POS(-) ANARQUISMO E AS PRATICAS CONTRASEXUAIS DE
CIBORGUES NA DILDOTOPIA!

Ou “a guerra contra o Falo”
Lena Eckert?

A utopia tem assumido uma forma subversiva: esse €, talvez, o primeiro ponto para marcar
no “mapeamento” da utopia. A incerteza sobre a inteng¢ao do autor — é satira? A realizagdo de
desejos? Um apelo para a agdo?

Krishnan Kumar, Utopianism (87)

A critica feita contra a utopia aparenta ser bem fundada, uma vez que o significado da palavra é “sem lugar”?
Mas o utopismo também pode ser visto como “experimentagao incessante de novas maneiras para aperfeicoar
uma realidade imperfeita” (Niman, 1997: 302) ou como a “condi¢ao de revolucao permanente, de rebelido
continua contra nossas proprias tendéncias para o entrincheiramento ¢ a dominagao” (Amster, 2001: 31).
Nesse sentido, 0 anarquismo tem muito em comum com o utopismo. Assim como a utopia é sempre composta
por aspectos “criticos” e “construtivos” (Kumar, 1991: 97), a formagdo anarquista de negacgdo ou rejeicao
sempre carrega consigo potencialidades construtivas, embora se posicionando frequentemente para a negacao
do status quo. A utopia ¢ critica em si, porque prova que ¢ possivel imaginar algo diferente. A possibilidade de
imaginar algo diferente mantém a perspectiva de torna-se um projeto viavel. Simplificando: no6s ndo podemos
fazer o que ndo podemos pensar, entdo porque ndo pensar o que nds poderiamos fazer?

Krishan Kumar afirma que o valor da utopia ndo estd na sua relacdo com o presente e a pratica; seu valor
esta, antes, na sua relacdo com um “futuro possivel” (ibid.: 3). Ele argumenta que o “uso ‘pratico’ da utopia
¢ o de exceder a realidade imediata para retratar uma condic¢do cuja desejabilidade clara nos atrai como um
ima” (ibid.). Nesse ensaio, eu quero introduzir o leitor para um livro que me atraiu como um ima. O manifesto
contrassexual, de Beatriz Preciado, atraiu-me desde que o segurei nas maos pela primeira vez. De tempos em
tempos o retiro da estante, procuro uma pagina e permaneg¢o nela por um tempo. Estou convencida de que a
dildotopia (ou godotopia)' de Preciado, que forma uma grande parte do Manifesto contrassexual, é uma forma
de utopia, porque “utopia certamente desafia fornecendo alternativas. Ela mostra o que pode ser. Mas sua
funcdo mais persistente, a fonte real da sua subversao, € como comentario critico dos arranjos da sociedade”
(ibid.: 87-8). Preciado quer que o seu manifesto seja lido como ferramenta para questionar o conhecimento e o
desejo; um meio para questionar parcialmente, constantemente e temporalmente as coisas “dadas” na sociedade
e suas proprias pré-condigdes. E um comentario critico sobre os arranjos de uma sociedade falocéntrica e
heteronormativa. Kumar nota que alguns utdpicos estavam convencidos que “utopias... podem ser realizadas
“em principio ou em espirito” em vez de em detalhe ou in tofo” (ibid.: 71). “Utopia”, como nota Kuman,
“confronta a realidade ndo com uma avaliacdo das possibilidades da mudanga, mas como uma demanda da
mudanga. Essa demanda, evidentemente, também se refere ao anarquismo. No ensaio seguinte, apresento essas

relacdes como as vejo e como elas podem ser postas em contextos tedricos maiores. Portanto, examinarei
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primeiro arelevancia de apreender a sexualidade como
projeto anarquista para depois conectar ideias pos-
estruturalistas ao pensamento pos(-)anarquista. Como
percebo o poder como questao central em ambos os
projetos, o abordarei rapidamente utilizando a otica
genealogica da sexualidade para explicar a conexao
entre o manifesto de Preciado, seu aliado, o ciborgue
p6s-humano, e o pensamento pos(-)anarquista.

Jamie Heckert, tedrico do gqueer-anarquismo,
defende a inclusdo de politicas sexuais em politicas
anarquistas porque, no seu entendimento, ndo pode
haver uma teorizacdo de uma sociedade anarquista
ndo-hierarquica ou de estratégias anarquistas praticas
sem levar em consideracdo a sexualidade (Heckert,
2004). Heckert se refere aqui a desconstrucao
pos-estruturalista dos binarismos e argumenta
que a sexualidade tem que ser considerada como
socialmente construida. Ele enfatiza que “qualquer
tentativa de construir uma sociedade onde as
pessoas estariam satisfeitas consigo mesmas e com
0s outros deve incluir a reorganizagdo radical da
sexualidade” (ibid.: 101). Heckert também promove
a famosa reivindica¢do feminista segundo a qual o
pessoal ¢ politico e afirma que a “sexualidade nao
¢ separada dessas outras questdes mais comumente
consideradas politicas” (ibid.). Assim, argumenta
que “nods deveriamos entender o anarquismo como
teoria e pratica que promove o desenvolvimento
da organizagdo social ndo-hierarquica” também no
que respeita a sexualidade (ibid.: 103). A partir de
Heckert, defendo nesse ensaio que o pensamento
ou a teorizacdo anarquista também reconhece o
carater politico dos conceitos psicoanaliticos da
subjetividade, da materializacdo e do desejo. Além
disso, esses conceitos poderosos governam nossa
percepcao da sexualidade e implicam a nocao da sua
suposta naturalidade a-histérica. Como eu mostro
nesse ensaio, uma critica queer pode ser anarquista € o
pensamento anarquista pode ser queerizado (supondo
que ja ndo sejam intrinsecamente interligados e

interdependentes).

S6 recentemente, os assim chamados poés(-)
anaqrquistas comecaram a trabalhar explicitamente
com pensadores pos-estruturalistas como Michel
Foucault, Gilles Deleuze, Jacques Lacan, Jacques
Derrida, entre outros. A relacdo entre o anarquismo
classico e as suas proprias versdes do “po6s” ja foi
amplamente discutida (por exemplo, Cohn 2002;
Cohn & Wilbur 2011; Franks 2007, 2011).2 A
abordagem de Jason Adams descreve a relagdo entre
pos-estruturalismo e anarquismo, recuperando o
pos-estruturalismo como movimento do pensamento
intrinsecamente anarquista e argumentando que a
maioria dos pensadores pos-estruturalistas tém ou
tiveram uma grande afinidade com o pensamento
anarquista. O pos-estruturalismo, na percepcdo de
Adams, nasceu dos movimentos politicos dos anos
1970 e 1980 e foi, portanto, desde sempre, parte dos

movimentos radicais:

“Pés-anarquismo” emergiu recentemente como termo
que pode ser usado para descrever o fendmeno por
meio do qual essa teoria pos-estruturalista radicalmente
antiautoritaria desenvolveu-se, transformou-se ¢
dividiu-se em dezenas de hibridas teorias criticas
durante as ultimas trés décadas, finalmente voltando-
se para comunicar e estender a teoria e pratica de uma
das suas raizes primarias. (Adams, citando em Franks
2007: 132)

Interpretando o desenvolvimento de um namero
de teorias pos-estruturalistas a luz de uma motivacao
antiautoritaria (talvez pods(-)anarquista), deveria
ser possivel deter a politica no pos-estruturalismo.
Na se¢@o seguinte eu quero rapidamente abordar as
principais alegorias do pensamento anarquista que
podem ser lidas em apoio a posi¢ao de Adams. Além
disso, pretendo adicionar mais uma dessas ‘“hibridas
teorias criticas” as agendas e teorias anarquistas,
lendo o Manifesto contrassexual, que é, em grande
medida, baseado em teorias pos-estruturalistas, como
uma abordagem possivelmente pds(-)anarquista do
desejo e materializacdo. No centro da questdo de
como o pos-estruturalismo e o anarquismo poderiam

formar uma unido convincente ou de que modo eles
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presumivelmente sempre estiveram interligados,
esta a nogdo do poder. E a questio da maneira
como o poder age, o que ele realmente ¢ e onde,
portanto, a resisténcia pode ser localizada. Pds(-)
anarquistas de todos os tipos refletiram sobre isso
e debateram essa questdo veemente. Enquanto os
mais renomados pos(-)anarquistas, Saul Newman,
Lewis Call e Todd May, foram criticados por nao
serem exatos nas suas definicdes de poder e por usar
varias nocdes indistintamente e inconsistentemente,
eles também tentaram fundir nog¢des poés-modernas e
pos-estruturalistas de poder de forma positiva com o
pensamento e as politicas anarquistas (por exemplo,
Cohn 2002; Cohn & Wilbur 2011). Se poder ¢ definido
como dominagdo, pode e deve ser combatido, mas
se ¢ definido como estando em todos os lugares
como parte integrante de todas as sociedades, ndo
pode ser eliminado — pelo menos ndo diretamente.
Isso constitui um dilema teodrico e pratico para o
anarquismo que pode ser produtivo.

O que as

abordagens  poOs(-)anarquistas

explicitamente  poés-estruturalistas  conseguiram
foi desafiara sobrevalorizagdo do Estado e¢ do
capitalismo e enfatizar as interse¢des das relagdes
sociais hierdrquicas, incluindo género, raga e
etnicidade. Essas relagdes de poder trabalham,
portanto, em niveis diferentes que podem ser
chamados de niveis de micropoder ¢ macropoder.®
Deleuze afirma que toda politica ¢ ao mesmo tempo
macropolitica e micropolitica (Deleuze & Guattari
2004: 213) e que toda distingdo deve estar ciente da
teoria micropolitica que remodela as compreensdes
das estruturas macropoliticas. O conceito de pds(-)
anarquismo discutivelmente “vé o capitalismo e
o estadismo ndo como causas, mas como efeitos,
ndo como doenga mas como sintomas”, e “desafia
uma psicologia e uma estrutura semiotica inteira
que assinalam o dominante sistema da economia
politica” (Call 2002: 117-18). Nesse ensaio, eu foco
nesse “micropolitico” nivel psicologico — o nivel da

subjetividade e do simbolico — porque os vejo como

ligados ao conceito da sexualidade. Visto que esses
“poderes” simbolicos ou psicologicos sdo difusos e
por toda parte, eles requerem um tipo de resisténcia
que estd igualmente “por toda parte” — na nossa
propria composi¢cdo psicoldgica e fisica humana—
contra certas compreensdes tradicionais da nossa
“composi¢cdo humana”. Com o manifesto de Preciado,
eu defendo a resisténcia na forma de estratégias nao-
heteronormativas psico-politicas da materializacdo e

do desejo.

4

Onde o pos-

estruturalismo e vice-versa?

anarquismo entra no

Foi discutido que Friedrich Nietsche pode ser
considerado anarquista, porque o0s seus escritos
refletem um pensamento anarquista. Lewis Call, por
exemplo, nota que “os escritos de Nietsche atacam a
hierarquia nao s6 no nivel politico mas também no
nivel filos6fico, minando os proprios fundamentos da
profundamente enraizada metafisica da dominagao
sobre a qual o Ocidente passou a depender” (Call
2002: 2; veja-se também Moore e Sunshine 2005).*
Em relagdo aos ataques a “profundamente enraizada
metafisica da dominac¢do” a afinidade com o
pensamento pos(-)anarquista parece bastante obvia.

Os trabalhos de Michel Foucault (1965, 1976,
1977, 1978), que radicalizou o pensamento de
Nietsche

método com uma dimensao politica especifica, é

desenvolvendo a genealogia em um

central para muitas teorias pos(-)anarquistas. A
genealogia ¢ um método para interrogar a produgao
do conhecimento no contexto de multiplos vetores
do poder e pode, portanto, contribuir para a analise
de complexos de poder/conhecimento em vez de
ignora-los ou toma-los por certo como tradicionais
métodos historicos o fizeram. De fato, Todd May
afirma que o método da genealogia que busca tracar
o surgimento do seu objeto em relagdo as estruturas
de poder pode ser considerado o método anarquista
par excellence (May 1994: 90). Foucault, afirma Call,
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esta interessado na genealogia como estratégia para a
subversdo da disciplina e de discursos psicologicos
sobre a sexualidade (Call 2002: 3). Assim, o método
genealdgico € promissor quando se tenta a articulagao
das intersegdes de praticas sociais com corpos e
sexualidades que, por sua vez, sio ambos os produtos
e praticas do poder. Corpo e sexualidade nao sdo fatos
a-histdricos; o conhecimento que € produzido sobre e
por meio deles esta imerso no quadro politico, social
e cultural. Portanto, a genealogia opera no contexto
de certos arranjos epistemoldgicos que Foucault
chamou de “regimes de verdade” (Foucault 1980:
131). Interrogar as categorias da identidade do género
ou da sexualidade de um ponto de vista genealdgico
significa, portanto, considerar a noc¢éo de verdade em
relacdo aos seus efeitos excludentes e disciplinadores.
Por exemplo, a construgdo de uma categoria da
identidade homossexual no fim do século dezenove
nos mostra mais sobre as preocupacdes politicas
relativas a distin¢do entre a esfera da producdo e da
reprodugao sobre heteronormatividade do que sobre o
desejo real e praticas sexuais. Ou, usando um exemplo
diferente: eu s6 torno-me “branco” ou “feminino”
numa sociedade onde ha relagdes (bio-)politicas
como “negro” e “masculino” para produzir o meu
ser localizado dentro desses quadros particulares de
identidade. O poder/conhecimento cria 0 nosso senso
de nés mesmos e atribui-nos posi¢des de identidade
no contexto sociopolitico — e isso pode ser feito de
outra forma.

Pos(-)anarquismo, como defendo aqui, pode
ser visto como um conjunto de praticas e agdes
conscientes pelas quais se pode reinventar o cotidiano
e as identidades. A teoria politica pds-estruturalista
substitui as abordagens anarquistas ortodoxas da
politica e do poder como opressivos pela ideia
segundo a qual o poder possuiu uma “positividade ou
criatividade” (May 1994: 87). Como Foucault coloca,
“poder ¢ empregado e exercido através de uma
organizacao em rede. E os individuos nao sé circulam

entre os seus fios; eles sempre estdo na posi¢ao de

estarem submetidos ao poder e exercer esse poder
simultaneamente” (Foucault 1980: 98). Isso também
€ o caso no que diz respeito as praticas sexuais
e “identidades” — mas em vez de submeter-nos a
matriz heteronormativa (por exemplo, a conceituagao
falocéntrica do inconsciente e uma falta constitutiva)

nds podemos resistir e tentar ser de outra forma!

Tornar-se resistindo: uma nota sobre agéncia’.

O pensamento pos(-)anarquista “prioriza o valor
e a necessidade da diferenca sobre a identidade”
como Heckert (2011: 200) afirma. Similarmente,
Saul Newman detalha no seu artigo “Guerra contra o
Estado” (2001), conforme Max Stirner, a necessidade
do individuo de derrubar a identidade propria dela
dele® para comegar o progresso constante de ndo se
tornar ele/ela mesmo/mesma. Deleuze concorda e,

como Newman afirma,

Rejeita a unidade e o essencialismo do sujeito, vendo-o
como estrutura que restringe o desejo. Ele também vé o
tornar-se — tornar-se diferente do Homem, diferente do
humano — como for¢a da resisténcia. Ele propde uma
nogdo de subjetividade que privilegia a multiplicidade,
pluralidade e a diferenga sobre a unidade e o fluxo
sobre a estabilidade e o essencialismo da identidade.
(Newman 2001: 159)

Essa perspectiva ¢ bastante contraria ao ponto
de vista essencialista da identidade, que concebe
categorias como sexo/género, raga, etnicidade, idade,
(in)capacidade e assim por diante como localizado
sobre e dentro do corpo. Essas categorias sdo
pensadas como sendo fatores cruciais para nos tornar
0 que somos. Essa noc¢ao de ser alguém se baseia em
narrativas de coeréncia, unidade e independéncia:
Corpos sdo supostamente entidades tnicas e coerentes
que funcionam independentemente uma da outra.
Identidades sdo rigidamente compostas por esses
discursos herméticos e unificadores sobre varios

aspectos das nossas relagdes sociais. Entretanto,

3 A palavra agéncia significa, nesse contexto, a capacidade do
individuo de agir no mundo. [Nota do tradutor]
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teorias pos-estruturalistas sobre identidade e corpo
formularam grandes criticas dessa conceituagdo
(cartesiana). Conceituagdes  pods(-)anarquistas
da sociedade também oferecem resisténcia na
base que essa nocdo de ser carece a referéncia da
interconectividade entre sujeitos humanos e relagdes
sociais.

E éaquionde euvejoaconexao possivel entre teoria
queer, pensamento anarquista e pos-estruturalismo.
Pos-estruturalismo pode mostrar que opressao
politica sempre ¢ ligada a processos culturais maiores
da produgdo de conhecimento e de representagdes
culturais. Os objetivos centrais do pos-estruturalismo
e da teoria queer sdo de desconstruir conceituagdes
totalizantes de identidades, corpos e poder. Como
Andrew Koch afirma, o “potencial libertador do pos-
estruturalismo deriva da desconstru¢ao de qualquer
conceito que faz a opressao parecer racional” (Koch
1993: 348) e pode, portanto, ser uma ferramenta
util para o pensamento queer e anarquista. Porque a
identidade ¢ uma das categorias pela qual opressao
funciona, o pensamento anarquista combinado com
a critica queer das categorias de identidade podem
trabalhar juntos numa forma diferente da construcao
de coalizdes. A pré-condicdo €, segundo Michelle
Bastian, de ‘“alimentar atitudes ndo-essencialistas
em relagdo a identidade e reconhecer identidade nao
como naturais ou inatos mas antes como influenciados
completamente por sistemas de coercdo” (Bastian
2006: 1040). Numa sociedade heteronormativa uma
das categorias mais influentes ¢ a assim chamada
identidade sexual, que é supostamente estavel e fixada
e ou homo ou hetero. Curiosamente, essas categorias
altamente investidas politicamente encontram uma

ressonancia em teorias psicanaliticas.

A Lei do Pai versus dildotopia: uma luta

simbolica?

Os conceitos de Jacques Lacan de desejo, o falo e

a Lei do Pai (também conhecido como Nome do Pai)

tém uma influéncia profunda na nossa conceituagao
da identidade e subjetividade (Lacan 1989).° Embora
controversa (veja-se, por exemplo, Robinson 2005),
a conceituagdo psicoanalitica da autoridade e da
resisténcia em Lacan foi adaptada para politicas
radicais anarquistas (por exemplo, Newman 2004).
Tal recepcao foi possivel porque Lacan oferece um
contradiscurso para a nogao cartesiana da “razdo”
como sendo o fator construtivo do sujeito. Lacan
langa o que Call chama de “ataque devastador contra
o convencional conceito cartesiano da subjetividade”
(Call 2002: 3) instalando o desejo em vez do logos
como funcionamento fundamental da psique. No
entanto, do ponto de vista de uma feminista queer,
essa conceituagdo do desejo ¢ altamente problematica
porque ¢ falocéntrica, significando que o falo é o
arbitro final (simbolico) de uma gama possivel e
limitada de desejos e identidades.

Para Lacan, a Lei/o Nome do Pai é uma formagéao
simbdlica e tem um papel fundamental na ordem
simbolica. A Lei/O Nome do Pai representa o poder
e o controle que nunca podem ser alcancado pela
crianga. O falo seria, assim, o significante (mestre)
do dominio; a crianga tem que identificar-se com o
“pai” para ser capaz de participar em relagdes sociais/
sexuais. Esse “pai” ndo é uma pessoa individual,
mas um significante que s6 ganha sua relevancia
a partir de uma rede de significantes que incluam
a “Lei” ou o falo. Esse processo ¢ marcado pela
entrada num sistema linguistico no qual “masculino”
e “feminino” s6 podem ser compreendidos em
relacdo um ao outro num sistema de linguagem e em
relagdo a afirmacdo ontologica da “falta constitutiva”.
Essa afirmagdo ontoldgica foi criticada por pos(-)
anarquistas, designadamente Andrew Robinson,
como “reintrodu¢do do mito e do essencialismo na
teoria politica” (Robinson 2005: 1). Robinson chega
a dizer que a afirmacdo essencial inerente a teoria
do sujeito de Lacan ¢é superficial e vazia, desde que
nao ¢ suposto que ela seja realmente entendida,

113

mas que ela seja simplesmente ‘“aceita”, ‘“‘sob
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pena de invalidagdo” (ibid.). No que diz respeito a
teoria politica, Robinson argumenta, corretamente,
que qualquer suposicdo de um caso de auséncia
absoluta (que a Lei/o Nome do Pai implica) leva a
despolitizagdo. O mais problematico no pensamento
de Lacan é a “idéia da negatividade fundadora”,
postulada como um “absoluto a-historico” em vez de
uma “forca positiva autonoma ou afirmativa” (ibid.:
7). Indispensavel para a conceituagdo da Lei do Pai na
teoria de Lacan ¢é o Falo — ou melhor, a sua auséncia
em alguns corpos. Tanto o feminismo p6s-moderno
quanto o anarquismo pds-moderno preocupavam-
se com a elaboragdo de estratégias para a subversao
dessa Lei como forca epistemolodgica, linguistica
e psicologica (Call, 2002: 6), porque as estratégica
tedricas especificas que eles empregam questionam
qualquer conceito estatico de subjetividade bem como
as “implementagdes continuas de fluidas, flexiveis
subjetividades pos-modernas” (ibid.). A rejeicdo da
Lei do Pai como concebida por Lacan permitiria a
rejei¢do de qualquer tipo de lei emanando do estado,
da economia ou qualquer outra ordem simbolica.
Essa rejeicdo fundamental do conceito de lei abre
novas possibilidades para criticar radicalmente os
processos de subjetivacdo. Judith Butler argumentou:
“Em oposi¢do a lei fundadora do Simbolico, que
fixa a identidade com antecedéncia, poderiamos
reconsiderar a histéria da identificagdo construtiva
sem a pressuposi¢ao de uma lei fixada e fundadora”
(Butler 1990: 72). Pode-se até ir mais longe e

argumentar junto com Félix Guattari que

A psicoandlise transforma e deforma o inconsciente
forcando-o a passar pela grade do seu sistema de
inscrigdo e representagdo. Para a psicoandlise, o
inconsciente estd 14 desde sempre, geneticamente
programado, estruturado e finalizado para objetivos em
conformidade com as normas sociais.

(Guattari 1996: 2006)

Guattari parece sugerir que podemos acabar com
a psicoanalise completamente. Em vez de rejeitar a

psicoanalise totalmente, no entanto, considero possivel

abrir um espago entre psicoanalise € uma expressao
anarquista da agéncia sexual cotidiana. Para esbocar
essa possivel reformulacdo de psicoanalise e agéncia,
eu recorro para os conceitos de contrassexualidade e
dildotopia de Beatriz Preciado (2003), o pds-humano
de Judith Halberstam e Ira Livingston (1995) e o
ciborgue de Donna Haraway.

Esses trabalhos oferecem tanto métodos de
resisténciaasestruturasheteronormativas/hierarquicas
de poder quanto recursos ricos para a constru¢io
de uma critica da hierarquia das partes do corpo e
das identidades do género. Eles oferecem maneiras
uteis de reconfigurar a relacdo entre teoria pos(-)
anarquista, psicoanalise e teoria pods-estruturalista
queer ou feminista e reservam, consequentemente, um
potencial especifico para o desenvolvimento de mais
teoria e ativismo queer-anarquista. Em particular, a
construgdo discutivelmente irdnica da dildotopia,
de Preciado, ¢ util tanto para identificar algumas
dificuldades quanto para levantar novas possibilidades
na relacdo entre teoria queer e anarquismo. Para
exemplificar isso, eu vou fornecer uma narrativa
da afinidade entre o conceito utdpico do ciborgue
de Haraway e sua sexualidade pos-humana com
respeito a reconceitualizacdo do sujeito anarquista
relativamente aos seus desejos, prazeres, encarnacdes
e politicas. Sugiro que minha leitura desses conceitos
utopicos poderia estimular alternativas anarquistas.
Como Tadzio Mueller afirma, “anarquismo ¢ um
grito, ndo um de negagdo, mas de afirmacdo: vai para
o além da rejeicao, prestes a comecar uma alternativa
no presente ao que desencadeou o grito em primeiro
lugar” (Mueller, 2003: 123). Mueller chama a
criagdo de uma alternativa “politica prefigurativa”.
No manifesto eu vejo tal politica prefigurativa

acontecendo.

Contrassexualidade

Falantes do inglés provavelmente ndo conhecem

0 Manifesto contrassexual, de Beatriz Preciado, que
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foi publicado em espanhol (2000), francés (2000) e
alemado (traduzido em 2003).” Desde a sua publicacao,
o manifesto foi discutido amplamente e recebeu um
elevado grau de controvérsia na Franca, Espanha e
Alemanha. Eu quero propor que o manifesto, de
Preciado, seja lido de acordo com teorias e politicas
pos(-)anarquistas para interrogar as possibilidades de
recuperar o corpo, a psique e especialmente o desejo
das estruturas de poder que impecam o anarquismo
como modo de viver.

O conceito de contrassexualidade, de Preciado,
busca questionar a produgdo de conhecimento sobre
género, sexo ¢ sexualidade e deve ser entendido
como maneira especifica de questionar a producao de
conhecimento, desejo e suas interligagdes. Também
¢ uma pratica teodrica, uma maneira de pensar
praticamente. De fato, o manifesto é baseado numa
genealogia da produgdo das diferencas do género
bem como das diferengas sexuais, produzidos por um
contrato social heterossexual —a matriz heterossexual.
Esse contrato social heterossexual ¢ reafirmado por
apresentacdes normativas que se inscrevam nos
corpos como verdades biologicas (Butler, 1990).
Preciado, de acordo com essa nogdo de Butler,
considera a natureza como contrato social que pode ser
substituido por um contrato contrassexual (Preciado,
2003: 10). Esse contrato contrassexual esta baseado
no processo tedrico da contrassexualidade, que
afirma que o desejo, a excitagdao sexual e o orgasmo
sdo somente “produtos retro-ativos de uma certa
tecnologia sexual” (ibid.: 12). Essa tecnologia sexual
produz a percepcdo e conceitualizagdo dos Orgaos
reprodutivos e sexuais. Essa produgdo discursiva
resulta numa sexualizagdo da totalidade corporal,
que Riki Wilchnis e David Valentine descrevem por
meio do fato que “genitais representam somente 1
por cento da superficie do corpo” mas esses genitais
ainda “carregam uma quantidade enorme do peso
cultural nos significados que estdo ligados a eles” e
constituem muito do que individuos e a sociedade

“entendem por e assumem sobre o sexo do corpo

e género” (Valentine & Wilchins, 1997: 215). Isto
pode ser traduzido como: em um organismo, todos
0s orgaos sdo iguais, mas alguns sdo mais iguais do
que outros porque determinam o significado do corpo
inteiro; € a logica pars pro toto que constitua género
através da sexualidade (por exemplo, pénis/vagina ¢
igual a homem/mulher). Orgdos sexuais sio usados
para representar a totalidade corporal dos homens
e mulheres e, portanto, o sistema bindrio de sexo/
género.® Assim, um corpo torna-se sempre sexualizado
— ¢ atribuido ou ao masculino ou ao feminino desde o
inicio da sua existéncia s6 porque os nossos quadros
de percepcao nos limitam a interpretacdao dicotomica
dos corpos.’ No entanto, podemos nos tornar de forma
diferente!

O wuso do conceito contrassexualidade, de
Preciado, deriva indiretamente da analise foucaultiana
da possibilidade de resistir a produgao disciplinadora
da sexualidade, ndo lutando contra a proibicao,
mas elaborando uma contra- ou anti-produtividade.
Preciado quer que o seu manifesto seja entendido nos
termos de um contradiscurso foucaultiano: praticas
contrassexuais sao “tecnologias da resisténcia” e
“formas de uma contra-disciplina” (Preciado, 2003:
11). Esse contradiscurso, tal como o vejo, ¢ para
Foucault um engajamento pratico nas lutas politicas:
0 espaco no qual os antigos sem voz podem comegar
a falar (Deleuze & Foucault, 1977: 209). Defendo que
essa falta de voz diz respeito as diferengas de corpos;
somente a suposta homogeneidade binaria de corpos
pode ser ouvida num sistema heteronormativo. Isso
quer dizer que aprendemos a compreender corpos
somente como ou masculino ou feminino. Nao ha
possibilidade de criar algo novo do zero que exista
inteiramente fora do discurso no qual vivemos. O
que podemos fazer para resistir ou para produzir
um antidiscurso ¢ recuperar ou retorcer nogoes
tradicionais para coloca-las em contextos novos.
Privando a linguagem ou simbolos do seu referente
e proporcionando-lhes novos contextos, discursos

hegemonicos perdem o seu significado. Preciado
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refere-se a analise de Butler da recuperagao do termo
“queer” como autoidentificacdo produtiva. A nogao
de Butler de reiterag@o (particularmente relativo ao
género) possibilita a ressignificacao e reapropriacao
positiva de identidades, discursos e certos aspectos de
processos vividos e atualidades (Butler, 1993: 315).
Preciado, de acordo com Butler, entende identidade
sexual como ato repetitivo de inscricdo de praticas
sexuais, € nessa repeticdo ou reiteracdo subversiva,
por exemplo, do termo derrogativo “queer”, reside
a possibilidade de minar formas hegemodnicas de
identidade sexual. Vejo o trabalho de Preciado como
ato de criar espacos dentro de um discurso a partir
do qual um antidiscurso pode emergir. O método da
contrassexualidade tem um impacto sobre nogdes de
sexualidade por descontextualizar a “referéncia” do
dildo e girar a posi¢ao da declaracao (Preciado, 2003:
16). O dildo é uma entre muitas maquinas organicas ¢
ndo-organicas tal como maos, chicotes, pénis, cintos de
castidade, preservativos e linguas (ibid.:60). Portando,
“referir-se ao dildo” significa implicar a possibilidade
de cessar de atribuir o poder do falo (a Lei/o Nome
do Pai) a um o6rgdo arbitrario. Esse orgao arbitrario
— 0 pénis — deixa em seguida de ser o significante da
diferenca sexual/do género. A reiteragcdo do dildo ¢
subversiva porque o dildo vem antes do pénis, como
a contrassexualidade afirma (ibid.: 12). Isso significa
que referir ao dildo desloca a origem do pénis como
orgao sexual masculino. Diferenca sexual/de género,
que ¢ baseada na diferenga de ter ou ndo um pénis, é
substituida pelo dildo. O dildo é um suplemento que
produz o que ele completa. A pratica de “referir-se ao
dildo” numa cabeca, qualquer outra parte do corpo ou
um objeto que ¢é envolvida na pratica contrassexual
poderia ser compreendida como referéncia que ¢
mediada por uma metafora, mas excede a funcao
de uma metafora no sentido que o dildo se torna a
parte do corpo ou o objeto em que € projetado. Isto é
referir-se ao funcionamento do falo que, sempre que
citado, implica o pénis como marcador da diferenca

sexual/de género. O dildo estraga a suposta relacdo

direta entre a psiqgue ¢ a composicao dos corpos.
Introduzindo o leitor & pratica de uma citagdo repetitiva
do dildo, Preciado busca reivindicar a sexualidade do
contrato social heterossexual. Contrassexualidade ¢
uma pratica de des-heterossexualizagdo. Trata-se de
mostrar que pode haver um fim para a construg@o
social de certas relagdes sociais como naturais, tal
como o contrato social heterocéntrico de considerar
sexualidade como expressdo natural dos assim-
chamados corpos masculinos e femininos (ibid.: 10).

Preciado, numa primeira abordagem reflexiva
sobre o dildo, pde o dildo como antecessor do pénis,
que retroativamente produz o pénis (ibid.: 61). E o
dildo, como suplemento derrideano, substitui o pénis
como se substituisse um vazio; o dildo substitui
o pénis numa forma que esse nunca estivesse; O
dildo aponta o pénis contra si proprio (embora
mesmo um pénis pode ser um dildo). A segunda
abordagem sobre o dildo coloca-o na posi¢do da
“exceléncia sexual” (ibid.: 64) para ser capaz de
transgredir ou “transcender” a diferenca sexual. E na
terceira fase dessa “reflexividade discursiva” (ibid.:
64) o dildo ¢é feito para voltar-se ao corpo, mas so
para contrassexualizd-lo. Orgdos e referéncias se
mexem horizontalmente (ndo verticalmente como
a ordem hierarquica heterossexual — o dildo pode
ser tudo e ndo s6 o pénis ou a sua falta) e, portanto,
tem “efeitos multiplos e ndo uma origem singular”
(ibid.: 64). Preciado afirma que o pénis nao ¢ o
falo, mas comumente associado com ele, porque a
“masculinidade” ¢ poderosa. A invencao do dildo ¢
o fim do pénis como marcador da diferenca sexual —
tudo pode se tornar dildo! A repeticdo subversiva da
citacdo do dildo em todo tipo de parte do corpo prova
e representa sua performatividade. O dildo posiciona
uma logica que mais tarde vai trai-lo, porque nao
¢ localizavel, j& que ndo estd la para distinguir
entre corpos por sua presenca ou auséncia. O dildo
significa sexualidade, mas nao diferenga sexual.
Preciado propde que o dildo continue invisivel

nas praticas contrassexuais. A contrassexualidade
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depende do dildo para pensar sobre e desafiar a
heterossexualidade; portanto, ndo é o dildo como
nds o pensamos (como pénis melhor porque sempre
ereto), mas ¢ a ressignificacdo do falo, invertido e
subvertido pela sua reproducdo em outras partes do
corpo. Preciado parece alertar-nos: o dildo pode ser
tudo. Nessa afirmagao ecla adota uma linha semelhante
a Butler (1993) quando ela diz que o falo pode ser
qualquer parte do corpo (Iésbico). No entanto, o dildo
ndo ¢ o falo, nem representa o falo, precisamente
porque o falo ndo existe. O falo s6 surge como forma
de poder e como construcao psicoanalitica que pode
ser subvertido em tltima andlise substituido sem
deixar rastros.

Com o método genealdgico, Foucault forneceu as
condi¢des para reescrever historias da sexualidade
e, na sua linha, Preciado afirma que o corpo ¢ um
“arquivo organico da historia da humanidade”
(Preciado, 2003: 15). Mas Preciado desmantela essa
historia sendo uma historia de naturalizagdo, na qual
codigos sdo renegociados constantemente, levando a
ciclos de omissdo, eliminacdo e inclusdo de acordo
com as coordenadas da masculinidade e feminilidade.
A compreensdo que essas coordenadas penetram
qualquer produgdo de conhecimento permite que
Preciado dispa e desmantele orgdos sexuais como
produtos do espago hierarquicamente organizado
(ibid.:

dicotomicamente organizada, os Orgdo sexuais sao

18). Numa sociedade heteronormativa ¢

usados para falar para a totalidade da identidade do
corpo ¢ a suas relagdes sdo organizadas num espaco
patriarcal. Esse espaco ¢ produzido por tecnologias
de relagdes sexualizadas/géneroizadas que organizam
partes do corpo e praticas, julgando-os como
privados ou publicos, institucional ou doméstico,
social ou intimo (ibid.: 18). Esse tipo especifico de
discurso e gestdo/administragdo material ¢ estendido
para o corpo, no qual encontramos partes do corpo
igualmente organizadas de acordo com estruturas
hierarquicamente organizadas e binarias: sexual e

ndo-sexual, reprodutivo e ndo-reprodutivo, sensual

e menos sensual, intimo e publico. Preciado conclui
que “a arquitetura corporal & politica” (ibid.), que
tem implicagdes importantes para o anarquismo, para
o qual articular e confrontar a historia do poder e
do governo sempre foi tarefa central. E crucial que
sexualidades e corpos, tanto quanto as suas funcdes e
fragmentacgdes, sejam incluidos nessa agenda.
Preciado explora essa “arquitetura corporal” por
meio de uma andlise da histoéria do orgasmo, que
ela defende ser incorporado na tecnologia médico-
sexual: ela traca as tecnologias e discursos que sdo
usados na construgdo do corpo intersexualizado
e transsexualizado. A performativa “operagdo
teatro”, a qual todo corpo ¢ submetido no processo
de ser sexualizado, é desmantelada como inerente
heterossexualizacdo. Na argumentacdo de Preciado,
corpos intersexualizados bloqueiam o trabalho
mecanico da performativa “operacdo teatro”; eles
desmantelam o carater arbitrario das categorias e
0 “modelo hetero” dos corpos (ibid.: 96). A des-
construgdo e des-fragmentacdo que trabalham nesses
processos recorrem na analise da protese de Preciado,
que a leva eventualmente para a recuperagido
das tecnologias do sexo pelo ciborgue. Para uma
exemplificagdo de como Preciado procede na sua
genealogia da sexualisacdo dos corpos eu recorro a sua
historia do orgasmo feminino (ibid.: 69-88). Preciado
conta a historia do medicalizado e patologizado corpo
feminino, onde o “tratamento” da histeria as vezes
incluia queimar e cortar o clitdris. Varias tecnologias
aplicadas aos genitais, foram desenvolvidas para
prevenir a masturbacdo (por exemplo, cintos
de castidade como ferramentas para reforgar o
controle)."” Em outros casos de mulheres adultas e
casadas, o corpo da mulher foi percebido como objeto
incontrolavel cuja atividade energética precisava ser
regulada com a ajuda de aparelhos mecanicos; isso
pode até incluir ser masturbado for¢cosamente por
um vibrador. Preciado afirma que “prazer feminino
sempre foi problemadtico, ja que ndo parece ter uma

funcdo precisa nem em teorias bioldgicas nem em
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doutrinas religiosas, segundo os quais o objetivo da
sexualidade ¢ a reproducdo da espécie” (ibid.: 92). A
nossa concepg¢ao atual dos orgasmos das mulheres ¢
claramente colorida por essa historia e deve interagir
com essas compreensdes. A no¢do de orgasmo
feminino ¢ profundamente enraizada em processos
de naturalizagdo, medicalizacdo e controle. Assim,
parece plausivel ler a histéria da humanidade como
histéria das tecnologias, como o faz Preciado. O
“orgasmo feminino” medicamente atualizado nao ¢
nada mais do que o resultado paradoxal do trabalho de
tecnologias divergentes para reprimir a masturbagao
e, a0 mesmo tempo, produzir a “crise histérica”. E

necessario denunciar! Para Preciado,

Sexo ndo ¢ um ponto bioldgico preciso e tampouco uma
forga natural, seja como 6rgdo ou como pratica. De fato,
sexo ¢ uma tecnologia do governo heterossocial, que
reduz o corpo a zonas erdgenas. Por isso aproveita-se
de uma re-distribui¢ao assimétrica do poder de acordo
com o género (feminino/masculino) para que efeitos!!
especificos caem juntos com certos Orgaos ¢ certas
percepgdes unam-se com certas reagdes anatomicas.
(Preciado, 2003: 14)

A sociedade heterossexual €, portanto, um aparelho
social para a produgdo da feminidade e masculinidade
que opera por uma separacao e fragmentac@o do corpo.
A psicoandlise freudiana e lacaniana reconta a historia
da fragmentacdo num quadro diferente ¢ com termos
diferentes. A conceituacdo do aparecimento do ego
corporal (Freud 1961 [1914]) e de partes imaginarios
do corpo (Lacan 1989) alimentaram o foco nos genitais
como local da identificagdo do género e do prazer sexual.
As tradi¢oes psicanaliticas que tomaram esses conceitos
por certo reinscreveram essas relagcdes hierarquicas
no que diz respeito ao sexo, género e sexualidade. S6
recentemente tedricos feministas e queer comegaram a
desconstruir essas teorias e propuseram leituras diferentes
(por exemplo, Mitchell e Rose 1982; Butler 1990;
Campbell 2000). Contudo, o manifesto de Preciado tem
sido a filha mais desobediente nesse esfor¢o desde que
ele entrelaga ecleticamente aspectos psicanaliticos € nao-

psicoanaliticos.

Pensando o dildo

Como Preciado talvez tenha perguntado quando
comecou a pensar o dildo, hA uma maneira de
minar o poder do falo subversivamente se ainda
permanecemos no mesmo quadro no qual ele veio a
nascer? Precisamos referir & morfologia de qualquer
modo se quisermos construir ¢ questionar o desejo?
Precisamos referir a psicanalise se quisermos mudar
(teoricamente) a estrutura do desejo? Como Gallop
diz, o leitor psicanaliticamente informado ndo pode
“ser separado do sujeito que pode confundir o falo
com o pénis (com sua “turgidez” e seus fluidos que
participam na “geracdo”)” (Gallop, 1985: 156). Essa
leitura inevitavel implica o pénis ereto como “local”
morfologico do desejo e geragdo, como reprodugao
heterossexual, que o torna essencialista e heterosexista.
Preciado adota a “reterritorializacdo agressiva” de
Butler descrita em “The Lesbian Phallus™ (1993)
mas bane o falo, tanto como metafora quanto como
significante. Preciado instala o dildo numa teoria
diferente; ela ndo estd preocupada com o surgimento
e a manutencdo do ego corporal ou sua possivel
heranca psicanalitica. Preciado, na sua ndo ortodoxa
reescrita e recuperagdo das nossas identidades
corporais € prazeres psicanaliticamente construidas,
rompe qualquer narrativa linear e coerente desses
mecanismos poderosamente instalados de controle e
producdo. Ela parece perguntar: se o falo ¢ movel e
pode até significar “partes do corpo 1ésbico”, entdo
porque deveria ainda carregar a histdria de sua origem
€ 0 seu nome, que ¢ patriarcal, heteronormativo e
essencialista. O dildo, como sendo nao-orgénico,
separado do corpo, mas ao mesmo tempo como sendo
capaz de tornar-se qualquer parte do corpo oferece
na sua totalidade uma ferramenta para Preciado
que tem uma narrativa ndo-coerente. O dildo pode
efetivamente minar estruturas hegemodnicas do
desejo, prazer e corpos quando aplicado numa

cotacdo subversiva. Quando o dildo em qualquer

4 Tradugao: “O Falo 1ésbico”
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parte do corpo (ou na totalidade do corpo) significa
questionar o corpo como contexto sexual; questiona
a possibilidade de enquadrar ou definir o contexto.
A pratica de citar o dildo demarca limites flexiveis
do corpo e subverte os arranjos heteronormativos
dos corpos e de suas partes. Com o dildo surge a
impossibilidade de organizar partes do corpo e corpos
num espago hierarquico em relagdo a sexualidade e
suas diferencas sexuais/de género. O dildo ¢ o centro
da genealogia contrassexual que busca desmistificar
o conceito de uma sexualidade a-histérica. Preciado
nao desconstréi um discurso especifico, mas, baseia-
se numa vasta gama de tecnologias e discursos que
produziram conhecimento sobre o corpo e suas
praticas (sexuais). No entanto, tanto quanto o falo
lésbico possui mais uma qualidade “interessante do
que satisfatoria” para Butler (1993: 57), o dildo ¢
caracterizado para Preciado como critico e ndo pratico
(na sua aplicag@o) embora necessita ser praticado.

A subversao do falo depende de agdes e defini¢des
novas, que criardo novos quadros de referéncia.
Colocando o dildo na posigao do falo, Preciado
instala uma nova relagdo entre partes do corpo (ou
seja, genitais), conexdes sexuais € entre corpos e
as formas de poder que sdo adotados. S6 pela re-
apropriacdo essa relagdo pode tornar-se frutifera
para a desconstrugdo da matriz heterossexual que
produz orgaos especificos como origem do prazer
(Preciado, 2003: 60-7). O foco nos genitais aos quais
somos subjugados ¢ a base da interconexdo entre
sexualidade e reprodugdo. A ideia que genitais sdo
opostos e complementares a0 mesmo tempo esta no
coracdo da continua reiteracdo da diferenca sexual/
do género. Preciado busca desfazer a suposta relagdo
linear entre prazer sexual, sexualidade (e orientacao)
e procriacao e substitui esse sexo pela ideia da
dildotopia. A ordem simbdlica que pode produzir tal
proposta e torna-la plausivel é, ao mesmo tempo, a
fundagdo da sua resisténcia. O tom irdnico empregado
por Preciado o tempo todo, nos permite analisar as

ordens nas quais vivemos e serve, portanto, para

100

descobrir o que ndo fazer em sentido anarquista, isto
¢, sujeitar o corpo e desejo a estruturas e arquiteturas
hierarquicas. Dildotopia destréi as hierarquias entre
as partes do corpo no que diz respeito ao prazer
sexual: todas as partes do corpo sdo iguais; portanto, ¢
antes uma “anti-cracia” em relag¢do as caracteristicas
e prazeres corporais. Preciado afirma que a filosofia
precisa aprender com o dildo (ibid.: 10), e sugiro
que os académicos precisam aprender com a ironia,
a subversdo e a desobediéncia. O dildo ndo existe,
ele s6 abre novas possibilidades para a pratica da
filosofia. Rosi Braidotti afirmou que “uma das formas
adotadas pela pratica cultural feminista do “como
se” ¢ a ironia. Ironia ¢ uma dose sistematicamente
aplicada de des-enganag@o; uma provocagao infinita;
uma deflacdo saudavel de retorica super-aquecida”
(Braidotti, 1998: 127). Na minha leitura, o dildo ¢ um
grito anarquista ndo de negacdo, mas de afirmagao,
usando essa estratégica da “provocac¢ao infinita” que
Braidotti descreva. O manifesto de Preciado pode ser
lido como forma muito basica da irritagao irdnica que
poderia ser adaptada pelo anarquismo contemporaneo
para ser capaz de imagina-lo como ruptura das
estruturas de poder.

A segunda parte do manifesto ¢ uma descrigdo
das praticas da inversdo contrassexual. Resumindo:
as prdaticas da inversdo contrassexual sdo variaveis
extensiveis,

e infinitamente reaproveitaveis e

repensaveis. Sao baseadas nas dildo-tectonicas,
a ‘“contra-ciéncia” que “explora a aparéncia, o
desenvolvimento e a aplicagdo do dildo” (Preciado,
2003: 37). Dildo-tectonicas deriva de tecton, o
construtor, o criador que trabalha em torno de
definicdes médicas e psicologicas para ser capaz
de entender o corpo como terreno de deslocamento
(ibid.: 37). Principalmente, no esbogo das praticas
tem os “trabalhadores do anus”, que tem que assinar
um contrato no qual eles afirmam que seus corpos
contratuais nao sdao entendidos como homem ou
mulher, mas como sujeitos (uma copia do contrato

esta impresso no livro). Os trabalhadores do anus
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s30 “os novos proletarios de uma possivel revolucao
contrassexual” (ibid.: 18) porque os seus corpos
sdo iguais em desejo e pratica e sua arquitetura nao
pode ser separada hierarquicamente. Além disso,
o dildo pode trabalhar com esses trabalhadores do
anus em formas diferentes, mas iguais. A sociedade
contrassexual é dedicada a desconstrugdo sistematica
e des-naturalizagdo de praticas sexuais e da ordem do
género. O projeto contrassexual genealdgico proclama
aigualdade, ndo a uniformidade, de todos os sujeitos-
corpos falantes que se conformam com os termos
do contrato contrassexual para investigar paixao,
desejo e conhecimento (ibid.: 10). O anus ¢ para
Preciado o centro do “trabalho de uma desconstrugao
contrassexual” (ibid.: 18) porque todo corpo tem
um. Além disso, o anus nao ¢ inteligivel dentro da
“economia heterocéntrica”. O anus (tanto quanto a
boca) pode facilmente ser recuperado como centro
da paix@o e do prazer sem estar ligado a reprodugao
ou relagdes romanticas heteronormativas (ibid.: 19).
Michael O’Rourke argumenta semelhantemente “que
o anus € indiferente ao género e atravessa orientacdes”
(O’Rourke 2005). Aideiado contrato derivade praticas
do sadomasoquismo, nas quais os parceiros decifram,
através da assinatura do contrato, as estruturas do
poder erdtico, que sdo impostos como “natureza”
na sociedade heteronormativa. Preciado também
lista treze principios da sociedade contrassexual e
usa caricaturas e descrigdes e orientagdes explicitas
de como praticar a contrassexualidade. Com isso
Preciado se baseia em apresentagdes de arte e
tecnologias especificas, bem como uma aplicacao
séria de humor a filosofia. Abrindo o espago da
arquitetura corporal e percebendo o conceito da
das

significa reorganizar a conceituagdo do “humano”.

sexualidade como genealogia tecnologias
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O ciborgue p6s-humano na dildotopia

Para que uma sociedade anarquista possa surgir,
defendo que a ideia do “humano” deve ser substituida
por um cidaddo dildotopiano pds-humano: o
ciborgue.’? Aqui, baseio-me no mito irdnico do
ciborgue de Donna Haraway, que, é preciso dizer,
¢ s6 uma das concepgdes possiveis, apesar de
ser uma que foi teoricamente bem desenvolvida.
Haraway perguntou “que tipo de politica pode
abranger  construgdes parciais, contraditdrias
e permanentemente abertas de eus pessoais e
coletivos e ainda ser fiel, eficaz — e, ironicamente,
socialista-feminista?” (Haraway, 1991: 157). O que
¢ denominado “socialista-feminista” aqui também
poderia ser chamado de “pds(-)anarquista queer”
porque o que ¢ concebido ¢ uma sociedade liberada
e construida sobre a liberdade pessoal e coletiva. Em
resposta a sua propria pergunta, Haraway introduziu
o conceito do ciborgue, que tem o potencial de ser
libertador em termos da liberdade dos discursos que
sao focados na identidade, essencialistas e humanistas.
Ciborgues sio hibridos, ciborgues ndo tém origem ou
uma verdade para si mesmos, mas uma variedade de
historias e narrativas sobre as quais podem se basear
para construir a si mesmos ¢ a agenda politica que

pode ser lida como pos(-)anarquista:

Nao ha o dinamismo nos ciborgues para produzir uma
teoria total, mas ha uma intima experiéncia de fronteira,
sua construgdo de desconstru¢do. H4 um sistema de
mito esperando para tornar-se uma linguagem politica
para fundamentar uma maneira de olhar para a ciéncia
e tecnologia, a desafiar a informatica da dominagao —
para agir de forma potente.

(Haraway, 1991: 181)

Ciborgues sdo arranjos indissociaveis de
tecnologias, partes organicas, discursos, imagens,
relacdes, historias, inteligéncias artificiais, herancas
psicoldgicas e muitos recursos mais. A ideia de
ciborgue ¢é atraente porque oferece uma maneira

radical de pensar sobre corpos e poder. Corpos
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humanos s3o “topografias do poder” (ibid.). Isso,
defendo, ressoa com a afirmacdo de Preciado de que
“a arquitetura do corpo ¢ politica” (Preciado, 2003:
18). O ciborgue nao é uma exce¢do, mas aceita e
brinca com isso. Segundo Haraway, que propds essa
categoria da identificagdo fragmentada e parcial,
nds precisamos nos envolver com essa utopia/esse
mito para poder ser politicamente eficaz. Uma das
precondi¢des ¢ que tenhamos de aceitar o ciborgue
como nossa ontologia; o ciborgue ¢ um meio pelo qual
podemos interrogar os nossos desejos. O ciborgue ¢é
uma genealogia como € o dildo. Tal percepc¢ao pode
permitir nos interrogar a nossa constru¢ao continua
através de distingdes que tem efeito no mecanismo e
no funcionamento do poder. O ciborgue é o marcador
do colapso de trés fronteiras: primeiro, a ideologia
do determinismo bioldgico; segundo, a ideologia do
determinismo tecnoldgico (suposta distingdo entre
humano-animal e a maquina); e, terceiro, a distingdo
entre fisicalidade e nao-fisicalidade (ciborgues sao
éter, sdo a quintesséncia) (Haraway, 1991: 153).
A natureza humana pode ser (re)concebida como
efeito do poder que ¢ rearticulado e re-produzido
constantemente pela negociagdo dos limites entre
humano e animal, corpo ¢ maquina. O ciborgue ¢ um
processo porque consiste na transgressdo continua
desses limites. A rearticulacdo e reinstalagao desses
limites acontecem de acordo com as tecnologias
heteronormativas da naturalizagdo do sexo. O

ciborgue de Haraway resiste

a trama da unidade original, da qual a diferenga tem
que ser produzida e alistada num drama de dominagao
crescente da mulher/natureza. O ciborgue pula o passo
da unidade original, da identificagdo com a natureza no
sentido ocidental.

(Haraway, 1991: 151)

Isso ressoa a reivindicac@o de Preciado de substituir o
contrato social danatureza (a hierarquizagao da arquitetura
corporal em relagdo a reprodugdo) por um outro contrato
— aqui o contrato contrassexual. O ciborgue ¢ o cidadao

contrassexual, que se torna sua propria genealogia.
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Provavelmente, a coisa mais importante para o
projeto anarquista € o conceito (da politica da) nao-
identidade (e politica) de Haraway, que afirma os
processos politicos como processos de afinidade.
Afinidade é uma relacdo baseada na escolha, ndo
na identidade. Afinidade ndo estd concernida sobre
parentesco, mas sobre desejo. “Afinidade em vez de
identidade” € a estratégica processual, temporaria e
espaco-especifica do ciborgue para formar coalizdes.
Ciborgues ndo precisam de uma matriz natural de
unidade e aceitam que uma construgdo s6 nao pode
assegurar o todo. Isso se conecta com o conceito de
resisténcia, como eu o discuti anteriormente, € com
o conceito da contraprodutividade, que assume que
praticas estdo sempre exercendo poder, até quando
eles visam atingir a estrutura hegemonica das relagoes
de poder. Todo tipo de agdo deriva do quadro de poder
anteriormente existente e s6 funciona dentro dos seus
limites. Acdes tedricas e politicas necessariamente
se referem aos discursos pelos quais surgiram, mas
ha a possibilidade de minar e contradizé-los (assim
como com a citagdo do dildo). O ciborgue escolheu
a forma do mito para abrir novas possibilidades de
identificacdo e para escapar narrativas psicoanaliticas
restringidas. O ciborgue nao espera ser salvo pelo pai
através da produgdo de um parceiro heterossexual —
nao ha unidade/totalidade imaginaria para o ciborgue
a ser prometida pela familia organica ou pelo projeto

de Edipo. O mito do ciborgue de Haraway é

um esforgo para contribuir para a cultura e teoria social-
feminista num modo pdés-moderno, ndo-naturalista e na
tradigdo utdpica de imaginar um mundo sem género,
que talvez ¢ um mundo sem génesis, mas talvez
também um mondo sem fim. A encarnacdo do ciborgue
¢ fora da histdéria da salvagdo. Nem marca o tempo
num calandario edipiano, tentando curar as divisdes
terriveis do género numa utopia simbdlica oral ou num
apocalipse pos-edipiano.

(Haraway, 1991: 150)

Ciborgues sao narrativas ndo-edipianas com
uma logica diferente da repressdo, que precisamos

entender para a nossa sobrevivéncia. O ciborgue
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¢ um monstro porque tem que ser fragmentado e
novamente composto; ¢ a0 mesmo tempo coletivo
e individual. O ciborgue ndo tem um problema
com contradi¢des — elas ndo podem ser resolvidas.
Ciborgues recontam, re-narram as narrativas da
origem. Politica ciborgue significa lutar para a lingua
mas, na mesma veia, de lutar contra comunicag¢do
perfeita. Significa lutar contra o dogma central
do falocentrismo, que ¢ o cddigo que traduz todo
precisamente e consequentemente. O ciborgue nao
deriva ou baseia-se em qualquer narrativa logica ou
iluminada, por ser uma contraprodugdo.

O sujeito pos-humano, como Judith Halberstam e
Ira Livingston o conceituaram, estd na mesma situagao
do ciborgue: nao pode ser pensado como “humano”; é
um hibrido, multiplo e descentrado. Nao tem exterior
nem interior; seus desejos sdo borrifados, perversos,
desviantes: “Corpos pds-humanos nio sio escravos
de discursos de mestre”, alegam Halberstam e
Livingston (1995: 2). Eles “surgem em enredos, onde
enredos, corpos de discursos e discursos de corpos
se cruzam para encerrar qualquer distingdo facil entre
ator e palco, entre emissor/receptor, canal, codigo,
mensagem, contexto” (Halberstam & Livingston
1995: 2). Esses corpos pos-humanos, os ciborgues de
Haraway e a contrassexualidade de Preciado, como
eu defendo, apontam para uma “encarnagao feminista
que nao concerne sobre localiza¢des fixas num corpo
materializado, feminino ou ndo, mas sobre enredos
em campos, inflexdes em orientag¢des... Encarnacéo
¢ uma protese importante” (Haraway, 1991: 195).
A protese como encarnacao coloca o corpo fora de
qualquer coisa supostamente natural e, portanto,
apolitico. Até o orgasmo, como afirma Preciado, ¢
resultado de tecnologias. No entanto, esse panorama
ndo ¢ tdo sombrio quanto parece; em vez disso, abre
novas possibilidades de nos configurar a n6s mesmos,
nossos corpos, nossos desejos. O conceito recuperado
da tecnologia ressurge no pos-humano como o faz no

ciborgue:
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Corpos pos-humanos sdo as causas e efeitos das
relagdes pos-modernas de poder e prazer, virtualidade
e realidade, sexo e suas consequéncias. O corpo pds-
humano ¢ uma tecnologia, uma tela, uma imagem
projetada; ¢ um corpo sob o signo da AIDS, um corpo
contaminado, um corpo mortifero, um corpo técnico;
¢, como veremos, um corpo queer. O proprio corpo
humano ndo faz mais parte da “familia humana”, mas
do jardim zooldgico das poés-humanidades.
(Halberstam & Livingston, 1995: 3)

Essa nogdo dispersa da origem do corpo ¢
muito de acordo com a pratica interrogativa da
contrassexualidade. No entanto, o corpo pds-humano
incorpora a dissolugdo de uma “direcdo/orientacdo”
para o objeto desejado porque ndo tem fonte ou
comeco. Como escrevam Kenneth Dean e Brian
Massumi, “a libertagdo ndo é nunca do ser humano, é
apenas a partir dele” (Dean & Massumi, 1992: 167).
Assim, eles testemunham a contraprodutividade
do ciborgue genealdgico que pode reorganizar pela
propria encarnagdo, desejos e praticas em momentos
resistentes — talvez com a citagdo do dildo.

Portanto, o cidaddo pos-humano anarquizado e
sua relacdo consigo mesmo e os outros ¢ baseado no
“tornar-se” num sentido deleuziano porque reconhece
seus surgimentos como completamente genealdgicas.
Essa genealogia do p6s-humano leva em conta as
questdes que ela produz. A relagao do pds-humano
com o desejo torna-se evidente quando Halberdstam

e Livingston falam sobre sexo, ou melhor, excitagdes:

Sexo s6 tem uma moeda quando se torna o canal por algo
além da sua propria vontade por prazeres. Excitagdes
ndo sdo sexuais; sexualidade ¢ uma relacdo dispersa
entre corpos e coisas: alguns corpos (como lésbicas
masculinas, mulheres com pénis, machistas bebés,
geracionalistas, sado-fetichistas, mulheres com armas)
e algumas coisas (dildos, pistolas, verduras, cartdes do
caixa eletronico, computadores, telefones, livros, listas
telefonicas). Algumas excitagdes: mulheres em ternos,
parecendo homens, mulheres em ternos vestindo
dildos, parecendo e sendo homens, homens sem pintos,
pintos sem homens, partes do corpo virtuais, fantasia
interativa. O que ¢ corporal no sexo? O que ¢ sexual
no sexo? O que ¢ géneroizado (gendered)? Sdo corpos
po6s-humanos poés-género? Algo ¢ pds ainda, ou é o
comego? A busca por origens termina aqui, porque
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somos as origens nas quais a realidade imaginada, a
realidade virtual, a realidade gotica, todas ainda sdo
disponiveis. Vocé ndo ¢ humano até ser poés-humano.
Vocé nunca foi humano.

(Halberstam & Livingston, 1995: 8)

Esse argumento refere-se — e se encaixa
perfeitamente - a descricdo de Preciado do sujeito
contrassexual, que eu traduzi para o ciborgue e seu
surgimento e também sua patria da dildotopia. O
corpo pds-humano (ou pods-género) ¢ composto de
todas as “fantasias interativas” que podemos elaborar
para constituir nossos desejos e prazeres. O manifesto
contrassexual é composto para habilitar sujeitos
corporais de interrogar conhecimento e desejo para
ser capaz de desenvolver uma teoria contraprodutiva

da contrassexualidade que é

uma teoria do corpo que se posiciona fora das oposigdes
do masculino/feminino, homo/heterossexual. Define
sexualidade comotecnologiae véosclementosdiferentes

do sistema de género/sexo como “homem”, “mulher”,

“homossexual”, “heterossexual”, “transexual” e as
suas praticas e identidades sexuais — como maquinas,
produtos, ferramentas, aparelhos, engenhocas, proteses,
redes, aplicagdes, programas, interligacdes, fluxos
de energia e informagdo, interrup¢des e disruptores,
chaves, leis de circulagdo, fronteiras, necessidades,
modelos, 16gicas, equipamentos, formatos, acidentes,
lixo, mecanismo, esforgos, re-dedicagao (devogdo).
(Preciado, 2003: 11)

Nesse sentido, sexualidade deriva de qualquer
coisa supostamente natural. Torna-se pratica pura
que ¢ aberta para mudangas e des-hierarquizacao
pela negociagdo constante entre os participantes.
Esses participantes se reconhecem e aceitam como
ciborgues pos-humanos que ndo se sujeitam a Lei
do Pai e que negligenciam o reinado ou a falta do
falo. Eles celebram a citacdo do dildo reconhecendo
que sdo as suas proprias genealogias, que eles usam
para incorporar e viver uma contrassexualidade anti-
identitaria e anarquista. Eles se tornam constantemente

diferentes.
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Anarquize-se!

A discussdo oferecida ao longo deste ensaio
tem sido baseada em trés premissas. Primeiro,
sexo, género e sexualidade sdo produzidos por
praticas, tecnologias e discursos sociais. Segundo,
as estruturas corporais ¢ psicoldgicas que surgem
dessas producdes sdo governadas e organizadas por
estruturas hierarquicas e simbolicas de poder (como
o falo). Terceiro, se levamos em conta que nao somos
mais “humanos”, mas antes “devires”’, podemos
ser capaz de conceituar-nos como organizados
ndo-hierarquicamente (internamente tanto quanto
externamente). Isso abre a possibilidade de “tornar-
se-resistindo”. A re-conceituacdo de identidade ou
subjetividade em termos da sua interconectividade
e dependéncia em relagdes sociais e tecnologicas
poderia resultar numa autoconceitualizagao pos(-)
anarquista como ciborgue. A recuperagdo do corpo
como estrutura nao-hierarquica poderia permitir-nos
a re-descobrir partes do corpo com funcdes iguais ou
caracteristicas em relacdo a erogenicidade, desejo e
prazer. Os discursos que sdo ligados a uma posigdo
heterosexualizada/

hegemoénica naturalizada e

generoizada sdo substanciais, como Preciado
mostra para o orgasmo, o ciborgue e proteses. Mas
reescrevendo a sua historianos poderiamos ser capazes
de reconstruir um discurso materializante que nao
depende de narrativas identitarias e naturalizantes de
subjetividades, corpos e desejos. Isto pode funcionar
via recuperac¢do do corpo e do eu imaginario que ¢
conceituado pelo falo; e se substituimos o falo pelo
dildo, a estrutura simbolica falocéntrica e a posi¢ao
hegemodnica dos genitais pode ser rompida. A
arquitetura politica do corpo (organizada pelo papel
hegemonico do falo) poderia ser reorganizada numa
maneira ndo-hierarquica com a ajuda do potencial
critico do dildo. O sujeito de o ciborgue poder ser
situado na dildotopia, onde ele pode desenvolver um
eu corporal e uma materializagdo corporal que nao

¢ organizada hierarquicamente. O ciborgue pode ser
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capaz de criar uma relacdo ndo-hierarquica dentro
dele mesmo mas também na relagio com outros
sujeitos/corpos ciborgues: Uma forma anarquizada
de viver pode ser ativada e alcancada lentamente pelo
ciborgue. Mas ainda ndo estamos nesse ponto; ainda
temos que reescrever nossa historia (psicologica) para
ser capazes de reconstruir o corpo, a subjetividade
e a sexualidade de um modo diferente, anarquista.
Nesse ensaio, eu tentei um comentario utdpico e
critico sobre os arranjos da sociedade e ofereci
uma conceitualizagdo alternativa de sexo, género
e sexualidade que ndo afirma ser coerente; antes,
tenta reorganizar certas narrativas. Eu recomendo
familiarizar-se com contrassexualidade, uma de

muitas maneiras de anarquizar a si mesmo.
Notas

Adaptacao do titulo do artigo “4 guerra contra
o estado: o anarquismo de Stirner e Deleuze”
(Newman, 2001), de Saul Newman.

O termo dildotopia nao aparece no manifesto
de Preciado. O termo que aparece (na tradugdo em
alemdo) na pagina de conteudo ¢ Godotopia. Gode
¢ a palavra francesa para didlo. Nao reaparece no
texto (em alemao). Ha também um filme de curta-
metragem chamado Godotopia, referindo-se ao
manifesto de Preciado, filmado por Frédéric de Carlo
¢ Frédéric Gies. E chamado B-Visible = Q-Visible?
#1: Godotopia. Uma entrevista com os artistas pode
ser encontrada em <http://www.sarma.be/nieuw/bvis
ible/.%/5Cbvisible%5Cdecarlogies2.hrm> (acessado
em 10 de julho de 2010).

O prefixo “p6s” que gerou debates significantes
no que diz respeito a pos-modernidade, pos-
estruturalismo e até pos-feminismo, também
incomoda pos(-)anarquistas. Segundo a classificag@o
de Stuart Sim, das vertentes diferentes de “poOs-
Marxismo”, Benjamin Franks identifica trés
tipos de poés(-)anarquismo. Primeiro, tem o pds-

anarquismo, que basicamente ndo ¢ mais anarquismo.
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Teoricos desse angulo rejeitam “preocupacdes
anarquistas tradicionais”, e, em vez disso, propdem
a implementacdo de novas abordagens e taticas
criticas que rompem amplamente com o pensamento
anarquista; eles podem até ser ‘“antipaticos com
anarquismo tradicional” (Franks, 2007: 131). Esses
teoristas basicamente argumentam que 0s conceitos
chaves e métodos do “anarquismo classico” nao
sdo mais relevantes e precisam ser substituidos e
superados. Segundo, Franks identifica um “pods-
anarquismo redentor” que “busca a inclusao de teoria
pos-estruturalista no anarquismo para enriquecer e
animar praticas existentes, uma que vez que considera
0 “anarquismo”, na atualidade como incompleto
mas passivel de mudar” (Franks 2007: 131). Esse
pos-anarquismo busca atualizar anarquismo pela
inclusdo de novos desenvolvimentos tedricos como
pos-estruturalismo (feminista) e pods-colonialismo.
Terceiro, Franks descreva um anarquismo pos-
moderno que “reaplica analises e métodos anarquistas
a nova economia politica globalizada e concentra-se
nas acdes dos sujeitos oprimidos” (Franks, 2007:
131). Nesse caso, o “pds” de poés(-)anarquismo
significa uma recolocacdo e uma alteracdo, uma
atualizacdo do classico ntcleo anarquista dentro da
cultura pés-moderna. Claro, todas essas variagdes
ndo existem hermeticamente, mas sdo combinadas
pelos seus usudrios e desenvolvedores principalmente
pela andlise anarquista de movimentos culturais
contemporaneos. Como eu entendo as trés
abordagens ao poés(-)anarquismo de Franks, todas
veem o anarquismo como sendo distinto do pos-
estruturalismo e discutem a possibilidade de uma
interagdo fértil entre os dois.

Essa distincdo demarca que ¢ subjetivacdo no
nivel micro (sendo géneroizado/sexuado e racializado
etc.) que torna possivel que estruturas macro de poder
trabalham em individuos. Assim, pode ser dito que
a internalizacdo da hierarquia e dominagdo num
nivel estrutural, simbdlico e psicologico € produzida

pelos poderes micro (nossa producdo como sujeitos)
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e que o poder exercido num nivel institucional pode
ser considerado como operando num nivel macro de
poder (incluindo estruturas [estatais] administrativas
e institucionais). Apesar de ter uma pequena aversao
a essa distingdo porque os termos “macro” e “micro”
parecem implicar uma qualidade em intensidade e
impacto, isto € (nesse momento) uma divisdo valiosa
que pode ajudar a abordar o poder diferentemente de
uma variedade de perspectivas.

Quero adicionar aqui, que o trabalho de Nietsche foi
recebido muito diversamente em contextos angléfonos
do que em contextos alemaes. Na Alemanha, a filosofia
de Nietsche foi problematizada frequentemente porque
seu “Herrenmenschentum” (usualmente traduzido
como o “super-homem”) foi adotado por propaganda
nacionalista e fascista. Devido a traducao de certo corpo
do trabalho, recep¢do angléfona foi diferente e certos
aspectos da filosofia de Nietsche foram neglegenciados.

Eu uso o para abrir espago para individuos que
nao se identificam como masculino ou feminino.
Os termos ela ele, dele dela, seu sua designam um
espago pelo  que inclui pessoas que ndo sentem que
os pronomes ou os adjetivos pronominais de ele/
ela, dele/dela, seu/sua denotam suas identidades. Isto
¢ feito na linha com o autor “s he” que publicou um
artigo chamado “Perfomrming the Gap — Queere
Gestalten und geschlechtliche Aneignung” na revista
alema Arranca 28 (<http://arranca.nadir.org>) Mais
abaixo vou substituir o _ unificador, mas limitado pelo
pronome per [traduzido para o portugués na respectiva
concordancia gramatical] para avangar com a minha
agenda nesse ensaio.

Devido a extensdo desse ensaio, nao sera
possivel esclarecer as diferengas entre identidade e
subjetividade. O leitor deve perdoar o uso desses dois
termos indistintamente apesar de terem sido usados
em maneiras muito distintas por uma variedade
de pesquisadores. No entanto, identidade pode ser
compreendida como conceito sociopolitico da posicao
de uma pessoa na sociedade e subjetividade poder

ser vista como conceito mais psicoldgico que deriva
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da contextualizagdo da experiéncia de pessoas e da
composig¢do psicoldgica.

Desde que ainda ndo ha nenhuma publicagdo em
inglés, todas as tradugdes sdo minhas, baseadas na
edicdo alema de 2003.

Para entender a logica, é preciso ver no interior
dos processos da intersexualizacdo. O tratamento
cirurgico de pessoas intersexualizadas inclui a logica
de ou “abrir um buraco ou construir um mastro” para
tornar a crianga intersexualizada um membro viavel da
sociedade, por exemplo, ou um homen-pénis ou uma
mulher-vagina (veja-se Holmes, 2008 para essa citagdo
de um cirurgido).

Butler também trabalhou nisso por meio da nogao
althusseriana de interpelacao (Butler, 1990). Relativo a
generificacao e sexualizagdo do sujeito € o anuncio no
nascimento: “¢ um menino/é uma menina”. Preciado
mostra convincentemente que essa interpelagdo ¢ uma
operagao performativa de teatro na qual € atribuida uma
identidade a todos os bebés. Até os bebés que bloqueiam
essa maquinaria de inscri¢ao ndo escapam de alguma
forma de identidade: eles se tornam bebés intersexuais.

Para um relato histérico sobe o orgasmo veja
também Maines (2001).

O texto alemao usou a palavra “Affekt”, que porque
a traduzi diretamente. O termo afinidade, no entanto,
poderia aqui melhor ser substituido pelas palavras

LN

“emocodes”, “sentimentos”, “desejos” e/ou “atragdes”.
O pronome ndo-generoizado “per” deriva do
romance Women on the Edge of Time (1978) de Marge
Piercy e substitui o pronome de género pessoal ele ela,
dele dela com a forma curta, ndo-generoizada da “per-
son” [pessoa]. Para Donna Haraway, o conceito do
ciborgue carrega o pronome ela/dela porque o ciborgue
¢ intrinsecamente feminista e localizado numa politica
feminista que ainda tem que lutar contra tendéncias
essencialistas. Nesse ensaio, quero usar o pronome
per porque permite que concebamos o ciborgue como
nao-generoizado, pelo menos no que diz respeito ao

funcionamento basico da lingua.
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