aina pysyvit tuotantolaitoksissa koko eliméansa ajan useimmilta
ihmisiltd ndkymattomissd, vaikka elavit ihmisyhteiskunnan rajojen sisal-

la. Tamin lisiksi osa Adren analysoiman toisen tekstin ihmistoimijoista

2 Kiinnostavia ovat myos intersektionaalisuus ja queerin uusintumisen
(regeneraation) analyysi esimerkiksi suhteessa kaupunkitilojen gentri-
fioitumiseen.

kyseenalaistaa vieldpd broilerien eldin-statuksenkin, kanallisuuden, koska
nimi (he, kuten Adri kirjoittaa) ovat kauttaaltaan tuotantoprosessia varten
jalostettuja. Broilereita ei ndhda edes oikeina eldiimina vaan ne/he tulevat
sysatyiksi luonteeltaan keinotekoisina vieldkin etdidammas ihmisesta. Elol-
lisina teollisuustuotteina ne jaavit kahden kulttuurisesti keskeisen kate-
gorian viliseen tilaan — vapaan, ohjaamattoman evoluution muovaaman
(tai luojan luoman) luonnon ja ihmiskiden valmistaman tuotteen viliin.
Kategorioiden vilitilat ovat Halberstamin (1995) mukaan kisittiméttomia
ja hallitsemattomia, ja niiden asukkaista tehddan kulttuurimme hirviéita.
Niinpd kanatkin ndyttavit lopulta olevan vapautuksen/parannuksen tavoit-
tamattomissa reaalimaailmassa. Romaanissa broilereiden raihnaiset kehot
ovat este kanalliselle elimille. Runon unenomainen vapautuskertomus
puolestaan edellyttdisi toteutuakseen arkitodellisuudessa mahdottomia

tyysisid suorituksia.

Aiiri argumentoi, ettd vapautuskertomuksissakin eldimet esitetdin yleen-
sd ainoastaan passiivisina kohteina: ensin moninaisen tuotantoeldimiin
kohdistuvan vikivallan uhreina ja sitten vapauttajan toiminnan kohteina.
Teksteissd kuitenkin murretaan ihmis—eldin-bindarid kolmella tavalla. En-
sinnakin niihin on kirjattu hetkid, jolloin ihmishenkilon oletetaan tuntevan
identifioituvan kanan kanssaan. Toiseksi joistakin ihmisistd puhutaan
samaan tapaan kuin kanoista ja painvastoin. Kolmanneksi on nihtévissi
Aired erityisesti kiinnostavia vilihdyksid kanojen toimijuudesta, tahdosta
ja vastarinnasta. Artikkeli haastaa oikeudenmukaisuustajumme lajirajoja

kysymailld, miksi pervo parantava voima olisi vain ihmisia varten.

"Auttavien” ja autettavien ihmisen vilinen valtasuhde niyttaytyy Mikko
Rosenbergin perinteisempad medikalisaatiokriittistd queer-nakokulmaa
parantamiseen edustavassa esseessd hyvinkin karuna. Rosenberg pohtii
erilaisten normit tayttimattomien kehojen hallintaa taloudellista hyo-

tyajattelua korostavassa yhteiskunnassa. Hinen kolkossa ajankuvassaan




yksilot, joiden ominaisuuksia mairitelldan toimintarajoitteiksi, kohtaavat
sdastoihin pyrkivit hallinnoitsijat ja tuotteistettua parantumisen (normali-
soitumisen) toivoa myyvit kaupalliset toimijat. Tarjotut aputoimenpiteet
ovat lisaksi usein leimaavia ja tuottavat hapedi. Rosenberg katsoo, ettd
ladketieteellinen teknologia ja kustannusarviointi ovat aivan litkaa paasseet
ohjaamaan sitd, milld tavoin kohdellaan toisenlaisia kehoja, jotka eivit tayta
normaaliudelle asetettuja kriteerejd. Hallittavien ja hallitsevien vilisen
kuilun ylittamiseksi tulisi Rosenbergin mukaan parantua uusliberaalissa
biokapitalistisessa yhteiskuntajirjestyksessa vallitsevasta ahneudesta,
ei pyrkid parantamaan moninaisia kehoja. Ahneuden parantajaa hin ei

kuitenkaan nykytilanteessa nie.

Aika parantaa?

Biniarijakojen dekonstruoiminen on eri tavoin keskeistd niin Rossin kuin
Airinkin artikkelien argumentaatiossa. Rossi puuttuu queer-keskusteluissa
kritisoituun homo-hetero-binairin korostukseen, joka kuitenkin toisaalta
helposti nostaa piitdin, kun queeria ajatellaan sen lesbo- ja homotutki-
mukseen ja -aktivismiin kiinnittyneistd juurista kisin, mikd merkitsee
keskittymistd haluun ja sen kohteen sukupuoleen. Rossin nikemyksen
mukaan bindarivastakohtaan keskittyminen heikentdd queer-kisitteen
ja -ajattelun potentiaalia parantavana muutosvoimana. Airen esittelema
kriittinen eldintutkimus vie bindirijakojen kyseenalaistamisen uudelle ta-
solle haastaessaan valtavirtakulttuurissa itsestaan selvaksi ja luonnolliseksi
kasitteellistetyn ihmis—eldin-jaon. Myo6s timan dikotomian murtaminen
voidaan nihdi vilttimittomani myonteiselle kehitykselle, vaikkei sen
suhteen vield voidakaan osoittaa samanlaista sosiaalista edistystd kuin
miti Rossi ndkee tapahtuneen. Rosenberg puolestaan toteaa valtasuhteen

purkamisen tarpeen muttei viela nie merkkejéi parantumisesta.

Paranoidin ja reparatiivisen lukutavan lisiksi numeromme kirjoittajien
erilaisiin lopputulemiin vaikuttanevat tekstien erilaiset aikaperspektiivit.
Rossi kirjoittaa queer-parannusprosesseista, jotka kestavit pitkdan, vuo-
sikymmenii. Hin myGs pohtii kuvailemiensa ajankohtien ja kuluvan ajan
merkitysti. Adren aineiston parannusfantasiat (vapautukset) puolestaan
tapahtuvat hetkessi, melkeinpa ihmeparannuksina. Rosenbergin kuvassa
aika on melko lailla pysahtynyt, koska hin analysoi tilannetta pikemminkin

kuin muutosta.

Sukupuolen ja seksuaalisen moninaisuuden kulttuurien selviytymisesta
niille avoimesti vihamielisissd ymparistoissd voi tarkastella Sedgwickin
(2003, 150-151) tapaan esimerkkeini tavoista, joilla yksil6t ja yhteisot
onnistuvat hyodyntimain kulttuurisia elementteja mys heiltd tukensa
ja hyviksyntinsd kieltavastd kulttuurista. Rossi tarkastelee tissd valossa
queer-aktivismin ja queer-ajattelun syntyhistoriaa, jonka juuret ovat
1980-luvun Yhdysvalloissa ja hiv/aids-kriisissi, ajassa, jota leimasi kuole-
man ldsndolo. Rossi tulkitsee Sedgwickin tarkoittaneen, ettd queer "jatku-
vana hetkend” toimi ja toimii menetettyjen unohtamista vastaan. Kun
queerin parantamisen teema tuodaan ihmisen ulkopuolelle, eldimiin ja laa-
jemmin ymparistoon, tulemme didrimmiisen tietoiseksi omasta katoami-
sestamme — tai ainakin meidan pitéisi tulla. LHBTQI-ihmisoikeusliikkeen
historiaa ja heteroliittolaisuutta katsottaessa voidaan hahmotella saman-
kaltaisia jannitteitd; heteroliittolaiset voidaan nihdi pelastajina samaan
tapaan kuin kanoja vapauttavat ihmiset. On kuitenkin syyta huomata, ettd
jos ndiden kahden rajan kyseenalaistamiset tai dekonstruoinnit (pikem-
minkin kuin sen ylittiminen) halutaan rinnastaa, on pakko huomioida,
ettd ihmis—eldin-rajalla kyseenalaistamista tekee etuoikeutettu osapuoli.
Homo-hetero-rajan suhteen pohdiskelua sen sijaan kiytiin “sorretun”

osapuolen piireissa.




Rossin bindirivastakohtaisuuksien purkamisen ja ajallisuuden seki Airen
lajien vilisten rajojen rikkomisen teemat yhdistia puhuttelevasti Donna
Haraway (2015, 2016). Harawayn parantamisen mittakaava on kuitenkin
suurempi. Hin kirjoittaa Aidren tapaan lajisyrjinnisti ja leikittelee geo-
logisten aikakausien nimilld korostaakseen ihmisen toiminnan syvillista,
tuhoisaa, globaalia vaikutusta ympéristoon. Hinen mukaansa planeettaa
koyhdyttinyt lyhyt ihmisen maailmanaika, antroposeeni (ja sen myohiis-
vaihe “kapitaloseeni”), on viistimittd paittymaissd. Siti on seuramassa
chthuluseeni®, elivin maan ja planeetan eri otuksia ja eliditd (Harawayn
2013: critters) yhdistiavien moninaisten lonkeroiden ja siikeiden aikakausi.
Sen keskitssi on ajatus parantavasta, odottamattomastakin kumppanuu-
desta ja yhteisten, antroposeenin ajan menetysten suremisesta. Haraway
(2015, 2016) katsoo, ettd meidin tulisi luoda kiintymysti ja siteiti oman
lajimme ulkopuolelle (make kin as oddkin), jotta voisimme paremmin
vastata eko-oikeudenmukaisuuden haasteisiin. Sitd kautta pystymme

nousemaan turhan toivon ja lamauttavan epitoivon ylipuolelle:

... (W)e require each other in unexpected collaborations and
combinations, in hot compost piles. We become-with each other
or not at all. That kind of material semiotics is always situated,
someplace and not noplace, entangled and worldly. Alone, in our
separate kinds of experience, we know both too much and too
little, and so we succumb to despair or to hope, and neither is a
sensible attitude. Neither despair nor hope is tuned to the senses,
the mindful matter, to material semiotics, to mortal earthlings in

thick compresence. (Haraway 2016, 4.)

Yhteisen parantumisen ja parantamisen vaatimus pakottavat jilleen rajojen

pohdinnan iirelle. Onko eliin-ihmis-rajan ylittiminen sukua (ainakin

3 Chthuluseeni ei ole yksi yhteen H. P. Lovecraftin ldhes samannimisen
muinaisen lonkerohirvién kanssa.

oddkin-merkityksessi) homo-hetero-rajalle? Onko yhteisten menetysten
sureminen mahdollista silloinkin, kun toinen on toista syyllisempi? Laji-
tasolla tarkasteltaessa ihmis—eldin-suhteessa surujen summa on vastaan-
panemattomasti ihmiselld suurempi. Rossin mukaan jannitteinen liit-
tolaisuus on mahdollista ja ajoittain tarpeen, vaikkapa ymmirryksen
lisaamiseksi siitd, ettd itse kukin voi hyviksyi ja jopa arvostaa sellaista
outoutta — vaikkapa Adren artikkelin esittelemii kanallisuutta -, jota ei
itse tunne edustavansa. Yhteisten menetysten suremisen jilkeen voisim-
me tavoitella vaikkapa Haritawornin, Kuntsmanin ja Posoccon (2014, 5)
sanoin "elettavyyttd tapettavuuden rinnalla, pelastamista poisheittimisen
rinnalla, suojelemista hylkddamisen rinnalla, seka juhlistamista ja muista-
mista vikivaltaisen poispyyhkimisen ja unohtamisen rinnalla” (kiinnés:
Rossi). Muistamisen ja unohtamisen politiikkaa kisitelliin myds Varpu

Alasuutarin kirjoittamassa kirja-arviossa.

Ahneuden haureudesta hauraaseen pervoon

Lopuksi joudumme palaamaan perusidentiteettipolitiikkaan. Silld jos
queer on kaikkea tuota — mys kanallisuutta ja Harawayn termein kompos-
teja —, mitd silld lopulta endd on ihmisten kesken tehtévissa? Rossi esittelee,
kuinka Sarah Ahmed (2016) ei pohdi ehtoja sille, kuka on queer — eiki
aseta kysymysta queeriydesta tissd yhteydessa lainkaan seksuaalisuuden
“binddrimatriisiin” — vaan kisittelee sitd, mitd queer voi olla — paitsi sana-
kirjan mukaisesti outoa, hiiritsevia ja hiiriintynytti tai sopimatonta — ja
mitd se voi sanana tehda, eli miten se voi toimia performatiivisesti. Sama
logiikka tuntuisi ratkaisevan my0s parannettavien pervojen ja parantavan
pervon ongelman: queer-bioetiikan kehittdja Lance Wahlert sovelsi se-
minaarin keynote-esitelmassiaan queer-bioetiikan metodiin jo perinteista
tulkintaa queeristé paitsi substantiivina my6s verbini. Queer-bioetiikan

voisi siis mieltda lidketieteen pervouttamiseksi.
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Kuva: Valpuri Kalma, 2017.

Rossin mukaan Ahmedin queer on tietynlaista kompelyytta tai maailmaan
tormadmisti. Palataksemme Airen ajatuksiin queeristd eldiin—ihmis-rajan
purkajana, Ahmedin maailmaan térmédiminen yhdistettynd Harawayn
chthuluseeniin on hyvin konkreettisesti yhteensopivaa sen kanssa: tor-
maamme hyvin kisin kosketeltavasti maailman rajoihin, kun luonnonvarat

ehtyvit ja ilmastonmuutoksen seuraukset ovat vaistimattomia.

Epidtoivoon ja julmuuteemme vajoamisen sijaan voimme etsid outoa
kumppanuutta haavoittuvaisina olentoina. Rossi kisittelee puhuttelevasti

Ahmedin kasitettd queer fragility, jonka han kdantaa pervoksi hauraudeksi.

Saattaa olla, Ahmed (2016) kirjoittaa, ettei hauraus
ole niinkdin haurautta menettamisena, vaan luo-
miemme suhteiden laatua, sen laatua, miti olemme
rakentaneet. Hauraan suojan kevyet, liikkuvat
seinit, selviimiin rakennetut. Heltidvan otteen
hauraus sotkiessamme asiat. Kuinka selviydymme

siitd, mika on sotkettu.

Ehki pervosta hauraudesta voi lihted etsimiin
vastavoimaa haureudelle, joka ahnehtii, repii, nau-
laa paikalleen, omii, rajaa ja harhaisesti ylevoittaa
itsensd. Pervon haurauden kautta lajirajat ylittavit
queer nekropolitiikat ja queer eko-oikeuden-
mukaisuus voivat tarjota ennen kokemattomia
parantamisen ja parantumisen mahdollisuuksia.
Samalla ne sulkevat sisddnsid sen pimedn energian,
joka kumpuaa queerin parantumattomuudesta ja

parantumattomasta méaritteleméttomyydesti.
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