


A légica do dildo
ou as tesouras de Derrida

O que é um dildo: um objeto, um 6rgao, um fetiche...? Devemnos
considerar o dildo como uma pardédia irénica ou como uma
imitagdo grosseira do pénis? Quando faz parte de certas prati
cas lésbicas mulher-macho-mulher-fémea [butch and femme),
deve-se interpretar o dildo como uma reminiscéncia da ordem
patriarcal? Por acaso o dildo é o sintoma de uma construgao
falocéntrica do sexo? O que dizer entdo dos dildos que nao
séio “fdlicos” (os que tém a forma de porco, de borboleta ou de
sereia, ou que simplesmente ndo séo figurativos)? Se sim, como
afirmam as feministas pré-censura, como Andrea Dworkin,
ou as léshicas radicais separatistas, como Danielle Charest, se
toda lésbica que utiliza um dildo deve ser considerada como
uma machona, sendo o dildo uma imitagao fdlica que vern
compensar uma inveja do pénis, como explicar que os homens
gays utilizem dildos? E possivel refutar a crenga corriqueira,
comum as feministas, segundo a qual a utilizagdo do dildo
supde a imitagdo de um ato heterossexual?

Onde se encontra o sexo de um corpo que usa um dildo?
O dildo, em si, é um atributo feminino ou masculino? Onde
transcorre o gozo quando se transa comum dildo? Quem goza’?
Quantos pénis tem um homem que usa um dildo? Se o dildo
néo é mais do que um “substituto artificial” do pénis, como
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explicar que os homens que ja tém um pénis utilizem cintas
penianas? Como continuar falando do dildo como “a repro-

dugdo de um pénis artificial que viria a preencher uma falta”

quando se utilizam dois ou vdrios dildos? Podemos continuar
tomando a imagem “natural” do corpo masculino como refe-
réncia de imitagdo quando o dildo é colocado em outra parte
do corpo (brago, antebrago, coxa), diferente da regido pélvica?
Qual é a diferenga estrutural entre um dildo e um vibrador?
E entre um dildo e um chicote? E qual é a relagdo estrutural
entre uma cinta peniana e um cinto de castidade? Dito de
outra maneira, o dildo esta ligado genealogicamente ao pénis
através de uma légica de imitagdo ou, entdo, as tecnologias
de repressdo-producdo de prazer do cinto de castidade e do
vibrador clitoriano?

Alguém, em um mundo sexual futuro, ird se lembrar dos
anos noventa como os anos do dildo. Em 1991, Del LaGrace,
que na época comegou um processo de transformacao fisica
hormonal, publica Loves Bites, uma colecéo de fotografias que
algumas livrarias feministas de Londres se negam a vender.
Duas imagens sdo especialmente censuradas: a fotograha de
um gay chupando o dildo de uma sapa e uma fotografia de
penetracao entre sapas com dildo. Também na Inglaterra,
Jennifer Saunders sera acusada de ter violentado algumas
meninas menores com um dildo, e sera julgada com mais
dureza por isso do que nunca antes um homem o foi. Enquanto
isso, Susie Bright, alids Susie Sexpert, dedicara pela primeira
vez uma cronica mensal ao dildo em sua coluna da revista
gay e lésbica l'Advocate. Pouco depois, as revistas Outlook e
On Our Backs repercutirao esse debate.

No filme de Monika Treut, Die Jungfrauenmaschine [A
maquina virgem), Dorothée vé o mundo através do dildo
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anslicido que lhe estende uma bailarina de striptease femi-
ta pro-sexo de Sao Francisco. Em Paris, os dildos penetram
a no festival de cinema lésbico “Quand les Lesbiennes
Font du Cinéma’, causando um conflito que enfrentara
as geragdes e posigdes politicas. Nos clubes lésbicos de
va York, de Los Angeles e de Londres, Diane Torr dirige
s primeiros espetaculos de drag kings, nos quais mulheres
vlogicamente definidas” se passam por homens. Ao mesmo
‘tempo, Annie Sprinkle organiza, junto com Lack Amstrong,
um transexual F2M pré-op,' uma oficina intitulada “Drag
King for a day”, em que mulheres heterossexuais e lésbicas
aprendem a performance da masculinidade. Um dos desafios
‘da oficina consiste em se familiarizar com a técnica de packing:
trata-se de fazer um “pacote”, enfiando meias trés-quartos na
‘cueca e, se a ocasido o requisitar, utilizar um dildo; tudo sem
‘ser descoberta pelo parceiro sexual. Os resultados da oficina
‘sdo surpreendentes: as participantes confessaram haver
‘paquerado como nunca, e nunca terem se sentido melhor em
suas vidas ao dar um simples passeio pela cidade, fazendo-se
passar por homens.
O dildo se tornou o espelho da Alice-sapa através do qual
6 possivel ver as diferentes culturas sexuais. Ele acende o fogo
da critica de um determinado discurso lésbico feminista; &
relegado a categoria da panéplia sadomasoquista e butch and
femme,? e é interpretado, com frequéncia, como um signo
lamentavel, carregado de padrdes patriarcais e falocéntricos

1 Os termos pré-op e pos-op se referem aos estados pré-operatario (isto €, hormonal)
& pos-operatério das transformagdes do corpo transexual.

2 As praticas butch and femme apareceram na cultura lésbica americana no final dos
anos quarenta como declinagdes da masculinidade (butch) e da feminilidade (fermme)
& dos papéis sexuais tradicionalmente entendidos como masculinos e femininos. Em
todo caso, tanto a butch como a femme representam duas formas de distanciamento
diante da identidade de "mulher” tal como se entende na cultura heterossexual
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na sexualidade lésbica. As partidarias da censura dos dildos
nas cenas pornograficas lésbicas argumentam que o dildo
reintroduziu o poder falico e machista, e que nio é sendo
a projegio de um desejo masculino, e inclusive feminino,
na sexualidade lésbica. Objeto maldito, o dildo é a pega que
faltava para resolver o enigma paranoico que o sexo lésbico
representa dentro de um modelo sexual heterocentrado. E
como se ele permitisse responder & pergunta latente: como
as lésbicas transam sem pénis?

Ajulgar pelas reagdes e controvérsias que a menor aparigao
do dildo suscita, podemos apostar que Elaine Creith se enga-
I nou ao afirmar que “os brinquedos sexuais sdo politicamente
volateis”? De fato, a marginaliza¢do e a invisibilidade do dildo
sdo constantes e generalizadas: ndo ha nenhuma anilise
sobre a presenca do dildo nas praticas gays, nem informagao
completa e descritiva nas comunidades transexuais e S&M;
nos textos tedricos, ha apenas timidez.

Na teoria queer americana e nas releituras perversas da
psicanalise que esta fomentou, é preciso procurar as escassas
anélises do dildo nas discussdes mais amplas sobre o “falo
feminino”, “a inveja do pénis”, ou nos textos que tratam da
rearticulagdo da nogdo freudiana de fetichismo com a de
desejo feminino.

Teresa de Lauretis, por exemplo, critica o heterocentrismo
que permite a Lacan jogar permanentemente com a ambigui-
dade falo/pénis (para Lacan, o pénis é um érgao genital que
pertence aos corpos masculinos, enquanto o falo ndo é nem
um 6rgdo nem um objeto, mas sim um “significante privile-
glado” que representa o poder e o préprio desejo, e confirma
0 acesso a ordem simbélica). Para a autora de The Practice

4 Blaine Creith, Undressing Lesbian Sex. Londres: Cassel, 1996, p. g1.
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of Love [A pratica do amor], com Lacan se coloca a questio
ter ou ndo o falo a partir de uma perspectiva heterossexual
e a teoria e a pratica psicanaliticas se empenham em encon-
ou em induzir nos sujeitos), na qual a diferenga sexual
homem/mulher e o ato de copular com vistas a reprodugio
530 a norma.*

~ Nesse contexto, o dildo ocupa um lugar estratégico entre o
falo e o pénis. Ele atua como um filtro e denuncia a pretensio
‘do pénis de se fazer passar pelo falo. Tais sdo, em todo caso,
as conclusdes que Teresa de Lauretis extrai do classico filme
~ de Sheila McLaughlin, She must be seeing things [Ela deve
‘estar vendo coisas], de 1987, no qual Agatha, uma lésbica,
'é atacada por uma paranoia de ciimes ao pensar que sua
companheira sexual vai abandona-la por um homem. Os
dildos e os brinquedos sexuais aparecem no filme como
“objetos de transigdo que permitem a protagonista lésbica
" desromantizar e desnaturalizar os cenarios heterossexuais.
- Aespecificidade do filme esta em questionara estabilidade
da ordem do visivel, dai a pergunta em torno da qual gira
o roteiro: “quais sdo essas coisas que ela tem a sensagao de
ver?”s Quais sio as “coisas” que as lésbicas veem? Ou, dito
de outro modo, como as lésbicas veem as coisas, os 6rgaos,
os corpos? Agatha atica seus ciumes fucando o didrio e as
fotos de sua amante Jo, até que encontra o que procurava.
V@, entio, tudo com clareza: Jo se interessa pelos homens e
~ lhe é infiel. Com a esperanca de se igualar a seu rival mas-
culino, Agatha comega a se vestir com roupa de homem e
finalmente decide visitar um sex-shop para comprar um

dildo realista.

4 Teresa de Lauretis, The Practice of Love. Lesbian Sexuality and Perverse Desire
Indianapolis: Indiana University Press, 1994, p. 220.
5 Ibid,, p. 113.
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E no sex-shop que Agatha aprendera a ver as coisas de
outra maneira. Segundo De Lauretis, quando a personagem
vé um dildo pela primeira vez, depara-se com “o falo em
sua manifestagao mais modesta, com o falo como merca-
doria”® Ainda mais importante, Agatha vé outra coisa no
estabelecimento: uma boneca inflavel em tamanho natural.
No imaginario heterossexual do filme, a boneca inflavel é
o correlato do dildo. No mercado sexual hétero, os homens
podem comprar uma cépia da totalidade do corpo feminino,
enquanto as mulheres devem se contentar com uma réplica
do pénis. Para Teresa de Lauretis, a diferenca que existe entre
a “boneca inflavel” e o “dildo realista” enquanto mercado-
rias torna explicita a assimetria “que existe entre homens e
mulheres no acesso a sexualidade”’

Essa cena mudara a forma de Agatha “ver as coisas”,
sua relacdo com o imaginario e sua maneira de se construir
como sujeito desejante. Ela comega a compreender o que é
o lesbianismo “vendo” que a heterossexualidade se reduz a
pouquissimas “coisas”. Para De Lauretis, o dildo constitui um
primeiro momento na confrontagdo da sexualidade lésbica
com a heterossexualidade; um segundo, sera aquele no qual o
sexo lésbico escapa da reprodugio das assimetrias da ordem
simbélica heterossexual. Para a autora, o que interessa é a
ruptura epistemologica que o dildo introduz. Nessa analise,
o dildo tem apenas um valor critico e nao pratico. Essa é a
razao pela qual, depois de se confrontar com o imaginario
heterossexual e de se livrar do peso do falo, Agatha abandona
o0 sex-shop sem comprar o dildo.

6 Ibid,, p. 110,
7 Ibid., p. 101
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" Na obra de Judith Butler, Bodies that matter® [Corpos
ue pesam), a andlise do dildo esta encoberta pela questao
ais ampla do “falo lésbico”, assim como pelas perguntas
entemente mais dignas e filoséficas sobre o estatuto
do sujeito, do poder e do desejo sexual lésbicos. Virando do
Wesso a “inveja do pénis” definida por Freud, Butler aponta
ue os homens se comparam o tempo todo com 0 ideal de
falo exatamente porque sdo dotados de um pénis, e ndo de
am falo, estando, pois, obrigados a demonstrar sua virilidade
de maneira compulsiva; uma prova pela qual as lésbicas nao
8m que passar. Mas, cedendo as exigéncias da linguagem
analitica, Butler omite o termo “dildo” a ponto de atribuir
falo algumas caracteristicas que associariamos, sem sombra
divida, aos brinquedos sexuais: “plasticidade, transferibili-
e expropriabilidade”® A capacidade de deslocamento do
falo, diz Butler, “sua capacidade de simbolizar outras partes
do corpo, ou entdo com outros objetos que se parecem com o
corpo, abre o caminho para o falo 1ésbico”* Mas de que “falo
ico” se trata? Dificil saber, ja que Butler omite qualquer
éncia a praticas sexuais concretas.
O que o argumento butleriano deixa claro é que tanto as
Jésbicas feministas antidildo quanto os discursos homof6-
bicos repousam sobre um falso pressuposto comum: todo
sexo hétero é falico, e todo sexo falico é hétero. Na ortodoxia
feminista, por exemplo, toda representagao do falo € consi-
‘derada sinénimo do retorno do poder heterossexista sobre a

8 Judith Butler, Bodies that matter. Nova York: Routledge, 1993, pp. 57-01. A intro
dugdo deste livro esta disponivel em portugués com traducio de Tomaz Tadeu da
Silva em: Guacira Lopes Lobo (Org.). O corpo educado, Belo Horizonte: Auténtica
[Editora, 2001, pp. 151-172.

9 Devo a Ira Livingston esta acertada observagiio.

10 Judith Butler, op. cit., p. 158.
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mulher/a lésbica. Levando tal hipétese ao extremo, algumas
separatistas radicais chegardo até a afirmar que um ato sexual
entre duas lésbicas no qual hé intervengio de um dildo “nao
@ verdadeiramente lésbico”. No discurso heterocentrado tra-
dicional, aparentemente oposto mas por fim simétrico ao do
feminismo separatista, a utilizacio de dildos entre lésbicas
Surge como a prova efetiva de que “um ato sexual sem pénis
ndo pode ser considerado verdadeiramente sexual”

Todos esses jogos tedricos, que demonstram que existe uma
distancia entre o falo e o pénis que o sexo lésbico pode superar,
reterritorializar e subverter, omitem a primeira anélise que se
impde: a do dildo como tecnologia sexual que ocupa um lugar
estratégico entre as tecnologias de repressio da masturbacao
e as tecnologias de producdo de prazer. O dildo nio é o falo
e ndo representa o falo porque o falo, digamos de uma vez
por todas, ndo existe. O falo ndo é sendo uma hipéstase do
pénis. Tal como mostra a atribuigio de sexo no caso de bebés
intersexuais, isto é, naqueles bebés cujos 6rgios sexuais ndo
podem ser identificados & primeira vista como simplesmente
masculinos ou femininos (voltarei a esta questdo no capitulo
“Money makes sex”), a chamada diferenca sexual “natural”
e a ordem simbdlica que dela parece derivar nio passam de
uma questio de centimetros.

Ao depender excessivamente da linguagem psicanalitica
do falo, essas releituras feministas e pés-feministas queers do
dildo tornam 6bvias as operagdes tecnolégicas que regularam
e controlaram a construgao e a reprodugio tecnolégica da
masculinidade e da feminilidade ao menos nos dois tiltimos
séculos. Se o dildo é disruptivo, ndo é porque permite a
lé entrar no parais . Has porque mostra que a

tecnologias sociais e politicas de construcio e de controle.

1 do é o primeiro indicador da plasticidade sexual do corpo
pesswel modificacio prostética de seu contorno. Talvez
que que os 6rgdos que interpretamos cOmo naturais
ulinos ou femininos) ja tenham sofrido um processo
lhante de transformacao plastica.
Apenas Judith Halberstam trabalhou o dildo teoricamente,
W0 56 como significante falico mas, sobretudo, como objeto
sxual e como modulador dos géneros. Para Halberstam, se o
Jildo suscita a reprovagio na comunidade lésbica e nas repre-
: tacSes em geral é porque esse incomodo brinquedo nos faz
mpreender que os verdadeiros pénis ndo passam de dildos,
a pequena diferenca de que, até ha relativamente pouco
mpo, 0s pénis nio estavam a venda " Seguindo a mesma logica,
autora afirma que os espetaculos de drag kings nao e:gbem
uma falsa imitacio da masculinidade. Pelo contrario, deixam
rever como se constréi a masculinidade autenticamente.

Aprendendo sobre o dildo
preciso pensar o sexo, pelo menosa paxtnr do século XVIII,
' ia biopolitica. Isto &, como um s1sterna

“Gntre outras maquinas organicas e inorganicas (as maos, os
chicotes, os pénis, os cintos de castidade, os p'res’ervanvos.
as linguas etc.) e ndo simplesmente como a réplica de um
" {inico membro.

A contrassexualidade diz: a légica da heterossexualidade
éa do dildo. Esta remete a possibilidade transcendental de dar

11 Judith Halberstam, Female Masculinity. Durham: Duke University Press, 1094, p. 916
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aum 6rgao arbitrario o poder de instaurar a diferenca sexual e
de género. O fato de se ter “extraido” do corpo, em forma de
dildo, o érgao que institui o corpo como “naturalmente
masculino” deve ser considerado como um ato estrutural
e histérico decisivo entre os processos de desconstrugao

da heterossexualidade como natureza. A invengao do dildo
S§Wﬁm

nis € para a se idade o que Deus é para a natureza, o
W‘M"
de Deiis anunciada por Nietzsche, Nesse sentido, 6 dildo
mmmﬁ%‘reﬂexivo fundamental
na histéria da tecnologia contrassexual.

Torna-se necessario filosofar nao a golpes de martelo,
e sim de dildo. Ja nio se trata de romper os timpanos, mas
de abrir os anus. E preciso dinamitar o 6rgao sexual, aquele
que se fez passar pela origem do desejo, por matéria-prima
do sexo, aquele que se apresentou como centro privilegiado,
no qual se toma o prazer ao mesmo tempo que se d4, e como
reservatorio de reprodugdo da espécie. Enquanto transamos,
o dildo é o estrangeiro. Mesmo amarrado a meu corpo, ele ndo
me pertence. O cinto vem negar a verdade do prazer como
algo que se origina em mim; ele contradiz a evidéncia de que
o prazer acontece em um 6rgao que é meu. Mais ainda, o dildo
é o impréprio. Enquanto objeto inorganico que coabita com
a carne, o dildo se parece com o que Kristeva chama de “o
abjeto”, ja que mantém uma proximidade com a morte, com
a maquina, com a merda.

Para desmascarar a sexualidade como ideologia, é preciso
compreender o dildo (seu corte do corpo) como centro de
significacdo diferido. O dildo nio é um objeto que substitui
uma falta. Trata-se de uma operagao que acontece no interior
da heterossexualidade. Digamos mais uma vez, o dildo ndo é

~ dildo. Tudo é dildo. Inclusive o pénis.

um objeto, é também, estruturalmente, uma operagho de
ortar-pegar: uma operagio de deslocamento do suposto
 centro organico de produgao sexual para um lugar externo ao
sorpo. O dildo, como simbolo de poténcia e excitagio sexual,
trai o 6rgao anatdmico deslocando-se para BULIOS espagos
“de significacao (organicos ou nao, masculinos ou femininos)
“que vao ser ressexualizados por proximidade semantica. A

“partir desse momento, qualquer coisa pode se tornar um

Nessa primeira fase reflexiva, o dildo ainda possui as
caracteristicas formais e/ou materiais de seu referente nor-

mativo — o pénis —, a mesma forma, o mesmo tamanho e

mesma cor.

O dildo pode ser considerado como exemplo paradigmatico
do que Derrida definiu como o “perigoso suplemento” na sua
analise da oposicdo natureza/cultura em Rousseau:

[..] o suplemento supre. Ele ndo se acrescenta sendo
para substituir. Intervém ou se insinua em-lugar-de;
se ele colma, é como se cumula um vazio. Se ele
representa e faz imagem, é pela falta anterior de
uma presenga. Suplente e vicario, o suplemento &
um adjunto, uma instancia subalterna que substitui.
Enquanto substituto, nao se acrescenta simples-
mente a positividade de uma presenca, nao produz
nenhum relevo, seu lugar é assinalado na estrutura
pela marca de um vazio. Em alguma parte, alguma
coisa ndo pode-se preencher de si mesma, na pode
efetivar-se a ndo ser deixando-se colmar por signo
e procuragio. O signo é sempre o suplemento da
propria coisa.”

12 Jacques Derrida. Gramatologia. Trad. bras. de Miriam Schnaiderman e Renato
Janine Ribeiro. Sdo Paulo: Editora Perspectiva, 1973, p. 178.




Assim, enquanto em um primeiro momento o dildo parece um

T i 4 3 - u-l""—l—_-'—"‘-""h-l""-'_“
WMM%EI operagao de corte ja colocou
em marcha um processo de desconstrugio do orgao-origem.

Da mesma maneira que a copia é a condigdo de possibilidade
do original, e que o suplemento s6 pode suprir 3 medida que
€ mais real e efetivo do que aquilo que pretende suplementar,
o dildo, aparentemente uma representagio de plastico de um
orgao natural, produz retroativamente o pénis original. Gracas
auma pirueta macabra que a metafisica havia guardado para
nos, o dildo precede o pénis.
Seja quando se acrescenta ao sexo, seja quando o subs-
titui, o dildo como suplemento é exterior, permanece fora
do corpo orgénico. O dildo é o alien. E paradoxalmente ao
mesmo tempo a copia exata e o que € mais alheio ao 6rgao;
nesse sentido, seu estatuto nao difere do da prétese que,
como soube ver Merleau-Ponty, compromete todas as pre-
missas da fenomenologia.* Como cépia, mimese parasita
do pénis, esta sempre a caminho de se aproximar, cada vez
mais, ao ideal da imitagdo. Nunca é suficiente. Nunca esta
bastante préximo do 6rgo. Na realidade, nio se basta a si
mesmo como imitacdo do 6rgdo. Nado se contenta em imitar.
Por isso deve se transformar constantemente, autoexceder-
-se de tal maneira que vai, literalmente, além da forma, do
tamanho e da exceléncia daquilo que supostamente imita.
WWA@ agora, o 6rgao-
-sexual-de-carne-e-osso, concebido ¢6mo natural, como
presenca, parecia suficiente. Por essa razio, no imaginario
heterocéntrico psicolégico e médico moderno, o dildo viu sua
utilizagdo terapéutica limitada a situagdes em que os 6rgios
vivos ja ndo funcionam (por causa de um acidente ou de uma

13 Maurice Merleau-Ponty. A fenomenologia da percepcio. Trad. bras. de Carlos
Alberto Ribeiro de Moura. Sio Paulo: Martins Fontes, 1999,

a). Pensar que a sexualidade lésbica é forgosamente
sexualidade com dildo seria incluir o corpo-sapa entre
es corpos invalidos para transar. E s6 quando a natureza ji
hou, anunciando a morte, que o dildo é considerado pelas
tuicdes médicas heterossexuais como uma medida de
ncia, ou um instrumento de compensacao para preencher
falta. Mas o dildo ndo funciona da maneira que se espera
de um simples consolo.

. O dildo desvia o sexo de sua origem “auténtica” porque é
alheio ao 6rgao que supostamente imita. Estranho a natureza
e produto da tecnologia, comporta-se como uma maquina que
‘ndo pode representar a natureza sendo sob o risco de trans-
forma-la. O dildo é o outro malvado. E a “morte” que espreita
0 pénis vivo. Aterroriza. Relegado até agora a categoria de
;I imitacdo secundaria, o novo sexo-de-plastico abre uma linha
de evolucao da carne alternativa a do pénis.

Mas o dildo é também sinénimo de impoténcia, de alie-
‘nagdo, de auséncia de erecdo, de perda de controle. Dessa
_maneira, esta mais préximo da representagao do século XIX
" da sexualidade feminina do que masculina. Dessa forma,
- poderia parecer que ter um orgasmo com um dildo é como
' estar possuido por um objeto. Perder a soberania sexual para
~ ganhar, por fim, um prazer plastico.

~ Assim, odildo se torna, pouco a pouco, um virus que cor-

rompe a verdade do sexo. Nio é fiel & natureza dos 6rgaos.
- E o servo que se rebela contra o dono e, propondo-se como
via alternativa de prazer, torna irriséria a autoridade deste.
Nao existe utilizagdo natural do dildo. Nao ha orificio que
lhe esteja naturalmente reservado. A vagina néo lhe é mais
apropriada que o anus.

A operagio de corte e de translagdo que o dildo repre-
senta inaugura, pois, num primeiro momento, um trafico do




significante que coloca em funcionamento o processo irre-

fredvel de destruigio da ordem heterocentrada. O segundo
legundo

%ﬁg dessa légica reflexiva é o aperfeicoamento do dildo,
de (que se aproxime cada vez mais do ideal perfeito (nesse
sentido, os pintos de Rocco Siffredi e de Jeff Stryker devem
ser considerados como dildos vivos) que institui a diferenca
gexual, e se distancie cada vez mais de seu referente anato-
mico. O dildo se torna mecénico, suave, silencioso, brilhante
deslizante, fransparente, ultralimpo, safe. Nao imita o pénis,
Em um terceiro momento de reflexibilidade discursiva,
o dildo se volta sobre o corpo! translando-se sobre ele para
contrassexualiza-lo (ver as praticas de inversao e de citagao
contrassexual). Dessa maneira, o corpo, que dependia de uma
ordem orgénica hierarquizante e diferenciavel, transforma-se
em pura horizontalidade, em superficie plana onde os érgaos
e as citagdes se deslocam em velocidade variavel. O dildo
realiza ai sua verdade: é efeito multiplo e nao origem tnica.
A descoberta do dildo introduz no sistema heterocentrado
a possibilidade de repetigdo ao infinito de um significante
sexual. Assim, o falo é devorado pela mesma forca trans-
cendental que o havia naturalizado. Como o capital, como
al em, o dildo busca somente smm
polimotfa; ignora os limites 6rganicos ou materiais; agarra- [
-se a tudo para criar a diferenca, gera a diferenga por todos
os lados, mas nao se identifica com a prépria diferenga.

I trénsito e nio esséncia.
O dildo é a verdade da heterossexualidade como parédi

A logica do dildo prova que os proprios termos do sistema
heterossexual masculino/feminino, ativo/passivo nio passam
de elementos entre muitos outros de um sistema arbitrario de

significagio. O dildo é a verdade do sexo enquanto mecanismo
Ww

%ﬁ&@w_@%m afales igposs
"_E_um,a_.i\mﬂiif%dominagﬁo. O dildo diz: o pénis ¢
‘um sexo de mentira. O dildo mostra que o significante que
_gera a diferenca sexual estd capturado em seu PIoprio Jogo,
A légica que o instituiu € a mesma légica que o vai trair.

|,W géﬂw&mpreenséq _
a; uma incapacidade, de um mero suplemewﬂép'_qg

" Essa traicdo se situa, por isso, do lado da recitagdo sub-
versiva da heterossexualidade, e nao do lado do repudio
de qualquer forma de significagdo “patriarcal”. Da mesma

“maneira que existe uma teologia negativa, existe também

uma “sexologia negativa” que procede mediante a exclusao

' de toda representagio do “patriarcado” naquilo que considera

como transfiguragdes do pénis. A teoria lésbica separatista,
‘que critica a utilizagao do dildo por sua cumplicidade com os
signos de dominagdo masculina, ainda acredita na realidade
do pénis como sexo. Nesse viés erotico hiperfeminilizante, a
‘auséncia que estrutura o corpo, fiel a um esquema corporal
monocéntrico e totalizador, esta de luto pelos resquicios do
mesmo sistema falocéntrico que critica. A falta como auséncia
do significante, como vazio efetivo (“nunca um pénis, nunca
um dildo”) se transforma aqui em um novo centro de prazer.
Nessa sexologia negativa, a transgressao se produz negando
a prépria gramatica que cria a significagao sexual. E como se
toda a gramética sexual estivesse contaminada ou “patriarca-
lizada” Essas teorias correm o risco de reestruturar o corpo a
partir de outro centro vazio, quando poderiam negar o centro
como centro, multiplicando-o até que a prépria nogéo de
centro ja nao tivesse sentido. O corrimento provocado pelo
dildo ndo equivale a uma substituigdo do centro, inclusive
vazio, por intermédio da imitagdo de um modelo original, E
a conversio de qualquer espago em centro possivel que trai
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a origem. E preciso desterritorializar o sexo. Entio, tudo é
dildo. Tudo se torna orificio.

Se a castracdo é uma metéfora tdo forte na ideologia
psicanalitica, é exatamente pelo potencial do corte como
estratégia de subversio. Uma vez mais, ndo é o pinto-martelo
de Nietzsche que opera a inversao de todos os valores, e sim
as tesouras da sapa que cortam, deslocam e colam. Por isso,
ser “dildo-sapa” ndo é uma identidade sexual entre outras ou
uma simples declinagdo dos c6digos da masculinidade em um
corpo feminino, e sim a Gltima identidade sexual possivel.
Depois do dildo, tudo se torna contrassexual.

O dildo transforma o transar (que neste caso poderiamos
denominar “sapar”) em um ato paradoxal ao nio poder ser
identificado como érgao na oposigio tradicional homem/
ativo ou mulher/passiva. A totalidade do sistema heterosse-
xual dos papéis de género, confrontada a esse pequeno objeto,
perde seu sentido. Mais ainda, as ideias e os afetos tradi-
cionais em torno do prazer sexual e do orgasmo, tanto hete-
rossexuais como homossexuais, tornam-se caducos quando
se trata do dildo.

Com relagao ao corpo, o dildo assume o papel de um limite
em movimento. Como significagdo descontextualizada, como
citagdo subversiva, o dildo remete & impossibilidade de deli-
mitar um contexto. Em primeiro lugar, coloca em questido a
ideia segundo a qual o corpo masculino é o contexto natural
da prétese do pénis. Depois, e de um modo mais dréstico,
ameaga a suposicdo segundo a qual o corpo orgénico é o
contexto préprio da sexualidade.

O dildo, longe de estabilizar a identidade sexual e a iden-
tidade de género daquele/daquela que o usa (tanto se é

14 Sobre o gender-fucking no sexo entre sapas, ver: Cherry Smyth, Lesbians Talk Queer
Notions, Londres: Scarlet Press, 1962

:
considerado como uma imitagao ou como uma parédia), pro-

a uma cadeia de identificacdes e de negagbes sucessivas.
quanto objeto preso a carne, reestrutura a relagio entre o
ntro e o fora, entre o passivo e o ativo, entre o 6rgao natu-
e a maquina (ver capitulo sobre as tecnologias do sexo).
'omo objeto mével, que é possivel deslocar, soltar e sepa-
rar do corpo, caracterizando-se pela reversibilidade no uso,
ameaca constantemente a estabilidade das operacdes den-
tro/fora, passivo/ativo, 6rgdo natural/maquina, penetrar/
' cagar, oferecer/tomar...
O lado barato de usar e tirar o dildo desmitifica o vinculo
habitualmente estabelecido entre o amor e o sexo, entre
reprodugio da vida e prazer. Eis aqui um objeto que se deve
ferver em temperatura alta para estar bem limpo, que se
‘;‘pbde dar de presente, jogar no lixo ou servir de peso para
~ papéis. O amor vai embora, 0 amor volta, os casais sexuais
* vio e vém, mas o dildo esta sempre ali, como sobrevivente
" do amor. Como o amor, e ndo esséncia.
Ao reconfigurar os limites erégenos do corpo trepador/
trepado, o dildo coloca em questio a ideia de que os limites
‘da carne coincidem com os limites do corpo. Perturba, desse
‘modo, a distingiio entre sujeito sensivel e objeto inanimado.
- Uma vez que pode se separar, resiste a forga com que o corpo
 se apropria do prazer para si, como se este fosse algo que
‘viesse do préprio corpo. O prazer que busca o dildo pertence
a0 corpo sé na medida em que é reapropriacao, s6 porque este
 esta “preso”. O dildo coloca a questdo da morte, da simulagdo
e da falsidade no sexo. Inversamente, obriga a interrogar-se
sobre a vida, a verdade e a subjetividade no sexo. O dildo que
goza sabe que o prazer (todo prazer sexual) nunca é dado ou
tomado, que nunca esta ali, que nunca é real, que sempre ¢
incorporagao e reapropriagao.

i .
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Breve genealogia do orgasmo
ou o vibrador de Butler

Em seu projeto da Histéria da sexualidade (que hoje tal-
vez seria mais correto denominar “histéria do biopoder”),
Foucault identificou quatro dispositivos que nos permitem
compreender a sexualidade como o produto de tecnologias
positivas e produtivas, e nao como o resultado negativo de
tabus, repressdes, proibides legais. Estas quatro grandes tec-
nologias da sexualidade sao, segundo Foucault: a histeriza-

gio do corpo da mulher, a pedagogizagdo do sexo da crian=
Ga, a socializagao das EE}_IL____E__\_/___. dutas procriadoras e a psiquiatri-
zagao do prazer perverso.

A analise dos dispositivos de construgdo das sexualidades

chamadas normais e desviadas pertence ao estudo dessa zona
P
que Deleuze e Donzelot chamam de “o social”

O setor social nio se confunde com o setor judicidrio,
ainda que lhe proporcione novas extensoes. Donzelot
mostraré que o social também ndo se confunde com
o setor econdmico, pois inventa precisamente toda
uma economia social e recorta a distingao entre o
rico e o pobre em novas bases. Nem se confunde com
o setor piblico ou com o setor privado pois induz,
ao contrério, uma nova figura hibrida de publico e
privado, produzindo, ele mesmo, uma repartigao,
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um entrelagamento original entre as intervengdes
do Estado e seus recuos, entre seus encargos e
desencargos.’

A definigdo desse espago "social” ndo cabe nem a antropo-
logia nem a sociologia, e sim constitui uma critica interna
da estrutura das ciéncias humanas, tal como as conhecemos
no campo universitario e nas instituicoes de producao e de
transmissdo do saber. Ela coloca em questdo a possibilidade
de continuar trabalhando com categorias como “homem”,
“humano”, “mulher”, “sexo”, “raga”, que ndo passam do pro-
duto performativo do trabalho disciplinar empreendido pelas
ciéncias humanas desde o século XVII.

Foucault havia planejado a publicagio de um volume dedi-
cado ao estudo das figuras da mulher, da mae e da histérica na
sua Historia da sexualidade. De acordo com o préprio filésofo,
esse volume seria destinado a analisar a “sexualizagio do
corpo da mulher, os conceitos de patologia gerados por esta
sexualizagdo e pela insergdo do corpo em uma perspectiva
que o dota de significagdo para a politica social”. No fim, ele
nao chegara a desenvolver sendo uma timida genealogia dos
dispositivos de sexualidade que operam na producio dos
corpos das mulheres em seus cursos do Collége de France
de 1974 e 1975, e ndo tera tempo de esbocgar os argumentos
que o teriam permitido tragar uma andlise diferencial dos
dispositivos que viabilizaram as diversas inscricdes sexuais
do corpo feminino, tio diferentes como a heterossexual ou a
lésbica, a casada ou a solteirona, a frigida ou a ninfomaniaca,
a casta ou a prostituta...

1 Gilles Deleuze, “A ascensio do social" in, Jacques Donzelot, A policia das familias.
Trad. bras. de Maria Thereza da Costa Albuquerque. Rio de Janeiro: Graal, 1980, pp. 5-6.
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Se algum trabalho foi conduzido nessa diregdo, esse esforgo
surgiu das analises feministas e p6s-feministas queer. A cha-
mada Second-Wave Feminism [Segunda onda do feminismo)

“americana chegou a elaborar a nogao de “género” enquanto
' construgdo social, fabricagdo histérica e cultural, que nao

estaria determinada por uma verdade ou um substrato, nem
natural nem ontolégico. Nessa linha construtivista, talvez o
esforco mais interessante dos tltimos anos tenha sido aquele
‘empreendido pela teoria performativa de Judith Butler. Nao
‘entrarei aqui em uma leitura interpretativa das teorias sobre a
identidade sexual que Butler desenvolve tanto em Problemas
de género como em Bodies that matter, entre 1990 e 1993.
Ao contrario, irei me limitar a questionar certas “figuras”,
especialmente a da drag queen, que servem a sua analise (ou
‘melhor, das quais a analise se serve) e que a meu ver apontam
os limites de certas nogdes performativas.

O sucesso argumentativo da teoria do género de Butler
decorre em grande parte da eficicia com que a performance
da drag queen lhe permitiu desmascarar o carater imitativo do

~ género. Butler, apoiando-se no estudo antropolégico do inicio
" dos anos setenta sobre o travestismo na América, realizado

por Esther Newton,” enuncia uma ode aos efeitos parédicos
‘e desnaturalizadores que a teatralizagao da feminilidade da
‘drag queen produz. Para Butler, a performance da drag queen
‘evidencia os mecanismos culturais que produzem a coeréncia
da identidade heterossexual e que garantem a ligacao entre
‘sexo anatomico e género. Desse modo, é a performance da drag
‘queen que permite a Butler concluir que a heterossexualidade
‘& uma parddia de género sem original na qual as posigées de
2 No estudo de Newton, os “travestis” costumam ser de origem caribenha e de classe

baixa — fatores que passam desapercebidos na analise de Butler. Ver: Esther New-
ton, Female Impersonators in America. Chicago: University of Chicago Press, 1972
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género que acreditamos naturais (masculinas ou femininas)
sdo o resultado de imitagdes submetidas a regulagoes, repe-
tigdes e sangdes constantes.

Mais ainda, em uma segunda argumentago, especialmente
intensa a partir de 1993, Butler se esforga por redefinir a per-
formance teatral em termos de performatividade linguistica.
Assim, concluird que os enunciados de género, desde aque-
les pronunciados no momento do nascimento, como “é um
menino” ou “é uma menina”, até os insultos, como “bicha” ou
“sapatdo”, ndo sdo enunciados constataveis, ndo descrevem
nada. Sio mais enunciados performativos (ou realizativos), isto
é, invocagbes ou citagdes ritualizadas da lei heterossexual. Se
essa linha de analise foi extremamente produtiva sobretudo
na criagdo de estratégias politicas de autodenominagdo, bem
como em operagoes de ressignificagdo e reapropriagao da
injlria queer, ela se torna problematica assim que completa o
processo, ja iniciado em Problemas de género, de reducido da
identidade a um efeito do discurso, ignorando as formas de
incorporagdo especifica que caracterizam distintas inscrigdes
performativas da identidade.

Durante todo esse processo argumentativo, Butler parece
ter colocado entre parénteses tanto a materialidade das
praticas de imitagdo como os efeitos de inscricio sobre o
corpo que acompanham toda performance.® Desse modo, por
exemplo, em Bodies that matter, ela utiliza o caso de Venus
Xtravaganza, uma das protagonistas do documentario Paris
is burning [Paris estd queimando], sem levar em conta que
Venus ja iniciou um processo de transexualidade prostética,
e que vive de um trabalho de prostituigdo sexual no qual

3 De algum modo, se a nogdo de “técnica” permitiu a Foucault passar dos discursos

as préticas, em Butler a nogdo de performatividade percorre um caminho oposto,
levando das performances aos discursos.
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iza tanto seus seios de silicone como seu pénis “natural’,
esquecendo, finalmente, que Venus nao é um(a) cidadao(d)
branc(a) american(a), e sim um travesti de cor e de origem
a. Por im, além de todo o efeito previsivel da violéncia
performativa, Venus sera assassinada em Nova York por um
:: iente, tornando ainda mais crua a realidade que a anélise
de Butler havia ignorado.
~ Anogao butleriana de “performance de género”, assim como
aainda mais sofisticada “identidade performativa”, desfazem-
-se prematuramente do corpo* e da sexualidade, tornando
impossivel uma analise critica dos processos tecnologicos de
inscrigdo que possibilitam que as performances “passem” por
naturais ou ndo. E é exatamente essa impossibilidade de passar
[passar por mulher, passar por americana, passar por branca)
' _igue vai levar Venus Xtravaganza a morte. E por isso que as
comunidades transgénero e transexuais americanas vao ser as
primeiras a criticar a instrumentalizagdo da performance da
drag queen na teoria de Butler como exemplo paradigmatico
da produgio de identidade performativa.®
Butler, ao acentuar a possibilidade de cruzar os limites dos
éneros por meio de performances de género, teria ignorado

¢6es que acontecem nos COrpos transgéneros e transexuais,
_ quanto as técnicas de estabilizagio do género e do sexo que
operam nos corpos heterossexuais.® O que as comunidades

4 Apesar de que é possivel defender uma relagao estrutural entre esta nogio butle-
l-:lana de performance e a utilizagio da performance como instrumento politico no
feminismo dos anos setenta e na body art.

& Para um resumo dessas criticas, ver: Jay Prosser, Second Skins: The Body Narratives
of Transsexuality. Nova York: Columbia University Press, 1998,

8 A oposicio de Prosser entre transi¢des "discursivas” e “corporais” evidencia a insu
ficiéncia das analises da performance de género para dar conta das incorporaghes
concretas da sexualidade e do género,
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transexuais e transgénero colocaram em evidéncia nao é
tanto a performance teatral ou de palco dos géneros (cross-
-gender), e sim as transformagoes fisicas, sexuais, sociais e
politicas dos corpos fora da cena; dito de outro modo, tecno-
logias precisas de transincorporagdo: clitéris que crescerao
até se transformarem em 6rgaos sexuais externos, corpos
que mudardo ao ritmo de doses hormonais, titeros que nao
procriardo, prostatas que nio produzirdo sémen, vozes que
mudardo de tom, barbas, bigodes e pelos que cobrirao rostos
e peitos inesperados, dildos que terdo orgasmos, vaginas
reconstruidas que nio desejardo ser penetradas por um pénis,
proteses testiculares que ferverdo a cem graus e que poderao,
inclusive, ser fundidas no microondas...

Estou sugerindo que, talvez, se as hipéteses do chamado
“construtivismo de género” foram aceitas sem produzir trans-
formagoes politicas significativas, pode ser exatamente porque
tal construtivismo nio sé mantém como depende de uma
distingdo entre sexo e género que torne efetiva a oposigao
tradicional entre cultura e natureza e, por extensdo, entre

tecnologia e natureza. A necesgidade de lutar contra as for-
mﬁ@%m'sw_
teria feito o feminismo e o pés-feminismo dos anos noventa
Na minha opinido, existe uma brecha tedrica e politica
entre a airmacio de Simone de Beauvoir, “ndo se nasce
mulher, torna-se”, e a declinagao dessa maxima por Monique
Wittig no artigo que levara por nome, exatamente, “Nao se
nasce mulher”. Quando Wittig afirma, em 1981, que “as lés-
bicas ndo sdo mulheres”, trata-se ndo somente de apontar o
carater construido do género, como também, mais ainda, de
reclamar a possibilidade de intervir nessa construgao até o
ponto de abrir linhas de deriva com relagdo a um futuro que
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se impde, se ndo como natural, pelo menos como socialmente
normativo ou inclusive como simbolicamente preferencial *
~ Meu esforco consiste na tentativa de fugir do falso debate
ncialismo-construtivismo (dito de outra maneira, da opo-
o tradicional natureza-cultura, hoje rebatizada natureza-
ologia), confrontando os instrumentos analiticos, seja da
oria queer seja das filosofias pés-estruturais (e incluo aqui
tanto a desconstrucao como a genealogia foucaultiana ou a
esquizoanalise de Deleuze e Guattari), com certos 6rgaos e obje-
' tos improprios, aos quais nem o feminismo nem a teoria queer
quiseram ou puderam responder. Foi o que tentei no capitulo
precedente, ao analisar o dildo, e o que farei no proximo, ao
_estudar alguns 6rgaos sexuais cirurgicamente reconstruidos
ou hormonalmente transformados. Neste capitulo, atacarei
principalmente as tecnologias implicadas na repressao e na
reproducido do orgasmo, as que antecedem e prefiguram os
sex toys contemporaneos que, até agora, foram considerados
como instrumentos de fetiche.

Este confronto forcado avanga em diregdo a um “meta-
‘construtivismo” nio sé do género como também, e sobretudo,
do sexo, isto é, em diregdo a uma reflexao sobre os limites do
‘construtivismo; prefigura, igualmente, certa forma de mate-
" rialismo ou empirismo radical queer. Bem como é uma res-
 posta a necessidade, depois de um momento de concentragio
‘em torno da identidade e suas politicas, de se voltar para as
 praticas, as quais Foucault teria chamado de “o conjunto dos
" modos de fazer sexo”, modos pelos quais o corpo é construido
e se constréi como “identidade”®

7 Refiro-me aqui a ambiguidade com que certas teorias psicanaliticas, como a de Julia
Kristeva, adotam esquemas construtivistas do género ao mesmo tempo que privile

glam modelos tradicionais de feminilidade (maternais e pré-linguisticos)

8 Esta atenciio as praticas, ao que “se faz”, j era uma constante da arqueoclogia foucaultiana
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Vou partir de uma reflexdo em torno desses 6rgdos e
objetos impréprios relacionados com a repressao ou a pro-
dugao do prazer sexual justamente para tentar questionar
os limites da teoria queer. Essas “mdquinas sexuais”, que
identificarei como estruturalmente vizinhas ao dildo, exis-
tem em uma zona intermediaria entre os 6rgaos e os objetos.
Assentam-se, de maneira instavel, sobre a prépria articulagao
natureza-tecnologia.

Esse conjunto de maquinas sexuais nos permitira come-
gar uma reflexdo sobre os efeitos de transformagao da carne
implicados em toda invocagdo performativa da identidade
sexual, e inalmente nos conduzira a tentativa de reformular
a identidade de género em termos de incorporagao prosté-
tica. Entremos nesse debate lembrando a enigmatica frase
de Georges Canguilhem em O conhecimento da vida, “as
maquinas podem ser (...) consideradas como 6rgaos da espécie
humana”. Este capitulo pretende nos levar a questionarmos
sobre que tipo de 6rgaos-méquina sdo os 6rgaos sexuais dessa
espécie que hoje denominamos pés-humana.

No estudo da relagdo entre os corpos e os objetos sexuais,
Gayle Rubin, mais do que Foucault, aparece como uma figura
iniciatica. As memoérias de Rubin sobre as origens da Samois,
a primeira organizagao S&M lésbica fundada em 1978 em Séo
Francisco, reiinem sua fascinagdo por algumas das “fabrica-
¢oes extraordinarias de prazer” e alguns dos “instrumentos”
que participavam nos “usos dessexualizados e desvirilizados
dos corpos”, aos quais Foucault havia se referido com admi-
ragdo em diversas ocasides. Rubin explica:
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Nio vejo como alguém pode falar de fetichismo e de

sadomasoquismo sem pensar na produgio da borra-

cha, nas técnicas e equipamentos usados para treinar
e montar cavalos, no brilho polido das botas milita-

res, na histéria das meias de seda, na fria qualidade
autoritéria dos equipamentos médicos, na tentagio
das motos e da liberdade indescritivel de abandonar
a cidade pelas estradas. Nesse sentido, como pensar
no fetichismo sem considerar o impacto da cidade,
de certos parques e ruas, das zonas de meretricio e
dos entretenimentos “baratos”, ou mesmo da sedugio
das vitrines das grandes lojas que empilham bens
desejaveis e cheios de glamour (Walkowitz, Peiss,
Matlock)? Para mim, o fetichismo suscita toda uma
série de questdes relacionadas a mudangas nos modos
de produgdo de objetos, a especificidades histéricas
e sociais do controle, da pele e de etiqueta social,
ou a invasdes do corpo experimentadas de maneira
ambigua e a hierarquias minuciosamente graduadas.
Se toda essa informagao social complexa se reduz a
castragio ou ao complexo de Edipo ou a saber ou nio
o que se supde que uma pessoa deve saber, entio algo
importante se perdeu.?

‘Gayle Rubin que, ao contrério de Foucault, ndo teve medo de
adotar os modos de produgéo do capital e da cultura popular
‘como referéncia, em vez de se voltar aos gregos, aponta a
possibilidade de considerar a sexualidade como parte de uma
 histéria mais ampla das tecnologias, que incluiria desde a his-
' téria da produgdo dos objetos de consumo (motos, carros etc.), a
 histéria da transformacio das matérias-primas (seda, plastico,
couro etc.), até a histéria do urbanismo (ruas, parques, zonas,
estradas etc.). Trata-se, portanto, de repensar tanto o S&M

9 Gayle Rubin em entrevista a Judith Butler, “Sexual Traffic” in Feminism Meets
Queer Theory. Elisabeth Weed e Naomi Schor (Orgs.), Indiana: Indiana University
Press, 1997, p. 85.




quanto o fetichismo nao mais como perversdes marginais a
gexualidade “normal” dominante, e sim como elementos essen-
clais da produgdo moderna do corpo e da relagdo deste com os
objetos manufaturados. Desse modo, a histéria da sexualidade
se desloca do ambito da histéria natural da reproducao para
fazer parte da histéria (artificial) da produgao. Seguindo essa
intuigdo de Rubin, vou tentar reconstituir o lugar que o dildo
ocupa na complexa trama de tecnologias de produgao, de
signos, de poder e, finalmente, de tecnologias do eu.

E no dmbito dessa analise que eu gostaria de esbogar o
desenvolvimento de um conjunto de tecnologias relacionadas
com a produgao do que hoje poderiamos denominar de “prazer
sexual”, o qual a sexologia moderna passou a chamar mais
especificamente de “orgasmo”, unidade dltima e irredutivel
do prazer individual. Esta breve analise mostrara, primeiro,
que a intervencao (produgéo) tecnolégica em (da) sexualidade
foi uma pratica constante (embora sob modelos diferentes
e descontinuos) da modernidade. Portanto, se cabe falar de
uma mudanga contemporanea na reprodugao sexual, esta
se encontraria nas transformacées do sexo e nao tanto em
uma passagem (inquietante ou alarmante, como se costuma
qualificar nas narrativas apocalipticas de certos naturalismos)
de uma forma natural de sexualidade a uma sexualidade
tecnolégica. Em segundo lugar, nenhuma dessas tecnologias
deve ser considerada como um sistema completo que seria
capaz de produzir absoluta e necessariamente certos “sujeitos
de prazer” Muito pelo contrario, essas tecnologias irdo se
mostrar como estruturas falidas (ultrapassando, portanto, a
propria nogdo de estrutura) nas quais nenhum instrumento
de dominagéio esta a salvo de ser pervertido e reapropriado no
interior do que chamarei, seguindo as intui¢ées de Foucault,
de distintas “praxis de resisténcia”

A analise de certos instrumentos e objetos produzidos
urante o século XIX e inicio do XX, como luvas para impedir
o contato da mo e do clitéris, ou os chamados “vibradores
‘musculares”, mostrara que o “prazer sexual feminino” é o
resultado do trabalho de dois dispositivos opostos que ope-
‘ram de forma paralela desde fins do século XVIII até meados
‘do século XX: por um lado, as técnicas relacionadas com a
repressdo da masturbagdo, por outro, as técnicas de cura da
histeria. Vou me limitar, aqui, a delinear esquematicamente
uma possivel genealogia da produgao do orgasmo feminino,
sabendo que seria possivel conduzir uma anélise similar sobre
a eregio e a ejaculagdo masculinas como resultado do encontro
paradoxal entre as técnicas de repressao da masturbagao e os
tratamentos destinados a cura da impoténcia, da debilidade
sexual e da homossexualidade.

Amarre-me: tecnologias da mio masturbadora

A representacio do quadro Os cinco sentidos, de Theodoor
Rombouts, mostra cinco figuras, todas elas masculinas. Trés
das figuras, que representam o olfato, o paladare a audigao,
sao trés homens jovens e sadios. Os trés parecem absortos em
cada uma de suas experiéncias sensoriais. Nao existe conexao
visual entre eles. Por sua vez, uma forte conexao se estabelece
entre a visio, representada por um velho sébio que segura um
par de 6culos, e o tato, um velho que acaricia o rosto de uma
estatua de pedra. Enquanto o tato reconhece a superficie do
rosto com suas maos, a visdo o olha com um gesto distante
e elevado, que parece abarcar tanto o tato como o rosto qué
é tocado. O tato e a visio estdo marcados por uma assime-
tria epistemolégica radical: o tato é cego, enquanto a visio
toca com o olhar sem ser contaminada nem pelo particular,




nem pela matéria, isto é, a visdo supde um modo superior de
experiéncia que ndo necessita nem da mao nem da pele.”
Na transigdo do tato para a visdo, que marcara a emergéncia
da modernidade filoséfica, o tato, enquanto sentido menos
vilido, sera literalmente contido e efetivamente “impedido”
por meio de uma série de instrumentos técnicos que mediario
a relagéo entre a mao e os érgaos genitais, e que virdo a regular
as possibilidades inquietantes abertas pela mio que toca a si
mesmo e que transforma o individuo em seu préprio objeto
de conhecimento, de desejo e de prazer. Por tras do problema
da cegueira, que estrutura os debates sobre o conhecimento e
a sensibilidade em Locke, Berkeley, Condillac, Buffon, Diderot
e Voltaire, esconde-se a mao moderna do masturbador.
Como Vern L. Bullough mostra no primeiro estudo deta-
lhado da histéria das tecnologias sexuais,” entre os séculos
XVIII e XIX existe uma enorme produgio de aparelhos e
instrumentos dedicados a prevengio do que se passou cha-
mar de “doengas produzidas pela masturbagdo”. Ainda que a
masturbagao fosse conhecida como um “vicio solitario” desde
a Antiguidade, embora no tratado classico de medicina de
Sinibaldi, Geneanthropeia — frequentemente considerado
como o primeiro tratado de sexologia —, ela ja apareca como a
possivel causa de diferentes enfermidades, tais como “a prisdo
de ventre, a corcova, o mau halito ou a congestao nasal”? é
apenas no século XVIII que a masturbagio sera construida
médica e institucionalmente como uma “doenca”. Uma das

10 A oposigao entre o tato e a visdo estruturou as nogdes modernas de ciéncia e
canhecimento. O tato, como o amor, é associado com a cegueira e, portanto, com a
falta de autonomia, com a doenga. Ver: Modernity and the Hegemony of Vision, D. M.
Levin (Org.). Berkeley: Berkeley University Press, 1993; e Visible Touch, Terry Smith
(Org). Sidney: Power Publications, 1997.

11 Ver: Vern Bullough, Sexual Variance in Society and History. New York: Wiley, 1976.
12 Reny Tannahill, Sexin History. Nova York: Scarborough House,/Publishers, 1992, p. 344

srimeiras fontes da crenca na insalubridade da masturbagiio
era o tratado inglés anénimo Onania, the Heinous Sin of
elf-Pollution [Onania, o hediondo pecado da autopolugéol,
ado na Holanda em torno de 1710, e que apresenta a
cadéncia moral e fisica” a qual leva o que o relato denomina
eomo o “abuso de si” (self-abuse).
A.lguns anos depois, em 1760, o médico suigo Samuel
guste Tissot publica L'Onanisme. Dissertation sur le mala-
produites par la masturbation [O onanismo. Dissertagao
e as doencas produzidas pela masturbagéo]. Segundo a
ia dos humores de Tissot, a masturbagio é antes de tudo
uma forma de géchis, isto é, um desperdicio desnecessario
da energia corporal que conduz inexoravelmente a doenga e
inclusive a morte. Este gdchis esta presente ndo s6 na mas-
turbagéo como também em “todo coito cujo ob]etwo naoéa
procriacio” e, logo, em toda relagao homossexual. E importante
destacar que, para Tissot, a masturbagdo ndo é uma doenga
‘em si, mas um fator causal presente em um conjunto diverso
‘de doengas, entre outras, a epilepsia, a estupidez e a loucura.”
~ Apesar das diferengas entre ambos os tratados classicos,
‘existe um denominador comum entre Onania e L'Onanisme:
‘eles levam a cabo, respectivamente, a descrigdo de um pro-
cesso de degeneragdo moral e sua identificagio patologica.
Ambos destacam o aparecimento simultidneo do sexo indi-
vidual e de um conjunto de técnicas de si mediante as quais
conheco, controlo e produzo o individuo como sujeito de
uma identidade sexual. Ambos supdem um modelo de corpo
individual como sistema autorregulado, um circuito fechado
e finito de energia cujo gasto pode ser posto em perigo pela

13 Assim, por exemplo, segundo Tissot, uma das provas de que existe uma relagio

causal entre masturbagiio e loucura é a quantidade de “jovens masturbadores” que
povoam os asilos psiquiatricos na Franga e na Suiga.

101 [




perda excessiva de certos fluidos corporais, como a agua, o
gangue e o sémen.* A retérica do abuso de si define um risco
de contaminagéo e de doenga interna ao préprio circuito
corporal do individuo. O perigo precede a comunidade e a
relagdo sexual. A contaminagdo acontece em um novo espago
no qual a sexualidade se define: o individuo e seu préprio
corpo. A falta de autocontrole (self-control) e o excesso de
autoafeccao (self-affection), ao ameagar o equilibrio dos
fluidos energéticos do corpo individual, transformam-se em
abuso de si e em autocontaminagdo. Antes que se produza
algum tipo de relagéo sexual, o individuo ja se vé ameacado
por uma forma de contaminagao da qual seu préprio corpo
seria a inica fonte.

Tissot, em um gesto sintomatico do aparecimento de uma
nova forma de poder que Foucault identificara como “biopoli-
tica”, antecipa a produgéo do corpo vivo como “bem” e “merca-
doria’, e a regulagdo da sexualidade como a forma fundamental
da produgio heterossexual da vida. Nesse modelo fisico de
circuitos, fluidos e vasos comunicantes, a energia sexual nao
é sendo uma modalidade de energia do corpo suscetivel de
ser transformada em forca fisica, no caso do trabalho, ou em
forca de procriacido, no caso da atividade (hetero)sexual s
Aqui, o prazer é considerado como um simples subproduto,
uma espécie de residuo que resulta do consumo dessa energia
sexual. A consequéncia dessa economia restritiva de fluidos
corporais e prazeres sexuais — modelo que passara a teoria
freudiana dos vasos comunicantes — é que, indiretamente,

14 Segundo Tissot, as secregdes vaginais, nesse circuito energético, ocupam uma
posigho intermedidria entre a 4gua, o sangue e o sémen, sem nunca alcangar o "poder
ativo” que o sémen possui.
15 Pensemos nas repercussoes que esta definigdo do sexo como trabalho teria para a
redefinigho da prostituigao.
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 qualquer atividade produtiva depende de um surplus [excesso|
de fluidos e de energias sexuais que pode ser di-vertido ou
per-vertido; em um sentido literal, que pode ser mobilizado
" em uma diregio diversa. Do mesmo modo, como se fosse

um efeito secundario da mesma equagao fisica, qualquer

energia mecanica poderia se transformar em energia sexual.
Otrabalhoea sexuahdade le pertenceriam, assim, a um mesmo

circuito ergc_)normco no qual toda forma de capital poae se
‘transformar em sexo e no qual todo trabalho sexual se torna

capital (reprodutivo). A circularidade dessa tecnologia de

vida que, com Foucault, nio teremos diivida em denominar
“sexualidade”, se fecha com a garantia da eficacia do coito
heterossexual, do processo de geragdo durante a gravidez e,

~ finalmente, do parto como atividade que consiste em livrar

para o mundo o resultado do dito trabalho de reproducao.

‘Tal é a tecnologia de produgdo dos corpos heterossexuais

que a mio masturbadora colocou em perigo e que tera que
ser disciplinada por um conjunto igualmente importante de
tecnologias de repressao.

E preciso destacar que essas tecnologias do sexo e do
género nio existem, isoladamente ou de maneira especifica,
sem fazer parte de uma biopolitica mais ampla, que retne
tecnologias coloniais de produgdo do corpo-europeu-hete-
rossexual-branco. Desse modo, o novo corpo masturbador,
ameacado por uma contaminagao interna a seus proprios
limites, opera também como uma metafora hsiologica dos
novos estatais modernos em pleno periodo de expansao
colonial. A pele, submetida do mesmo modo que a fronteira

a um processo imunologico de autoprotecéo e autodemar-
cacao, transforma-se na superficie de registro das novas_
estratégias de formacaa dos Estados soberanos europeus.

A mesma economia de regulagdo energética protege o corpo
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e o Estado-nacdo das “deploraveis manobras solitarias” que
poderiam se transformar em um perigo para sua seguranga e
sua reprodugao. Assim, por exemplo, na Franga do século XIX,
os movimentos antionanistas e higienistas irdo interpretar
a masturbagdo ndo s6 como um problema de “morbosidade
individual’, mas também como uma forma de patologia social,
representando o masturbador como um “agente contamina-
dor" no conjunto do corpo social que ameaga a sobrevivén-
cia da raga branca autéctone. Conforme destacou Vernon
A. Rosario, produziu-se um deslizamento entre Tissot e a
Restauragdo (1814-30): a imagem do masturbador passou da
: figura da jovem que deve ser protegida de seus vicios tateis
para a imagem do masturbador adulto recalcitrante e perverso
(talvez homossexual) cujo desinteresse pela reproducio da
espécie poderia colocar em perigo o futuro da nagdo.®

As teorias da masturbagdo-de Tissot irdo alcangar a
América no século XIX por meio das obras de Benjamin
Rush" e Edward Bliss Foote,” que divulgam a teoria segundo
a qual a masturbagao impede o intercambio do “magnetismo
animal” entre os sexos. Sylvester Graham e John Harvey
Kellogg, lideres das industrias emergentes Graham's Flour
e Kellogg's Corn Flakes, contribuem para a aplicagio de tais
teorias da masturbagdo e para a fabricagdo de diversos apa-
relhos antionanistas. Durante esse periodo de industrializa-
gdo, assistiremos a uma produgéo de diversos instrumentos
tecnolégicos dedicados a regular as praticas domésticas,

16 Ver; Vernon A. Rosario, The Erotic Imagination: French Histories of Perversity.
Nova York: Oxford University Press, 1997.

17 Benjamin Rush, Medical Inquires and Observations upon the Diseases of the Mind.
Philadelphia: Kimber & Richardson, 1812,

18 Edward B. Foote, Plain Home Talk about the Human System. Nova York: Wells
and Co., 1871
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ima producdo da vida comum que vai do café da manha aos
imes do tato sexual, do Kellogg's Corn Flakes aos cintos

CLAMPING SHEATH

Fig 1. llustragdes feitas a partir das especificagdes que acompanham a patente
no Annual Reports do Registro de Propriedade Industrial dos Estados Unidos:
- Willard F. Main, n® 798,611 (1905) e R.A. Sonn, n? 826,377 (1906).

Durante os séculos XVIII e XIX, predomina uma patologi-
inﬁ_éio_do tato e uma preferéncia pela visio como o sentido
mais apropriado ao conhecimento e a agao racional. O tato
e a pele sdo os dois denominadores comuns as dua?ormas_
de “contaminagac” venérea da época. A pele se transforma
~ na superficie de inscrigao na qual os signos do desvio sexual
se escrevem. As pustulas cutineas sdo consideradas como os
sinais visuais comuns ao vicio masturbatério e a promiscui-
dade sexual do sifilitico. O diagnéstico de ambas as doengas
implica reconhecer antes de tocar e, portanto, requer uma
forma de conhecimento sem tato. A pele parece trair a con-
fidencialidade e a privacidade do novo corpo individual ao
atuar como um tecido que permite a visualizagao e a exibigdo
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publica, ou entdo como um texto que permite a leitura dos atos
sexuais do individuo, da masturbagdo a histeria, da homos-
sexualidade a sifilis.*® Os sinais faciais do “vicio solitario” ou
da “corona veneris" operam a tradugéo do tato em visdo, um
processo no qual a pele atua como “interface”* Desse modo,
a pele burguesa europeia, ameacada ao mesmo tempo pelo
contagio sexual e pela contaminagdo colonial,* funciona como
o suporte fisiolégico de certa pornocartografia que permite
ao olho ler, isto é, conhecer através de um olhar decifrador a
histéria sexual sem necessidade de tocar.

Uma analise fenomenolégica dos objetos desenhados para
evitar o contato evidencia o aparecimento de um novo érgio
sexual, a mdo, que ameaga a autonomia sexual dos 6rgios
genitais. Bullough identificou mais de vinte instrumentos
diferentes cujo desenho teria por objeto prevenir a mastur-
bagao e que foram registrados como “cintos de castidade” ou
como “instrumentos cirirgicos” na U.S. Patent Ofhce Records
entre 1856 e 1917.” Entre esses aparelhos encontramos luvas
noturnas para evitar o tato genital, ferros de cama para evitar
a fricgao dos lengéis contra o corpo, grilhdes de contengido
que impedem a fric¢do das duas pernas da jovem masturba-
dora, assim como toda uma variedade de cintos desenhados
para evitar o tato na jovem e a erecao no jovem masturbador.
Recomenda-se para os rapazes, por exemplo, a circuncisao,

1@ Ver: Vern L. Bullough e Martha Voght, “Homosexuality and Its Confusion with the
‘secret sin’ in Pre-Freudian America” in Journal of the History of Medicine and Allied
Sclences, n° 28,1973, pp. 143-155.

20 Segundo Sander Gilman, historiador de medicina, a pele é que deve carregar o
outigma da doenga, posto que o tato é o préprio limite da contaminacio.

21 Sobre as nogdes de contdgio e contaminacio em relacio a politica colonial, ver:
Michael Hardt e Toni Negri, Império. Trad. bras. de Berilo Vargas. Rio de Janeiro;
Record, 2001, pp. 151-153.

22 Vern L, Bullough, *Technology for the prevention of les maladies produites par la
masturbation’ in Technology and Culture, vol. 28, n® 4, outubro de 1987, pp. 828-832.

a perfuragio da pele do prepiicio com um anel e, em casos
extremos, a castracdo parcial. No tratamento da joverm mas-
turbadora se aconselha queimar a parte interna das nadegas

' préxima ao sexo e, inclusive, em casos severos, a clitorectomia.

Os “cintos femininos” apresentam uma malha de arame
perfurada para impedir o tato sem fechar a passagem daurina.
Para os homens, existiam aparelhos similares, mas o mais

. popular de todos era uma capa dentada ajustavel ao pénis.

‘Em caso de erecio, “os dentes metalicos perfuram a pele do
~ pénis transformando a erecdo em uma experiéncia doloro-
sa”? Todos esses instrumentos eram amarrados pelas costas,
e a maioria estava dotada de um cadeado ao qual s6 os pais
tinham acesso. Muitos desses aparelhos serdo mecanizados e
eletrificados a partir da comercializagdo das baterias. A capa
dentada para o pénis se transformara em uma capa elétrica
que transmite descargas de baixa voltagem em caso de eregao,
por exemplo. O uso de alarmes elétricos que avisam em caso
de erecdo e de “polugdo noturna” se tornarao populares. A
partir de 1925, a produgio e a venda de tais aparelhos decai
em ntiimero como resultado de uma anélise das consequéncias
patolégicas da masturbagao.

No entanto, as técnicas repressivas relacionadas a con-
tencio do tato ndo devem ser reduzidas a dispositivos de
poder que produzem posigdes de sujeito, em um sentido
estritamente foucaultiano. Michel de Certeau destacou que
toda tecnologia é um sistema de objetos, de utilizadores e de
usos aberto a resisténcia e ao détournement (diversao, perver-
sii0, apropriacdo, queerizagio). David Halperin, seguindo as
intuicdes de Foucault, denominou queer prdxis esta forma de
transformacio de certas técnicas de dominagdo em técnicas

23 1bid,, p. 832.
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de si, que hoje ndo duvidariamos em denominar técnicas de
construgdo de identidade.*

Toda técnica que faz parte de uma pratica repressiva é
suscetivel de ser cortada e enxe utro conjunto de

) ,Teaprop por diferentes corpos e invertida em
diferentes usos, dando lugar a outros prazeres e a outras
maioria dessas técnicas vai se transformar em ritos de ini-
clagdo e em praticas que irdo constituir sexualidades alter-
nativas nas subculturas gay, lésbica e S&M. A perfuracio do
prepicio com um anel, por exemplo, reaparecera na cultura
gay e S&M sob o nome de “Prince Albert”* Somente duas
diferengas: primeiro, o corpo, que até entio era simples objeto
da pratica, pela primeira vez passa a ser sujeito, é ele préprio
que decide sobre qual piercing, onde etc. E em segundo lugar,
enquanto na literatura do século XIX o anel aparece como um
impedimento da eregdo, na cultura do piercing é conhecido
por seus efeitos de prolongagio da erecdo e do orgasmo.?
Efetuou-se, portanto, uma reviravolta completa dos usos e
das posigdes de poder que estes implicam em torno daquilo
que é uma mesma técnica.

Outro exemplo: uma revista americana S&M contempo-
ranea dedicou um niimero completo as técnicas de “genitor-
tura”, entre as quais descreve a eletrotortura, a invasio da
uretra, o piercing genital, o alargamento do pénis, o inchaco
do escroto e a modificagdo ciriirgica das genitais. Entre as
técnicas de eletrotortura, por exemplo, encontramos as
chamadas “violet wands” que “aplicam eletricidade estética

24 David Halperin, Saint Foucault: Towards a Gay Hagiography. Nova York: Oxford
University Press, 1995, p. 86.

25 The SandMUtopian Guardian, n® 34. Neva York: Adam and Gillian, 1999.

26 Ver: Stephanie Heuze, Changer Le Corps. Paris: La Musardine, 2000.

108

L1}

sobre a regido genital, mas especialmente sobre a glande’,
assim como diversos impulsores elétricos comercializados
'sob os nomes de Relaxacions, Walkmasters, Titilators, Cattle
Prods e Stun Guns.”” Esses aparelhos sexuais pertencem
‘ao conjunto de técnicas de repressio, tais como os alarmes
‘elétricos que avisam a quem esta dormindo de uma possivel
‘erecdo, ou os eletrodos empregados nos jovens masturbadores
‘@ homossexuais durante o século XIX e que, como veremos

" mais adiante, estdo também tecnologicamente proximos dos

aparelhos utilizados na produgao do orgasmo histérico por
estimulagdo elétrica e “titilagdo” mecanica do clitéris.”
Do mesmo modo, as barras de sujeicao das pernas e os

- barrotes da cama se integraram nas praticas S&M contem-

poraneas, tanto gay e lésbica como heterossexuais. Os cintos
antimasturbatérios desenhados para evitar o acesso da mao
as genitais surpreendem por sua semelhanga com as cin-
tas penianas contemporaneas. O cinto antimasturbatério,
situado na genealogia tecnolégica dos cintos de castidade,
havia experimentado uma dupla transformagao. Em primeiro

271bid,, p. 8.

28 Existe uma terceira linha tecnolégica veterinaria, que nfo analisarei aqui, mas que ¢
importante para o estudo da produgdo diferencial da corporalidade animal e humana
Resta ainda pesquisar toda uma série de tecnologias comuns a produgao da feminili-
dade histérica e lésbica, do corpo do homem afeminado, da corporalidade negra e da
‘animalidade. Certos instrumentos de uso exclusivamente veterinario sao utilizados
‘jgualmente em préticas sexuais alternativas. Assim, por exemplo, o “Cattle Prod" &
uma técnica hibrida que provém da mutilagao e da castragio de grandes animais
domeésticos, cuja eletrificagio data também do século XIX, e que encontramos hoje
no guia das praticas sexuais alternativas da SandMUtopian Guardian. A pégina de
apresentagio destas técnicas é acompanhada de instrugGes detalhadas de esterilizagio
dos instrumentos e de introdugio ao uso de medidas profilaticas, como a utilizagho
de luvas e mascaras, de agulhas hipodérmicas, da esterilizagio dos cateteres etc. Cada
exercicio de détounement de uma técnica implica, portanto, a reapropriacdo de corto
discurso cientifico em uma subcultura popular e, em consequéncia, a interrupgio o
o desvio dos circuitos de producio e distribuigao do prazer-saber.
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lugar, havia passado de um instrumento para evitar uma
relaghio heterossexual para um de controlar o contato da méao
com o sexo do préprio individuo. A partir do século XVIII,
passara de uma armadura ou de uma blindagem que pde as
genitais ao abrigo da mao no caso do cinto feminino, para se
tornar um dispositivo que sustenta um dildo, isto é, para ser
um porto de sujeicdo de uma prolongacio sintética do sexo.

Todas essas técnicas (genitotortura, aparelhos de restrigao,
cinta peniana) foram extraidas de tecnologias especificas do
género (de produgao da feminilidade ou da masculinidade
heterossexual) e da espécie (de produgido da normalidade
humana ou da animalidade doméstica), assim como de suas
praticas e discursos médicos, reprodutivos e morais, e foram
recontextualizadas no interior de sistemas queer de relagdo
corpo-objeto.

A prétese histérica ou a maquina orgastica

Se porum lado a masturbagdo foi condenada pela Igreja a partir
do Renascimento, para depois ser patologizada pela medicina
no século XVII e, em seguida, tecnicamente reprimida durante
o século XIX e XX mediante o uso de aparelhos mecanicos (e
mais tarde elétricos), a histeria, paralelamente, sera construida
como uma “doenga feminina” e um conjunto igualmente
numeroso de aparelhos sera posto em funcionamento para
permitir a produgdo técnica da chamada “crise histérica”. Nao
posso, no entanto, me deter em detalhar uma analise histérica
da histeria e dos diferentes modelos médicos — da melanco-
lia & neurastenia, ou da frigidez & ninfomania —, através dos
quais ela serd reconceitualizada. Em todo caso, nio existe
uma mudanga expressiva no tratamento da histeria desde o
tempos de Ambroise Paré, que em sua obra de obstetricia e
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ginecologia (1550) ja propunha o uso de um instrumento similar
‘aum dildo que deveria ser introduzido na vagina junto com
- uma aplicagao de oleum nardum,™ até talvez o Traité clinique
et thérapeutique de l'hystérie, publicado em 1859, no qual seu

autor, Pierre Briquet, anuncia ter encontrado o tratamento
adequado da histeria gragas ao que denominara “titilagio do
clitoris” 3 As primeiras terapias de titilagdo sdo manuais e con-
sideradas pelos médicos como longas e tediosas, nem sempre
sendo recompensadas por uma “crise histérica”*

O vibrador aparece como instrumento terapéutico da his-
teria pouco depois, em 1880, exatamente como uma mecani-
zagdo desse trabalho manual. O vibrador Weiss, por exemplo,
era um aparelho eletromecénico que procurava massagens
ritmicas tanto do clitéris e da regido pélvica como de outros
miusculos que eram objeto do tratamento por vibragao. John
Harvey Kellog que, como ja vimos, teria se debrugado sobre
a produgao industrial de aparelhos antimasturbacao, vai
contribuir também para a producao e comercializagdo dos
primeiros vibradores elétricos nos Estados Unidos.**

John Butler, e ndo sua homdloga Judith, parece ser o
criador do primeiro eletrovibrador manual de uso doméstico
comercializado nos Estados Unidos em fins do século XIX.
Os primeiros vibradores, como o famoso Chattanooga, eram

29 Ambroise Paré recomenda como terapia, ainda assim, o casamento para as jovens
damas, o galope a cavalo para as mulheres maduras e as vitivas, e o tratamento i base
de oleum nardum somente em casos extremos.

30 Pierre Briquet, Traité clinique et thérapeutique de ['hystérie. Paris: |.B. Bailliére, 1859,
apud Rachel Maines, Technologies of Orgasm. Hysteria, the Vibrator and Women's
Sexual Satisfaction. Baltimore: The Johns Hopkins University Press, 1999, p. 37

31 Sobre a tecnificagio da histeria, ver os estudos de Thomas Laqueur, Making Sex
Body and Gender from the Greeks to Freud. Cambridge: Harvard University Preas,
1990, e de Rachel Maines, op. cit.

32 Entre esses aparelhos cabe destacar a barra e a cadeira vibratérias e o trunk-shaking
o vibrador eletromecénico centrifugo.
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excessivamente caros, pesados e de uso estritamente pro-
fissional, e por isso restritos ao contexto hospitalar. Por seu
carater doméstico, os vibradores contemporaneos, embora
absolutamente diferentes na forma, situam-se em continui-
dade técnica e social mais com a maquina de Butler do que
com o Chattanooga.
O diagnostico da histeria e a obtencio do orgasmo como

resultado de uma “crise histérica” eram associados a certa
indiferenca ou reagdo frigida ao coito heterossexual, o que
podia estar relacionado com diversas formas de desvio sexual,
sobretudo com uma tendéncia ao “lesbianismo”. Em 1650, por
exemplo, Nicolaus Fontanus ja havia destacado que algumas
mulheres que padeciam de histeria poderiam sofrer igualmente
de “ejaculagdo”, sintoma que, segundo Fontanus, colocava em
perigo nao so6 a satide da histérica como também seu valor
moral como mulher, posto que “aproxima o corpo feminino de
certas fungdes do érgdo viril”. Do mesmo modo que um possivel
lesbianismo como causa subjaz a cada forma de histeria, cada
tratamento de histeria parece incluir o risco de proporcionar a

histérica uma forma de prazer que poderia conduzi-la ao les-

bianismo. Robert Taylor escreve em 1905 que a histeria nunca

deve ser tratada com um dildo ou algum outro “substituto do

pénis’”, posto que sua utilizagdo poderia causar “vaginismo” e

lesbianismo. Durante a segunda parte do século XIX, parece ser

uma ideia generalizada que o trabalho excessivo na maquina
de costura (lembremos, as vezes recomendada como possivel
cura da histeria) poderia transformar “mulheres honestas que
sofrem de histeria em lésbicas”*

Mostra-se urgente restringir os usos e as apropriacdes

das novas maquinas, especialmente no momento em que os

43 Rachel Maines, op. cit, p. 57.
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vibradores passam do espago médico para ocupar 0 espago
doméstico, tradicionalmente reservado as mulheres. As
méquinas pequenas e manejaveis (da maquina de costura ao
telefone), desenhadas e produzidas pelos homens para regular
o espago doméstico e controlar as atividades de género que
acontecem nele (costurar, cozinhar, limpar etc.) constituem
um conjunto ambiguo de companheiros para as mulheres.
Essas tecnologias sdo uma espécie de faca de dois gumes: por
um lado, tecnologias de dominagdo e de reinscrigdo da fungio
supostamente natural da mulher na sociedade e, por outro,
tecnologias de resisténcia no interior do espago privado.*
Desse modo, os dois espacos terapéuticos da histeria sio
curiosamente a cama matrimonial e a mesa clinica. Dito de
outro modo, a sexualidade e o prazer “femininos” se cons-
troem no espago de tensio e de encontro de ao menos duas
instituicdes: a institui¢do do matriménio heterossexual, na
qual as mulheres estdo sujeitas a seus maridos, e as ins-
tituicdes médicas, nas quais as mulheres estdo sujeitas a
hierarquia clinica como pacientes. Durante o século XIX, a
instituicdo matrimonial parece se fortalecer como um espago
de reprodugio, de economia doméstica e de transmissao de
patriménio, mas raramente COmo um espago de prazer sexual.
As tecnologias que estavam reservadas ao uso médico entram
no espago doméstico apenas a partir de 1910, através, geral-
mente, do curto-circuito dos aparelhos de higiene doméstica,
como a ducha e o vibrador para massagem “familiar"

(o]

34 Existe todo um conjunto de técnicas hidroterapéuticas do tratamento cla histeria,
como a ducha, por exemplo, que vio seguir um curso de passagem das instituigbes méd|
cas para o espago doméstico e de reapropriagdo como técnicas de produgao de prazer
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O que conhecemos sob o nome de “orgasmo feminino” nio
é, pelo menos desde o século XV1I, sendo o resultado para-
doxal do trabalho de duas tecnologias opostas de repressio
da masturbagao e de produgdo da “crise histérica”. O prazer
feminino sempre foi problemético, ja que parece nio ter uma
funcao exata nem nas teorias biolégicas nem nas doutrinas
religiosas, segundo as quais o objetivo da sexualidade é a
reproducao da espécie. Ao mesmo tempo, a sexualidade
masculina sera com frequéncia descrita em termos de eregao
e de ejaculagéo, e raramente em termos de orgasmo. O pra-
zer feminino era descrito como a crise que sobrevém a uma
doenga histérica, uma espécie de “paroxismo histérico” que
deveria ser produzido em condigdes clinicas e, na maioria
das vezes, com a ajuda de diversos instrumentos mecanicos
e elétricos. O orgasmo, descrito desta maneira, é reconhecido
como a crise sintomatica de uma doenga exclusivamente
feminina e ao mesmo tempo como o climax terapéutico
de um processo balizado de esforcos técnicos: massagem
manual ou com vibrador, ducha de pressio... Nesse modelo
do corpo, a paciente que se mostra indiferente is técnicas
do coito heterossexual é descrita como “carente de energia
sexual”, energia que a méaquina vibratéria vira a suplemen-
tar. Por outro lado, na légica repressiva da patologizacio da
masturbagao, o orgasmo é descrito como um “desperdicio
desnecessério”, como uma perda fatil de energia corporal
que deveria ser dedicada ao trabalho de producio ou de
reproducdo sexual e, a0 mesmo tempo, como um residuo
contaminante e potencialmente portador de doenca.

Assim, 0 orgasmo aparece como o ponto mais privado,
© mais cegamente unido ao corpo individual e, simultanea-
mente, como o recurso mais politico no qual se cruzam os
bragos de uma mesma tecnologia biopolitica. De um lado, a
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otimizacdo das capacidades do corpo, de seus rudimentos, o
incremento paralelo de sua utilidade e de sua docilidade, sua
egragio em sistemas de controle eficientes e econdmicos;
outro, o estabelecimento dos mecanismos da sexualidade,
e servem como base dos processos biolégicos da reprodu-
¢ao heterossexual

~ O orgasmo reside no espago de intersecgao de duas 16gi-
cas opostas. Ao mesmo tempo, doenga e cura, desperdicio e
‘excesso. Ao mesmo tempo, veneno e remédio. O orgasmo é
 para a sexualidade o que, na leitura que Derrida faz de Platdo,
a escritura é para a verdade:® phdrmakon. Vicio e excesso
contra o qual é preciso lutar com instrumentos de repressio,
mas também cura que s6 pode ser conseguida mediante a apli-
cagdo estrita de instrumentos mecanicos e elétricos. No corpo
da jovem masturbadora, a repetigao compulsiva do orgasmo
representa um gasto excessivo de energia que, diz-se, produz a
fraqueza e inclusive a morte. Ao contrario, no corpo da jovem
histérica ou da vitiva solitaria, o orgasmo s6 chega com a ajuda
da vibragao, como uma espécie de descarga elétrica da qual o
sujeito parece ser mais a maquina do que a mulher. No caso
do delirio masturbatério, o orgasmo se assemelha a uma forga
animal, um instinto primitivo que deve ser de algum modo
domesticado e disciplinado através de um regime severo de
éuto-observacio e de autocontrole. No entanto, diante do
corpo da histérica, o vibrador esta desenhado para produzir o
paroxismo histérico com uma precisdo cientifica. O orgasmo
é, desse modo e simultaneamente, a loucura que deve ser
reprimida pela forga e o resultado transparente do trabalho

35 Ver: Michel Foucault, Histéria da sexualidade, vol. . Trad. bras. de Maria The-
reza da Costa Albuquerque e J. A. Guilhon Albuquerque. Rio de Janeiro: Graal, 1999
36 Ver: Jacques Derrida, A farmdcia de Platéo. Trad. bras. de Rogério da Costa. Sio
Paulo: lluminuras, 2005.
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das técnicas mecanicas. O prazer masturbatério, como um
subproduto, um residuo de uma ruptura do equilibrio energé-
tico do corpo, j& anuncia, como sintoma, a presenca de uma
doenga futura, seja a loucura ou a sifilis. No caso da mulher
que jaz na mesa clinica sob o trabalho do vibrador, o orgasmo
ndo procede da energia interior do corpo feminino, mas sim
da adaptagdo, da sintonizagio do corpo e da méquina, isto é,
da redugdo do prazer a sua resposta puramente mecanica.
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£ a maquina que tem um orgasmo. Nao hd, portanto, nem
sonsabilidade sexual nem verdadeiro sujeito do prazer,

m ambos o0s casos, um trago comum subjaz a esses dols
mes de producio de prazer, o orgasmo nao pertence ao

corpo que o “atinge”.

L]

Y o

Situado no limite entre o corpo e o objeto inanimado, o dildo
~ ocupa uma posigdo semelhante a do cinto antimasturbagio
' ou a da maquina vibratéria. Mas embora o dildo parega estar
relacionado com ambas as tecnologias de repressdo e produ-
gdo do prazer, ha a intersecgdo de uma terceira tecnologia:
“aquela derivada dos implantes prostéticos. Para entender
o dildo enquanto objeto é preciso interrogar a evolugdo da
protese durante o século XX. Curiosamente, 0 periodo de
explosio da fabricagio dos vibradores, a partir do inicio do
século, coincide com o momento no qual a medicina comega
a desenvolver numerosas préteses, em especial depois da
Primeira Guerra Mundial.

A reconstrugdo prostética do corpo masculino marca a
~ passagem de uma economia de guerra para uma economia de
trabalho. A prétese efetua a transicao entre o soldado e 0 novo
trabalhador industrial do pés-guerra. Nesse processo, € a pro-
tese da mio, e nio a protese do pénis, que se torna central na
reconstrucio da masculinidade. Na Franga, Jules Amar, diretor
do laboratério militar de préteses de trabalho, encarrega-se do
seguimento profissional e médico dos soldados amputados.”
Suas pesquisas em torno da fabricagdo da mao prostética vao
leva-lo a desenhar e a produzir membros artificiais cada vez

37 Jules Amar, Organisation physiologique du travail. Paris: Dunod et Pinot, 1917
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mais distantes da anatomia da m3o, evoluindo rumo a uma
prétese funcional e ndo mimética. Um exemplo é a prétese que
Jules Amar denominara “o brago trabalhador”, que se constitui
como uma prétese basica dotada de varios terminais que vao
desde a “mao em repouso”, uma imitagdo da mao, até a “pinga
universal”, sem semelhanca alguma com uma mio natural. Se
0 desenho da mdo em repouso responde a critérios estéticos
@ miméticos, as outras terminagdes respondem a critérios de
eficacia no trabalho em cadeia. As maos prostéticas serviam,
portanto, ndo somente para a reconstrugio do corpo “natural”,
mas também para permitir ao corpo masculino ser incorporado
pela maquina enquanto instrumento ou terminal-humano.
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Ye maneira similar, podemos dizer que o dildo vibrador,

o 10 desenho e comercializagio foram influenciados pelo

ovimento feminista americano dos anos sessenta e setenta,

luiu como uma prétese complexa na mao lésbica, mais do

como uma imita¢do do pénis. Para se convencer, basta

‘dar uma olhada no dildo Rabbit Pearl, um dos best-seller da
‘Good Vibrations® e da SH! (dois sex-shops dedicadas exclu-

sivamente a mulheres). O RP esta relacionado, ao mesmo
tempo, tanto com as tecnologias da vibracdo e da produgdo
da “crise histérica” quanto com as técnicas prostéticas do
dildo “mimético” (o chamado “pinto de plastico”). A eletrifi-

cagio e a mecanizagdo vao procurar na mao masturbadora a
eficicia que lhe havia sido retirada por meio das tecnologias
de repressio do onanismo. A mao masturbadora e o vibrador
da histérica operam ambos como verdadeiros “interruptores”
externos com relacio ao circuito sexual, reconectando os
érgdos genitais ou 6rgdos a objetos ndo genitais e inclusive
inorganicos. Eles desencadeiam a produgao do orgasmo fora
de um contexto terapéutico e fora da relagdo heterossexual.
O dildo vibrador é um hibrido da mao* com o vibrador do
século XIX, como mostra bem a imagem de Michael Rosen,
na qual se v& uma pessoa masturbando seu proprio dildo com
um vibrador. Utilizado como um prolongamento vibrante do
corpo, afasta-se do modelo normativo do pénis e se aproxima
de uma terceira mao dotada de precisao vibratéria. Longe de

38 Good Vibrations, com sede em S3o Francisco desde 1977, é a primeira sexshop
feminino e de vontade feminista.

139 Nao nos esquegamos da importincia da méo no discurso antropol6gico como um
utensilio de trabalho e, logo, de indicador da diferenga especifica animal /homem o
de género feminino/masculino.

40 Michael A. Rosen, “Molly, 1993" in Sexual Art, Photographs that Test the Limits
Sao Francisco: Shaynew Press, 1994
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se limitar a um efeito psicolégico ou fantasmagoérico, ou auma
inica pratica, esse 6rgdo sexual sintético abre possibilidades
inéditas de incorporagao e descontextualizacdo.

De um ponto de vista queer, seria necessario estabelecer uma
narrativa da histéria sintética da sexualidade, na qual teria-
mos o speculum e o pénis de um lado, e a mdo e o dildo de
outro. Da mesma maneira que o speculum foi o instrumento
de observagao e representacdo por exceléncia do corpo das
mulheres no espago médico, o pénis foi o tinico érgio ao
qual lhe havia sido concedido o privilégio da penetragdo no
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leito conjugal. Em um sentido foucaultiano, o speculum e o
pénis funcionavam como verdadeiros dispositivos a servigo
‘das tecnologias do biopoder, em cujo centro se encontrava
‘0 corpo feminino heterossexual. Com relagéo a essa tecno-
logia biopolitica, a mao e o dildo, longe de serem imitagbes
falocéntricas, abrem, antes, linhas de fuga. O dildo vibrador é,
‘nesse sentido, uma extensao sintética da mao masturbadora/
lésbica que conheceu a luva e a corrente, mas também da médo
masturbadora/lésbica que conheceu o tato e a penetragao.
" Por tiltimo, a cinta peniana poderia ser considerada como um
érgio sexual sintético, a0 mesmo tempo méao enxertada no
tronco e extensdo plastica do clitoris.
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A industrializagdo dos sexos
ou Money makes sex

A vagina de Addo

Pelo menos desde os anos setenta, a tecnologia médica se
felicita de poder criar uma Eva a partir de Adao, ou melhor,
Marilyn a partir de Elvis, mas o contrario aparentemente
ndo funciona. Com escassas excegdes,' as atuais técnicas
cirtrgicas praticadas nos hospitais da Europa sdo incapazes
de construir um pénis de aparéncia “normal” e “funcional”
Na literatura médica, a faloplastia (a construgdo cirargica do
pénis) se apresenta como o resultado de pelo menos quatro
intervencdes ciniirgicas mais ou menos complexas: sutura dos
labios vaginais, obtencdo de tecidos da pele da perna e/ou
do ventre, a partir dos quais se fabricara um enxerto de
pénis, obtengdo de uma veia — frequentemente daperna —, e
enxerto do pénis. Apesar do risco que essa série de operagoes
carrega (como a perda da motricidade do brago ou da perna,
por exemplo), até agora as equipes encarregadas da cirurgia
transexual se contentavam com uma operagao que oferecia
“resultados cosméticos muito mediocres”, afirmando que

| Ver: Le Transsexualisme en Europe. Estrasburgo: Commission Intemationale de
I'Erat Civil, 2000.
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um transexual deveria se conformar com o sexo que deseja,
inclusive se este é de aparéncia “grotesca”?

Em compensagao, desde finais da década de oitenta,
existem diversas técnicas cirtirgicas que permitem construir
“6rgaos genitais femininos” sem que seja possivel distingui-los
dos 6rgdos que chamamos “normais”. Mas se atentarmos para
o plano estritamente discursivo das praticas médicas, veremos
que a medicina ndo fala em construgdo da vagina, e, sim, mais
precisamente, da possibilidade de transformar (“invaginar”) um
pénis em uma vagina. Como se o pénis tivesse naturalmente

2 Ver: Marjorie Garber, Vested Interests. Cross-dressing and Cultural Anxiety. Nova
York: Routledge, 1992, p. 329.

124

 possibilidade de um “devir-vagina”, para declinar a célebre
6rmula de Deleuze.?

Tomarei aqui como exemplo a técnica de vaginoplastia
\que a clinica de cirurgia estética St. Joseph, de Montreal,
famosa pela qualidade de suas cirurgias estéticas, propoe
em seu folheto publicitario. A cirurgia é descrita como uma

‘técnica simples de “inversio da pele do pénis” que consiste

em esvaziar o corpo cavernoso do pénis, para depois inverter
o tecido “falico” até formar uma vagina. Primeira etapa: rea-
liza-se uma incisdo na pele do pénis e dos testiculos, de tal
maneira que se possa recuperar os tecidos para construir as
paredes internas da vagina. Segunda etapa, ainda hoje deno-
minada “castracao”: extirpam-se os testiculos, realiza-se uma
incisdo na parte superior do pénis, para assim fazer com que a
pele deslize para baixo. O cirurgiao prepara, com o dedo, um
espaco para a vagina entre a bexiga e o reto. Terceira etapa:
constréi-se o clitéris a partir do corpo cavernoso, esperando
(com sorte) recuperar um maximo de superficie de excitagao.
Um cateter urinario é colocado na bexiga. Da-se a volta na
pele do pénis e se empurra ela para o interior. Completa-se,
se for necessario, com um enxerto da pele do escroto. Quarta
etapa: coloca-se um molde, que tem a forma de um pénis, no
lugar reservado a vagina.

Se esse processo é executado como uma invaginagao do
pénis é porque, no discurso médico heterossexual, a mascu-
linidade contém em si mesma a possibilidade da feminilidade
como inversio. A coexisténcia potencial dos dois sexos no
interior do pénis prova que é um modelo hermafrodita origi-
nal que fundamenta a sexualidade masculina heterossexual
e, consequentemente, por derivagao, a sexualidade masculina

4 Refiro-me aqui ao "devir-mulher”.
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homossexual. No que se deveria chamar de a mitologia hete-
rossexual da diferenca sexual, o homem, o macho, ndo per-
tence a familia do animal viviparo (que precisa de um ttero
para se reproduzir), mas estabelece uma filiagdo hermafro-
dita secreta com a ordem vegetal e animal inferior. De fato,
as técnicas de produgdo da masculinidade e da feminilidade
estao cheias de truques: a masculinidade se realiza segundo
um modelo hermafrodita que permite a passagem “natural”
do pénis para a vagina, enquanto a feminilidade obedece a
um modelo de produgio do sexo irreversivel, um modelo
prostético, no qual um pedago de brago ou de perna pode ser
transformado em pénis.

A especificidade do modelo hermafrodita da masculini-
dade reside, pois, na supressio do titero com fins reproduti-
vos. Os machos pertencem a raga subterranea dos caracéis,
das sanguessugas, das lombrigas. Seu sexo é aparentemente
“normal”, isto é, absolutamente diferenciado do outro sexo (o
que a biologia denominara “gonodal”), mas ainda assim possui
uma fisiologia dupla entranhada que ja contém em germe
0s 6rgdos sexuais da fémea. Paradoxalmente, portanto, para
produzir sexos separados, “gonodais”, foi preciso passar pelo
modelo hermafrodita. Emprego o termo “gonodal” de propé-
sito, pois ja estd na hora de destacar a artificialidade e o lado
estranho da construgdo da normalidade segundo o discurso
médico. Quando se emprega o termo “normal” para designar
tudo aquilo que nio é hermafrodita, intersexual, também se
poderia dizer “gonodal”. A fabricacio da heterossexualidade
depende do sucesso da construgio destes sexos gonodais,
binérios, diferenciados.

Em resumo, se atentarmos para as tecnologias utilizadas
na cirurgia transexual, ndo é necessario construir uma vagina:
basta encontrar a vagina que ja esta no interior do pénis. Um
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is pode “devir vagina”. Mas de acordo com a mesma tec-
nologia que produz a diferenca sexual, ndo ha um devir-pénis
a vagina. Qual é a razdo dessa assimetria tecnolégica? Quais
os processos de reversibilidade e de irreversibilidade gra-
aos quais se constréi a diferenga sexual? Qual é a relagio
constitutiva que existe entre masculinidade, heterossexua-
lidade e hermafroditismo?
. Uma analise detalhada das técnicas médicas implicadas
na atribuicio do sexo, isto é, relacionadas com a tomada de
decisio que permite afirmar que um corpo é macho ou fémea,
tevela, melhor do que qualquer outro discurso, os modelos de
‘construgio do género segundo os quais a tecnologia (hetero)
sexual opera: o tratamento reservado pela medicina aos
chamados bebés “intersexuais” (descritos como corpos que
apresentam “caracteristicas” dos dois sexos ou que eventual-
mente poderiam apresentar uma evolugdo para o sexo oposto
ao sexo aparente), as tecnologias utilizadas na determinagao
do sexo, a etiologia pré-natal, a amniocentese, a ecografia, a
citologia, a anélise cromossémica, a avaliagao hormonal (e a
prescricdo de gonadotrofina, esteroides etc.), os exames geni-
' tais (da apalpagio a radiografia), assim como o conjunto de
procedimentos cirtirgicos destinados a reduzir ou a erradicar
toda ambiguidade sexual.

A tecnologia sexual é uma espécie de g& “mesa de opera-
¢Bes” 9 abstrata na qual se leva a cabo o recorte de certas
zonas corporais como “6rgdos” (sexuais ou nao, reprodutivos
ou nio, perceptivos ou ndo etc.): a boca e o anus, por exem-
plo, sdo designados como o ponto de entrada e o ponto de
saida sem os quais o aparelho digestivo ndo pode encontrar

4 Tomo emprestada essa formulagdo de Foucault, que ele préprio havia tomado de
Raymond Roussel, e que utiliza no inicio de As palavras e as coisas.
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#ua coeréncia como sistema; a boca e o anus raramente sdo
designados como partes do sistema sexual /reprodutivo.
Sobre essa mesa de dupla entrada (masculino/feminino) se
define a identidade sexual, sempre e a cada vez, nio a partir
de dados biolégicos, mas com relagio a um determinado a
priort anatdmico-politico, uma espécie de imperativo que
impoe a coeréncia do corpo como sexuado.

Por tras da pergunta: “é menino ou menina?” esconde-se
um sistema diferenciado que fixa a ordem empirica tornando
o corpo inteligivel gragas a fragmentagéo ou a dissecagio
dos érgaos; um conjunto de técnicas visuais, discursivas e
cirirgicas bem precisas que se escondem atras do nome “atri-
buigdo de sexo”. As operacgdes mais conhecidas sob 0 nome
de cirurgia de mudanga de sexo e de reatribuigio sexual, que
sdo popularmente estigmatizadas como casos limites ou exce-
gbes estranhas, ndo passam de mesas secundérias nas quais
se renegocia o trabalho de recorte realizado sobre a primeira
< mesa de operacdes @< abstrata pela qual todos nés pas-
samos. A propria existéncia das operagdes de reatribuicio ou
mudangca de sexo, assim como os regimes de regulagio legal
e médico que estas suscitam, sio a prova de que a identidade
sexual (“normal”) é sempre e em todo caso o produto de uma
tecnologia biopolitica custosa.

E como se, entre o primeiro nivel institucional de atribuigio
sexual (médico, juridico, familiar) e a ordem socicanatémica
produzida por este primeiro nivel, tivesse sido necessario
criar uma mesa de operagdes intermediaria, na qual se efe-
tua a regulagao e o recorte dos casos problematicos, atipicos,
anormais; dito de outra maneira, casos nos quais o corpo
questiona a ordem heterossexual.

Invertido. Travesti. Intersexual. Transexual... Todos esses
nomes falam dos limites e da arrogancia do discurso hete-
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' rocentrado sobre o qual as instituicdes médicas, juridicas o

educativas se assentaram durante os dois tltimos séculos.
Eclipsadas apds o feminismo burgués e os movimentos de
liberagdo homossexual, as demandas especificas de transe-

Xuais e intersexuais nio se fizeram ouvir nos Estados Unidos
- até 1994.° Na Europa, apesar das pressoes do corpus médico,

hoje comegam timidamente a se organizar.

Vaginoplastia (reconstrugdo cirtirgica da vagina), faloplastia
(construcio cirtrgica do pénis com a ajuda de um enxerto
de pele proveniente de outra parte do préprio corpo, como
o antebraco ou coxa), aumento e modificacdo da forma do
clitéris gragas a administragdo local de testosterona, remo-

- ¢ao do pomo de Adao, mastectomia (remocao dos dois seios,

geralmente seguida da reconstrucdo do peito e construgao
de dois mamilos a partir do enxerto de um tnico mamilo
cortado), histerectomia (remogao do utero): enquanto lugares
de renegociacdo, as operagoes de mudanca de sexo parecem
resolver os “problemas” (as “discordancias” entre sexo, género

~ e orientagdo sexual...). Mas, de fato, transformam-se nos

cenarios visiveis do trabalho da tecnologia heterossexual;
evidenciam a construcao tecnologica e teatral da verdade
natural dos sexos.

O conjunto desses processos de “reatribui¢do” nio é sendo
o segundo recorte $<, a segunda fragmentacio do corpo. Esta
ndo é mais violenta do que a primeira, é simplesmente mais
gore, e sobretudo mais cara. A proibigdo de mudanga de sexo
e género, a violéncia que essas operagoes frequentemente
carregam e seu elevado custo econdmico e social devem ser
compreendidos como formas politicas de censura sexual.

5 Sobre a evolugio do movimento transexual e transgénero ver: Pat Califia, Sex Chan
ges. The Politics of transgenderism. Sdo Francisco: Cleis Press, 1996
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Esses intersexuais.... como vocé e eu

A primeira fragmentagao do corpo, ou atribuigdo do sexo,
ocorre mediante um processo que chamarei, seguindo Judith
Butler, de invocacdo performativa. Nenhum de nés escapou
dessa interpelacdo. Antes do nascimento, gragas a ecograha
- uma tecnologia célebre por ser descritiva, mas que nio é
senao prescritiva — ou no préprio momento do nascimento,
nos foi atribuido um sexo feminino ou masculino. O ideal
cientifico consiste em evitar qualquer ambiguidade fazendo
coincidir, se possivel, nascimento (talvez no futuro, inclu-
sive fecundacao) e atribuicdo de sexo. Todos nés passamos
por essa primeira mesa de operagdes performativa: “é uma
menina!” ou “é um menino!” O nome préprio e seu carater de
moeda de troca tornarao efetiva a reiteracéo constante dessa
interpelacdo performativa. Mas o processo ndo para ai. Seus
efeitos delimitam os 6rgaos e suas fungoées, sua utilizagao

“normal” ou “perversa”. A interpelacao nao é s6 performativa.

Seus efeitos sdo prostéticos: faz corpos.

Esse momento prostético que, insisto, acontece sempre
e em cada caso, aparece mais claro nas operagdes de tran-
sexualidade: uma vez que a atribuicdo de sexo se produziu,
qualquer mudanca de denominagdo exige, literalmente, o
recorte fisico do corpo. Esta “segunda reatribuigdo” situa
o corpo em uma nova ordem de classificacdo e redesenha,
literalmente, os 6rgaos (ja vimos até que ponto a obsessao da
cirurgia vai para encontrar um 6rgdo dentro de outro) sem
deixar nada ao acaso, de tal maneira que se produza uma
segunda coeréncia, que deve ser tio sistematica, isto é, tio
heterossexual quanto a primeira.

A mesa de atribuigdo da masculinidade e da feminilidade
designa os érgdos sexuais como zonas geradoras da tota-
lidade do corpo, sendo os 6rgaos ndo sexuais meras zonas
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periféricas. Isto é, a partir de um 6rgdo sexual preciso, este
‘marco abstrato de construgio do “humano”, nos é permitido
reconstruir a totalidade do corpo. O corpo sé tem sentido

como sexuado, um COrpo Sem Sexo é monstruoso. Segundo
@ssa Igica, a partir de um érgdo periférico (o nariz, a lingua,
‘ou entdo os dedos, por exemplo) é impossivel reconstruir a
totalidade do corpo como sexuado. Assim, entdo, os 0rgaos

sexuais nao sao somente “6rgaos reprodutores”, no sentido
de que permitem a reprodugao sexual da espécie, e sim que
s30, também e sobretudo, “érgaos produtores” da coeréncia
do corpo como propriamente “humano”.

Os chamados corpos “intersexuais” comprometem o traba-
lho mecanico da mesa de atribuigdo dos sexos, minam secre-
tamente a sintaxe segundo a qual a maquina sexual produz
e reproduz corpos. Os bebés intersexuais representam uma
ameaga, alteram a fronteira para além da qual ha diferenca, e
aquém da qual hd identidade. PGem em xeque o automatismo
performativo da mesa de operagées. Evidenciam a arbitrarie-
dade das categorias (identidade e diferenga, macho/fémea)
e a cumplicidade que essa categorizagao estabelece com a
heterodesignacgio dos corpos. Mas onde se encontram e quais
s3o realmente as partes genitais e geradoras? Como nomear o
que se vé? Como fazer um 6rgao a partir de um nome?

Curiosamente, as tecnologias postas em funcionamento
para a atribuigdo do sexo no caso das criangas intersexuais
respondem a mesma légica que as que sdo utilizadas no caso
das pessoas transexuais. Ante uma incompletude (corpos sem
vagina ou sem pénis visualmente reconheciveis) ou um excesso
(corpos que combinam as caracteristicas sexuais supostamente
femininas e masculinas), a mesa de atribuigdo do sexo vai
funcionar de novo, mas dessa vez como uma verdadeira g+,
mesa de operagoes 2< por meio de implantes, enxertos e




mutilacées que podem se suceder até a adolescéncia. Desse
modo, o que eu chamei de centro gerador da identidade sexual
se constréi de maneira exclusiva e excludente: é preciso
escolher, obrigatéria e unicamente, entre duas variaveis, ou
masculina ou feminina. Nao é estranho que uma das narrati-
vas mais frequentes em torno do nascimento e atribuigio de
sexo no caso de um bebé intersexual seja uma ficcdo na qual
o corpo do bebé hermafrodita se desdobra em dois corpos
gémeos, mas de sexos diferentes, que se resolve com a morte
tragica, mas tranquilizadora, de um deles. Sex making = Sex
killing. Suzanne Kessler, que estudou o processo de tomada
de decisdo em casos nos quais a atribuicao de sexo resulta
“problematica”, fala desta narrativa: “Os pais de uma crianga
hermafrodita contavam para todo mundo que haviam tido
gémeos, um de cada género. Uma vez atribuido o género,
difundiam a noticia de que a outra criang¢a havia morrido."

Os protocolos de gestao de criangas intersexuais repou-
sam sobre a teoria desenvolvida em 1955 por John Money
(professor de psicopediatria do hospital universitario John
Hopkins de Nova York) e pelo casal Hampson, e posta
em pratica pouco depois pelo préprio Money e por Anke
Ehrhardt. Curiosamente, a mesma teoria que defende a
diferenga sexual como normal e natural descansa sobre
uma hipétese puramente construtivista (e isso antes do
construtivismo ser utilizado nas argumentacdes feministas).
A conclusdo a qual chegava Money em 1955 ndo podia ser,
aparentemente, mais revoluciondria: o género e a iden-
tidade sexual sio modificiveis até a idade de 18 meses.

6 Suzanne J. Kessler, “The Medical Construction of Gender. Case Management of
Intersexual Infants” in Sex/Machine. Readings in Culture, Gender, and Technology.
Patrick D. Hopkins (Org ), Indiana: Indiana University Press, 1998, p. 42.
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A teoria da atribuicdo de sexo, produzida quase comple-
tamente por Money, nio suscitou nenhuma reagio eritica
1o seio da comunidade cientifica. A tinica critica emana dos
estudos feministas que Suzanne Kessler conduzira em 1978,
assim como, atualmente, do emergente movimento intersexual
americano. Como poderiamos supor, Money é igualmente
“uma figura prescritiva em matéria de psicologia transexual.
A partir dos anos cinquenta, sua autoridade em matéria de
atribuicio sexual do recém-nascido e de reconstrugdo sexual
- étamanha que podemos afirmar sem nos equivocarmos que,
* pelo menos nos paises ocidentais do norte “desenvolvido’,
“Money makes sex”. Nesse sentido, os corpos sexuais que
temos sido produto de um estilo e um desenho preciso que
poderia ser chamado de “Moneismo”.

Como vamos ver, a eficicia do modelo de Money e seu
sucesso ha cinquenta anos sdo o resultado da combinagao
‘estratégica de duas linguagens, de duas epistemologias que
serdo utilizadas para descrever o corpo: a analise cromosso-
mica e o juizo estético.

Se vocé faz parte dos que pensam que a transexualidade
e as operagdes de mudanga de sexo sdo contranaturais e
extraordinarias, dé uma olhada nas regras aplicadas regular-
mente para a atribuicao de sexo do recém-nascido na Europa
e nos Estados Unidos.

Para dar uma de médico atribuidor muna-se, antes de mais
nada, de sua lista de definigoes:

XX: geneticamente feminino. Segundo a medicina atual, um
corpo é considerado como geneticamente feminino se tem
uma combinacio cromossémica que possui dois cromossomos
X, sem cromossomos Y.

133




XY: geneticamente masculino. Segundo a medicina atual, um
corpo € considerado como geneticamente masculino se tem
uma combinagdo cromossémica que possui pelo menos um
cromossomo Y.

CLITOPENIS: na linguagem da atribuigio sexual, pequeno
6érgdo que se parece com um clitéris, mas que tem o potencial
de se transformar em pénis.

MICROPENIS: na linguagem da atribuicio sexual, pequeno
pénis, mas bem formado.

MICROFALO: na linguagem da atribuigao sexual, pequeno
pénis malformado dificil de reconhecer como tal; mas que
ndo deve se confundido com um clitéris.

PENIS-CLITORIS: na linguagem da atribuigdo sexual, um
grande clitéris que ndo deve ser confundido com um pequeno
pénis.

Os corpos que se apresentam ante uma exploragao visual
como “intersexuais” sdo submetidos a uma longa série de
operagdes genitais que duram até o momento da pré-ado-
lescéncia. Segundo o modelo de Money, se o recém-nascido
intersexual, depois da analise cromossémica, é considerado
geneticamente feminino (XX), a cirurgia intervém para supri-
mir os tecidos genitais que poderiam ser confundidos com
um pénis. A reconstrugio da vulva (junto com a redugio do
clitéris) comega geralmente aos trés meses. Se o 6rgio visi-
vel se parece ao que a terminologia médica chama de um
pénis-clitéris, essa operacdo implica, na maioria dos casos,
a mutilagédo do clitéris.

Mais tarde, a reconstrugdo se completa com uma operagio

‘de formacao do “canal vaginal” heterossexualmente definido,

isto é, a abertura de um orificio que sera capaz de receber, no
futuro, um pénis durante o coito. Nos casos nos quais o “canal
vaginal” (isto é, o que se considera como o canal suscetivel de
receber um pénis) nao se encontra longe de seu lugar habitual,
avaginoplastia (similar a praticada nos transexuais) é realizada
entre aidade de 1 e 4 anos. Geralmente, o canal vaginal se fixa
de modo definitivo quando o crescimento termina, depois da
“feminilizagdo” do corpo pibere, provocada hormonalmente
com a ajuda de estrégenos.’

Os processos de construgao do canal vaginal nas meninas
intersexuais ndo sdo simplesmente destinados a produgao de
um 6rgdo. Dirigem-se, sobretudo, a prescrigao das praticas
sexuais, posto que se define como vagina tnica e exclusi-
vamente aquele orificio que pode receber um pénis adulto.
Evidentemente, Money ndo havia pensado que algumas dessas
meninas intersexuais seriam sapas e reclamariam mais adiante
o uso alternativo de seus érgaos. A violéncia e a carga prescri-
tiva das operacdes de atribui¢do de sexo permitem colocar em
perspectiva a mitica afirmagao de Monique Wittig, “as lésbicas
ndo tém vagina” O que esta frase aparentemente incoerente
implica é que, dada a relagdo causa-efeito que une os 6rgaos
e as praticas sexuais em nossas sociedades heteronormativas,
a transformacdo radical das atividades sexuais de um corpo
implica de algum modo a mutagao dos érgaos e a produgao
de uma nova ordem anatdémico-politica. O novo movimento
intersexual demanda, hoje, exatamente o direito de viver e
de transar em uma ordem anatémico-politica diferente da
heteronormativa.

71bid., p. 244.
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Vejamos agora um caso de atribuigdo masculina. Se o
recém-nascido intersexual dispde de uma configuragao cro-
mossdmica que possui pelo menos um cromossomo Y, sera
considerado como geneticamente masculino. Nesse caso, o
problema consiste em saber se o chamado “tecido falico” é
suscetivel ou ndo de reagir positivamente a um tratamento
hormonal a base de andrégenos que aumente o tamanho do
microfalo ou do micropénis. Mas o corpo do bebé se enfrenta
com um juizo visual que relegara as analises cromossdmicas a
categoria de verdades secundarias. Os critérios de “longitude”,
de “tamanho” e de “aparéncia normal” dos genitais substituirdo
os critérios que regem os testes cromossomicos.

Esses procedimentos médicos esperam poder restituir
um suposto momento original de reconhecimento no qual a
nominagdo do corpo como masculino ou feminino coincide
com a primeira imagem que dele nés fazemos, seja mediante
uma visualizagdo intrauterina (ecografica) ou extrauterina
(no momento do nascimento). A cirurgia pediatrica vem, na
realidade, para resolver as contradiges que surgem entre
duas ordens de verdade: as combinacdes cromossémicas e
a aparéncia do tecido genital. Mas a regra de ordenagdo do
corpo intersexual é fundamentalmente visual e ndo cromos-
sdmica. Como se os olhos fossem finalmente os encarregados
de estabelecer a verdade do género verificando a corres-
pondéncia entre os 6rgdos anatémicos e uma ordem sexual
ideal binaria. Dito de outro modo, nés nio somos capazes
de visualizar um corpo fora de um sistema de representacio
sexual heterocentrado.

Em todo caso, esses procedimentos de atribuigdo sexual
asseguram a inclusdo de todo corpo em um dos dois sexos/
géneros num quadro de oposigdo excludente. A presencga de
opostos incompativeis no corpo do recém-nascido intersexual
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é interpretada como uma anomalia, inclusive como wma

 fixacdo na evolugéo do feto que, em seu desenvolvimento,
 passa por um momento de indiferenciagao do tecido genital.

Para Money, Green e Ehrhardt, a intersexualidade é, ou um

 caso de regressdo ou um caso de evolugao patolégica do feto.

Mas em nenhum caso Money admite que essas ambigui-

dades anatdmicas possam pdr em xeque a estabilidade da

ordem sexual. N3o constituem um terceiro sexo, ou melhor,

um sexo n+1. Ao contrario, reforcam a estabilidade da ordem
sexual. Os 6rgdos intersexuais sdo descritos como “ruins’,
“subdesenvolvidos”, malformados”, “inacabados”, isto €, em
nenhum caso como 6rgaos verdadeiros, e sim como excegdes
patolégicas que vém para confirmar a normalidade. Como o
ge‘fl_c:/m;a.h@ de Descartes, 0s 61gaos sexuais malformados
enganam, colocam armadilhas a percepgao e geram um ]w.zo
erroneo sobre os géneros. S6 a tecnologia medica (linguistica, _

“cirirgica ou hormonal) pode reintegrar os 6rgaos a ordem da

%}mmms ou
mmme maneira que mostrem
(nﬂg%@%mw@ﬂm
Na realidade, a no de estética e funcional dos 6rgédos
sexuais é o resultado da aplicacdo sistematica desses critérios

itrarios de selecao..

Segundo Kessler, os critérios de atribuigio do sexo ndo sio
cientificos e sim estéticos, porque a vis3o e a representagao
assumem o papel de criadores da verdade nesse processo. A
visio faz a diferenca sexual. No caso da mudanga de sexo,
as transformacgdes impostas as pessoas transexuais sao
regidas pelos mesmos critérios estéticos (de fato, muitas das
faloplastias e vaginoplastias sio realizadas em centros de
cirurgia estética). S6 recentemente, e diante da pressdo das
associa¢des transexuais, intersexuais e transgénero, esses

—
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critérios estéticos foram questionados. Assim, por exemplo,
hoje sabemos que a maioria dos transexuais F2M, de mulher
para homem, quando tem as condigées adequadas para
poder escolher, decidem fazer uma metoidioplastia (isto &,
o aumento do clitéris em até quatro centimetros) em vez de
correr o risco de uma faloplastia. Também sabemos hoje, que,
contra as previsdes médicas que esperam reconduzir os gays
e lésbicas para a heterossexualidade por meio de operagdes
transexuais, muitos transexuais F2M vivem como gays depois
da operagdo e muitas transexuais M2F viverio sua vida de
mulher como lésbicas.

Do ponto de vista contrassexual, critério cientifico e critério
estético trabalham em unissono em matéria de reatribuicao
do sexo a partir do momento em que dependem de uma tinica
ordem politico-visual: qualquer corpo sem partes genitais
externas suficientemente desenvolvidas, ou que nio possam
ser reconhecidas visualmente como pénis, sera sancionado e
identificado como feminino.

Tal como mostram os casos de reatribuigao para o género
feminino dos recém-nascidos geneticamente “masculinos”
sem pénis ou dotados de um pénis excessivamente pequeno,
a verdade do sexo é decidida em fungdo da adequagio a cri-
térios heterossociais normativos, de acordo com os quais a
produgéo de um “individuo incapaz de ter relagées heteros-
sexuais genitais™ é, para Money, o pior erro que se poderia
cometer em matéria de atribuigio e de reatribuigao de sexo.

O trabalho de atribuicdo do sexo dos recém-nascidos
intersexuais comeca por um processo de sexualizagio/deno-
minagao: um o6rgao recebe o nome de clitopénis, pénis-cli-
téris, microfalo ou micropénis ndao em funcio da descricio

8 Ibid., p. 252.

dos 6rgaos existentes, e sim em fungao do sexo que se quer
fabricar. O nome de um 6rgéo sempre tem valor prescritivo.

Se o recém-nascido é cromossomicamente XY, isto é, ¢
considerado geneticamente “macho”, seu tecido genital serd

- denominado microfalo ou micropénis, ou inclusive clitopénis,

de forma que mostre seu potencial de “devir pénis”. Nesse
caso, todas as avaliagdes médicas servirao para saber se os
6rgaos sexuais tém ou podem adquirir a aparéncia de um
pénis de tamanho normal e que podera chegar a ter eregoes
(independentemente de sua habilidade reprodutiva).

Se o recém-nascido reage positivamente ao teste hormo-
nal — seu 6rgdo cresce —, sera utilizado um tratamento local
a base de testosterona para que se desenvolva um pequeno
pénis. Se o recém-nascido XY permanecer insensivel a terapia
hormonal, isso constituira uma contradi¢ao impossivel para o

- discurso médico: estamos diante de um bebé geneticamente

masculino mas sem pénis ou, melhor ainda, “sem pénis
suficiente” (um pénis que mede menos de dois centimetros
depois do tratamento hormonal). Admitir essa contradicio
significaria que a coeréncia do corl:o sexuado e, portanto, da
identidade sexual, pode ser alcancada sem um centr_ggerado_r_
(sexo = 6rgao sexual), ou entdo que existe uma ordem sexual _
alheia a coeréncia dos érgios.

~ Por isso, Money e seus colegas pensaram que era muito
mais prudente evitar as eventuais “crises de identidade” que
o micropénis ou o pénis de pequeno tamanho poderia colocar
em um menino “macho” reatribuindo a maior parte desses
recém-nascidos ao género feminino. Neste caso, o microfalo é
definido como pénis-clitéris, que sera posteriormente seccio-
nado e transformado mediante uma vaginoplastia completa.
Para Money, entdo, “o masculino” nio esta definido por um
critério genético (possuir um cromossomo Y e um X) ou pela
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producio de esperma, mas por um critério estético, o fato
de ter uma protuberancia pélvica “do tamanho apropriado”
Como resultado dessa politica do centimetro, na auséncia
de um pénis bem formado e do tamanho minimo exigivel, a
maior parte dos bebés intersexuais XX ou XY sdo atribuidos
ao género feminino.

Somente quando o recém-nascido é XX e apresenta um
pénis de tamanho normal e bem formado é que a medicina
parece considerar a possibilidade de uma reatribuigdo para o
sexo masculino. Conforme Money, a “castragao” de um pénis
“normal” é dificil de explicar para os pais, e “a masculinizagao
das estruturas do cérebro no estado fetal predispde, invariavel-
mente, o bebé a desenvolver um comportamento de menino,
mesmo se for educado como uma menina”? Talvez Money
esteja falando da dificuldade de explicar ao pai e a mae que
o corpinho que dorme em seu bergo é uma baby sapatona
em potencial. Persuadido da necessidade de ndo dar nenhum
beneficio & divida, Money confiard na capacidade do pénis
para provocar uma identidade masculina, inclusive se se tratar
de um corpo cromossomicamente feminino.

Podemos dizer que o caso dos bebés intersexuais mobiliza qua-
tro tecnologias. Em um nivel epistemolégico, “os intersexuais”
opdem (e a0 mesmo tempo operam) uma tecnologia genética
essencialista e uma tecnologia cirtirgica construtivista. Em
um nivel institucional, opdem (e pdem para colaborar) as
tecnologias de transformacao e as tecnologias de fixagao ou
de repetigdo dos sexos. As primeiras pertencem ao espago

g Ibid., p. 251
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hospital e sdo a condicido de possibilidade da produgio

dos corpos sexuais que denominamos normais (entre outras
tantas tecnologias que propiciam a passagem da doenga a
saiide, da monstruosidade a normalidade). As segundas, que
incluem instituigdes publicas e privadas como a escola ou a
familia, garantem a constancia do trabalho de sexualizagio
e “genderizacao”.

Devido a tensido que existe entre essas tecnologias, que
asvezes se opoem e outras se complementam, o fator tempo
é crucial em matéria de atribuigdo de sexo. O fato de que o
sexo/género possa ser atribuido relativamente tarde, isto é,
que possa existir um lapso de tempo entre o nascimento e
a atribuigdo, revela suficientemente o carater contingente
das decisdes e das escolhas que entram em jogo nas tecno-
logias de produgao de verdade do sexo. Assim, por exemplo,
as instituigdes e o discurso médico sofrem a pressao da
“data limite” em matéria de atribuigdo de sexo, ja que as
instituicdes domésticas e escolares ndo podem fazer seu
trabalho mecanico e reprodutivo de ressexualizagao e de
regenerizacao de um corpo intersexual. Os pais, por outro
lado, ndo sdo os tltimos a exigir que os médicos determinem
rapidamente o sexo de seu bebé, apesar das ambiguidades
morfolégicas ou cromossomicas. Como mostra um médico
que confessa a Kessler a pressdo que a familia exerce no
processo de atribuigdo de sexo: “os pais precisam voltar para
casa para desempenhar sua tarefa de pais e para educar seu
filho sabendo claramente se estao diante de uma menina ou
de um menino."® Hoje, pela primeira vez, se faz necessario
repensar o que seria uma paternidade que nao necessitasse
do sexo para estabelecer lagos de filiagao e educagao.

10 Ihid, p. 244,
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Se Money afirma que a identidade sexo/género é modifica-
vel até aproximadamente os 18 meses (embora os tratamentos
hormonais e cirtirgicos prossigam inclusive depois da puber-
dade) ndo é porque ndo existe a possibilidade de mudanga
depois dessa idade (como as operagdes de mudanga de sexo
e de reatribuigdo nas pessoas transexuais suficientemente
provam), mas sim porque o discurso médico nao pode lidar
com as consequéncias politicas e sociais da ambiguidade ou da
fluidez sexual para além da tenra infancia. Por isso, segundo
Money, o sexo deve ser atribuido o mais rapido possivel, o
que com frequéncia quer dizer imediatamente, a primeira
vista. E isso, de maneira decisiva e irreversivel.

O desenvolvimento da cirurgia estética e da endocrino-
logia, a construgdo técnica da feminilidade, tanto no caso
da transexualidade como na hipersexualizagdo de mulheres
siliconadas, o desenvolvimento de técnicas de reprodugdo in
vitro, assim como o fato de impor a aparéncia e o tamanho
do pénis como critério para a atribui¢do do sexo na primeira
infancia, sdo alguns dos elementos que me levaram a identi-
ficar uma mudanca no sistema sexo/género a partir dos anos
cinquenta e a esbogar dois modelos de produgao do sexo. O
primeiro se funda sobre a divisao do trabalho sexual e do tra-
balho reprodutivo, e corresponde ao periodo do capitalismo
industrial. Esse modelo, que data do século XVIII, identifica o
sexo com a reprodugio sexual e esta fundamentado no ttero.
O segundo modelo, correspondente ao capitalismo pés-indus-
trial, caracteriza-se pela estabilidade do pénis como signifi-
cante sexual, pela pluralidade das performances de género e
pela proliferacio das identidades sexuais que coexistem com o
imperialismo e a globalizagdo do pénis. Esse modelo, que rege,
por exemplo, a representacio da sexualidade na pornograha
heterossexual, identifica o sexo com a aparéncia dos érgaos
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_sexuais, especialmente com o pénis e com seu funcionamento

6timo. Essaéa ordem do Viagra e do orgasmo a qualquer prego.
Esses dois modelos produzem dois sonhos paranoicos gerados

pela ordem heterocentrada. Duas utopias/distopias que sdo,

no entanto, a expressao da fundagdo estrutural do sistema:
a “familia matriarcal” e o gueto “homossocial” masculino, £

_importante destacar que embora ambos os modelos tenham

surgidos em épocas diferentes, em nossos dias eles nao se
excluem mutuamente, e sim se sobrepdem.

No século XIX, a presenca ou a auséncia de ovarios era
o critério fundamental do discurso médico para atribuir o
sexo nos casos qualificados na época como hermafroditismo.
Nessa economia dos érgios, a ordem sexo/género reflete a
divisio do trabalho reprodutivo. Qualquer corpo, com ou
sem pénis, sera atribuido como feminino se for suscetivel
de gravidez e parto. O modelo sexo = reprodugao sexual =
fitero produz a utopia/distopia da “familia matriarcal”: um
paraiso da reprodugdo no qual a presenca do homem se reduz
A circulagio e ao intercambio de esperma, e que idealmente
tende i transmissio de material genético de uma mulher a
outra, gerando um ttero global em que as maes reprodutoras
trabalham sem cessar.

Como sugere o estudo dos protocolos Money, a partir dos
anos cinquenta a atribuicdo ao género feminino é sempre
uma possibilidade para os corpos geneticamente machos ou
fémeas, enquanto a atribuigdo ao sexo masculino se reserva
para os corpos que apresentam Cromossomos XY ou XX com
pénis de aparéncia normal. O modelo sexo = performance
sexual = pénis produz a utopia/distopia do gueto homosso-
cial masculino: um paraiso sexual de pénis eretos. Essa uto-
pia/distopia é a fundagio/fobia das sociedades fortemente
homossociais, nas quais o capitalismo pés-industrial parece
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prometer a transformacgédo de qualquer valor econémico em
$pénis e vice-versa (cf. capitulo “A légica do dildo”).

Nesse segundo modelo, o discurso médico administra a
(re)atribuigdo de sexo em fungio do que chamarei o “tabu do
dildo”. A regra de ouro da atribuigdo de sexo segundo Money
deixa bem clara a proibigdo que estrutura esse dito tabu:
“nunca atribua a um recém-nascido o género masculino,
nao o eduque como menino, nem lhe aplique uma terapia
hormonal ou cirtirgica enquanto menino se a estrutura falica
no nascimento nao tiver pelo menos o mesmo tamanho que
teria nos meninos de mesma idade™

O tabu do dildo consiste em proibir que um corpo feminino
possa ter um clitéris ou alguma outra parte genital externa
que visualmente possa passar por uma espécie de “pénis”,
Dito de outro modo, o tabu do dildo, na atribui¢do como na
mudanga de sexo, proibe a construgio tecnolégica de um
pénis. Novamente, encontramos a assimetria que existe
na construgdo social dos géneros nas tecnologias médicas de
construgdo e de mudanga de sexo. Essa é a razio pela qual é
possivel afirmar que, nos discursos médicos e legais contem-
poraneos, o pénis adquire um caréter quase transcendental,
situando-se para além de todos os artificios, como se fosse a
tinica Natureza. E exatamente nesse reino da naturalidade
do pénis que o dildo irrompe como “um espectro vivo".

11 John Money, “Psychological Counselling: Hermaphroditism” in Endocrine and
Genetic Diseases of Childhood and Adolescence., Gardner L. L. (Org,). Filadélha: Sau
nders, 1975, p. 610.
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Tecnologias do sexo

Dizer que o sexo é tecnolégico pode parecer contraditério,
inclusive insustentavel. Uma defini¢do de sexo que ignore
a oposicao que tradicionalmente se faz entre tecnologia e
natureza nio correria o risco de parecer incoerente? A alta
tecnologia se apresenta sempre como nova, numa melhora
perpétua, mais rapida, sempre sujeita a mudanga, e surge,
portanto, como o préprio motor da histéria e do tempo.
O sistema sexo/género, ao contrario, mesmo quando seu
carater histérico ndo natural e construido tenha sido posto
amplamente em evidéncia durante os anos oitenta e no-
venta, continua sendo descrito como uma estrutura estavel,
resistente a mudanga e as transformagoes. Por isso, 0 sexo
pode aparecer como o tltimo resquicio da natureza, depois
das tecnologias terem cumprido seu trabalho de construgdo
do corpo.

O termo tecnologia (cuja origem remete a techné, oficio
e arte de fabricar, opondo-se a physis, natureza) coloca em
funcionamento uma série de oposigdes binarias: natural /
artificial, 6rgio/maquina, primitivo/moderno, nas quais o
“instrumento” joga um papel de mediagao entre os termos
da oposigao. Tanto as narrativas positivistas do desenvolvi
mento tecnolégico (nas quais o homem é representado como
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arazao soberana que doma, domestica e domina a natureza

bruta) como as narrativas apocalipticas ou antitecnolégicas

(por exemplo, as profecias de Paul Virilio, que, situado no

|' préprio limiar do horizonte negativo, vela pela inseguranca

do territério, contabilizando os acidentes da maquina que

| vomita uma racionalidade letal destruindo e devorando a

.- natureza) compartilham um mesmo pressuposto metafisico: a

' Oposicao entre o corpo vivo (limite ou ordem primeira) como

natureza, e a maquina inanimada (libertadora ou perversa)
como tecnologia.

Donna Haraway mostrou o quanto a defini¢do de hu-
manidade, no discurso antropolégico e colonial, depende
da nocdo de tecnologia: o “(hu)mano/hu-man” se define,
antes de mais nada, como “um animal que utiliza instru-
mentos”, por oposicao aos “primatas” e as “mulheres”’ A
nogéo de tecnologia como “totalidade dos instrumentos que
os homens fabricam e empregam para realizar coisas” serve
de apoio as nogdes aparentemente intocaveis de “natureza
humana” e “diferenca sexual”. A tecnologia é também o
critério do colonizador para determinar o grau de cultura,
de racionalidade e de progresso alcangado pelos “povos”.
Nas narrativas colonialistas dominantes, as mulheres e 0s
“indigenas” que ndo tém acesso ou carecem de tecnologia
sdo descritos como se fizessem parte da “natureza” e se
transformam, por essa razao, nos recursos que o “homem
branco” deve dominar e explorar.

A nogao de “tecnologia” é, entdo, uma categoria-chave ao
redor da qual se estruturam as espécies (humana/n3o huma-
na), o género (masculino/ feminino), a raga (branca /negra) e

1 Donna Haraway, Primate Visions: Gender, Race and Nature Nova York: Routledge,
1998, p.g e s,
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a cultura (avangada/primitiva). Em sua analise critica dos
discursos da primatologia, Donna Haraway mostrou como
a antropologia colonial do século XIX e inicio do século XX
definiu os corpos masculinos e femininos apoiando-se na
‘oposigao tecnologia/natureza, instrumento/sexo. O corpo
culino é definido mediante a relagido que estabelece

com a tecnologia: o “instrumento” o prolonga e, inclusive, o
substitui. Uma vez que a antropologia tradicional ndo consi-
dera as técnicas de gestagao e educagao desenvolvidas pelas
mulheres africanas como tecnologias propriamente ditas,’ o
- corpo feminino é considerado como alheio a qualquer forma
de sofisticacdo instrumental e vai se definir apenas como
“sexo”. O discurso antropolégico, diz Haraway, construiu
o corpo feminino ndo tanto em relagao ao corpo huicnano
masculino, mas mais por oposigao ao do primata fémea,
caracterizando-o, por sua falta de ciclos de cio, como um
corpo sexual em tempo integral. Uma defini¢ao que se arti-
culard ndo em fungao da aquisigao de instrumentos (como é
o caso do homem), e sim mais em fungdo da regularidade‘ da
atividade sexual e da gestagdo. Para a antropologia c}é531ca.
que Haraway condena, diferentemente do p.rimat,a féemea, o
corpo feminino é aquele que sempre esta dl;pomvel. para o
(hetero)sexo, um corpo feito a medida dos imperativos da
procriagao doméstica. . .
Tecnologia e sexo sdo categorias estratégicas no d‘IS‘CLll'SO
antropolégico europeu e colonialista. Nele, a mas.cuhn‘lc%ade
foi descrita em fungdo de sua relagao com os dispositivos
tecnolégicos, enquanto a feminilidade foi definida em funqé:)
de sua disponibilidade sexual. Mas a “reprodugido sexual’,

2 A esse respeito, ver o interessante estudo de Jan Zimmerman, The Technological
Woman: Interfacing with Tomorrow. Nova York: Praeger, 1983.
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aparentemente confinada a natureza e ao corpo das mulhe-
Tes, esta “contaminada” desde o comego pelas tecnologias
culturais, tais como as praticas especificas da sexualidade, os
regimes de contracepgio e de aborto, os tratamentos médicos
e religiosos do parto etc. Lyotard mostrou que, embora no
discurso cientifico e antropolégico a natureza e a tecnologia
sejam categorias que se opdem, ambas, na realidade, estio
intimamente ligadas a “procriagio natural”.
Existe uma cumplicidade entre as nogées de tecnologia
e de sexualidade que a antropologia tenta esconder mas que
paira inclusive por tras da etimologia grega do termo techné. As
teorias aristotélicas da procriagio humana falam do esperma
como um liquido que contém “homens in nuce”, “homincu-
los” que devem ser depositados no ventre passivo da mulher.
Essa teoria, que ndo foi refutada até a descoberta dos ovarios
no século XVII, entendia a procriacio como uma tecnologia
agricola dos corpos, na qual os homens sio os técnicos e as
mulheres campos naturais de cultivo. Como insistiu Lyotard, a
expressdo techné (forma abstrata do verbo tikto, que significa
“engendrar”, “gerar”) remete a0 mesmo tempo, em grego, a
formas de produgdo artificial e de geracio natural. A palavra
grega para designar os geradores ndo é outra que teknotes, e
para designar o germe, teknon.* Como exemplo paradigmatico
de contradigdo cultural, a tecnologia recorre simultaneamente
a produgdo artificial (onde techné = poiesis) e a reproducio
sexual ou “natural” (onde techné = geragio).
A critica feminista foi a primeira que apontou e analisou
esse vinculo entre tecnologia e reproduciio sexual. No inicio
dos anos setenta, o feminismo tentou escrever a histéria

3 Jean-Fracois Lyotard, “Can thought go on without a Body?" in The Inh
Stan-
ford: Stanford University Press, 1991, p. 52. e
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politica da reapropriagéo tecnolégica do corpo das mulheres.
A forca com a qual o discurso feminista designou o corpo
Fhente da histona natural, deve ser proclamada como o inicio |
No entanto, para numerosas feministas, a tecnologia remete’
a um conjunto de técnicas (ndo somente aos instrumentos e
as maquinas, como também aos procedimentos e as regras
que presidem seus usos — dos testes genéticos a pilula, pas-
sando pela epidural —, que objetivam, controlam e dominam
o corpo das mulheres. Até Donna Haraway, as analises femi-
nistas da “tecnologia” (como as de Barbara Ehrenreich, Gena
Corea, Adrienne Rich, Mary Daly, Linda Gordon, Evelyn
Fox Keller etc.) reduziram as tecnologias do sexo a certo
namero de tecnologias reprodutivas. A dificuldade com uma
trajetéria feminista desse tipo é que se cai na armadilha da
essencializacio da categoria da mulher, a qual geralmente
vai de encontro com a identificacdo do corpo feminino e de
sua sexualidade com a fungdo reprodutiva, e que geralmente
destaca os perigos (dominagdo, exploragao, alienacio...) que
as tecnologias representam para o corpo da mulher. Esse tipo
de feminismo deixou escapar as duas melhores ocasi6es para
uma possivel critica das tecnologias da sexualidade. A pri-
meira, ao se dedicar na analise da diferenca feminina, passou
por cima do caréter construido do corpo e da identidade de
género masculinos. A segunda, ao demonizar toda forma de
tecnologia como dispositivo a servigo da dominagao patriarcal,
esse feminismo foi incapaz de imaginar as tecnologias como
possiveis lugares de resisténcia a dominagao.

O feminismo que rejeita a tecnologia como forma sofisticada
da dominacado masculina sobre o corpo das mulheres termina
por assimilar qualquer forma de tecnologia ao patriarcado,
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Essa analise traz de volta e perpetua as oposi¢des binarias
natureza/cultura, feminino/masculino, reprodugdo/produ-
Gao, assim como a concepcio das tecnologias como algo que
ndo passa de modos de controle do corpo das mulheres e da
reprodugdo. Para essas previses apocalipticas, a meta Gltima
da tecnocracia masculina ndo seria somente se apropriar do
poder de procriagdo do ventre das mulheres, mais do que
isso, seria substituir as “mulheres biolégicas” (boas, naturais,
inocentes..) por “mulheres méquinas” gragas as futuras bio-
tecnologias de replicagio, como a clonagem ou a fabricacio
de tteros artificiais.* Em outra versio distépica high-tech — a
de Andrea Dworkin — as mulheres acabariam por habitar
um “bordel reprodutivo” onde seriam reduzidas ao estado de
maquinas biolégicas e sexuais a servico dos homens.

Amaioria dessas criticas feministas exige uma revolugio
antitecnolégica na qual os corpos das mulheres se liberariam
do poder coercitivo e repressivo dos machos e das tecnologias
modernas para se fundir com a natureza. De fato, a critica
feminista da década de setenta e oitenta desemboca emuma
dupla renaturalizacdo.

Por um lado, com a reducio e a demonizagéo das tec-
nologias do sexo, o corpo das mulheres se apresenta como
puramente natural, e o poder dominador dos homens, trans-
formado em técnicas de controle e de possessao, é exercido
sobre o que seria a capacidade mais essencial das mulheres: a
reprodugdo. Esta é descrita como uma capacidade natural do
corpo feminino, a matéria crua sobre a qual vai se desdobrar
o poder tecnolégico. Nesse discurso, a mulher € a natureza
e o homem é a tecnologia.

4 Gena Corea, The Mother Machine. Reproductive Technologi ifati
Gen: ogies from Artifitial Inse-
mination to Artifitial Wombs. Nova York: Harper and Row, lgssﬁo 3
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Por outro lado, com a desnaturalizagao feminista do géne-
10, iniciada por Simone de Beauvoir, a mulher se transforma
produto da construgao social da diferenga sexual. Esse
eminismo fracassa ao ndo empreender as analises descons-
trutivistas do homem e da masculinidade enquanto género,
: ido, por sua vez, também tecnoldgica e socialmente,
‘Se o slogan de Beauvoir “nao se nasce mulher” presidiu a
" evolugdo do feminismo no século XX, até a guinada pés-
~feminista dos noventa ninguém se aventurara com sua
‘declinagdo masculina, “ndo se nasce homem". A velha cangiao
da psicanalise lacaniana dos anos setenta e oitenta, na qual
diferentes vozes, do préprio Lacan a Kristeva, ceticamente
se perguntavam, “existe a mulher?”, ndo conheceu seu cor-
relato, “existe o homem?”, até o aparecimento recente dos
“estudos pés-humanos”. Da mesma maneira, a declaragiao
de guerra langada por Wittig nos anos oitenta: “as lésbicas
nao sao mulheres” teve que esperar mais de vinte anos para
ser acompanhada por sua consequéncia mais 6bvia: “os gays
ndo sdo homens.”

Enquanto o feminismo essencialista se retraiu em po-
si¢bes conservadoras sobre a maternidade, a reprodugio
e o respeito da diferenca feminina, o chamado feminismo
construtivista, por sua vez, apesar de ser intelectualmente
muito mais agil gragas a articulagdo das diferengas em tor-
no da nogao de “género”, também caiu em uma armadilha.
Primeiro, ao insistir no fato de que a feminilidade seria o
resultado artificial de toda uma série de procedimentos tec-
nolégicos de construgao, a masculinidade, que nao precisaria
se submeter a seu proprio poder tecnolégico, aparece agora
como paradoxalmente natural. A inica natureza que perma-
nece seria, assim, a masculinidade, enquanto a feminilidade
estaria submetida a um incessante processo de construgio
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e modificagdo. O fato de que a moda ou a cirurgia estética
tenham tido o corpo feminino como objeto prioritario du-
rante os dois tltimos séculos parece confirmar essa tese. O

problema dessa abordagem é que ela considera a tecnologia

como aquilo que modihca WA TaTaTezy dada, a0 nVes de
mmmm
sidoa transformagao das mulheres, e sim a fixagdo organica
de certas diferencas. Chamei esse processo de hxacgéo de
“produgdo prostética do género”.

Segundo, ao acentuar o carater construido do género en-
quanto variavel histérico-cultural, o feminismo construtivista
terminaria por reessencializar o corpo e o sexo, concebidos
como o lugar em que a variagio cultural se choca com um
limite natural intransponivel.

A forca da nogao foucaultiana de tecnologia reside em
escapar a compreensao redutora da técnica como um con-
junto de objetos, instrumentos, maquinas ou outros artefatos,
assim como em escapar a redugio da tecnologia do sexo as
tecnologias implicadas no controle da reproducéo sexual.
Para Foucault, uma técnica é um dispositivo complexo de
poder e de saber que integra os instrumentos e os textos,
os discursos e os regimes do corpo, as leis e as regras para
a maximizagdo da vida, os prazeres do corpo e a regulacio
dos enunciados de verdade.

E nesse momento, no final dos anos setenta, que Foucault
volta obsessivamente a ideia de técnica: Canguilhem em
demasia ou fist-fucking em demasia nas backrooms de Sio
Francisco? A questdo continua aberta e sera o objeto de uma
pesquisa contrassexual ulterior. Em todo caso, sabemos que
em um seminario de 1982, Foucault afirma que:
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Meu objetivo, ha mais de vinte e cinco anos, term aldo
o de esbocar uma histéria das diferentes manelras
em que, na nossa cultura, os homens elaboram vm
saber sobre si mesmos; economia, biologia, psiquia-
tria, medicina e criminologia. O ponto principal nio
consiste em aceitar esse saber como um valor dado, ¢
sim em analisar essas supostas ciéncias como "Jogos
de verdade” ligados as técnicas especificas que os
homens utilizam para entender a si proprios.*

O filésofo prossegue citando quatro grandes grupos c%e técni-
cas: técnicas de produgio, de transformagdo e de .mampulaq&o
dos obijetos, técnicas de sistemas de signos, técnicas de poder
e técnicas de si. .
Essa nocao de “técnica” lhe permitira desfaz’er as aporias
que os modelos de poder que circulavam nas décadas d? se-
tenta e sessenta propunham: em primeiro lugér, a aporia do
modelo juridico e liberal. Segundo este, o sujeito e s_oberano
por natureza e sua soberania deveria ser recon}?eada e va-
lidada pela lei. Nesse modelo, o poder se centraliza e emana
de instituicdes positivas, tais como o Estado ou o sistema
juridico. Foucault abandona a nogdo de sujeito autonomo
e soberano que ui/cede o poder, para propor uma con-
cepcao do sujeito local, situado, produto dé'uma relagdo de

poder especihca.
Ao mesmo tempo, Foucault vai se desfazer do esquema

marxista de domina ”mue o poder
ermana das estruturas econdmicas; uma perspectiva na qual
o poder & sempre dialetico € opoe 0s grupos antagonicos

(burgués/proletario na interpretagao classica, homens — o
patriarcado — /mulheres, na versao feminista do marxismo).

5 Michel Foucault, “Les Techniques de soi” in Dits et écrits, tomo 4. Paris: Gallimard,
1994, P. 784
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Ao definir a técnica como um sistema de poder produtivo,

4 os modelos de p

—Wﬂ—"‘u
er COEI'Clth'OS e repres-

fwwww
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artificial e produtivo que ndo opera de cima para baixo, mas

sexualidade nao sdo os efeitos das proibicdes repressivas que
obstaculizariam o pleno desenvolvimento de nossos desejos
mais intimos, e sim o resultado de um conjunto de tecnologias
produtivas (e ndo simplesmente repressivas). A forma mais
potente de controle da sexualidade nio é, logo, a proibigio de
determinadas praticas, mas a produgdo de diferentes desejos
e prazeres que parecem derivar de predisposicdes naturais
(homem/mulher, heterossexual /homossexual etc.), e que
serdo finalmente reificadas e objetivadas como “identidades
sexuais”. As técnicas disciplinadoras da sexualidade nio sio
um mecanismo repressivo, e sim estruturas r

; eram as d ‘~
erentes posigoes de sujeito de saber-prazer.

Proteses de género
Tendo percorrido a nogio de “tecnologia do sexo”, cujo alcan-
ce aumenta significativamente, a contrassexualidade evita

s qe e
o falso debate entre “essencialismo” e “construtivismo”, As

categorias de homem e de mulher nio sdo naturais, sio ideais
normativos culturalmente construidos, sujeitos 8 mudanca no
tempo e nas culturas, dizem-nos os construtivistas. Quanto
aos essencialistas, estes encontram reftigio, em nossos dias,
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em alguns modelos extraidos do kitsch psicanalitico ("o no-

me-do-pai” ou a “ordem simbélica”) e em modelos biologicos
para os quais a diferenca de sexo e de género depende de
estruturas fisicas e psiquicas, de invariaveis que perduram
para além das diferengas culturais e histéricas.

Agora, acontece que a distingao sexo/género remete cada

. vez mais, de forma homéloga, a distingdo entre essencialismo

e construtivismo, central na teoria feminista, gay e lésbica

. contemporanea. Tudo ocorre como se o sexo e a diferenga

sexual (por exemplo, em relagio as fungdes biolégicas da
reprodugio) pudessem ser mais bem compreendidas em um
ambito essencialista, enquanto o género, construgao social
da diferenga sexual em diferentes contextos histéricos e
culturais, ganharia se fosse apreendido com a ajuda de
modelos construtivistas. Ndo obstante, a posigao essencia-
Jista e a posigio construtivista tém um fmesmo fundamento

metafisico. § modelos de em de um pressuposto
wa&?}ﬂ%&

grau zero ou uma verdade ultima, uma matéria bioldgica (o
¢6digo genetico, 0s 6rgw,gmmclum
"'a'é_da Essacrenga se encontra inclusive nas posigoes cons-
trutivistas mais radicais.

ompreender o sexo e 0 género como tecnologias permite
Temover a contradi¢ac entre essencialismo e construtms-

A—

s Se prestarmos atengao as praticas contemporaneas da
tecnociencia, veremos que seu trabalho ignora as diferengas
entre o organico e 0 mecanico, intervindo diretamente sobre
a modificacdo e a fixacdo de determinadas estruturas do
ser vivo. Foucault, no ultimo periodo de sua vida, chamou
de “biopolitica” exatamente essa nova fase das sociedades
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contemporaneas na qual o objetivo é a producdo e o controle
da propria vida. A nova biotecnologia esta ancorada, trabalha
simultaneamente sobre os corpos e sobre as estruturas sociais
que controlam e regulam a variabilidade cultural ® De fato, é
impossivel estabelecer onde terminam “os corpos naturais” e
onde comegam as “tecnologias artificiais”: os ciberimplantes,
os horménios, os transplantes de 6rgaos, a gestio do sistema
imunolégico humano no HIV, a web etc. sdo apenas alguns
exemplos entre outros.

Se eu dei esse rapido panorama pelo debate essencialis-
mo/construtivismo é para lembrar que essas duas posicdes
dependem de uma ideia cartesiana do corpo comum, na qual
a consciéncia é pensada como imaterial e a matéria como pu-
ramente mecanica.” Mas, de um ponto de vista contrassexual,
0 que me interessa é precisamente essa relacdo promiscua
entre a tecnologia e os corpos. Trata-se, entio, de estudar
de que mados especificos a tecnologia “incorpora” ou, dito _
%Wposso desenvolver aqui‘
uma histéria completa da produgao tecnolégica da carne,
portanto, farei dois cortes verticais dessa histéria que irdo
nos permitir situar o problema. Para isso, voltarei as duas
grandes metéforas tecnolégicas da incorporacio do século
XX, orobd e o ciborgue, a partir das quais poderiamos pensar
0 sexo enquanto tecnologia.

6 Tal hibridacdo esta clara nos discursos médicos sobre o cancer, a Aids ete. Ver:
Donna Haraway, Simians, Ciborgues and Women. The Reinvention of Nature. Nova
York: Routledge, 1991. O oitavo capitulo desse livro ests disponivel em portugués
em: Antropologia do ciborgue. Trad. bras. de Tomaz Tadeu. Belo Horizonte: Autén-
tica Editora, 2009, pp. 33-118.

7 Sobre a desmaterializagio da consciéncia na metafisica ocidental, ver: Jean-Luc
Nancy, Corpus. Paris: Métailié, 2000.
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A ideia de robé foi desenvolvida, pela primeira vez, pelo
escritor tcheco Karel Capek por volta de 1920. O “robé” desig-
nava, entdo, qualquer tipo de mecanismo automatico capaz
de realizar uma operagao que demandasse uma escolha ele-
mentar. A ambigdo de Capek era criar um tipo de “operario
artificial” que pudesse substituir a forga de trabalho humana
(em antigo eslavénico, robota significa “trabalho forgado”)
nas linhas de montagem.

Avocacio da robética é a de conceber um “autémato”, uma
maquina de aspecto humano capaz de se mover e de agir. Mas
0 “robd” é também, na lingua coloquial, um “homem reduzido
ao estado de autémato”. Com o robd, o corpo esta paradoxal-
mente preso entre o “6rgao” e a “maquina”. A primeira vista,
ndo obstante, o organico e o mecanico parecem pertencer a
registros opostos. O organico remeteria a natureza, aos seres
vivos, enquanto o mecanico dependeria dos instrumentos e
dos aparelhos artificiais.

No entanto, os dois termos nem sempre estiveram sepa-
rados. O termo “6rgdo” provém do grego ergon, que designa o
instrumento ou a pega que, unida a outras pecas, é necessaria
para realizar algum processo regulado. Conforme Aristételes,
“toda arte [techné] necessita de seus préprios instrumentos
[organon]". Esta acepgéo é, além disso, a dos titulos dos tra-
tados de légica aristotélica nos quais figura o termo. Organon
tem, portanto, o sentido de ser um método de representago,
um instrumento de saber, um conjunto de normas e de regras
racionais gragas as quais podemos compreender a realidade.
Um organon, tal como o compreendia Aristételes, é algo que
hoje poderiamos denominar uma tecnologia textual de co.

dificagao-decodificagdo. O organon é também um aparelho
ou um dispositivo que facilita uma atividade particular, da
mesma maneira que o martelo prolonga a mao ou o telescopio
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aproxima o olho de um ponto distante no espago. Como se
nao fosse o membro vivo, mas a prétese (uma nogio contem-
poranea sobre o surgimento da filosofia moderna, mas que
aparece em torno de 1553 para se referir tanto ao suplemento
de uma palavra, como um prefixo, quanto a reconstrugio de
um corpo gracas a um membro artificial) que se escondia
desde sempre por tras da nocdo de organon.
O modelo do robd catalisa as contradicées e os paradoxos

da metafisica moderna: natureza/cultura, divino/humano,
humano/animal, alma/corpo, macho/fémea. Ele esta subme-
tido a lei da performatividade parédica e mimética (definida
como um processo de repetigio regulado). A prépria ideia de
robd extrai sua forga da “maquina” como metafora explicativa
da organizagdo e do funcionamento do corpo vivo. Mas essa
metafora do corpo/méquina tem um duplo sentido. © homem-

-maquina de La Mettrie, assim como o animal-maquina de

Descartes, descansam sobre a ideia de que o corpo biolégico e
suas atividades podem ser reduzidas a um sistema complexo
de interagGes mecanicas e eletromagnéticas. Quando Albertus
Magnus descreve seus “autématos” e suas “maquinas servas’,

ele espera criar um modelo de mecanismo artificial que viria,
um dia, substituir o ator humano. Se o século XVIII havia
pensado o corpo humano como uma méquina, o século XIX
e 0 XX acabarao sonhando com maquinas que se comportam
como seres humanos.

A invengao da maquina a vapor, em 1765, e 0 taylorismo
que a seguiu, traduziram-se por uma apreensio dos corpos
como instrumentos de trabalho a servico da maquina. A
industrializagdo do trabalho, no transcurso do século XIX,
inverteu os termos da metafora mecanica: a maquina se
transforma em sujeito e em organismo. Os operarios passam
a ser simples 6rgaos conscientes que se ajustam aos orgaos
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inconscientes do mecanismo.? O trabalho seria o resultado
dessa ligacdo de membros naturais e mecanicos.
O robd &, entdo, o lugar de uma transferéncia de via dupla

entre o corpo humano e a maquina: algumas vezes o corpo
utiliza o instrumento como uma parte de sua estrutura orga-

nica (isto é, a protese), outras vezes a maquina integra o corpo
como uma peca de seu mecanismo. Da imagem do homem-
-maquina do século XVIII, em que o corpo (masculino) era
pensado como uma totalidade mecénica, passa-se, no século
XIX, a imagem ameacadora de uma “maquina viva" (como
em Metrdpolis, de Fritz Lang) que sera representada como
uma mulher ou como um monstro. A mulher, o monstro e a
méaquina que desejam a consciéncia antecipam o ciborgue.
Enquanto isso, durante o século XX, a masculinidade se
tornara progressivamente prostetica. Mary uise Roberts”
‘e Roxanne Panchasi® estudaram a reconstrucio da “mas-
culinidade” especificamente no caso da readaptagao dos
soldados mutilados no periodo do entreguerras. Essa reabi-
litagdo do corpo masculino se inspira no modelo mecanico
do “robd” segundo o qual o “corpo masculino reconstruido’,
considerado como “forca de trabalho”, deveria se reintegrar
na cadeia de producdo industrial. Jules Amar, diretor do
Laboratério de préteses militares e de trabalho profissional
durante os anos vinte, desenhara uma série de proteses de
braco e de perna cujo objetivo, pela primeira vez, nao sera
exatamente estético: mas o de reparar o corpo invalido para

8 Christoph Asendorf, Batteries of Life. On the History of Things and their Perception
in Modernity. Berkeley: California University Press, 1093, pp. 42-43.

g Mary Louise Roberts, Civilization without Sexes: Reconstructing Gender in Postwar
France. Chicago: University of Chicago Press, 1994, p. 27.

10 Roxanne Panchasi, “Recanstructions: Prosthetics and the Rehabilitation of the
Male Body in the World War in France” in Differences: A Journal of Feminist Culturs il
Studies, n* 7, ano 3. Indiana: Indiana University Press, 1995, pp. 109-140
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que se transformasse em uma das engrenagens essenciais da
maquina industrial posterior a guerra, da mesma forma que
foi uma engrenagem essencial da maquina de guerra. Em sua
obra de 1916, La Prothese et le travail des mutilés [A prétese
e o trabalho dos mutilados], Jules Amar propée explicar e
curar o chamado fenémeno de Weir Mitchell (quando se per-
cebe sensa¢des num membro perdido, o que Merleau-Ponty
chamara mais tarde de “o membro fantasma”) reconstruindo
o corpo como uma totalidade trabalhadora com a ajuda de
proteses mecanicas.

Os operarios e os soldados prostéticos de Jules Amar mos-
tram que a masculinidade é tecnologicamente construida. Se
a reconstrugao do corpo masculino invalido era efetuada com
a ajuda de uma prétese mecanica, é porque o corpo masculino
do operario ja havia sido pensado sob a metafora do “robd”,
No ambito da gestio tayloriana e racional do trabalho (seja na
industria em tempos de paz, seja nas industrias de destruigio
em massa da guerra), o “corpo masculino” ja constituia em sia
prétese organica a servigo de um mecanismo mais amplo. Era
concebido como um aparelho que podia ser artificialmente
reconstruido com a ajuda de membros prostéticos: “bragos
trabalhadores” ou “pernas pedaladoras” por meio das quais
o trabalhador podia se incorporar a maquina industrial. Tal
reconstrugao tecnolégica era feita em fungao das categorias de
género e de sexo. E primeiro aos homens, e nio as mulheres,
a quem a reconstrugao prostética imediatamente apds a Pri-
meira Guerra Mundial concerne. Curiosamente, Jules Amar
nunca contemplara os 6rgaos sexuais como érgaos que podem
ser tecnologicamente substituidos. A reabilitagao prostética
sera reservada aos 6rgdos do trabalho industrial (o pénis,
claro, nao podia ser considerado enquanto tal). Para Amar,
um “amputado” ou um “incapacitado” era alguém que “havia
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sofrido a mutilagio de um érgdo destinado ao movimento"

e nio devia ser confundido com um “impotente”, alguém

incapaz “de um restabelecimento funcional”, posto que havia
‘perdido por completo a capacidade de levar adiante o trabalho
‘de reprodugio sexual.

Essa definicio de impoténcia sugere suficientemente que
os 6rgaos sexuais masculinos se situavam a margem da re-
produgio prostética. Conseguia-se fabricar dedos mecanicos
muito bem articulados para manipular pregos finos ou inclusive
para tocar violino, mas nao se propunha nenhuma prétese
funcional para as mutilagdes sexuais. De fato, as tecnologias
prostéticas que prometiam a reconstrugao do corpo mascu-
lino ameacavam a posicdo “natural” de poder do homem na

~ familia, na indtistria e na nagao. Se o corpo masculino (6rgaos

sexuais incluidos) pudesse ser prosteticamente construido,
também poderia, pois, ser des-construido, des-locado e, por
que nao, substituido.

A incorporagdo alucinatéria da protese aponta um mo-

" mento sintomatico na passagem do modelo do robé para o

modelo do ciborgue. O interessante, do ponto de vista contras-
sexual, é esse desejo do instrumento de se tornar consciente,
de incorporar a memoéria do corpo, de sentir e de agir por si
mesmo. A prétese dotada de sensibilidade fantasmatica rompe
com o modelo mecénico de acordo com o qual ela deveria ser
um simples instrumento que substitui um membro ausente.
Torna-se impossivel estabilizar a prétese, defini-la como ou
mecanica ou organica, como ou corpo ou maquina. A protese
pertence por um tempo ao Corpo vivo, mas resiste a uma incor-
poragdo definitiva. E separavel, desenganchavel, descartavel,
substituivel. Mesmo quando é ligada ao corpo, incorporada e
aparentemente dotada de consciéncia, a qualquer momento
pode voltar a ordem do objeto.
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O estatuto borderline da protese expressa a impossibili-
dade de tragar limites nitidos entre o “natural” e o “artificial”,
entre o “corpo” e a “maquina”. A prétese mostra que a relagao
corpo/maquina ndo pode ser compreendida simplesmente
como um agrupamento de partes anddinas e articuladas
conjuntamente que cumprem um trabalho especifico. No
que concerne a modificagdo das atividades vivas do corpo
orgdnico, a protese ultrapassa a ordem mecéanica, A prétese
alucinatéria ja é um ciborgue.

Como Marshall McLuhan havia previsto em Os meios de
comunicag@o como extensées do homem," as tecnologias do
século XX irdo se caracterizar por agir como suplementos
prostéticos de uma fungéo natural. A prétese, pensada como
uma substituicdo artificial em caso m
nciionds hniniia E o e we s
nome de “pés-humano”. Afinal, a prétese nio substitui so-
mente um 6rgao ausente; é também a modificagio e o desen-
volvimento de um 6rgao vivo com a ajuda de um suplemento
tecnol6gico. Como prétese do ouvido, o telefone permite a
dois interlocutores distantes estabelecer comunicacido. A
televisdo é uma prétese do olho e do ouvido que permite a
um nimero indefinido de espectadores compartilharem uma
experiéncia ao mesmo tempo comunitaria e desencarnada.
O cinema poderia ser pensado retroativamente como uma
prétese do sonho. As novas cibertecnologias sugerem o de-
senvolvimento de formas de sensibilidade virtual e hibrida
do tato e da visdo, como o tato virtual gragas a ciberluvas... A
arquitetura, os automoéveis e outros meios de transporte sao

11 Marshall McLuhan. Os meios de comunicagdo como extensdes do homem. Trad.
bras. de Décio Pignatari. Sio Paulo: Cultrix, 1996.

também préteses complexas com as quais outras proteses-da-
_sensibilidade, com seus sistemas e redes de comunicagio,
do telefone ao computador, podem ser conectadas. Nessa
l6gica de conexdo crescente, o corpo parece se fundir com
seus 6rgios prostéticos dando lugar a um novo nivel de
organizagio e gerando uma continuidade (individual? trans-
pessoal?) organica-inorganica.

Essa maneira de compreender a construgao prostética
do natural é o que Georges Teyssot chamou de “uma teoria
generalizada das incapacidades”* A prétese, destinada num
primeiro momento a remediar nossas incapacidades fisicas,
termina por criar comportamentos complexos de dependéncia
com sistemas de comunicagio, ao ponto de nos sentirmos
incapazes se ndo estivermos conectados a eles. A maquina
de escrever, por exemplo, foi inventada a principio para
as pessoas cegas, de maneira que tivessem acesso a uma
escritura mecanica; depois ela se generalizou como uma
prétese de escritura que modificou radicalmente a maneira
de nos comunicarmos. A incapacidade dos nao videntes é
tio estrutural na concepgdo da maquina de escrever como
prétese que uma ficgdo de cegueira (ndo olhar o teclado) se
tornou necessaria para qualquer um que aprende a escrever:
como se fosse preciso passar pela experiéncia da incapacidade
para aceder, com a prétese, a um novo nivel de complexidade.

Em outras palavras, cada “érgao” tecnologico reinventa uma
“nova condigio natural” na qual todos ns somos incapazes.
Melhor aind. a nova tecnologia recria nossa natureza

como incapaz com relagio a uma nova atividade que, por
sua vez, necessita ser tecnologicamente suprida. As novas

12 Georges Teyssot, “Body Building” in Lotus, n® g4. Veneza: Editoriale Lotus, setem
bro de 1997, p. 121 e ss.

165




tecnologias de reprodugao in vitro (e, talvez em breve, fora do
ttero), por exemplo, foram desenvolvidas para compensar uma
“deficiéncia” da suposta “reprodugéo (hetero)sexual normal”.
Imediatamente, essas tecnologias geram todo um conjunto
de modos de reproducao, sem relagdes heterossexuais, que
poderia se tornar acessivel a todos e que é capaz de transformar
as formas de incorporagio disso que continuamos chaman-

do de, na falta de um termo melhor, homens e mulheres. O

que estou sugerindo aqui é que o sexo e o género deveriam
que se fazem passar por Hiafurais, mas que, em que pese sua
resmtenc:la anatomico-
ormagao e de mudanca constantes.

Levemos ao extremo as contradi¢des da incorporagao
prostética e encontraremos o ciborgue. O manifesto cibor-
gue de Donna Haraway (1985) marca uma feliz virada no

feminismo, ou, mais exatamente, inicia uma guinada pés-
ogico ao pos-feminismo coincide com a passagem do robé
ao ciborgue ou, o que é a mesma coisa, com a passagem do
capitalismo industrial ao capitalismo em sua fase global,
financeira, comunicativa, biotecnolégica e digital. De algum
modo, Norbert Wiener, em sua definicio da cibernética,
havia estabelecido as condigdes desse novo capitalismo. A
ciéncia de Wiener se constituiria pelo conjunto de teorias
relativas as comunicagdes e a regulacdo entre o ser vivo e
a maquina.” Entretanto, o que se modificou foi o contexto
no qual se fabricam os érgdos, bem como os materiais uti-
lizados em sua fabricagdo. Enquanto o cendrio de criacio

13 Norbert Wiener, The Human Use of Human Beings. Nova York: Avon, 1954.
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estao sujeitos a processos de

—

do robo foi a fabrica e suas cadeias tayloristas, o ciborgue
sera criado em um laboratério biotecnolégico. O primeiro
ciborgue “pés-moderno” foi concebido depois da Segunda
Guerra Mundial por engenheiros geneticistas que implan-
taram conexdes cibernéticas em um animal vivo, saturando
artificialmente seu sistema de informagao com circuitos elé-

tricos, horménios, fluidos quimicos e biolégicos. O ciborgue

nio é um sistema matematico e mecanico fechado, mas um
sistema aberto, biolégico e comunicante. O ciborgue nao é
um computador, e sim um ser vivo conectado a redes visuais
e hipertextuais que passam pelo computador, de tal maneira
que O COorpo conectado se transforma na proétese pensante
do sistema de redes.

A lei do ciborgue néo é a da repeticdo mimética, e sim a
da reprodugio de um méaximo de comunicacdo horizontal no
sentido informatico do termo. “O ciborgue é texto, maquina,
corpo e metafora — ele todo teorizado e integrado na pratica
como comunicacio.™ Eis alguns exemplos de tecnologia
ciborgue biossocial que deveriam ser objeto de um estudo
contrassexual: o dildo que goza, as pessoas que vivem com
Aids, os horménios, as pessoas transgéneras, as drogas, 0 sexo
virtual, o corpo transexual... '

A questdo nio reside em escolher entre os robds e 0s ci-
Ww%
néticas e robéticas. Ndo ha volta. As tecnologias mecanicas
e cibernéticas nao sao instrumentos neutros surgidos em um
paraiso cientifico que poderiam, em um segundo momento, ser
aplicados com fins politicos mais ou menos saudaveis. Tudo
(desde os sistemas high-tech de comunicagéo pela mternet as

14 Donna Haraway, Simians, Ciborgues and Women. The Reinvention of Nature, op
cit., p. 212.
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técnicas gastrondmicas, passando por uma técnica low-tech
3w pelitico que VenT wegnmr a reproducio de estriituras
socioeconiomicas precisas. Donna Haraway insiste que as

o v, I ey S ey A R wis " s on
tecnologias ndo sdo intrinsecamente Eiugas ou “sujas”. As

bio e cibertecnologias contemporaneas sdo, ao mesmo tempo,
o resultado das estruturas de poder e os possiveis bolsoes de
um espago de reinvencao da natureza.

Se os discursos das ciéncias naturais e das ciéncias hu-
manas continuam carregados de retéficas dualistas carte-
slanas de corpo/espirito, ezi/}gg_qelogia, enquanto os
sistemas bioldgicos e de comunicagio provaram funcionar
com ldgicas que escapam a tal metafisica da matéria, é por- *
que esses binarismos refor¢am a esti tizacdo politica de
determinados grupos (as mulheres, os nio brancos, as queers,
os incapacitados, os doentes...) e permitem que eles se}'alﬂ:_qﬁs_i:é}:
discursivas, corporais etc. que os produzem e os objetivam._
Afinal, o movimento mais sofisticado da tecnologia consiste
em se apresentar exatamente como “natureza’”.

—

—
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