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Agradecimentos

Ainda que as normas da ABNT classifiquem os agradecimentos como um
elemento pré-textual opcional, a forga performativa de sua repeticao os transformou
em uma pega praticamente obrigatdria, enraizada na cultura de pesquisa como um
elemento de identidade proépria e indispensavel na grande maioria das vezes, tanto
quanto qualquer enunciado ou ato de fala performativo.

Poderiamos dizer que “enunciados performativos” sdo aqueles que se executa
uma agao no mundo através de palavras e que os agradecimentos seria a propria
acao direta de se publicizar a rede de afetos de quem escreve. Nessa definigao,
agradecer nada mais € do que executar uma agdo, pois o texto ndo descreve o
agradecimento como tal; ele é a agdo em si mesma. A palavra forja o documento com
um “eu agradeco...”, enquanto demonstragéo publica de gratidao.

Contudo, a verdadeira forga dos agradecimentos enquanto um “performativo”
vem da repeticdo de um rito historicamente ja consolidado nas pesquisas académicas,
pois quem escreve os agradecimentos ndo esta apenas agradecendo a sua rede de
afetos, mas, antes de mais nada, garantindo a permanéncia dessa tradicdo de
agradecimentos para aqueles que ainda virao a escrever.

Desse modo, é a propria “tradicdo dos agradecimentos” que vem a agradecer
antes mesmo do sujeito que escreve se fazer verdadeiramente grato, sendo
irrelevante a sinceridade, ou a falta dela, em quem agradece. O “eu agradeco...” &
precedido por essa mesmissima estrutura, o que torna impossivel identificar se € uma
expressao sincera de gratidao de quem escreveu, ou seja, se existe mesmo um sujeito
genuinamente grato por tras deste “eu agradeco...”. Diante dessa dinamica, instaura-
se um cenario incontornavelmente aporético: ha uma impossibilidade real de saber se
as palavras que redigimos nos agradecimentos brotam de uma gratidao genuinamente
sincera ou se, no limite, € apenas a propria estrutura académica promovendo 0s seus
ritos através de nos.

Segundo Derrida, especificamente em Dar (o) tempo, no momento em que
um presente (ou um agradecimento) entra na logica do dever, da retribuicdo ou da
reciprocidade esperada em relacdo aquele que presenteia, ele deixa de ser um dado
genuino, a saber, um dom, passa a ser inserido em uma economia de prestagdes de
contas (“eu agradeco por...”) e se contamina com o autointeresse. Se a coisa dada,

doada ou presenteada aparece imediatamente como "um presente", “algo dado” ou



“‘doado” para mim de maos abertas e sem expectativas de recompensar, ela
automaticamente aciona as regras sociais da cortesia e da divida; me fago obrigado
a dizer obrigado. Logo, se o agradecimento académico € parte de um protocolo e
reforga uma tradigdo consolidada antes de mim, o sentimento de gratidao deixa de ser
propriamente um dom, ou seja, uma doagao espontanea vindo de um pesquisador e
se restringe a ser uma simples transagcéo com o intuito de quitar uma divida pendente,
bem como uma necessidade performatica de ndo se fazer ingrato perante esse
grande-Outro em sua versédo académica.

E mesmo se a ABNT simplesmente tornasse os agradecimentos obrigatorios
nas normas (como faz com o resumo ou a referéncia bibliografica), os agradecimentos
perderiam a aura de intimidade e revelariam que s&o parte de um protocolo e uma
técnica de reprodugdo académica, bem como de um “sujeito académico grato”
calculado de antemao. E se pensarmos panoramicamente na propria estrutura dita
“‘pré-textual” de uma pesquisa — capa, folha de rosto, ficha de aprovagdo —, os
agradecimentos se apresentam como o momento mais intimo antes da “escrita
definitiva”, como se fossem o “fora”, aquilo que supomos escapar, ainda que
provisoriamente, da formalidade que vai do preambulo as consideracdes finais.
Contudo, mesmo esse espago exige tanto quanto qualquer outro empenho
metodoldgico de pesquisa. Pois, € um esforgo que nos convoca a citar publicamente
alguém ou algo, a priorizar nomes, a expor vinculos, a ndo deixar nada — nem
ninguém — na reserva, calculando o peso de cada citagdo, da mesma maneira que
se calcula a estrutura de uma pesquisa académica. O fora é o dentro.

Ora, se ndo ha quem conclua uma pesquisa sem o lamento de n&o ter esgotado
todos os “recursos” disponiveis no ato da escrita, é porque resta. Restara sempre uma
divida documentada, algo que poderia ter sido melhor explorado ao escrever. Nos
agradecimentos, o sentimento néo é tao diferente. Trata-se de um espaco para saldar
a divida do que foi vivido de forma intima durante o processo de producédo, tornando
de conhecimento publico a divida simbdlica que foi contraida com essas pessoas
durante o percurso, mas “algo” ou “alguém”, o que ou quem, seja ele o que for, parece
ter sido preterido pela memoria.

E, no entanto, como lembra a minha amada companheira Larissa Dias
— cuja formagao filoséfica tenho acompanhado de perto e com quem compartilho com
entusiasmo os dias —, a partir de suas leituras de Georges Bataille, talvez a unica

forma de congestionar esta economia restrita — esse regime que nos faz converter



tudo em recurso a ter um destino produtivo e calculado — seja admitir que sempre
havera um excesso que nao pode ser contabilizado.

Para Bataille, a vida ndo é movida unicamente pela necessidade de
autoconservagdo, mas pela urgéncia de gastar energia que sobra. O sol nos da
energia em excesso, a natureza cresce em excesso, € ndés humanos amamos,
também amamos ndo-humanos, sofremos e criamos em excesso; sem que possamos
retribuir, apenas gastar sem precedente. E isso que Bataille ir4 chamar de “economia
geral”, o mundo do excesso e da perda irremediavel (o luto, o afeto gratuito, brincar
com um animal, chorar, rir). Nela, a energia é gasta simplesmente pela intensidade de
estar vivo, sem exigir que isso sirva para alguma coisa.

E por isso que, em seu trabalho “A nocdo de dispéndio em Bataille e a Vida
para além do Principio de Utilidade”, fruto de uma comunicagao transmitida ao vivo no
evento de Filosofia, Vida e Morte da UFS (2025), Larissa Dias mostra que o principio
da perda vem antes de qualquer acumulo pretendido pelo sujeito de interesse da
economia classica do século XVIII e XIX, esse sujeito que baseia-se na utilidade e na
satisfagcao de necessidades através do mercado de bens e servico, pois o valor do
desperdicio (ou dispéndio) ndo se encontra no acumulo ou na posse exclusiva de
bens, pela simples razdo de que ele é a ruina do calculo deste Homo oeconomicus.

Vale lembrar que € o mesmo Homo oeconomicus discutido posteriormente
por Michel Foucault, no curso O nascimento da biopolitica, especificamente na aula
“14 de Margo de 1979”, onde Foucault analisa a teoria neoliberal do Capital Humano,
de Gary Becker, esforcando-se em apontar como esse sujeito de interesse da
economia classica teria sido redefinido na figura que, pelo menos desde a segunda
metade do século XX, conhecemos pelo nome de “empresario de si’. Se pensarmos
que esse “empreendedor de si" aparece hoje na academia justamente na figura do
“sujeito da produtividade académica”, no fundo, a reflexdo de Larissa Dias convoca a
pensar numa maneira distinta de habitar o espago académico. Para esse sujeito da
produtividade académica, cada artigo lido, cada orientagédo, cada alianga firmada nos
corredores e cada nome estrategicamente posicionado nos agradecimentos s&o
calculados como ativos, onde o afeto e a pesquisa s6 possuem legitimidade se
provarem sua rentabilidade.

Ao resgatar a nogéo de dispéndio em Bataille, Larissa Dias nos permite, enfim,
a possibilidade de enxergar que a pesquisa e os vinculos que a sustentam s&o

formados por uma matéria que transborda, que vaza pelas tentativas de



contabilizagbes. Agradecer converte-se, assim, no ato de abragar o principio da perda
que escapa a utilidade, despossuindo de nés mesmos a figura do pesquisador-
empreendedor e recuperando a dimensdo mais inapropriavel da vida, o fato de que
sempre havera contaminagao.

Por isso, Larissa Dias tanto insistiu, a luz de Bataille, em pensar um
conceito de vida que se coloca além do principio da utilidade. E porque isso
precisamente significa ir além do paradigma do controle de riscos e da preservagao
de uma identidade a si, em dire¢ao a dilaceracéo e ao excesso, € a prova viva de que
o conhecimento s6 pulsa onde a vida recusa-se a ser domesticada em uma férmula,
onde n&o podemos calcular o valor e a intensidade da nossa gratidao, deixando uma
ferida aberta a si, sem restituicao ou retorno, sem utilidade, muito menos necessidade
de compensacéo.

Mas como nos adverte Geoffrey Bennington em sua leitura sistematica da obra
de Jacques Derrida (1996), a gratidao carrega em si o risco de anular a gratuidade do

afeto:

Se a esséncia do dom é ndo ser objeto de troca, vemos que, em sentido
estrito, o dom se anula como tal. Pois, sua gratiddo frente a um dom que eu
Ihe concedo funciona como um pagamento em retorno ou em troca, € o dom
ja ndo é estritamente dom (Bennington; Derrida, 1996, p. 134).

Vejamos um exemplo dessa aporia do dom na pratica: eu tive que parar de
assistir aquela mesma transmissao de Larissa pela metade, porque chegou a noticia
de que o gato que visitava a minha casa se encontrava sem vida na calgada da
vizinhanga. Este gato, de quem nunca soube do que ou de quem se tratava, se tinha
nome, enderegco ou se era da rua, apenas me lembrava de ser um animal de
comportamento décil e de fazer amizade com os moradores que lhe davam de comer.
Lembro-me de que a sua chegada era um verdadeiro evento dentro de casa, capaz
de mobilizar toda a minha ateng&o, a de meu sobrinho, Davi Lucas, e a de meu pai,
Sr. Hamilton. O gato chegou! Ele tinha o habito de ir até o meu quarto, mesmo quando
eu ndo estava presente. Nas noites voltando da Universidade, ele descia comigo os
lances de escada e iamos interagindo até a porta.

Como deixar de agradecer ou reconhecer a hospitalidade daquele pequeno
animal? A aporia do dom encontra-se justamente ai: o dom puro e gratuito reside em

ndo o reconhecermos como uma troca, com uma finalidade ou com um retorno



esperado. Jamais terei como ter certeza de que aquele animal estava retribuindo o
alimento ou o carinho com um gesto companheiro — o que o inseriria huma economia
restrita —, mas tenho como afirmar que aquele gato me presenteava com sua
companhia e que as noites de retorno da Universidade eram incontestavelmente mais
acolhedoras quando ele se fazia presente.

Jamais terei como contabilizar com precisdo o quanto a troca calorosa que tive
com aquele pequeno inspirou os elementos desta pesquisa. Mas, curiosamente, ha
um momento neste trabalho em que evoco O animal que logo sou, de Derrida, e em
que recorro a Paul B. Preciado que, a luz de Donna Haraway, pensa as espécies
companheiras. Pergunto-me se o nosso convivio ndo refletiu diretamente na escrita
desses trechos; se n&o tive ali, descendo as escadas comigo, um verdadeiro
"presente" para pensar. Se, para fugir da instrumentalizacdo e "salvar" a pureza do
dom, eu me furtasse a reconhecer publicamente a minha gratiddo a ele, eu estaria
cometendo uma violéncia ainda maior: estaria apenas transmitindo a mensagem de
gue somente os humanos séo dignos da gratidao publica em um trabalho académico.

E logo que Larissa encerrou a sua transmissao, nos nos falamos por telefone
e contei a ela sobre o falecimento do pobre animal. Era 0 mesmo gato que haviamos
planejado, juntos, levar ao veterinario para investigar um possivel ferimento nos olhos
— algo de que jamais tivemos certeza se ele realmente tinha ou, se tivesse, se era
tratado adequadamente por alguém. Ela, que desde pequena cresceu com a presenga
de caes dividindo o interior da casa (e nao o quintal), convivendo com a Xinbinha e o
trevoso Floquinho; e que testemunhou esse mesmo afeto incondicional na casa de
sua avo Florinda e de seu tio-av0, Flavio, com a cachorra Nikita, o cdozinho Bob e a
Let. Sera que n&o ha ali, em toda essa linhagem de convivio, uma reverberacao direta
em sua insisténcia em pensar um conceito de vida para além da utilidade?

Como, entdo, registrar este amparo sem converté-lo em moeda de troca?
Talvez simplesmente aceitarmos a falha e a contaminacéo deste gesto. E admitir, de
bracos abertos, que ao colocar esses nomes no papel, eu inevitavelmente misturo a
gratuidade do amor e da companhia com a burocracia e o calculo da academia, e
decidir que essa mistura vale a pena. Se estes agradecimentos ndo conseguirem
nomear todos aqueles que tornaram este trabalho possivel, que ao menos
permanegcam como gesto de tentar tornar possivel o impossivel: ndo como quitagao
de uma divida, mas como reconhecimento de um excesso que jamais cabera nas

paginas de uma dissertagao. Sigamos.



Ao meu orientador, Marcos Nalli. Talvez ele nem saiba que a sua orientacdo
foi, na mais estrita acepg¢éao derridiana, a apresentacédo de um dom — e € justamente
por ele desconhecer a dimens&o dessa doagao que ela se consagra como tal. Lembro-
me bem do momento em que Nalli questionou, com a justa prudéncia que a academia
exige, se valeria a pena abragar um projeto sobre um autor como Preciado cujo
material e recepgao critica ainda nao pareciam suficientes para sustentar uma
dissertacdo. Contudo, desde que o conheci, Nalli sempre me disse que temos de ser
teimosos e insistir quando somos tomados pelo sentimento de que € necessario dizer
algo que temos convicgado da consisténcia das nossas intuigdes. Mais do que isso:
ensinou-me que a desobediéncia ao proprio orientador, quando movida por essa
certeza interna, ndo € uma afronta, mas um gesto que ele mesmo ja prevé e acolhe
dentro do seu modo generoso de orientar. Deste modo, se eu ndo tivesse teimado e
insistido que tinha porte para seguir com a minha pesquisa perante a escassez
bibliografica, eu teria, paradoxalmente, desobedecido a uma das suas maiores
maximas como orientador e nada do que existiu nas paginas desta dissertagao teriam
sido realizadas.

Do mesmo modo, os meus agradecimentos a professora Mayara estendem-se
muito além dos encontros remotos e dos essenciais apontamentos metodoldgicos que
foram cruciais para esta dissertagcdo. Em uma de nossas reunides de revisdo, Mayara
apontou para mim como eu me encontrava na minha prépria escrita, em especial a
preocupacao que eu tinha de retratar exaustivamente cada palavra acrescentada.

Eu sofria do que mais tarde passei a chamar de 'escrita culpada' — o medo
constante de nunca ser transparente o bastante. Quem me fez encarar a realidade
desse fantasma foi ela, e logo passei a produzir com mais fluidez e a hesitar menos
perante o risco incontornavel da nio transparéncia. De certo modo, o trago dessa
escrita culpada ainda me acompanha, mas a diferenca € que agora tenho como vigiar
a hesitacao diante da urgéncia de avancgar na produgéao textual.

Mayara talvez ndo dimensione o desbloqueio que provocou com essa leitura
atenta, e € por esse dom involuntario que registro aqui o meu mais profundo e publico
agradecimento.

Volto-me agora a Professora Fernanda Bernardo, que tanto me honrou ao atuar
como membro da minha banca desde a banca de qualificacdo. Guardo com muito
apreco as suas recentes palavras de felicitagdo por e-mail, em especial o precioso

conselho para que eu leia muitos, mas “escolha um pensamento” para iluminar as



minhas leituras e a minha acdo. Declaro que permanecerei apostando na différance e
no espagamento que ha entre Derrida e o(s) outro(s), ou ainda, deterei-me em falar
de Derrida como um "espectro”, mas também dos espectros (sempre mais de um, plus
d'un) que apareciam para Derrida e do retorno de Derrida como espectro. Isto &,
necessariamente, aprender a viver com os fantasmas — deixando que eles falem
através daqueles que escrevem como Preciado e demais herdeiros.

Ao Professor Rafael Haddock-Lobo, meu segundo examinador, dedico um
agradecimento que atravessa todo o periodo desta pesquisa. Rafael foi a principal
referéncia e a voz de encorajamento mais decisiva para que eu sustentasse a aposta
metodoldgica de articular a relagdo entre Derrida e Preciado. Tendo sido o unico
comentador referenciado em meu pré-projeto e durante muito tempo o unico brasileiro
que apontava para esta relagao Derrida-Preciado, creio ter sido inconscientemente
uma forma de retribui¢cao té-lo agora no encerramento deste ciclo, compondo a minha
banca de defesa e podendo dialogar sobre a escassez de escritos que falam sobre a
relacdo de Derrida e Preciado. Ndo ha duvidas de que Rafael Haddock-Lobo e
Fernanda Bernardo sdo hoje os dois lusoderridianos mais importantes do mundo e
quem mais do que escrever sobre Derrida, eles escrevem Derrida.

Ao Dr. Alisson Ramos de Souza, além de agradecer pelos apontamentos feitos
como membro da banca de qualificagdo — principalmente por ter feito com que eu
tomasse a decisdo de dar énfase aos rastros de Derrida na escrita preciadiana,
deixando Foucault como um autor lido por Preciado em ocasides especificas —, deixo
registrado que ele generosamente leu e discutiu rigorosamente o pré-projeto desta
dissertacao desde que comecei a elabora-lo.

Foi ele também quem, indiretamente, me levou a ler Derrida com mais afinco
no momento em que eu escrevia um projeto de iniciagdo cientifica sobre o
pensamento de Monica Cragnolini e Vanessa Lemm acerca da biopolitica, sob
orientacao do préprio Marcos Nalli. Naquela época, discutiamos no Centro Académico
de Filosofia (CAFIL) as referéncias derriadianas que eu extraia dos textos de
Cragnolini.

Juntamente com Bryan Tenczna, Otavio Marques e outros colegas que
participavam da chamada 'resenha do C.A., nds submetiamos a prova nossas
crengcas mais intimas e colocavamos em risco a prépria confianga em nossas
produgdes, transformando o espaco em uma verdadeira agora, deixando o destino

da nossa autoria nas maos (ou nos ouvidos) daquele que “vem”. Nao é por qualquer



outra razao que o C.A ostenta o enorme retrato renascentista sobre “A escola de
Atenas”, bem como uma série de assinaturas que expde publicamente um pouco
daquilo que nos provoca a pensar, permitindo com que o outro possa contra-assinar
nossas consideragdes. Deste modo, a minha troca com o Alisson foi marcada pelo
respeito e o reconhecimento de que, por mais que haja um esforgo solitario durante o
processo de producido académica, o pensamento filosofico se faz em comunidade.

Ao Bryan Tenczna, sem duvidas proponente de longa data cujas provocagdes
e desafios tém sido fundamentais para o amadurecimento das minhas reflexdes desde
a graduacéao. A nossa relagao nao € pautada por uma amizade convencional, mas por
uma parceria de pensamento rigorosa, construida no espago de tensdo entre as
nossas matrizes tedricas. Quem sabe do ponto de vista fraternal da coisa, eu e o Bryan
sequer somos amigos, apenas a sua apresentagdo em praga publica, isto €, no
territério do CLCH.

Bryan é alguém que mantenho um interesse mutuo em acompanhar suas
reflexdes, do mesmo modo que ele me procura para saber as minhas, desafiando-me
a sustenta-las sob o seu olhar critico. Existe aqui uma mutualidade caracteristica da
nossa troca porque o seu desejo de ouvir sobre o0 meu percurso obriga-me a uma
precisdo que o isolamento ndo permitiria, me forca a continuar lembrando que o
pensamento € de dominio publico.

Agradeco-lhe por ser essa presenga convocatéria que me tira do conforto e
me exige, a cada pagina, ndo s6 uma maior honestidade intelectual, mas de que so
somos verdadeiramente capazes de nos ouvirmos quando nos expomos ao outro.

Agradeco aos professores Alfredo dos Santos Oliva, do Departamento de
Historia da UEL, e José Fernandes Weber, do Departamento de Filosofia da UEL, por
terem gentilmente aceitado o convite para compor esta banca na qualidade de
suplentes. Desde o final da graduacgao, habituei-me a frequentar as aulas dos dois
mesmo sem nunca estar formalmente matriculado, entdo sou muito grato por sempre
terem me autorizado participar de suas aulas na condigao de ouvinte. Eles recebem
aquele que la esta apenas pelo desejo da escuta, algo que merece ficar registrado
como forma de agradecimento.

E incontornavel regressar a origem e deixar o meu agradecimento a Paulo
Roberto da Rocha, o meu primeiro professor de filosofia, enquanto cursava o primeiro
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Adverténcia

Se ha algo caracteristico do estilo preciadiano de escrever, € a insisténcia em
convocar nomes, algo que infelizmente tive dificuldade de comentar com clareza por
conta da falta de tempo e de encaixe. No sentido benjaminiano do termo, Preciado
forma uma constelagdo de referéncias heterogéneas que ndo s&o unicamente
referéncias académicas, por vezes de carater pessoal e aparentemente do dominio

restrito de sua vida; mas que esses fragmentos (tdo isolados e dissociados um do



outro) podem ser lidos formando conjuntamente uma imagem para pensar a histéria.
Para ilustrar, na pratica, esse detalhe tao vital e sutil do seu texto que, por vezes,
passa batido, resolvi escrever um extenso agradecimento com esse arranjo.

E assim, fazendo emergir minha constelacdo “familiar” (risos!) que enfim me
retiro de cena. Adeus.



EPiIGRAFE

Eu sou o leitor cujo corpo se converte em livro

Paul B. Preciado.



RESUMO

JULIO, Joao Victor. O corpo (de) Preciado: os rastros de Derrida na escrita de si de
Paul Preciado. 2026. 192 paginas. Dissertacdo (Mestrado em Filosofia) — Centro de
Letras e Ciéncias Humanas. Universidade Estadual de Londrina, Londrina, 2026.

Esta dissertagédo explora a afirmagao de Paul B. Preciado — “eu sou o leitor cujo corpo
se converte em livro” — interiorizando-a como chave de acesso a totalidade da obra
preciadiana: desde os seis livros publicados entre 2000 e 2022 até entrevistas
selecionadas e o filme Orlando: Minha Biografia Politica (2023). Tal como um
palimpsesto ou um “bloco magico”, em que cada registro € feito sob marcas anteriores
reconheciveis, a investigagcdo pensa a obra como um conjunto de leituras e rasuras
habitadas pela légica derridiana do rastro (trace). A pesquisa estrutura-se em trés
eixos: a inversao paradigmatica entre autor e leitor; a dindmica da assinatura e contra-
assinatura na transigdo de género — em que o nome “Paul” surge como resposta ética
ao chamado de corpos dissidentes — e a revelagao do nome préprio como o lugar do
outro. O estudo conclui com a imagem da garrafa langada ao mar que o autor aceita o
risco do extravio e da leitura desviante, transformando o risco do extravio e o desamparo
da interpretagao alheia na condicdo de possibilidade de manter-se aberto ao que vem,
sem saber como ou quando o outro chegara.
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ABSTRACT

JULIO, Joéo Victor. Preciado’s body / The body (of) Preciado: Derrida’s traces in
Paul Preciado’s self-writing. 2026. 192 pages. Master’s Thesis (Philosophy) — Center
for Humanities and Sciences. State University of Londrina, Londrina, 2026.

This dissertation explores Paul B. Preciado’s statement—*| am the reader whose body
is converted into a book™—internalizing it as a key to access the totality of Preciado’s
work: from the six books published between 2000 and 2022 to selected interviews and
the film Orlando: My Political Biography (2023). Much like a palimpsest or a “mystic
writing pad,” in which every record is made over recognizable prior marks, this
investigation conceives the work as a set of readings and rasures inhabited by the
Derridian logic of the trace (trace). The research is structured along three axes: the
paradigmatic inversion between author and reader; the dynamics of signature and
countersignature in gender transition—wherein the name “Paul” emerges as na ethical
response to the call of dissident bodies—and the revelation of the proper name as the
place of the other. The study concludes with the image of the bottle thrown into the
sea, in which the author accepts the risk of straying and deviant reading, transforming
the danger of loss and the helplessness of the other’s interpretation into the very
condition of possibility for remaining open to what is to come (I'a-venir), without
knowing how or when the other will arrive.

Key-words: Signature; Countersignature; Body; Trace; Other.
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1. INTRODUGAO

Frequentemente, as epigrafes costumam ser colocadas por ultimo numa
pesquisa académica, como se estivessem selando de uma vez por todas o conteudo
de tudo o que foi escrito no trabalho. Nesta dissertagcéo, contudo, a epigrafe foi a
primeira coisa a ser escrita, pois todo o restante ndo foi nada menos do que uma série
de notas de rodapé deste elemento pré-textual: "Eu sou o leitor cujo corpo se converte
em livro". A autoria da frase € do proprio Paul B. Preciado, e o titulo escolhido para
este trabalho, "O corpo (de) Preciado", ndo é sendo um corolario que decorre
diretamente desta afirmacéao epigrafada.

Essa escolha inaugural langca-nos imediatamente na primeira dimensao
analitica que estruturara o nosso percurso: a relagao entre autor e leitor. Se estamos
abordando um autor que diz abertamente que as suas proprias leituras sdo o seu
corpo convertido em livros, nada mais natural do que deduzir que se esta entrando
em contato com o proprio corpo (de) Preciado ao manusear cada um de seus escritos.
Nao se trata de uma metafora, mas de uma metodologia: ler Preciado € ler a sua
somateca. E por esse motivo que, ao nos referirmos a autores/as e suas obras,
optamos pela preposicao "de" no lugar de contrai-la em conjunto de artigos definidos
como "o" ou "a" (transformando-a em "do" ou "da"). Esta distingdo € crucial, pois
estruturalmente se esta falando do que é de conhecimento publico, por mais que o
objeto seja designado como o proprio "corpo” de um sujeito. Desta forma, n&o
investigamos o corpo "do" Preciado — numa posse privada e biolégica —, é antes
"aquilo" ou "aquele" corpo que ele, Preciado, deliberadamente nos autoriza a ter
acesso.

Essa autorizagdo desloca-nos para a segunda dimensao, a da assinatura e
contra-assinatura. Mesmo os tracos "inconscientes" ou que "escapam" de seu calculo
subjetivo sao efeitos de um contrato originario firmado com o leitor quando o autor
escolheu submeter seus textos para serem lidos e traduzidos. Se Derrida nos mostra
a curiosa relacado que a filosofia estabelece com a escritura — rebaixando-a mesmo
dependendo dela para ser 2 possivel, representada como parricida —, Preciado nos
da pistas para pensarmos o corpo da mesma forma. O corpo € a condigdo de
possibilidade da filosofia, mas ao mesmo tempo é rebaixado por nos desviar da
presenca da alma, do intelecto. Contudo, a filosofia é antes corpo do que filosofia,

porque tudo o que restou para a tradicdo foram seus restos mortais, mesmo quando
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estes ainda estavam supostamente vivos. Nao teriamos lido Platdo, Aristételes,
Aquino, Rousseau, Kant, Hegel, Heidegger ou Husserl se estes filésofos ndo tivessem
deixado os seus corpos para ndés em forma de texto. Porque corpo nada mais é do
que aquilo que esta exposto e que permite ao outro devolver uma interpretacéo. Deixar
0 seu corpo para ser interpretado néo é algo exclusivo de Preciado, mas ele torna
explicito o que foi facilitador para que toda uma tradicdo fosse repassada: a
necessidade da contra-assinatura do leitor para que o corpo-texto sobreviva.

Por fim, é na materialidade dessas obras que enfrentamos a terceira dimenséo,
0 jogo entre o nome préprio e o nome do outro, visivel na cronologia de suas
publicacbes e nas mutacdes da sua assinatura. Este corpo preciadiano, que se
oferece a leitura, encontra-se disperso em titulos originais que marcam processos de
edicdo e de transi¢ao de género e de nome. Comegamos com Manifeste contra-sexuel
[Manifesto contrassexual], obra primeiramente publicada na Franga no ano 2000, e
que ganharia uma edigdo estendida em 2002, na Espanha. Seguimos para Testo
yonqui [Testo Junkie: sexo, drogas e biopolitica na era farmacopornografical,
publicada em Madrid em 2008. Atravessamos Pornotopia [Pornotopia: Playboy e a
invencao da sexualidade multimidia], ensaio de 2010, cujos principais insights foram
extraidos de sua tese de doutoramento "Gender, Sexuality, and the Biopolitics of
Architecture” na Universidade de Princeton. E fundamental notar que esta primeira
década de publicagdes, encerrada como finalista do prémio editorial "Anagrama de
Ensaio", foi realizada ainda sob a assinatura de "Beatriz" Preciado — um nome que
agora figura como o "nome do outro" dentro da propria obra do autor. Entre 2011 e
2018, observa-se uma espécie de hiato editorial em sua segunda década de
publicagdes, época em que Preciado dedicou-se a colunas no jornal Libération, um
periodo de incubacido onde a 3 conversao do leitor em autor e do corpo em livro se

radicalizava, preparando o terreno para a emergéncia definitiva de Paul.
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2. O AUTOR (&) O LEITOR: O CORPO (DE) PRECIADO

A escrita em “primeira pessoa” constitui uma das estratégias mais
caracteristicas da filosofia preciadiana. Trata-se de uma escrita que articula recursos
distintos como a narragédo cronoldgica de eventos do passados (memodria pessoal,
reconstrugao de documentos e acontecimentos historicos, confissdes, anedotas, etc.),
citacdo e referéncia bibliografica, mas, acima de tudo, se apresenta uma
argumentagado minimamente engajada com o tempo do agora. Além da dimensé&o
narrativa, a escrita preciadiana em primeira pessoa & também condigdo de
possibilidade para um exercicio de intertextualidade. A sua escrita introduz de forma
estratégica a citagdo e a referéncia bibliografica, estabelecendo um dialogo
interdependente com pensadores, teorias e movimentos que influenciam ou sao
tensionados por sua obra, nos permitindo ver um mosaico de vozes distintas (até
mesmo antagdnicas) somadas num mesmo livro ou até que o proprio “livro” nada mais
€ do que ponto um acesso direto a outros tantos textos, de textos sobre outros textos
e mais textos. A "primeira pessoa", nesse sentido, transforma-se em um laboratério
vivo de experimentagao tedrica e politica, onde a escrita ndo apenas descreve um
estado de coisas no mundo, mas age sobre ele, tornando-se uma “tecnologia da
subjetividade, como uma pratica performativa de produg¢ao de vida” (Preciado, 2020,
p. 57).

Os marcadores gramaticais mais evidentes em seus escritos sdo 0os pronomes

me", "mim", "meu", "minha" (singular); e "nos",

de primeira pessoa: "eu", nos",

"nosso", "nossa" (plural). Ao se posicionar como um "eu" que pensa, experimenta e
questiona, Preciado acrescenta sua propria corporalidade e sua biografia (ainda que
conceitualizada, textualizada, escrita) no cerne da analise tedrica. A "primeira pessoa"
encarnada se torna um texto, um ponto de friccdo entre o “vivido” e o que se tenta
teorizar sobre esse vivido. Confissdes intimas e anedotas pessoais se fundem com
analises filosoficas densas, citacbes de pensadores como Michel Foucault e Judith
Butler, a desconstrucdo derridiana, etc. Essa hibridizacdo é fundamental: a
experiéncia vivida (o "eu") textualiza-se, porque passa a ser um escrito interpretavel
(e ficcionado) por seus futuros leitores e ao mesmo tempo a teoria se faz mais
encarnada no mundo “real”, pois fornece as lentes para reiterar o quanto esta mesma
experiéncia pode ser compartilhada por outros corpos vivos. Por isso, a "primeira

pessoa" atua aqui como o eixo articulador que confere coeréncia a essa complexa
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tapecaria carno-textual.

2.1 A escrita como Manifesto

Por exemplo, para Preciado, a escrita do Manifesto contrassexual é
indissociavel das agitacdes histéricas e politicas que ocorriam ao seu redor. E nesse
sentido, que pensar a questao do corpo em suas obras, também se da pelas formas
em que Preciado experimenta determinados eventos e faz disso uma tematica em
seus livros e entrevistas. Sendo natural de Burgos, na Espanha, a entdo “Beatriz”
Preciado iniciava a sua formacao em filosofia na Universidade Pontificia de Comillas,
em Madrid, uma instituicdo catdlica localizada cerca de duzentos quildbmetros de sua
cidade natal. Preciado considera ter recebido uma formacgéo atipica em comparagao
aos campi de filosofia que se tinham na Espanha, o que foi bastante decisivo para que
ele se interessasse por autores como Marx e Spinoza, ainda que sob as lentes de
professores jesuitas alinhados a Teologia da libertacdo, doutrina que se originou na
Ameérica Latina no decorrer dos anos de 1960 e 1970, mas que comecgou a se alastrar
para o continente europeu anos mais tarde, justamente na época em que Preciado
estava iniciando a sua formagao académica, admitindo que isso teria surtido efeitos
diretos em seu escrito. Analisar o Manifesto contrassexual significa, em dois tempos,
compreender como Preciado se posicionou “em plena revolugdo da Teologia da
libertacdo”, e como houveram transformacdes ativas em seu pensamento. No
contexto em que Preciado trabalhou como professor na Catedra de Bioética de
Comillas, Preciado ministrava seminarios aos estudantes de medicina e recorria a
bibliografias que sempre esbarraram em temas polémicos para a religido crista, como
o aborto, a eutanasia, transplante de érgéos e de seios, etc. (Masia; Preciado, 1993,
pp. 547-561). Em resumo, os seus “primeiros momentos de intensidade politica" foram
vividos com os jesuitas de Comillas num “marco relativamente cristdo” de sua
formacao. Através deste trecho de uma entrevista selecionada, é possivel ter uma
breve nogdo de como a sua passagem pelos campi jesuitas foi significativa para a
escrita de seu Manifesto contrassexual:

Durante muito tempo fui como um receptor passivo do sistema educativo. De
varios sistemas educativos distintos, comecando pelo sistema educativo
espanhol. Porque nos anos 70, na Espanha e numa cidade como Burgos,
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minha educagédo nao podia ser outra coisa que conservadora em todos os
sentidos. Logo fui estudar filosofia com os jesuitas, que me pareciam
conservadores, mas na verdade ndo o eram. A escola de filosofia da
universidade central era mais conservadora que os jesuitas, que estavam em
plena revolugdo da Teologia da Libertagdo liderada em Barcelona pelo
tedlogo Jon Sobrino, de quem hoje seus trabalhos sobre cristologia,
eclesiologia e espiritualidade da libertacdo ndo tém permissdo para ser
ensinado em escolas catolicas. Enfim, os primeiros momentos de intensidade
politica, nessa época, eu os vivi com os jesuitas. Claro, ndo estava lendo
filosofia pds-estruturalista nem Foucault, nem nada disso, mas ja estavamos
vendo Spinoza e Marx [...] Comecei a trabalhar muito jovem, dei minhas
primeiras aulas aos 19 anos na escola de medicina na catedra de Bioética,
com questdes que para mim ainda ndo estavam muito elaboradas porque
ainda estava num marco relativamente cristdo. Nesse momento comecei a
trabalhar sobre o transplante de 6rgédos e a escrever sobre o transplante de
seio. Dali, saira o que mais adiante sera o Manifesto contrassexual (Preciado,
2011)".

E bem verdade que ali com os jesuitas, ele ainda ndo conhecia a “filosofia pos-
estruturalista” como a esquizoanalise de Deleuze e Guattari, a desconstrucdo de
Derrida, a genealogia de Foucault, que ele se refere em seu Manifesto, como um dos
“‘instrumentos analiticos” que inspiraram a sua escrita (Preciado, 2022, p. 100). De
fato. Mas, mesmo naquele contexto, Preciado se dedicava a leitura de fildsofos como
Marx e Spinoza — dois dos espectros que constantemente rondam o trabalho dos “pés-
estruturalistas” (Deleuze; Guattari, 2010); (Derrida, 1994); (Foucault, 1997). Por sua
vez, Marx é citado logo na apresentagao do Manifesto contrassexual, ocupando uma
posicao estratégica para o desenvolvimento de seu livro.

Preciado afirma que todas as tendéncias da época de Karl Marx pareciam
conduzi-lo a comegar a sua “analise econémica” a partir da nogao de “populagao”. No
entanto, para a “grande surpresa dos filésofos e dos moralistas da época”, “ele [Marx]
centrou sua analise em torno da nocao de mais-valia, evitando assim os paradoxos
das teorias precedentes” (Preciado, 2022, p. 31). Preciado defende, em seguida, que
essa “escolha metodoldgica” de Marx €, na verdade, uma solugdo que Marx teria
encontrado para um certo “imperativo conceitual” enfrentado no processo de escrita
dos Grundrisse (2011).

Do ponto de vista metodolégico, essa decisdo permitiu que a analise marxiana

evitasse os impasses enfrentados pela economia politica, algo que ele mesmo

' Preciado, Beatriz. Um bem precioso: entrevista. Instituto Humanitas Unisinos — IHU, Sao
Leopoldo, 24 fev. 2011. Disponivel em: https://www.ihu.unisinos.br/categorias/173-noticias-
2011/40931-um-bem-precioso-entrevista-co m-beatriz-preciado. Acesso em: 24 dez. 2024.
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reconhece no interior de seus manuscritos: “Parece ser correto, [...] no caso da
economia, por exemplo, comecarmos pela populacao [...] entretanto, isso se mostra
falso. A populacédo € uma abstracdo quando deixado de fora, por exemplo, as classes
das quais € constituida” (Marx, 2011, p. 82). Além disso, esta decisdo metodoldgica
ainda impediu que se tomasse “a populacao, a familia, a nagao, o Estado” como um
bloco coeso e determinado, deixando-se de levar em consideracao as divisdes entre
classes e as relagdes de producédo existentes (Marx, 2011, p. 78). Portanto, se
Preciado estiver correto sobre a “decisdo metodologica® de Marx, entdo somos
obrigados a considera-la como a “pedra de toque” que estrutura a analise marxiana
sobre o0 modo de produgcdo capitalista. Entdo, consequentemente, todas as
conclusdes obtidas por Marx em Grundrisse, podem ser entendidas apenas como
corolarios de sua analise “em torno da nogao de mais-valia”. De inicio, observamos
que o autor compara a sua empreitada sobre a sexualidade com a empreitada feita
por Karl Marx sobre a economia politica.

Para Preciado, entdo, a escrita de seu Manifesto reproduziu a postura
marxiana, conduzindo uma “pesquisa sobre sexo” (Preciado, 2022a, p. 32) — para um
eixo tematico alternativo aos estudos canbnicos da diferenga sexual e de género: o
eixo da contrassexualidade. Nestes termos, ndo haveria estratégia mais certeira de
se escrever sobre a contrassexualidade, sendo como um manifesto que assinala o
aparecimento de um outro campo de “pesquisa sobre o sexo”. Rafael Haddock-Lobo,
em Preciado e o0 pensamento da contrassexualidade (2016), diz que a
contrassexualidade deve ser entendida como “o fim da Natureza como ordem que
legitima a sujeicdo de certos corpos a outros” (Preciado apud Haddock-lobo, 2016, p.
82).

Afinal, o proprio Preciado diz que o nome contrassexualidade provém
indiretamente de Michel Foucault (Preciado, 2022, p. 33). Isso significa, em outras
palavras, que a nogao preciadiana de contrassexualidade se acrescenta aos esforgos
de Foucault em sua Historia da sexualidade, volume |: A vontade de saber. Em suma,
Foucault desconfia da narrativa de que as sociedades modernas, especialmente a
partir do século XVII, teriam se caracterizado por uma repressao crescente da
sexualidade, hipétese assim denominada de “hipotese repressiva’. A ideia, apesar de
parecer simples, era bastante atraente e convincente, mostra Foucault: quanto mais
modernas as sociedades se tornavam, mais rigidas e moralistas seriam as suas

normas sobre o comportamento sexual. Contudo, pouco a pouco, Foucault tensiona
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essa perspectiva, mostrando que, longe de "reprimir" a sexualidade, as sociedades
modernas criaram no lugar uma vasta rede de discursos, instituicdes e praticas que
incitagdo a discusséo e o controle sobre o sexo.

Nesta obra, Foucault se propusera a descortinar toda uma empreitada sobre a
verdade do sexo, na qual coloca o sexo como um ponto de acesso para o0s
comportamentos humanos. No péndulo de Foucault, Preciado acrescenta uma historia
da contrassexualidade, da qual a insere como invélucro da sexualidade moderna.
Como disse Foucault: “O dispositivo de sexualidade tem, como razdo de ser, ndo o
reproduzir, mas o proliferar, inovar, anexar, inventar, penetrar nos corpos de maneira
cada vez mais detalhada e controlar as populagdes de modo cada vez mais global
(Foucault, 2022, p. 116, grifos meus). Por isso, Foucault desafia a no¢gdo de que a
sexualidade € marcada por uma “hipétese repressiva”. Em vez disso, ele argumenta
que houve uma "inventividade perpétua" na criacdo de métodos e procedimentos para
regular e entender a sexualidade, caracterizada por dois periodos especialmente
produtivos. O primeiro periodo, na metade do século XVI, viu o desenvolvimento dos
processos de dire¢cado e exame de consciéncia, praticas ligadas a Igreja Catdlica que
disciplinavam a conduta individual através da introspeccao e confissao.

Essa pratica permitiu um controle profundo sobre os individuos, ao mesmo
tempo que gerava conhecimento sobre a subjetividade humana. Em seguida, no inicio
do século XIX, foi marcado pelo surgimento das tecnologias médicas do corpo e da
sexualidade. A medicina e a psiquiatria comegaram a examinar, diagnosticar e tratar
0 corpo e a mente, especialmente no campo da sexualidade. Essas disciplinas nao
apenas classificaram comportamentos, mas também ajudaram a estabelecer normas
sociais sobre o que era considerado saudavel ou desviante. Em funcao disso, para
‘interrogar’ o dispositivo de sexualidade, segundo Preciado, se deve justamente
usurpar de suas estratégias de proliferagdo produzindo formas de prazer-saber
alternativas as suas produgdes, ou seja, enquanto “praxis de resisténcia” (Preciado,
2022a, p. 104).

Além disso, é preciso ressaltar que antes da publicagdo do proprio Manifesto
do partido comunista, ndo existiam “manifestos” que proclamavam transformacdes
radicais na sociedade; essa € a principal novidade na escrita do filésofo alem&o. Apds
Marx, a circulagdo de manifestos que anunciavam a chegada de uma nova vanguarda
tornou-se bastante comum. Como o proprio Derrida nos lembra, a escrita de um

manifesto como o de Marx significava, acima de tudo, tornar realidade uma
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“associacao de trabalhadores” no cenario internacional (Derrida, 1994, p. 139). Eis
que, por volta da década de 1980, chega aos Estados Unidos o anuncio de uma nova
vanguarda, preparando o terreno para acolher um novo tempo do mundo — “Manifesto
ciborgue: Ciéncia, tecnologia e feminismo-socialista no final do século XX” (2009), de
Donna J. Haraway: “neste nosso tempo, um tempo mitico, somos todos maquinas,
somos todos quimeras, hibridos — tedricos e fabricados — de maquina e organismos;
somos, em suma, ciborgues” (Haraway, 2009, p. 37). Pouco tempo depois, em 1991,
Preciado se muda para os Estados Unidos, n&do se mantendo alheio a conjuntura das
politicas ciborgue (Preciado, 2022a, p. 166). Em 1999, Preciado é convidado por
Derrida para participar dos seminarios da L’école des Hautes Etudes em Paris
Destaco que entre os anos de 1936 e 1939, Burgos foi a sede da revolta armada
liderada pelo general Francisco Franco (1892 — 1975) contra o governo da Segunda
Republica Espanhola (1931 — 1939). Esse acontecimento ficou marcado como a
Guerra Civil Espanhola. Periodo que termina com a vitéria franquista e a instauragao
de um regime civico-militar, na qual chega ao fim apenas com a morte do general, em
1975. O autor, nascido como “Beatriz” Preciado, em 1970, se desenvolveu em um
periodo de transicdo democratica no pais, em meio a um cenario instavel e de
constantes tensdes internas. Isso obrigou Preciado a procurar, desde sempre, centros
de pesquisas mais amplos para os seus interesses. Neste sentido, a continuidade de
sua formagao académica se deu nos Estados Unidos e na Franga: em grande parte
de sua passagem pela Ecole des Hautes Etudes em Paris e na New School for Social
Research, é supervisionado por Jacques Derrida. E a ele que Preciado dedica a
publicacdo de seu Manifesto contrassexual, ou como ele mesmo diz: “Isso é

gramatologia desfazendo identidade sexual” (Preciado, 2022a, p. 88).

2.2 A préstetecidade dos géneros

Logo nas primeiras paginas de seu Manifesto contrassexual, por exemplo,
Preciado explica detalhadamente que a contrassexualidade € uma analise critica da
diferenca de género e de sexo, porque “as praticas sexuais, que normalmente se
atribuem aos géneros ‘masculino’ e ‘feminino’, sdo um conjunto arbitrario de
regulacdes inscritas nos corpos que asseguram a exploragdo material de um sexo

sobre o outro” (Preciado, 2022a, p. 37). Em outras palavras, € o mesmo que dizer que
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certas praticas sexuais ndo so foram naturalizadas no tecido social e divididas em
fronteiras estritas ao qual uma é radicalmente oposta a outro € ndo se misturam
(homem/mulher, masculino/feminino, pénis/vagina, sexo/género, natureza/constru¢ao
social, natureza/tecnologia, verdade/aparéncia, original/cépia), como a sua
perpetuacdo social depende exclusivamente de que outros corpos, “corpos”
entendidos como “outros” em relacdo aos corpos aceitos pelas norma identitaria,
sejam continuamente subjugados em nome dessa suposta estabilidade.

Assim sendo, Preciado entende que uma critica circunspecta as “diferencas de
sexo e de género” deve abrir mao dessa dicotomia entre natureza e construgao social,
sexo e género, natureza e tecnologia, original e cépia, pois estas distingdes
metafisicas ainda assombravam o feminismo e a teoria queer norte-ameriacana pés-
década de 90, sobretudo a “teoria da performatividade de Judith Butler”, estando eles
cientes disso ou ndo. Em suma, a teoria da “performatividade de género” encontra
alguns impasses, segundo Preciado, para pensar a dimensao “organica” que subjaz
as praticas de imitag&o e os processos que permitem que certas caracteristicas sejam
tidas como “estaveis”, “naturais” e “oriundas” de certas identidades, pois Butler s6 deu
atencao ao carater “imitativo” dos géneros. Logo, a sua exegese sobre o carater
imitativo dos géneros, nao teria levado em conta os proprios processos organicos e

transformativos sobre a materialidade dos corpos marginalizados:

Butler, ao acentuar a possibilidade de cruzar os limites dos géneros por meio
de performances de género, teria ignorado ndo s6 0s processos corporais,
em especial as transformagdes que acontecem nos corpos transgénero e
transexuais, mas também as técnicas de estabilizacdo do género e do sexo
que operam nos corpos heterossexuais [...] Meu esforgo consiste numa
tentativa de fugir do falso debate essencialismo-construtivismo (dito de outra
maneira, da oposi¢ao tradicional natureza-cultura, hoje rebatizada natureza-
tecnologia) (PRECIADO, 2022, p. 99-100)

Aqui, é necessario mostrar o pano de fundo desconstrutivo que esta sendo
gerido em seus apontamentos a teoria da “performatividade do género” de Butler. Ao
meu ver, o seu afastamento de um “feminismo construtivista”, em que ele acusa ter
se algado a figura de Butler, o permitiu muito mais do que apenas se desvencilhar ou
borrar a fronteira entre sexo e género, inaugurando uma posigao teodrica inédita a luz
do que poderiamos denominar de teoria da “prosteticidade do género”. Desta forma,

Preciado ndo apenas pode assumir uma leitura desconstrutora da teoria butleriana da
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“‘performatividade do género”, mostrando que ela acaba implicitamente sendo uma
remessa da propria distingdo metafisica entre “natureza” e “cultura”, como também de
que Butler poderia ter se desvencilhado dessa légica e sido ainda mais efetiva
(Preciado nao diz, mas eu diria que Butler seria mais “derridiana”) em sua “teoria da
performatividade” se ela nao tivesse negligenciado o proprio carater “prostético” do
género. Isso porque, quando Butler ignora o carater prostético dos géneros, ela acaba
subestimando a importancia de préteses tecnolégicas como o dildo, pilulas
anticoncepcionais ou a dosagem de hormdnios para 0 sucesso ou insucesso das
“performatividade dos géneros” que ela mesmo quer demonstrar, o que revela que os
propésitos da sua teoria da performatividade dos géneros teria sido até mais efetiva
se ela a deslocasse do campo da estética e da teoria do reconhecimento para o da
biotecnologia.

Nesse sentido, a légica argumentativa de Butler depende que se compreenda
que o género funciona através de uma separagao imaginaria e fantasiosa entre o
“imitado” e o “imitador”, posto que a propria Butler define o0 género como uma imitagéo
sem o original ou sem um objeto que é o “imitado”, o objeto “verdadeiro” ao qual o
género tenta dar uma “aparéncia” de realidade. Contudo, € precisamente neste ponto
que reside a lacuna fundamental que Preciado vem apontar: a teoria da
performatividade, apesar de seu vigor linguistico e politico, € uma teoria que n&o toca
em momento algum no papel determinante das tecnologias na formagéo, manutencéo
e modificagdo dos géneros. Ao centrar sua analise na repeticdo de normas e atos de
fala, Butler opera em um registro tedrico onde ndo se diz nada a respeito das
tecnologias e procedimentos de regulacao das diferengas materiais entre os corpos.

A cegueira de Butler para a dimensao técnica faz com que sua teoria
permaneca refém de uma ontologia da representacdo, onde o problema central é a
veracidade ou falsidade da cépia, ou a melancolia da perda de um referente natural
que nunca existiu. O que Preciado percebe, e que constitui a leitura desconstrutiva
que defendo, € que a introdugéo das biotecnologias — desde a sintese hormonal até
as cirurgias de redesignacdo — implode a logica da imitagdo. Quando a tecnologia
entra em cena, o género deixa de ser uma performance teatral para se tornar uma
producao somatopolitica. O corpo que ingere testosterona ou que se acopla a um dildo
nao esta imitando uma natureza ausente nem performando uma norma discursiva; ele
esta sendo tecnicamente fabricado, hackeado e reconfigurado. Portanto, a auséncia

de uma reflexdo sobre a materialidade técnica em Butler acaba por limitar o alcance
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de sua prépria desconstrugdo dos géneros, mantendo o género no dominio do
simbdlico e do desejo de reconhecimento, enquanto a realidade material dos corpos

ja migrou para um regime de autodesign e gestao molecular:

Complementos, dildos, implantes, drogas, hormdnios etc.: outras tantas
proteses, outras tantas zonas de producdo do género. A prétese € o
acontecimento da incorporagao. Historicamente, € o Unico modo de “ser
corpo" em nossas sociedades pds-industriais. A prétese nao é abstrata, nao
existe sendo aqui e agora, para este corpo e neste contexto. Eu ainda n&o vi
nada, mas sei que, no século XXI, todos os géneros serdo prostéticos: a
masculinidade e a feminilidade serdo termos que designam estruturas
histéricas (e talvez caducas) de incorporagéo. [...]. O cara machinho nao é
menos prostético que a sapatona, as curvas de Pamela Anderson nao sao
menos artificiais que as (tdo gloriosas!) de Bibi Andersen (Preciado, 2022, p.
206).

Portanto, € possivel tragar um paralelismo rigoroso com as leituras derridianas
e identificar que Preciado em sua critica a “teoria da performatividade” de Butler opera
um movimento analogo, por exemplo, ao de Derrida em relagcdo ao Curso de
Linguistica Geral de Ferdinand de Saussure, expondo como o linguista genebrino, ao
instituir a linguistica moderna, deixa de ser menos rigorosos em suas premissas
fundamentais ao negligenciar o estatuto da escrita. Em resumo, a leitura derridiana
revela que os propésitos da linguistica saussuriana — nomeadamente a defesa da
arbitrariedade do signo e a definicdo da lingua como um sistema de diferengas sem
termos positivos — teriam sido muito mais plenamente atendidos e radicalizados se
Saussure nao tivesse sucumbido a um logocentrismo classico que o levou a rebaixar
e secundarizar a escrita (Derrida, 1967, p. 64, tradu¢do minha), tratando-a como uma
mera representacao técnica, um "suplemento perigoso” ou um espelho deformante da
fala viva. Como mostraremos a seguir, Saussure inaugura a nogao potente de que o
valor de um signo nao reside em sua substancia, mas na sua diferenca em relagao
aos outros signos do sistema, contudo, ele recua diante dessa descoberta ao insistir
que a "verdade" dalingua reside na plenitude fonética, na voz que se ouve a simesma,
mantendo assim um vinculo metafisico com a presenga que a propria nogcdo de

arbitrariedade deveria ter rompido desde ja.

2.3 O “amor louco” e o gesto de ser infiel por fidelidade a quem se ama

Num dos opusculos de Margens (1972a), “La différance”, Derrida

recupera da linguistica de Ferdinand de Saussure a definicdo de que a
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linguagem n&o é um simples conjunto heterogéneo de ‘conceitos’ ou ‘signos’,
mas, sim, um sistema de diferencas. Isso significa que nenhum conceito ou signo
teria a sua positividade, valor ou singularidade forjada em si mesmo, mas, sim,
pelas relagdes de diferenciacdo que os signos estabelecem entre eles, sendo
um ‘outro’ na perspectiva de um outro signo, nunca havendo termos ‘positivos”
de fato, mas sempre como efeitos de diferengas. Desta maneira, se a propria
linguagem € um sistema de diferengas, ndo € por qualquer motivo que seja que
reconhecer o seu outro, significa, num sé tempo, 0 mesmo que reconhecer sua
singularidade como o efeito retroativo de um outro. Se elevarmos a premissa
saussuriana a sua enésima poténcia, como fez Derrida, ndo é dificil perceber
que nao existe nada que simplesmente precede as diferengas e as relagdes que
um signo estabelece com outro signo, ainda menos a linguagem, vista em sua
singularidade, em sua especificidade e a tudo o que poderiamos Ihe atribuir um
‘signo’ préprio, mesmo enquanto um sistema de diferengas. Mesmo que se diga
que a linguagem é um sistema de diferencgas, ela s6 se faz reconhecivel como
tal, pela possibilidade mesma de se diferenciar de algo que ela mesma nao é,
algo que se encontra para além e exterior a ela (Derrida, 1972a, pp. 13-14).

Se Saussure nao tivesse operado esse recalcamento da escrita,
relegando-a a uma posigédo de exterioridade acessoria, ele teria percebido que
a grafia oferece o modelo mais preciso e evidente para o funcionamento
diferencial da lingua que ele tanto almejava descrever. Ao observar a
materialidade da escrita, a diferenca espacial e visual entre letras como “t”, “i” ou
“f", torna-se inegavel que a identidade de cada um desses elementos nao
decorre de uma esséncia interior ou de uma sonoridade natural, mas
exclusivamente do fato de que um nao é o outro; o “t” € “t” apenas porque se

[t
|

distingue graficamente do “f” e do “i”, operando num sistema de espagamento e
diferenciagao puros onde n&o ha qualquer vinculo natural com o referente (1967,
p. 77). A escrita, portanto, longe de ser uma copia palida da fala, materializa a

estrutura da différance? (com “a”) de forma muito mais radical do que a

2 Se avancarmos para outro de seus livros, tal como o compilado de entrevistas reunidas sob o livro
Posicdes (2001), Derrida é bastante pontual ao dizer que é a diferenga e o contraste entre um ‘signo’ e
outro que viria antes das propriedades singulares e positivas de cada signo, ao ponto de nunca existir
simplesmente nem o signo como ‘mesmo’, nem 0 seu ‘outro’, vice-versa, pois ambos se constituem
numa cadeia de remessas, ambos se constituem através da diferenga semiolégica que um ‘signo’
guarda de outro, dos rastros que preservam um do outro, desse outro que habita o mesmo desde antes
do mesmo ser lido como o mesmo. Em outras palavras, todo e qualquer signo antes de ser reconhecido
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substancia fénica, que ainda carrega a ilusdo de uma alma ou de uma
consciéncia presente no momento da fala. Eis a ambivaléncia da relagao de
Derrida com Saussure.

A sutileza dessa leitura desconstrutiva s6 podera ser percebida com
a compreensao de que Derrida opera por uma espécie de fidelidade paradoxal,
um “amor louco” que exige ser “infiel a ele por fidelidade” (Haddock-Lobo, 2008,
p. 100), o que explica a relagcéo intensa e ambivalente com Saussure. Haddock-
Lobo, em seu Derrida e o labirinto de inscrigdes pontua que Derrida “ama
Saussure” justamente porque a linguistica geral abriu as portas para pensar a
diferengca semiolégica (différance), mas &€ esse mesmo amor que gera a
“decepcao” filosofica quando Saussure recua diante de sua propria descoberta
e “expulsa a escrita para as trevas exteriores da linguagem” (Haddock-Lobo,
2008, p. 101). A precisao (cirurgica) de Haddock-Lobo estd em mostrar que esse
gesto de exclusdo ndo é um mero detalhe, mas a estrutura de um recalque
fundamental: Saussure vislumbrou a arbitrariedade, mas tentou conter essa
forca disruptiva “no interior de uma relagcéo pretensamente natural entre a voz e
o sentido”. Por isso, Rafael Haddock-Lobo demonstra uma precisao cirurgica ao
capturar o espirito da leitura derridiana, desfazendo o equivoco comum de que
a desconstrugao seria um “método destrutivo” ou “externo” ao texto; ao contrario,
ele esclarece que “a desconstrucdo ndo vem de ‘fora’ para desconstruir os

discursos, ela ja esta instalada em seu seio” (2008, p. 100).

em sua singularidade, ele é reconhecido pelo o que ele proéprio “ndo é”, preservando a diferenga de si
com o outro como uma de suas propriedades originarias. E através do rastro (do outro) que todo ‘signo’
ja difere de si mesmo antes de existir positivamente como um signo, pois nada existe em toda parte
sendo as diferencas e os rastros de rastros (Derrida, 2001, p. 33). Isso porque, Derrida, revela que
nenhum signo é auto-suficiente em relagdo ao chamado jogo da différance. A différance é o movimento
que produz diferengas e, ao mesmo tempo, adia (retarda) a possibilidade de um “signo” sé remeter a
si mesmo, isto é, de converter-se em um significado que é hierarquicamente primario em relagéo a
outros signos supostamente secundarios ou derivados. Trata-se da propria condi¢cdo de possibilidade
do sentido (em que o proéprio “sentido” de algo ndo existe sem o jogo da différance, logo ele n&o existe
fora de uma relagéo de diferenciagdo com o outro), que faz do mesmo ser retroativamente produzido
através do rastro do outro, ao mesmo tempo em que este outro também contém algo que
semiologicamente o diferencia do mesmo (como outro, ele “é” 0 que 0 mesmo “néo &) para ser outro
(Derrida, 2001, p. 24). Deste modo, ndo ha nenhum ‘signo’ que ndo tenha a sua singularidade
reconhecivel se ndo através deste jogo de remessas, onde nenhum, nem outro se cristalizam em si
mesmo, todo signo é aberto a relagdo com o outro de si proprio. alque fundamental: Saussure
vislumbrou a arbitrariedade, mas tentou conter essa forga disruptiva "no interior de uma relagao
pretensamente natural entre a voz e o sentido". Retomarei essa concepgao, para além de Saussure, e
com mais acuidade no segundo capitulo, quando irei interagir com a tematica preciadiana da
assinatura.



Conforme o proprio Jacques Derrida fez questao de acentuar em seu
Psyché: Inventions de l'autre (1987), nunca houve qualquer indicagdo de um
“‘método desconstrutivo” vindo de seus escritos, ainda menos encontrar-se-ia um
conjunto de normas caracteristicas a serem aplicadas deliberadamente num
texto: “A desconstrucdo ndo € um método e nao pode ser transformada em um
método. Sobretudo se acentuarmos nessa palavra [método] a significagado
procedimental e tecnicista” (p. 390, tradug&o e colchetes meus). Seguindo mais
adiante na argumentagdo, Derrida menciona o quéo frequentemente a
desconstrugdo foi confundida com algum tipo de instrumento metodoldgico.
Segundo Derrida, essa interpretagao se popularizou majoritariamente em alguns
ambientes universitarios ou culturais, mais especificamente nos campi dos
Estados Unidos. Logo, Derrida observa entre os seus intérpretes
estadunidenses, uma fixacdo continua em transformar a desconstru¢ado em um
tipico método interpretativo a ser replicavel em qualquer ocasiao possivel, como
se pudesse controlar a leitura a luz da desconstrugdo. A esses intérpretes,
Derrida reitera que nao bastaria apenas recusar-lhes qualquer tentativa de
transformar a desconstrucédo num procedimento metodolégico, como entende
que se deve partir da premissa segundo a qual a desconstrugdo é aquilo que
simplesmente ocorre em um texto independentemente da vontade, consciéncia
ou intencdo expressa de um individuo, o que incluiria também o proéprio Derrida
no final das contas.

Assim sendo, Derrida identifica uma certa “passividade” na
desconstrugcdo que nao nos possibilita reconhecé-la como um simples efeito das
acdes de Derrida sobre os textos que lia. Deste modo, a desconstrugéo “esta ja
sempre no texto” [toujours déja], como recordava Fernanda Bernardo (2018, p.
597), afirmando que a desconstrugéo ndo é um método que, de fora, viria para
“violentar” um texto, mas sim algo que existe antes mesmo de qualquer
pretensao de se depreender a estrutura de um texto. Em outras palavras, nao é
Derrida ou os demais desconstrutores que “desconstroem” o texto, e sim que
todo texto esta autodesconstruindo-se a partir de sua interioridade abissalmente
aberta (Bernardo, 2018, p. 597). Assim sendo, o “gesto” desconstrutor estaria
localizado na tarefa de reconhecer o “como” e em “quais” condi¢des a “abertura”
estruturalmente desde ja se encontra interna ao texto. No entanto, & preciso

deixar algumas consideragdes sobre a ideia de “audesconstrugcéo”, porque

23



mesmo que se diga que “a desconstrugao esta ja sempre no texto”, ou que seja
possivel identificar uma certa “passividade” por parte de Derrida e os
“desconstrucionistas”, a abertura nao se localiza de anteméao, porque nao sé é
preciso trabalhar ativamente para que se possa reconhecé-la, como ela mesma
€ um acontecimento singular e ndo é previsivel em nenhuma instancia. Em
Mémoires — Pour Paul De Man (1988), Derrida reitera que a interpretagcéao de
De Man, um dos seus principais intérpretes estadunidenses, sobre o “esta
sempre ja” [toujours déja] da desconstrugéo tenderia a apagar a singularidade
do termo “desconstrucado”, bem como a sua injungao histérica, especialmente
porque De man o utiliza para defender que a sua leitura € uma mera replicacao
passiva de estruturas que se encontram dadas no texto, onde qualquer época
ou qualquer sociedade pudesse reconhecé-la, como se defendesse uma certa
neutralidade ao ler estes textos. Neste emprego do “sempre ja”, ndo haveria mais
nenhum sentido em usar a palavra “desconstru¢cao” para designar esse tipo de
impressao, seria uma palavra simplesmente alusiva, algo que nao teria porque
ser anunciado (1988, p. 123, tradugdo minha).

Por isso, Derrida apesar de reconhecer que ha “desde ja” uma
desconstrugdo acontecendo no texto, o gesto de reconhecé-la € sempre uma
leitura, ndo é uma atitude neutra e desprovida das condicdes de possibilidade
que o sujeito se encontra langado em seu ambiente. Jonathan Culler, em seu
Sobre a desconstrugdo, € quem nos lembra que ndo se desconstroi o texto, “o
texto em si”, mas sim se desconstroi a leitura que se fez até entao do texto, “o
texto como é lido”, o que significa que ha sempre alguma interferéncia na
empreitada desconstrutiva, porque ela também €& uma leitura dentro de uma
cadeia contextual (Culler, 1997, p. 247).

Levando este argumento de Culler em consideragao, é possivel
observar que Derrida costumava especificar a sua postura como leitor, que
estava muito longe de dizer-se neutro diante do texto, como visto em De que
amanha... (2001), onde Derrida dira para Elisabeth Roudinesco: “O que me
interessa € a divisdao das forcas e dos motivos nesta ou naquela obra, e
reconhecer o que ali € hegeménico, ou o que ali se vé secundarizado, até mesmo
negado” (Derrida; Roudinesco, 2001, p. 20, tradugdo minha), é, neste gesto
desconstrutor que se percebe a “singularidade de quem assina”, a “subversao”

em relacado a padrdes anteriores, mas também, onde se encontra a “repeticio”
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das mesmas estruturas que se “subverte”. Isso ocorre, porque, para Derrida:
“Todo texto é heterogéneo” (2001, p. 21, tradugdo minha). Ha sempre um “outro”
em que habita o texto, pois um texto permanece sendo irredutivel em sua
estrutura mesma, pois leva a uma cadeia de outros textos a serem buscados.

A agudeza da leitura desconstrutiva reside na compreensao de que
nao existe propriamente um “agente desconstrutor”, pois “os proprios discursos
ja comportam em si sua prépria desconstru¢ao” (Haddock-Lobo, 2008, 100). Isso
explica a relagdo paradoxal de fidelidade que Derrida mantém com os autores
que Ié, uma dindmica onde “s6 se desconstréi 0 que se ama”, exigindo um “amor
louco” que demanda ser infiel ao autor por fidelidade ao pensamento. E por esse
amor a linguistica que Derrida se debruga sobre Saussure, ndo para destrui-lo,
mas porque, em uma tentativa de “dar continuidade ao movimento de
desconstrugdo que a linguistica comporta” (2008, p. 101), ele se sente
“decepcionado” quando o linguista recua diante das consequéncias de sua
prépria descoberta.

Nesse sentido, a apropriagcao que Paul B. Preciado faz da obra de
Judith Butler ndo deve ser lida sob o signo da ruptura ou da refutagéo simples,
mas sim como a encarnacio perfeita daquele "amor louco" descrito, a luz de
Derrida, por Haddock-Lobo, uma leitura que se engaja visceralmente com o texto
do outro para salva-lo de seus proprios limites. O gesto de Preciado é o de um
herdeiro radical que compreende que a unica maneira de ser fiel a poténcia
politica e desnaturalizante da teoria queer butleriana é sendo infiel a sua letra e
aos seus instrumentos metodoldgicos originais. Ha, portanto, uma profunda
admiragdo que move a critica de Preciado: ele pertence a uma geragcéo que
recebeu Problemas de Género (2018) ndo apenas como um livro académico,
mas como um manual de sobrevivéncia, uma verdadeira "biblia queer" que
permitiu a corpos dissidentes, como o dele, encontrarem uma gramatica para
existir fora do binarismo patologizante. Nao € por qualquer razdo que Preciado
faz questao de dizer isso numa entrevista que contou com a presencga da propria
Judith Butler:

Durante a época em que estive no departamento de Arquitetura, quando estudava
com Derrida, publiquei meu primeiro livro, que tratava sobre os dildos, o Manifesto
contrassexual, dentro de uma colegédo dirigida por Guillaume Dustan. Estava
obcecado pela questdo do corpo e sua materialidade, e tive um choque ao
descobrir a analise performativa da identidade realizada por Butler. Sua analise
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mudou radicalmente minha maneira de pensar os géneros e a sexualidade. O que
eu queria desde o principio era tomar essa analise e leva-la para o terreno da
corporeidade. Eu havia comecgado a tomar testosterona e queria fazer um livro
sobre a genealogia politica dos horménios, a partir das obras de Judith e de
Foucault. Tratava-se de mostrar como nos movemos para um novo regime de
controle e produgdo do género e da sexualidade (Preciado, 2008)3.

Apesar de que apresentarei isto ao falar do Testo junkie, a ingestao da
testosterona, anos antes até do préprio Testo junkie, ndo é apenas um evento
pessoal, mas o ponto de virada metodolégica onde Preciado percebe que a
"construcao" do género — que Butler descrevia como uma reiteragao de normas
— estava acontecendo nele de uma forma que a performatividade estética ndo
conseguia abarcar totalmente. A testosterona operava uma performatividade
molecular, silenciosa e invisivel, que redesenhava a arquitetura do corpo sem
passar necessariamente pela mediacéo consciente do reconhecimento social ou
da parddia. O "dildo" e a "pilula" (ou o gel de testosterona) surgem entdo como
0s novos agentes dessa "genealogia politica" que ele busca tracar a partir de
Foucault e Butler.

Aqui, a teoria deixa de ser um exercicio de exegese textual para se
tornar uma urgéncia carnal. Preciado percebe que a “performatividade” de
Butler, se mantida apenas no registro do reconhecimento e da lei externa, néo
daria conta do que estava acontecendo em seu proprio sangue. Ao afirmar que
‘o0 que eu queria desde o principio era tomar essa analise e leva-la para o terreno
da corporeidade”, ele descreve com exatiddo o movimento de deslocamento
amoroso: ele ndo abandona a analise de Butler, ele a sequestra para um outro
terreno, o da biologia molecular e da gestao técnica. A fidelidade dele reside em
nao deixar a teoria de Butler estagnada na critica da representacéo e da estética,
deslocando-a para a "genealogia politica dos hormdnios".

2.4 A posicao de Preciado como leitor de Butler

3 Preciado, Paul B.; BUTLER, Judith. “A vida néo é a identidade! A vida resiste a ideia da identidade.”.
[Entrevista concedida a] Ursula Del Aguila. Tradugdo de Luiz Morando. Resista! Observatério de
resisténcias plurais, 8 maio 2018. Disponivel em: hitps://resistadotblog.wordpress.com/2018/05/08/a-
vida-nao-e-a-identidade-a-vida-resiste-a-idei a-da-identidade/. Acesso em: 26 dez. 2025



Apesar de alguns importantes intérpretes de Preciado também
concordarem que haveria um deslocamento significativo da teoria da
performatividade de Butler e a teoria preciadiana da prostetecidade do género,
como é o caso de Bryan Axt (2021, p. 41) e Martin de Mauro Rucovsky (2024, p.
147), eles pouco parecem reconhecer os rastros derridianos na leitura
desconstrutora que Preciado faz da teoria de Butler, pois ambos se esforgcam em
mostrar a “blasfémia” (Rucovsky) ou a “injustica” (Axt) de Preciado. O préprio
Bryan Axt afirma que mesmo com tal deslocamento, ainda haveriam mais
filiagbes com o pensamento de Butler do que “distanciamentos reais” (sic), como
se Preciado nao tivesse feito criticas “justas” (sic) e nao tivesse reconhecido
verdadeiramente a presengca de Butler em sua teoria da présteticidade do
género. Em outras palavras, Axt quer dizer que Preciado é mais devedor de
Butler do que ele mesmo, Preciado, é capaz de admitir em seu Manifesto.

Bryan Axt, numa tentativa de salvaguardar Butler de uma critica do
tipo preciadiana, afirma que o filésofo espanhol reduziu a producéao tedrica de
Butler a teoria da performatividade de género, especialmente a partir de obras
como Problemas de género e Corpos que importam (2021, p. 39). Em dado
contexto da sua dissertacdo de mestrado, Axt se propde exaustivamente a
mostrar o quanto Preciado teria cometido injusticas ao ler Butler. Assim, ele
afirma que a propria Butler “desarmaria” os argumentos de Preciado.
Paradoxalmente, quando se busca apontar quaisquer formas de injusticas que
sejam, ao mesmo tempo, também se esta buscando fazer justica. Neste caso,
pode-se dizer que Axt se dispds a fazer justica a Judith Butler, buscando
salvaguarda-la das criticas de Preciado. E, como nos ensina Derrida, € preciso
sempre dizer talvez quanto a justi¢ca (Derrida, 2007, p. 55).

A leitura que Bryan Axt propde, em seu esforgo apologético para
blindar Judith Butler das criticas de Preciado, acaba por incorrer em um
sintomatico erro de paralaxe teorica: ao tentar demonstrar que Butler ja havia
equacionado o problema da corporeidade, especialmente através do argumento
desenvolvido em Excitable Speech (A politica do performativo) sobre a
capacidade da linguagem de ferir e constituir somaticamente o sujeito, Axt ndo
apenas erra o alvo da critica preciadiana, como inadvertidamente fornece a
prova cabal da limitagao butleriana que Preciado aponta. Axt acredita refutar a

acusacgao de "desmaterializagao" mostrando que, para Butler, a linguagem tem
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efeitos corporais, que o insulto "toca" a carne e que ha um quiasma indissociavel
entre o ato de fala e a resposta somatica. No entanto, é precisamente ai que a
defesa colapsa, pois Axt — seguindo fielmente Butler — continua a tratar o
“corpo” como um receptaculo cuja materialidade é relevante apenas na medida
em que reage a interpelagao simbdlica ou serve de suporte para a inscrigao da

lei social:

[...] ainda em Corpos que Importam ha uma reformulagdo da teoria da
performatividade de modo a dar conta da materialidade, tanto da
linguagem, quanto dos discursos, corpos, sexos e géneros. Vemos que &
preciso repensar os intercruzamentos dos problemas, as “materialidades”
que pertencem ao corpo, “as quais sao significadas pelos dominios da
biologia, anatomia, fisiologia, por composicdo hormonal e quimica,
doengas, idade, peso, metabolismo, vida e morte [...] Em Corpos que
Importam, fica claro que sera um erro postular uma materialidade que
esteja fora da linguagem, bem como considerar a linguagem incapaz de
causar efeitos materiais. Para Butler, o corpo “carrega a lingua o tempo
todo” e em entrevista afirma que “discursos, na verdade, habitam corpos”,
que “os corpos na verdade carregam discursos como parte de seu proprio
sangue”. Dessa forma, n&o deveriamos postular referentes puros para a
linguagem e a materialidade, mas, sim, uma relagdo de ndo oposi¢ao entre
ambas, pois a linguagem é e se refere ao material (lembrando que, por
exemplo, para falar utilizamos os sistemas articulatério, fonatério e
respiratério do corpo), assim como o que €& material ndo escapa
completamente dos processos de significagdo, indicando, portanto, que
ambas estdo “desde sempre implicadas de forma mutua, desde sempre
excedendo-se de forma reciproca, linguagem e materialidade nunca sao de
todo idénticas nem de todo distintas” (2021, pp. 40-41).

A objecdo levantada por Bryan Axt ganha contornos de grande
sofisticacdo quando mobiliza trechos decisivos de Corpos que Importam e
entrevistas onde Judith Butler parece, a primeira vista, blindar-se contra qualquer
acusacgao de desmaterializagdo. Axt argumenta, com preciséo filolégica, que
para Butler seria um erro postular uma materialidade fora da linguagem,
lembrando que o corpo "carrega a lingua o tempo todo" e que, de forma ainda
mais contundente, "discursos habitam corpos como parte de seu proprio
sangue". A analise detida dos trechos mobilizados por Axt revela, sob a
aparéncia de uma defesa robusta, a fragilidade estrutural da protecéo que ele
tenta erguer em torno da obra butleriana. Ao destacar que Butler reformula a
performatividade para dar conta de "materialidades" como a composicio
hormonal e quimica, Axt acredita ter encontrado a prova definitiva contra o
suposto reducionismo de Preciado. No entanto, o préprio texto de Butler que ele

cita — afirmando que tais materialidades sao "significadas pelos dominios da

28



biologia" — constitui a confissdo involuntaria do limite que Preciado aponta,
quase como se fosse um ato falho. Para a defesa de Axt funcionar, seria
necessario que Butler mostrasse como a composigéo quimica age e escreve o
corpo, € ndo apenas como ela € lida e interpretada pelos discursos médicos. Ao
celebrar a capacidade de Butler de ver o "significado" da anatomia, Axt
obscurece a incapacidade dessa mesma teoria de lidar com a operatividade da

biotecnologia.

Nesse sentido, o limite intransponivel da defesa de Axt reside na
constatacao de que o modelo proposto por Judith Butler permanece, em ultima
instancia, uma performatividade sem contaminagdo com a tecnologia, porque
Preciado nos mostra que o prostético € que precede a performatividade do
género. O corpo butleriano, embora saturado de normas e ferido pela linguagem,
mantém-se estranhamente "organico" em sua infraestrutura; ele € moldado pela
reiterada citacdo da lei, mas raramente pela ingestdo da molécula sintética ou
pela incisdo da protese. Ha, na arquitetura de Problemas de Género e Corpos
que Importam, uma espécie de pureza residual ao tecnoldgico, onde a
transformacao do sujeito ocorre na agora, no palco ou no tribunal — espacgos da
polis e do logos —, e ndo na fabrica farmacéutica ou na mesa de cirurgia. A
performatividade de Butler € uma tecnologia do eu, certamente, mas é uma
tecnologia “suave”, discursiva e intersubjetiva, que recua diante da materialidade
dura e invasiva da tecnociéncia contemporanea. Ela nos oferece uma ontologia
onde o “outro” € o olhar social ou a interpelagcao policial, mas nunca o chip, o
virus sintético ou o hormonio exdégeno.

E bem verdade que de um ponto de vista estratégico, a teoria da
performatividade nos oferece ganhos significativos para identificarmos que a
existéncia de diferencas sexuais e de género sao efeitos retroativos de
performances linguistico-pragmaticas (pela repeticdo de atos, gestos e signos,
etc.) que os sujeitos desempenham em uma determinada sociedade e o quanto
elas atendem ou ndo as expectativas geradas diante a distribuicdo heterogénea
de corpos, criando um imaginario comum de como 0s corpos devem ser
reconhecidos ou ndo (Butler; Athanasiou, 2017, p. 125). E claro, tudo isso sem
jamais deixar de levar em consideragdo que o proprio conceito de “sexo

biolégico” € um constructo atravessado por esses mesmos “problemas de
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género”, porque o sexo anatdbmico é ele mesmo o efeito de uma reiteragao
histdrica e politica de correspondéncia entre determinados fatores que atingiu o
status de naturalidade e substancia (Butler, 2018, p. 52); logo, as velhas
narrativas essencialistas de que as identidades sao determinadas em ultima
instancia pelas caracteristicas biolégicas dos corpos, bem como toda uma
“metafisica da substancia”, passaram a ser confrontadas por Butler pelo proprio
carater performativo dos géneros. O género é aquilo que se “faz”, logo nédo ha
um sujeito autoidéntico que seria refletido na maneira como ele exprime o seu
género ou uma identidade autopsicolégica que é externalizada como uma
verdade do interior, pois tudo ndo passa de uma repeticao deste imaginario de
como os corpos devem ser reconhecidos. O ganho estaria justamente em nos
permitir observar com precisdo que toda e qualquer identidade, lida como
normativa ou ndo, é a tentativa de atender as expectativas deste imaginario
comum sobre os corpos e a busca constante de que a sua performance seja
reconhecida.

Para Judith Butler, a analise de Paris Is Burning e o tragico destino de
Venus Xtravaganza revelam a estrutura aporética da performatividade de
género, na qual a parddia e a reiteragao das normas nao garantem a subversao,
mas frequentemente expdem a cruel "lei do real" que pune aqueles
que falham em encarnar a ilusdo de naturalidade. O desejo de Venus é
estruturado por uma fantasia de ascenséo social e seguranga ontolégica que a
prépria hegemonia branca e heterossexual promete, mas que estruturalmente
nega a corpos como o dela; ou seja, ela é seduzida a desejar e a performar o
proprio sistema que exige sua abjecdo — Butler esta claramente projetando a
personagem sob a lente da dialética do “senhor” e do “escravo”, mas de um
determinado modo, a saber, a do primado lacaniano de que o desejo é o desejo

do (grande) Outro* — para se sustentar como norma, criando um paradoxo onde

4 Ao menos no nivel da superficie intertextual de uma nota de rodapé, é importante observar essa
sutileza na leitura butleriana da luta pelo reconhecimento, porque, diferentemente de Hegel, Lacan
estaria de acordo com o préprio Hyppolite ao dizer que o “desejo” é o desejo do Outro (sociedade,
legitimidade social, familia, figuras de autoridade), ndo de “conhecimento de si”. Segundo Butler, em
sua tese Sujeitos do desejo (2024, p. 229), isso representa uma ruptura total com o programa hegeliano
na medida em que o sujeito s6 buscaria conhecer porque deseja corresponder as expectativas do
Outro, buscando reconhecimento e validagdo externa, construindo perpetuamente a sua identidade a
partir dessa impossibilidade de autosuficéncia e do olhar espelhado do Outro sobre si. Por isso, ndo é
nenhum exagero dizer que Butler se vé influenciada pela releitura lacaniana da luta pelo
reconhecimento em Hegel, porque a prépria Butler ndo apenas compreende que Lacan ainda
permanece no interior do discurso hegeliano do desejo por reconhecimento (2024, p. 231), como
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a luta por reconhecimento e a reinscricdo do poder se confundem fatalmente: “O
filme atesta os prazeres dolorosos de erotizar e mimetizar as proprias normas
que exercem seu poder ao excluir as proprias ocupacgdes invertidas que as
criangas, nao obstante, realizam” (Butler, 2019, p. 237).

Estamos diante de uma fenomenologia onde o sujeito luta para se tornar
inteligivel na cena publica, revelando que, para essa teoria, a batalha do género
€ uma disputa por visibilidade e legitimidade simbdlica, ignorando as cadeias de
leitura que operam no corpo para além da consciéncia e da relagao visual com
o Outro. Ao diagnosticar a incapacidade do modelo butleriano de ultrapassar a
metafora teatral e o “construtivismo hegeliano”, Preciado propde uma ruptura
epistemologica: € necessario deslocar a analise da parddia no palco para
investigar as tecnologias de modificagdo no espacgo biopolitico. Como o préprio
autor, em 2007, no contexto de uma entrevista a Jesus Carrillo, delineia ao

criticar a ortodoxia performativa:

Creio que este deslocamento, este décalage politico-temporal foi frutifero
na medida em que permitiu a proliferacdo de outras formas de teoria queer
que foram se distanciando progressivamente da ortodoxia performativa
norte-americana. As analises queer ortodoxas em termos de género como
performance me parecem insuficientes para entender os processos de
incorporagao de sexo e de género. Ao acentuar a possibilidade de cruzar
0s géneros através da performance teatral, Gender Trouble, o texto
candnico da teoria queer, havia subestimado os processos corporais e
especialmente as transformagdes sexuais presentes nos corpos
transexuais e transgenéricos, mas também as técnicas estandardizadas de
estabilizagdo de género e de sexo que operam nos corpos “normais”.
Precisamente por isso, as primeiras criticas contra esta formulacdo de
identidade em termos de parddia ou drag surgiram das comunidades
transgenéricas e transexuais. Apesar de ser verdade que em seus livros
posteriores até o mais recente — Undoing Gender —, Judith Butler se
esforgou por restituir os “corpos” que haviam ficado diluidos entre efeitos
parédicos e performatividade linguistica; seu préprio construtivismo
hegeliano a impossibilita de pensar segundo qualquer forma de
materialismo imanentista. Podemos dizer que se abriram ao menos dois
espacgos de conceituagdo: um dominado por nogdes performativas cujo
impacto tem sido de especial relevincia no dmbito estético, e outro de
rasgo biopolitico, no qual se perfila uma nova definigdo do corpo e da vida.
O que a critica transgenérica pbe sobre a mesa ndo sdo mais
performances, sado transformagdes corporais fisicas, sexuais, sociais e
politicas que ocorrem ndo no palco, mas no espacgo publico. Dito de outro
modo: trata-se de tecnologias precisas de transincorporacdo (Preciado,
2010, p. 54).

também admite que Lacan teria reformulado o “hegelianismo” em termos contemporaneos com a sua
ruptura do primado do desejo como “conhecimento de si” pelo “desejo do Outro” (2024, p. 263).



Assim, quando Bryan Axt e igualmente Martin de Mauro Rucovsky
insistem em acusar Preciado de desonestidade intelectual ou de ocultar sua
divida para com Butler, eles cometem um duplo equivoco hermenéutico.
Primeiro, ignoram a reiteragcado constante de Preciado sobre a centralidade da
obra butleriana como condicdo de possibilidade de seu préprio pensamento,
inclusive de que o proprio Manifesto se inscreve nas analises sobre a
performatividade, nunca deixando de habita-la, nunca se fazendo externo a elas
(Preciado, 2022, p. 36). Segundo — e mais grave —, eles falham em
compreender a natureza da heranga derridiana que anima essa critica: a de que
a unica fidelidade filosofica possivel € aquela que "trai" o mestre para libertar
suas poténcias reprimidas. Preciado n&o rejeita Butler por ingratidéo; ele a
radicaliza pelo primor de um “amor louco”. Preciado leva as ultimas
consequéncias o projeto de desnaturalizagdo que Butler iniciou, mas que acabou
"parando no meio do caminho" ao permanecer refém de uma metafisica da
representacdo e de um hegelianismo que impede o salto para o materialismo
imanente. A critica de Preciado &, portanto, o gesto solene de fidelidade por a
partir de sua infidelidade: ele realiza o que a teoria da performatividade gerou,
mas que, sozinha e presa ao palco do reconhecimento, ndo conseguiu entregar.

A guisa de conclusdo, minha hipotese € que o leitor desprovido do
repertorio das estratégias derridianas (e dos rastros), visceralmente
incorporadas por Preciado, encontrara dificuldades intransponiveis para
apreender a consisténcia do texto preciadiano. O proprio Martin de Mauro
Rucovsky, em sua obra Corpos em cena (2024), apesar de figurar como uma
referéncia importantissima para se compreender as interacdes entre Butler e
Preciado, incorre num equivoco sintomatico ao diagnosticar uma "contradigao"
ou um "efeito bumerangue" na distingao que Preciado mantém entre "bio-mulher"
e "tecno-mulher": “Em outras palavras, por que Preciado conserva o par
normativo bio/tecno se toda a sua fundamentagao se encarrega de minar essa
fronteira ? Por acaso nao € vitima de sua propria desconstrugcéo biotecnoldgica

do corpo sexuado?” (Rucovsky, 2024, p. 31).

2.5Estratégias desconstrutivas de Preciado
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Ao tentar enquadrar o argumento preciadiano como uma suposta
“contradicdo performativa”, Rucovsky demonstra ndo reconhecer que essa
manutengado terminoldgica obedece rigorosamente a estratégia desconstrutiva
da “paleonimia”. Sobre a paleonimia, Derrida em seu artigo pouco conhecido
intitulado “Fora” (1999), nos deixa mais detalhes sobre a importancia de se
preservar um “velho nome” para inaugurar um “novo conceito”, algo que, de fato,
ja havia sido celebrado rapidamente em Posi¢des (2001, p. 78), A Disseminagao
(1972b, p. 9 e p. 27) no ensaio “A melancolia de Abrado” (2015, p. 14), mas com
o adendo de que neste artigo, Derrida diz que a “paleonimia” refletiria o proprio
legado anasémico da psicanalise de deslocar um conceito do seu uso “ordinario”
ao ponto dele também remeter a sua face inversa que o habita sempre ja: “Que
se pode entender, por exemplo, sob a palavra ‘prazer, a um ‘prazer’, que nao
seria sentido como tal, mas como sofrimento? [...] E, no entanto, essa estranheza
habita as mesmas palavras, se disfargca na mesma lingua e no mesmo sistema
discursivo” (Derrida, 1999, p. 294).

E para além da heranca anasémica da paleonimia desconstrutiva, o
proprio Derrida em opusculos de A escritura e a diferenga (2014) indicava
sempre partir analiticamente de uma certa “economia” suposta pela tradi¢ao,
bem como em “Forga e Significagdo”, onde Derrida fala explicitamente da sua
estratégia de preservar um sistema de oposi¢cdes metafisicas justamente no
intento de fazer aparecer o privilégio concedido a “um” dos pares das oposi¢des
metafisicas, fazendo voltar contra este “um” todas as caracteristicas que foram
recalcadas em seu interior‘recalcadas” de si ubjugado. para que tivesse o seu
privilégio garantido sobre o “outro”. Neste sentido, Derrida demonstra que,
ambos os membros que compdem as oposi¢cdes metafisicas partiham de
caracteristicas em comum e que, iSso ndo apenas precisou ser ocultado para
que um prevalecesse sobre o outro, como esse “apagamento” € o que sempre
manteve essa oposicao intacta (2014, p. 26).

Até finalmente em seu “A estrutura, o signo e o jogo no Discurso das

Ciéncias Humanas”, o momento em que, como que reverberando o legado da
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“critica imanente™ heideggeriana, Derrida diz que mesmo que se busque novos
conceitos, nao tem nenhum sentido abandonar os conceitos da metafisica para
abalar a propria metafisica, porque além de ndo dispormos de nenhuma
‘linguagem, sintaxe e léxico” (2014, p. 410), que n&o tenha sido germinada no
préoprio @mago da histéria da metafisica, corre-se o0 risco de acabar se
desfazendo do bebé junto com a agua do banho, uma vez que a critica
mobilizada contra essas oposi¢gdes metafisicas acabaria sendo neutralizada e
com ela a possibilidade de reconhecer as singularidades que existem entre um
dos pares da oposicdo. Por tal razdo, Derrida elenca Nietzsche, Freud e o proprio
Heidegger como proeminentes “abaladores” da tradicdo metafisica, mas que
nunca deixaram de operar através de conceitos metafisicos, pelo simples fato
de que nenhum desses conceitos se originam fora da propria possibilidade de
critica-los (2014, 411).

E se quisermos alargar um pouco mais o arcabougo de estratégias
desconstrutivas, valeria retomar as paginas de Posigdes (2001, pp. 48-49), em
que Derrida é categorico ao elencar o quanto € imprescindivel se ater a fase
desconstrutiva da “inversao”, porque nao podemos deixar de nos lembrar que
uma oposi¢cao metafisica € do comego ao fim violenta. Negligenciar a etapa de
“inversao”, sem provisoriamente tomar partido por um dos termos subjugados,
seria 0 mesmo que esquecer a estrutura que a subordina, esquecer as condi¢des
histérico-metafisicas segundo a qual o privilégio é concedido para um dos termos
e 0 mais grave: deixar de intervir diante da marginalizacao de um dos polos
marginalizados. Quando Derrida reitera a necessidade da “inverséo”, ele nao
esta deixando de reconhecer os efeitos materiais das hierarquias metafisicas,
sobretudo sobre aqueles sujeitos que sao forgados a viverem sob dominagéo
permanente. A fase da “inversdao” ndo é so imprescindivel porque denuncia
formas de violéncias, mas porque ela mesma pode acabar se tornando violenta

“violenta” se ndo for permanentemente vigiada, o que a transforma numa

5 No ensaio Que é Metafisica? (1996, p. 51), Heidegger estabelece o método da sua critica
imanente ao rejeitar qualquer definigdo externa ou representacional da metafisica. Ao recusar
falar "sobre" a metafisica para, em vez disso, situar-se "dentro" dela, o autor impde que o préprio
interrogante (Dasein) seja colocado em jogo. A critica ndo é, portanto, um julgamento externo
sobre a ciéncia, mas um desvelamento interno que parte da proépria situagao fatica da existéncia
cientifica para expor os seus fundamentos e limites ontolégicos.

34



condicao estrutural de toda e qualquer desconstrucéo, porque deve-se trabalhar
o tempo todo no territério de oposicbes metafisicas, invertendo-as, mas
impedindo que uma ganhe dominancia sobre a outra. Vejamos.

Se mesmo depois de mostrado que, por exemplo, a “natureza” também
remete ao “tecnoldgico”, “simbdlico”, “cultural” ou “civilizacional”’, ndo se deve
simplesmente deixar de falar de “natureza” ou dos efeitos performaticos deste
conceito metafisico, para ndo se cometer o equivoco de fechar os olhos e lavar
as maos diante da tarefa de intervir na hierarquia brutalizante do “mito da
Origem” que nos assombra até os dias de hoje a cada vez que se tenta colocar
a “natureza” em detrimento de seu “outro”, mas também para ndo endossar
discursos tecnofilos que passam a falar de “aperfeicoamento” e damos margens
a discursos de “dominagao”, “administracdo” e “controle” de condi¢cbes que
escapam a engenharia genética, até mesmo deixando levar em consideragao
que existem limites para nao colocar a saude do individuos em risco. Assim
sendo, a “inversdo” e a “paleonimia” nos permitiriam preservar o conceito de
“natureza”, nos permitindo observar que ele remete ao “tecnologico” desde ja e
0 que o seu privilégio é concedido por este através de uma hierarquia violenta,
mas também nos permite dispor de um “Iéxico” estratégico e situacional para se
estabelecer parametros de autopreservacdo, por mais indeterminado e
impreciso que possa parecer dizer que algo é simplesmente “natural”, mas que
seja esta a “centelha” necessaria para que a “natureza” possa remeter ao “outro
totalmente outro” de alguma outra singularidade, ou seja, que se possa dizer que
algo é “natural” para que o “tecnoldgico” ndo se lance num autismo de clausura
(o de “auto”) metafisico.

Assim sendo, se quisermos prestar atengao na estratégia desconstrutiva
da “inversdo”, nao apenas reconheceriamos a “paleonimia” e a “anasemia’,
como a propria possibilidade de pensar a alteridade. Notemos a resposta que
Derrida deu aos entrevistadores que estavam ao redor de John D. Caputo,
publicado na coletdnea organizada pelo proprio Caputo como Desconstrugédo em
poucas palavras: Uma conversa com Jacques Derrida (1997), de que a via de
acesso ao outro sempre deve ser observada no esforco de totalizagao, de
unificagdo, em suma, o limite de toda e qualquer identidade de algo, porque toda
identidade, como respondera Derrida, “é uma identidade que se autodiferencia

dela mesma, uma identidade diferente dela mesma” ou seja, “é porque eu sou
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diferente de mim mesmo que eu posso falar com o outro e enderecar-me ao
outro” (Caputo, 1997, p. 13, tradugao minha ligeiramente modificada). Em outras
palavras, o outro é aquele que surge inesperadamente do proprio anseio de algo
se totalizar em si mesmo, se reconhecer enquanto tal como uno e indivisivel,
porque, o jogo da différance se faz movimentar desde ja: a diferengca de uma
identidade para outra, € que antecede as proéprias condi¢gdes de positivacdo de
uma identidade, por isso ela é sempre aberta. Logo, n&o ha nada que ndo possa
ser referido que ao mesmo tempo nao implique dizer a sua diferenga e ao mesmo
tempo a sua singularidade em comparagao a sua diferenga. O que reitera o
nosso exemplo de nunca se podera falar de “tecnologia” sem antes remeter a
“natureza”, sem antes falar de algo ao qual ndo pode e ndo tem como ser tocado
pela “técnica”, pela “cultura®, pela “civilizagdo”, pelo “simbdlico”, em suma,
aquele algo de singular que permanece irredutivel a um dos pares da oposigao.

Por isso, essa acusacao de um “efeito bumerangue” por parte de
Rucovsky — sugerindo que Preciado reitera o binarismo natureza/cultura ao
distinguir “bio” e “tecno” — desmorona quando confrontada com o proprio texto
preciadiano e as estratégias desconstrutivas que o perpassam silenciosamente.
Rucovsky |é apressadamente essa distingdo como uma oposigdo ontoldgica
(como se o “bio” fosse o puro natural e o “tecno” o puro artificial). O prefixo “bio”
nao remete a uma natureza intocada, mas a uma tecnologia tdo naturalizada e

tornada invisivel que hoje se pode falar de “bio” e “tecno” mulheres:

A diferencga entre bio e tecno ndo é uma diferenca entre organico e
inorganico. Neste livro, ndo estou avaliando uma passagem do
biolégico para o sintético, mas identificando a aparéncia de um novo
tipo de corporalidade. Tecnologias recentes para a produgéo do corpo
nao sao fiéis a uma taxonomia classica, de acordo com a qual cada
orgao e cada tecido correspondem a uma unica fungao e localizagao.
Longe de respeitar a totalidade formal do corpo, a biotecnologia e as
tecnologias protéticas combinam os modos de representagao
relacionados ao cinema e a arquitetura, como que moldando e
editando em 3D. A nova tecnologia cirirgica, que tornou possivel a
aplicacéo das ideias farmacopornograficas da sexualidade (a gestédo
técnica da masculinidade e feminilidade, a medicalizagdo do orgasmo
e do desejo sexual, o telecontrole das fungdes de fantasia da
sexualidade etc.), autoriza processos de construgao tectbnica do
corpo, segundo os quais 6rgaos, tecidos, fluidos e, em ultima analise,
moléculas sao transformados em matérias-primas a partir das quais
uma nova encarnagao da natureza é fabricada. (PRECIADO, 2018, pp.
229-230).
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No fundo, o que Preciado nos obriga a reconhecer € que um abalo
verdadeiramente radical na estrutura do pensamento ocidental jamais poderia
advir de uma simples maturacio interna ou de uma decisdo espontanea; tal
ruptura depende, antes, de uma relagao violenta com um “Fora” absoluto, capaz
de desafiar os limites do sentido do ser — recuperando, assim, a adverténcia
que Derrida ja expunha em seu ensaio “Os fins do homem”, em Margens da
Filosofia (1972% p. 162). No entanto, a perversidade do sistema reside
justamente na sua eficacia em converter transgressbes em meras “falsas
saidas”, aprisionando-nos ao dilema estratégico mapeado pelo filésofo. Situado
inevitavelmente nesse “dentro”, estaremos sempre forgados a oscilar entre duas
vias perigosas: ou se tenta desconstruir o edificio sem mudar de terreno,
utilizando os proprios conceitos fundadores e as “pedras da casa” contra ela
mesma — correndo o risco de, paradoxalmente, consolidar a estrutura que se
busca destruir, afundando-nos no autismo da clausura — ou decidamos por uma
mudanga brusca de terreno, afirmando uma ruptura absoluta, o que, segundo a
licdo de Derrida, frequentemente resulta numa cegueira ingénua; pois, ao ignorar
que a linguagem transporta a velha logica, acabamos por reinstalar
inconscientemente as antigas estruturas de poder sobre o0 solo novo, habitando
o sistema de forma ainda mais servil justamente no momento em que
imaginamos té-lo desertado. E justamente nessa zona de risco, entre a repeticdo
do mesmo e a cegueira do novo, que a intervengdo de Preciado ganha sua
poténcia singular. Longe de ignorar a armadilha metafisica, ele escolhe habita-
la visceralmente, convertendo a aporia tedrica de Derrida em uma pratica
somatopolitica que busca corroer as fronteiras do sistema utilizando,
subversivamente, suas préprias tecnologias.

Por mim, a distingdo é estratégica e econbmica, mantendo a heranga
desconstrutiva que Derrida ja apontou rigorosamente em suas obras. Ao dizer
que moléculas sdo transformadas em “matérias-primas” para uma “nova
encarnacgdo da natureza”, Preciado implode a fronteira que Rucovsky imagina
que ele esta defendendo. A “bio-mulher”’ ndo esta do lado da natureza sagrada;
ela é apenas um corpo produzido por tecnologias mais antigas e lentas. A “tecno-
mulher” € o corpo submetido a uma “construcéo tecténica” acelerada e visivel.

Manter a distingdo € necessario paleonomicamente, ndo para reafirmar que a
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natureza existe fora da técnica ou que ha uma “mulher” natural. O bumerangue,

afinal, n&do volta contra Preciado; ele atinge somente o argumento de Rucovsky.

2.6 Proteses

Se a teoria da performatividade desconstruiu a verdade do género
através da performatividade da linguagem, o dildo vem para desconstruir a
verdade do sexo através da materialidade plastica. Ele funciona como a prova
tangivel da desnaturalizagéo: ao dissociar a penetragao e o prazer da anatomia
reprodutiva, o dildo revela que o proprio pénis "natural" nada mais € do que um
"dildo de carne", cuja soberania depende ndo da biologia, mas de tecnologias
vasculares, discursivas e farmacologicas. Ele ndo imita o 6rgéo; ele expde o
carater protético de todo 6rgao. Enquanto era identificado como mulher Iésbica,
Preciado sempre foi indagado se o seu uso nao representava a sua dificuldade
de pensar uma sexualidade sem um “pénis”, por mais que nem todos os dildos
tivessem formatos penianos.
Assim sendo, Preciado argumenta que a légica do dildo-suplemento n&o
€ a da substituicdo dos 6rgaos sexuais masculinizados, mas a da plasticidade e
verticalidade inerentes ao seu uso. Neste sentido, qualquer coisa que, tomada
de forma retrospectiva a sua aparicdo, “supra” e “revele” o carater
autossuficiente dos corpos poderia ser considerado um dildo em potencial.
Neste caso, ndo € tanto o tipo de objeto ou 0 uso que se faz deles que se
direciona nossa investigagao sobre a obra preciadiana, mas, antes de tudo,
como que o autor busca desnaturalizar as conhecidas diferengas restritas entre
os corpos (sexual, género, raga, social, etc) mostrando como essas supostas
‘completudes” a sua revelia, especialmente, em contato com forma de
“suplementaridade”, exprimem uma série de “lacunas” a serem supridas por
objetos externos. Ndo porque essas “lacunas” ja existiam e estavam previamente
incubadas nestes corpos, mas sim, a propria légica da suplementagédo opera em
um horizonte “retrospectivo” de temporalidade do “presente”. Isto &, do latim
“retrospectus”, um certo olhar para tras. E portanto, paradoxalmente, a l6gica da
suplementacao produz um efeito no “presente” como se sempre tivesse tido o
mesmo “olhar do passado”, mas, na verdade, esse “olhar do passado” s6 existe

a partir da prépria presentificacido do suplemento.
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Logo na introdugado, Preciado assume que teria recorrido as teses de
Jacques Derrida, especialmente através da nocao de suplemento, como
explicitamos ao comentar o texto de Marcos Namba Becari., “Design e
Tecnologia sexual”, Beccari chama atengédo para a cumplicidade de Preciado
com a genealogia da sexualidade empreendida por Michel Foucault. No intuito
de mostrar que Preciado, no seu Manifesto contrassexual, “além de ser
foucaultiano, produziu uma filosofia diretamente ligada a vivéncia de uma
sexualidade desviante”, especialmente por ter se valido da figura do dildo como
suplemento, Beccari reconstréi o argumento preciadiano sem se reportar
nenhuma vez a obra de Derrida: “Ao estabelecer que o dildo antecede o pénis e
atribuir-lne uma origem um arquétipo ontolégico, Preciado enfatiza a funcao
paradoxal de um suplemento que produz aquilo que supostamente vem
suplantar” (Beccari). Dizendo de uma forma um pouco mais explicita, essa
“anterioridade” viria do fato de que, ao supormos que o dildo é apenas uma
réplica do pénis, fica semanticamente implicito que o proprio pénis precisaria ter
algum “referente secundario” para que possa ser referido como um “significante
originario”: o original precisa da “cépia” para se fazer “original” e ndo se confundir
com qualquer outra coisa, pois como diz Preciado, “a copia € a condi¢cao de
possibilidade do original”. Em suma, Preciado esta nos apontando que néo teria
como existir o “original” e suas “originalidades” se nao existir também uma
“copia” ao qual possamos diferenciar simultaneamente do “original” e atribuir-lhe
determinados predicados que a “cépia” nunca podera possuir em si e para si,
pois deixaria de ser uma “cépia”. Em seguida, Preciado satiriza dizendo que a
metafisica teria reservado para nds uma “pirueta macabra” cujo dildo, uma
simples representacao de plastico de um “6rgao natural”, queiramos acreditar
nisso ou ndo, gostemos de acreditar nisso ou nao, € que precede o pénis numa
cadeia diferencial. Em suma, Preciado esta apenas mostrando que nédo ha nada
que fuja de uma cadeia de remessas, ndo ha nenhum significante sequer que
nao dependa de um outro para se significar enquanto “significante” enquanto tal,
ainda que seja para ser designado como um “significante de origem”, um
significante que representaria a “natureza”, um significante que supostamente
serviria de referéncia para outros significantes tido como seus “derivados”, em
suma, um significante s6 pode ser privilegiado e ser declarado como originario

pelo simples fato de existir o contraste com outros significantes que tanto nos
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permitem compara-los e diferencia-los retrospectivamente, quanto coloca-los em
posi¢cdes hierarquicas.

O que se analisa € o modo com que esses objetos acrescentados ao
corpo foram capazes de transformar sua subjetividade. Na sua tese de que as
tecnologias se fundem aos corpos humanos, em Manifesto contrassexual,
Preciado procura ilustrar os processos de transformacéo do corpo ao entrar em
contato direto com as tecnologias. O filosofo entende que a tecnologia se ajusta
ao corpo, suprindo diretamente suas necessidades e insuficiéncias fisicas. Deste
modo, o autor busca marcar a impossibilidade de tracar limites precisos entre a
natureza e a tecnologia, isto €, entre o corpo humano e a maquina; pois se a
tecnologia tem a capacidade de imitar e até mesmo substituir as atividades
humanas, € porque ela mesma ja seria um componente indispensavel para a
existéncia dos corpos.

E se olharmos atentamente para as paginas finais da obra, iremos dar de
cara com uma nota descrevendo o Manifesto como um diario de bordo entre a
Franca e os Estados Unidos, especificamente a partir de janeiro de 1999, gragas
a um convite que Preciado recebeu do proprio Derrida para “assistir ao seu
seminario na Ecole des Hautes Etudes”, [possivelmente entre a segunda edi¢ao

do seminario sobre o tema do “Perjurio e do Perdédo” e a primeira edigdo do
seminario sobre a “Pena de Morte”], apoiado pelo interesse de compreender o
que poderia significar ‘fazer desconstrugédo na Franga” (Preciado, 2022, p. 209).

E o que permitira, por exemplo, o sociélogo francés Sam Bourcier dizer,
que se faz notavel a agilidade de Preciado em utilizar os recursos da
desconstrucdo derridiana (Bourcier, 2015, p. 11). Bourcier ndo sé afirma que
Preciado “utiliza com agilidade os recursos da desconstrugao derridiana”, mas,
sobretudo a leitura que Derrida fez da suplementaridade (Bourcier, 2015, p. 12).
Dito de outro modo, seria proprio do livro de Preciado operar uma “economia da
différance” ou da “suplementaridade” (Derrida, 2017, p. 385); se interrogando
sobre os limites e contaminagdes existentes tanto em discursos filosoéficos
quanto “nao-filosoéficos” (Bourcier, 2015, p. 11). Para isso, Preciado conserva
deliberadamente os termos dos discursos que estdo sendo tensionados,
identificando os elementos que produzem o significado desses enunciados, ao
mesmo tempo em que busca perceber as posi¢cdes que foram silenciadas ou

recalcadas nesses discursos (Preciado, 2022, p. 38).
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Neste sentido, Derrida se faz imanente ao trabalho de Preciado nas
estratégias de leitura que consistem em identificar fendbmenos de
“‘contaminagao” textual que interrogam as fronteiras que entrecruzam o discurso
filosofico e o discurso médico-legal: com a operagdo que Derrida faz da
“escritura” e do “suplemento”, Preciado utiliza, “o fato de que sua producao
textual, como pratica mesma de leitura-escritura, € um resultado de traducéo-
producao” (Bourcier, 2015, p. 12). Com isso, € preciso considerar que a edigao
brasileira, bem como o prefacio escrito por Sam Bourcier, consiste numa
traducao da edigdo espanhola (2002). Por sua vez, a edigdo espanhola é uma
traducdo da edicdo francesa. Curiosamente, ha uma versdo exclusiva do
Manifesto contrassexual que foi depositada a Biblioteca de Jacques Derrida® na
Universidade de Princeton, nos Estados Unidos.

2.7 A légica do suplemento e o pharmakon

Tal como em Derrida, a légica do suplemento em Preciado também exige
uma atencgao dupla ao pensamento: é preciso marca-la em dois tempos. No
primeiro momento, o suplemento é visto como um simples acréscimo, surgindo
como um elemento externo a algo que € pleno em si mesmo. Neste momento,
o “humano” plenamente conseguiria viver sem algumas de suas tecnologias,
pois elas surgiriam como meros acréscimos ao seu cotidiano. Portanto, a l6gica
do suplemento depende desse transito, de uma passagem da plenitude do
objeto ao seu mais puro descentramento. Pois, é somente apds o suplemento
se acrescentar que ele se torna mais real e efetivo que aquilo que ele foi
designado a suplementar: “O suplemento supre. Ele ndo se acrescenta senao
para substituir. Intervém ou se insinua em-lugar-de; se ele colma, € como se
cumula um vazio” (Derrida, 1967, p. 208). No contexto da Gramatologia, Derrida
faz alusdo ao suplemento nos textos em que Rousseau considera a escrita

como uma mera adi¢ao a natureza fénica do humano. Derrida percebe uma

6 Creio que as tradugdes do livro tenham sido extraidas desta versao da Biblioteca de Jaques Derrida,
cujo acesso ao texto é restrito aos membros internos. Antes de comegar esta dissertagao, escrevi um
e-mail para a Universidade de Princeton no intuito de acessar a produgdo académica de Preciado.
Obtive uma resposta de Brianna Cregle, uma assistente que gentilmente me informou que o texto nao
poderia ser digitalizado por questdes de direitos autorais. Para que eu néo saisse sem nenhum éxito
em minha procura, ela me encaminhou alguns anexos para fins de pesquisa que constavam que o texto
havia sido dedicado a Jacques Derrida e que Preciado o esperava encontrar em Paris.



ambivaléncia neste uso, pois se por um lado a escrita se adiciona a fala
somente para suprir o momento em que a voz do sujeito ndo se encontra mais
presente, por outro, a escrita também pode substituir a presencga viva dos
falantes. N&do a toa, € somente gragas a escrita que a teoria de Rousseau teria
perdurado na histéria do Ocidente. E acima de tudo, a biografia de Rousseau é
conhecida, sobretudo, porque a escrita lhe proporcionou essa segunda vida,
uma outra natureza. No caso de Preciado, a tecnologia apareceria como uma
mera adi¢do a natureza organica dos corpos, mas logo revelaria um potencial
de se tornar uma segunda natureza. Dessa forma, o suplemento se insinua no
lugar do organismo, de modo que as tecnologias se conectam aos corpos para
modifica-los. Se o suplemento tecnolégico € aquele que substitui um 6rgao
ausente, cuja sua periculosidade consiste em recriar um membro humano e se
inserir em-lugar-de uma natureza, € que em ultimo caso, a prépria natureza é
substituivel. O perigoso aqui ndo quer dizer que a tecnologia seja uma ameaca
para a humanidade, pois ndo se trata de buscar um afastamento desses
aparatos. O que esta sendo colocado em questdo, sdo os pressupostos
metafisicos que separam a natureza da tecnologia, dos quais sustentam essas
hierarquias entre o humano e a natureza.

E assim, se num primeiro momento, a protese foi destinada a suprir as
incapacidades fisicas: “termina por criar comportamentos de dependéncia com
sistemas de comunicacdo, ao ponto de nos sentirmos incapazes se nao
estivermos conectados a eles” (Preciado, 2022, p. 163). O suposto perigo da
tecnologia estaria ai, a saber, em sua capacidade de imitar a natureza e se
passar por corpo, de se incorporar ao homem. Disso, pode-se deduzir que
existe uma dificuldade de precisar os limites entre a natureza e o feito, a physis
e a téchne — porque a tecnologia se incorpora, se faz corpo; se faz natureza.
Portanto, tanto o natural quanto o tecnolégico sao substituiveis, ndo havendo
uma hierarquia real entre eles, apenas conexdes e fluxos crescentes. E de igual
maneira: “o movimento mais sofisticado da tecnologia consiste em se
apresentar exatamente como ‘natureza” (Preciado, 2022, p. 168). Eis ai a
dificuldade de se precisar os dominios que separam a natureza do mundo
tecnoldgico, vez que a tecnologia se deduz da natureza e a natureza é
reproduzida por essa mesma tecnologia. Ao mesmo tempo, a tecnologia que

imita e se insinua no lugar da natureza primeira, pode voltar a simples ordem
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do objeto inanimado ao ser substituido por outro suplemento tecnoldgico. Por
isso 0 corpo surge como um operador central em sua teoria, pois € o espago
de transito em que consegue se reconhecer tanto o natural quanto o
tecnologico, o que da sentido aos usos das tecnologias e também as descarta
conforme suas sustentacdes.

Para isso, o autor destaca que o termo tecnologia, do grego techné (que
se opde ao termo physis, porque se trata de algo fabricado e ndo-natural), seria
responsavel por atenuar uma série de oposigdes entre o artificial e o natural, o
organico e a maquina, o selvagem e a civilizagao. Seriam essas dicotomias que
orientam nossos conjuntos de saberes e a maneira como nos relacionamos
com os outros seres viventes (Preciado, 2022, p. 150). E entdo por isso que
nossa tradigao ocidental ainda vé a necessidade de distinguir a natureza de
suas tecnologias, € muito mais por atribuir ao objeto tecnoldgico um carater
secundario e inorganico; menos real.

Nestes termos, o elemento tecnoldgico foi reduzido a toda existéncia
externa a natureza, pois o que é natural existe por si s6, sem que houvesse
intervengdes para que existisse. Enquanto isso, a tecnologia é sempre vista
como fabricada e oriunda de matérias extraidas do ambiente natural, tida como
a matéria primeira a todas as outras — por isso a tecnologia € secundaria, pois
ela &€ sempre precedida pela natureza. Disso se deduz dois tipos de tipos de
narrativas provenientes da dicotomia entre natureza e tecnologia: a primeira
diria respeito ao modo como a humanidade teria manipulado a natureza ao seu
bel-prazer; enquanto a segunda busca alertar sobre os perigos da tecnologia
tornar as habilidades humanas mais artificiais e por isso sdo menos auténticas.
Nas duas ocasibes, a figura do humano se sobrepde tanto sobre a natureza
guanto aos objetos tecnoldgicos, pois ambos sdo apenas suas ferramentas de
trabalho.

De inicio, observa-se a crenca de que o0 homem se apropria da natureza
e dela constrdi seus artifices, muito porque ja se pressupde que a existéncia do
homem transcende a natureza, como se a humanidade fosse uma criatura
soberana sobre o seu proprio destino. E com isso, a natureza estaria para o
homem como a sua matéria prima e originaria de onde viriam as tecnologias
que o teriam auxiliado a se emancipar da vida primitiva. Neste caso, o termo

tecnologia serve como sinbnimo de avango de uma cultura sobre a outra, como
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teriam preconizado os europeus frente aos outros povos e tradicdes nao-
europeias, acusando de que lhes faltavam tecnologias mais sofisticadas
(Preciado, 2022, p. 148).

Por outro lado, aquelas narrativas antitecnolégicas que advogam a tese
de que o uso desenfreado da tecnologia colocaria em risco a humanidade —
gquase como se as maquinas fossem tomar o seu lugar como uma espécie
natural no mundo — partem do pressuposto de que por mais que as tecnologias
possam servir ao homem, na tecnologia ndo haveria nada que o caracterizaria
como humano. Por esse motivo, deveriamos evitar que as maquinas nao se
ocupem das fungdes da humanidade, a Unica criatura que deve prevalecer
sobre todas as criaturas terrestres.

Ambas narrativas necessitam dessa crenga em uma ‘natureza humana’
ultima diante das construgdes culturais, pois € necessario um ponto de apoio
que lhes permitam sustentar uma concepg¢ao de humanidade/cultura que se
encontre alheia aos implementos tecnoldgicos. As tecnologias s&o postas na
ordem do objeto inanimado, logo ndo se misturam com a estrutura orgénica dos
seres humanos. E diante essa oposi¢do entre natureza, isto &, natureza
humana e tecnologia que Preciado se atém em toda a sua empreitada filosofica.
Observa-se que a saida que o autor encontrou nessa dicotomia entre natureza
e tecnologia, € menos a de afirmar a prevaléncia de um sobre o outro. Preciado
afirma o corpo como um elemento intermediario entre a natureza e a tecnologia:
“algumas vezes o corpo utiliza o instrumento como uma parte de sua estrutura
organica (isto é, a prétese), outras vezes a maquina integra o corpo como uma
peca de seu organismo” (Preciado, 2022, p. 161).

Dito isso, é apontada a seguinte problematica no livro: “de que modos
especificos a tecnologia ‘incorpora’ ou, dito de outra forma, ‘se faz corpo”
(Preciado, 2022, p. 158); “mas que a qualquer momento pode retornar a ordem
do objeto” (Preciado, 2022, p. 163). Porque se se pode voltar a ordem do objeto,
€ justamente por ser descartavel, fragil, substituivel etc. Pois, dificiimente
conseguimos nos separar das tecnologias; e por tecnologia, podemos nos
referir tanto ao uso de aparelhos eletrénicos quanto ao uso de vestimentas,
utensilios domésticos, automaoveis, farmacos, em suma, quaisquer praticas que
permitem ao ser humano modificar o meio ambiente e repassar os seus

conhecimentos de geragao em geragao. Deste modo, uma possivel alternativa
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para investigarmos esses fendmenos entre o corpo e a tecnologia esteja na
nocao de ‘suplemento tecnolégico’, ainda em Manifesto Contrassexual. Para
isso, Preciado afirma ter recorrido a légica do “perigoso suplemento” de
Jacques Derrida em Da Gramatologia. Neste caso, Preciado utiliza a nog&o de
suplemento para ilustrar o quanto as tecnologias supririam os corpos enquanto
préteses e simultaneamente, reconstroem as suas estruturas organicas. A
préotese seria, em dois tempos, um objeto inorganico que reproduz a natureza
do corpo; e assim o modifica radicalmente. Assim como exposto trecho abaixo,
Preciado trabalha com esse duplo aspecto da tecnologia, que ora se encontra
na ordem do simples objeto auxiliar e noutra impulsiona toda uma conexao

crescente ao corpo:

Afinal, a prétese ndo substitui somente um 6rgao ausente; é também
a modificagdo e o desenvolvimento de um 6rgao vivo com a ajuda
de um suplemento tecnolégico. Como prétese do ouvido, o telefone
permite a dois interlocutores distantes estabelecer comunicagéo. A
televisdo é uma protese do olho e do ouvido que permite a um
numero indefinido de espectadores compartilhar uma experiéncia ao
mesmo tempo comunitaria e desencarnada. O cinema poderia ser
pensado como uma protese do sonho. As novas cibertecnologias
sugerem o desenvolvimento de formas de sensibilidade virtual e
hibrida do tato e da visdo, como o tato virtual, gragas a ciber luvas.
A arquitetura, os automodveis e outros meios de transporte sao
também préteses complexas com as quais outras proteses dos
sentidos, com seus sistemas e redes de comunicagao, do telefone
ao computador, podem ser conectadas. Nessa logica de conexao
crescente, o corpo parece se fundir com seus 6rgaos prostéticos
dando lugar a um novo nivel de organizagdo e gerando uma
continuidade (Preciado, 2022, p. 164, grifos meus).

E possivel rastrear as hipdteses das proteses e suplementos
tecnolégicos estejam presentes em seu Testo Junkie (2023), em que Preciado
afirma que o automanuseio de testosterona em gel teria desencadeado
modificagdes drasticas em seu corpo, de modo a constatar que os farmacos e
outras drogas licitas (e até ilicitas) sdo capazes de incrementar-se nos corpos
dos individuos como proéteses (Preciado, 2023, p. 128). E ao incrementarem-
se aparentemente como simples proteses, elas sdo capazes de tornar-se um

trago predominante no desenvolvimento das subjetividades alheias, tornando-
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0s junkies (viciados). Em Testo Junkie toda a trama gira em torno da morte de
seu amigo Guillaume Dustan. Originalmente publicado em 2008, o livro foi
descrito como “um protocolo de intoxicagdo voluntaria® (Preciado, 2023).
Assumindo a posicdo de junkie (usuario de drogas ilicitas), Preciado
homenageia o seu falecido amigo se desfazendo de sua aparéncia feminina’
(Preciado, 2023, p. 150). Durante 236 dias e noites correntes, Preciado aplicou
em si mesmo o chamado “Testogel” — um medicamento utilizado para auxiliar
a produgdo de testosterona e suprir algumas insuficiéncias hormonais.
Tratando-se de um horménio que se desenvolve mais preponderante em
corpos ‘masculinos’, o medicamento foi crucial para re-construir partes de sua
aparéncia fisica. Contudo, para o manuseio desse medicamento era
necessario que o usuario tivesse a devida prescricdo médica. Assim, Preciado,
assume por si mesmo o risco dos efeitos colaterais e as doses aplicadas, para
nao ter que se submeter a um protocolo estatal de mudanga de género.

Foi a relacao instituida com esse farmaco que permitiu novas escrituras
e substituicbes em seu corpo, de modo que o Testogel foi acrescentado
paulatinamente em sua subjetividade. Durante o seu experimento, Preciado
constata o aparecimento de novos pelos pelo corpo, especialmente faciais.
Uma barba passa a preencher parte do seu rosto e uma outra relacdo com a
sua pele comegaria a surgir. A sua mandibula que havia sido reconstruida
durante a juventude, ganharia uma forma mais robusta e rigida. A sua voz
comega a se transformar — uma voz mais grossa, quase que irreconhecivel.
Era como se a voz de outra pessoa tivesse invadido e se apropriado de seu
corpo.

No capitulo oito de Texto Junkie, intitulado “Farmacopoder”, Preciado
inicia sua argumentacao sobre a hegemonia do saber farmacolégico com uma

citacdo de Derrida, extraida de A farmacia de Platdo (2017).

Farmaceia (Pharmakeia) € também um nome comum que significa
a administracdo do pharmakon, da droga: do remédio e/ou do
veneno [...] Socrates compara a uma droga (pharmakon) os textos
escritos que Fedro trouxe consigo. Esse pharmakon, essa
‘medicina”, esse filtro, ao mesmo tempo remédio e veneno, ja se
introduz no corpo do discurso com toda sua ambivaléncia. O
pharmakon seria uma substancia, com tudo o que esta palavra
possa conotar, no que diz respeito a sua matéria, de virtudes ocultas,
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de profundidade criptica recusando sua ambivaléncia a analise,
preparando, desde entdo, o espaco da alquimia, caso ndo devamos
seguir mais longe reconhecendo-a como a propria antissubstancia:
o que resiste a todo filosofema, excedendo-o indefinidamente como
nao-identidade, nao-esséncia, nao-substancia, e fornecendo-lhe,
por isso mesmo, a inesgotavel adversidade de seu fundo e de sua
auséncia de fundo. [...] Nesse virar pelo avesso, 0 que esta em jogo
€ a ciéncia e a morte. Que se consignam em um sé e mesmo tipo na
estrutura do pharmakon: nome Unico dessa pocao que € preciso
aguardar. E que € preciso até mesmo, como Socrates, merecer
(DERRIDA, 2008, pp. 15-16 e p. 81).

Socrates diz que a escritura € um pharmakon (remédio/veneno) que,
apesar de tornar acessivel o discurso de um falante ausente, (seja porque
agora esta morto, distante ou tenha se esquecido), ou mesmo ajudar a
recordar aspectos mais minuciosos, se ndo houver uma dosagem
minimamente acertada, ndo s6 se correria o risco de prejudicar o exercicio
pleno da memodria, como se poderia usurpar de vez a autenticidade do dialogo,
dado que o emissor, o “pai”, ndo estaria mais la para confirmar a sua versao
ou as intengdes que vem da sua “alma”. Observemos que com o0s proprios
termos dirigidos a escritura, a luz da ironia socratica, Platdo busca estabelecer
uma distingao rigida entre o que € o ‘interior’ e o que é o ‘exterior’, o que vem
de dentro e o que vem de fora, o que é familiar e o infamiliar, o reconhecivel e
o irreconhecivel, o remédio e 0 veneno, 0 puro e o impuro, verdadeiro e falso,
a esséncia e mera aparéncia, ao ponto de que essas propriedades tidas por
ele, Platdo, ou como “benéficas” ou “maléficas”, s6 se fazem reconheciveis na
medida em que se distingue através de um jogo de remessas, onde uma
propriedade remete a diferenga que contém da outra, da mesma forma que a
escritura remeteria a fala, ainda que como diferencga.

A importdncia capital desta citacdo reside, primeiramente, na
desconstrugcdo da binaridade moral que sustenta o edificio médico-juridico
contemporaneo. Ao evocar o pharmakon como sendo, indissociavelmente,
remédio e veneno, Preciado encontra o alicerce tedrico para justificar seu
“protocolo de intoxicagao voluntaria”. Se a sociedade e o Estado operam sob
uma légica de separacgao estrita — onde a testosterona prescrita por um médico

para um homem cisgénero € “remédio”, e a mesma substancia autoaplicada por
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Preciado é “droga” ou “abuso” —, a citagao de Derrida implode essa disting¢ao.
Entendo, assim, que a invocacao desse conceito permite a Preciado situar o
Testogel em uma zona de indistingéo: ele € o remédio que “cura” a melancolia
pela morte de Guillaume Dustan, mas é também o veneno que intoxica, que traz
riscos cardiovasculares e que altera irreversivelmente a morfologia corporal.

Além disso, observo que a citacdo € crucial para compreender a
homologia que Preciado estabelece entre texto e corpo, escrita e biologia.
Derrida, ao analisar Platdo, sugere que a escrita € um pharmakon, uma
tecnologia externa que invade a interioridade da memdéria e do discurso.
Preciado apropria-se dessa légica para descrever a agao molecular do horménio.
Ao relatar que "uma voz de outra pessoa" invadiu e se apropriou de seu corpo,
ou que sua pele e mandibula foram reescritas pela substancia, o autor esta
demonstrando que a testosterona opera como uma escrita somatica. O corpo
deixa de ser visto como uma esséncia natural e imutavel para se tornar um
arquivo, uma superficie de inscricdo — ou o que ele chama de somateca. A
citacdo valida a tese de que a subjetividade contemporénea é co-produzida por
essas proteses moleculares. O farmaco ndo € um acessoério que se usa € se
retira; ele se funde ao sujeito, da mesma forma que a escrita se funde ao
pensamento, tornando impossivel discernir onde termina o "eu" biolégico e onde
comega a tecnologia farmacéutica.

Nesse sentido, a caracterizacdo do pharmakon por Derrida como uma
"antissubstancia" ou uma "n&o-identidade" oferece a Preciado a ferramenta
definitiva para desessencializar o género. Se a masculinidade pode ser
adquirida, administrada em doses diarias de gel, absorvida pelos poros e
manifestada em pelos faciais e rigidez muscular, entdo ela ndo € uma verdade
da alma, mas um efeito técnico. A importancia da citagao recai justamente na
sua capacidade de expor essa auséncia de fundo, essa "ndo-esséncia" da
identidade sexual. Preciado torna-se junkie para provar que o género é uma
ficcdo somatica sustentada pelo consumo de substancias. Ao recusar o
protocolo estatal de mudangca de género — que exigiria diagndsticos
psiquiatricos e a validagao de uma "verdade transexual" —, Preciado opta pelo
caminho do pharmakon: o caminho da alquimia, da experimentacéo e do risco,

onde a identidade nao é descoberta, mas sim fabricada sinteticamente.
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Por fim, é fundamental argumentar que essa citagao inaugura a critica ao
regime do "Farmacopoder". Ao trazer a tona a ideia de que o pharmakon possui
"virtudes ocultas" e uma "profundidade criptica" que resiste a analise, Preciado
aponta para o fracasso das instituicbes de controle (a medicina, a lei, a
psiquiatria) em domesticar completamente a poténcia das moléculas. O "junkie"
descrito no livro, longe de ser uma vitima passiva do vicio, emerge como uma
figura de resisténcia micropolitica. A citagdo de Derrida, portanto, ndo serve
apenas para ilustrar o texto, mas funciona como a estrutura éssea do argumento
de Preciado: ela legitima a transformacédo corporal como um processo de
escritura, valida a intoxicagcdo como metodologia de conhecimento e reposiciona
a testosterona ndo como um simples medicamento, mas como um agente
politico capaz de subverter as fronteiras do humano. Sem o conceito de
pharmakon, a experiéncia de Preciado seria muda; com ele, ela se torna um
manifesto eloquente sobre a nossa condicdo de corpos tecnicamente

modificados.

2.7.1 Preciado e a era farmacopornografica: o principio de autocobaia

E ndo € segredo o quanto Preciado tem feito de suas proéprias
experiéncias corpéreas objeto de consideragbes metodoldgicas rigorosas, nao
apenas por ja ter esbogado a pretensao de modificar os sujeitos que utilizam os
seus livros, como diz expressamente em seu Manifesto, fazendo-os interagir
diretamente com suas teses (Preciado, 2022, p. 10)’, mas porque acredita que
uma “filosofia que ndo utiliza o corpo como plataforma ativa de transformacéao
tecnovital esta pisando em falso. ldeias nao bastam” (Preciado, 2018, p. 376,
destaque meu). Em outras palavras, a escrita em primeira pessoa ndao é um
simples artificio para prender a atengao de seu leitor, pois ndo serve somente
para ilustrar seus interesses individuais de escritor ou para ganhar um lugar

intimo nas bibliotecas terrestres (ou subterraneas) de seus leitores. Nao é sé

7 Citacao indireta do texto de introdugdo a nova edicdo do Manifesto contrassexual, publicada
inicialmente nos Estados Unidos como Counter-Sexual Manifesto (2018) e depois no Brasil pela
editora Zahar, assinada como Paul B. Preciado.



mais uma entre tantas estratégias de marketing, ainda menos uma pose
pomposa e descompromissada com o trabalho intelectual, expressando um
simples desejo de parecer exotico aos olhos de quem o Ié. E sim, porque
Preciado sugere que mediante as configura¢des da “era farmacopornografica”,
caracterizada pela gestdao econdmico-politica de tecnologias que atuam de
maneira microscopica e intima nos corpos, novos principios deverao ser
emplacados para se ter sucesso em compreendé-la filosoficamente, aquilo que,
em Texto junkie, Preciado chama de principio da autocobaia (Preciado, 2018, p.
366).

“A era farmacopornografica”, cito-o diretamente: “‘uma nova era da
economia politica mundial, ndo por sua supremacia quantitativa, mas porque o
controle, a producao e a intensificacdo dos afetos [...]", e ele conclui: por meio
de dispositivos de autovigilancia imediata e difusdo ultrarapida de informacgao,
um modo continuo de desejar e resistir, de consumir e destruir, de evoluir e se
extinguir’ (Preciado, 2018, pp. 43-44). Se levarmos em consideragédo o que
dissemos ha pouco sobre a sua escrita estar sempre engajada com o agora,
entenderemos como que um programa de agao micropolitica inevitavelmente
passa por utilizar o corpo como objeto de consideracéo filoséfico-hermenéutica,
dado que esta nova economia politica se manifesta em graus quase-
imperceptiveis em termos de objetos empiricos, “seja na forma farmacoldgica
(uma molécula consumivel e um agente material que vai operar dentro do corpo
da pessoa que a esta absorvendo), na forma de representagao pornografica (um
signo semidtico-técnico que pode ser convertido em dado numérico ou
transferido para midia digital, televisiva ou telefénica) ou na forma de servigo
sexual (uma entidade farmacopornografica viva, com sua forga orgasmica e seu
volume afetivo colocados a servico de um consumidor por determinado tempo”
(Preciado, 2018, p. 45).

Para identificar essas transformagdes como parte de um itinerario epocal,
Preciado destaca a invencdo da pilula anticoncepcional como um marco
tecnoldgico, principalmente pela possibilidade de manipulagdo bioquimica da
reproducdo humana. Em suma, a pilula serviu como uma tecnologia
farmacologica por atuar diretamente sobre os corpos e concomitantemente
sobre as praticas sexuais, fazendo uma separagcdo mais radical e assistida entre

0 sexo reprodutivo e o prazer sexual, em suma, da sexualidade como um todo.
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Ao mesmo tempo, viu-se um boom no desenvolvimento da industria
pornografica, muito em fungdo dessas promessas de controle da reprodugao
humana e de outras substancias bioquimicas que auxiliaram no desempenho
das praticas sexuais. Vé-se que a era farmacopornografica € marcada por essa
dupla acepgao em que as tecnologias imitam e ao mesmo tempo, reconstroem
a natureza dos corpos. Portanto, ja ndo se trata mais de revelar os dominios da
natureza ou dos segredos escondidos na histéria natural da espécie humana,
mas “da necessidade de explicitar os processos culturais politicos e tecnolégicos
por meio do qual o corpo como artefato, adquire um status natural” (Preciado,
2023, p. 38).

Neste sentido, ao ter Freud (e Walter Benjamin) como um exemplo
paradigmatico de como pensar o “principio de autocobaia”, especificamente pelo
demiurgo da psicanalise jamais ter hesitado em utilizar o préprio corpo como
terreno de experimentagao tanto de substancias narcoéticas (narcoanalise), mas
também, em igual medida, de cirurgias invasivas e proteses médicas, Preciado

conclui:

Toda filosofia é forcosamente uma forma de autovivissecao — quando nao
de dissecacdo do outro. E uma pratica de corte de si, de autocorte, de
incisdo na propria subjetividade. Quando os entusiastas da vivisseccao
escapam dos proprios corpos e cabegas para os corpos dos outros, o corpo
da coletividade, o corpo da Terra, o corpo do Universo, a filosofia toma-se
politica. Esta extenséo politica da vivissecgao filoséfica pode tomar a forma
de uma gestao tanatolégica da espécie (como no caso da proliferacao das
tecnologias da guerra) ou de uma terapia universal utdpica autoimune
(religiosa, democratica ou cientifica). Além disso, a gestao tanatoldgica e a
terapia utdpica muitas vezes se comunicam uma com a outra, levam uma
a outra por caminhos ndo esperados (como, por exemplo, através do
complexo militar industrial democratico norte-americano) (Preciado, 2018,
p. 377).

Como destacado na citacdo, Preciado postula que toda filosofia é,
necessariamente, uma forma de "antivivissecgao" — uma dissecacao interna da
propria subjetividade. Para Preciado, o pensamento filoséfico exige uma imerséo
radical e experimental no préprio corpo e nas proprias experiéncias. Freud serve
como exemplo paradigmatico disso, ao ndo hesitar em usar seu corpo como
terreno de experimentacdo com substancias narcéticas e cirurgias invasivas.

Preciado sugere que Freud, por exemplo, teria inconscientemente sublimado os
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efeitos da dependéncia quimica em sua pratica clinica, “usando a memodria,
imaginagao e associagdes livres para induzir um impacto psiquico [de alterar
estados de consciéncia] comparavel ao causado pela ingestdo em pequena
quantidade de venenos quimicos” (Preciado, 2018, p. 379, colchetes meus). E,
entdo, quando essa pratica de vivisseccdo escapa da subjetividade
monadoldgica para o corpo da coletividade, da Terra ou do Universo, que a
filosofia se torna inequivocamente politica. As analises e experimentagdes
pessoais sdo projetadas para fora, visando a compreensao e a intervengao nos
corpos alheios. Essas teorias buscam explicar e moldar comportamentos, nao
s6 como Freud o fazia psicanaliticamente ao explorar as relagdes causais entre
narcoticos e dependéncias neuronais, mas em um sentido mais amplo,
influenciando como as sociedades sdo geridas e como a vida é organizada em
grande escala. Por isso, Preciado, ao passar de Freud para Walter Benjamin, ira
reforcar como esse “principio de autocobaia” consiste na compreensao de que
ndo se pode “aspirar a dissertar sobre o real sem anteriormente se
autoenvenenar com o que se planeja administrar em outra pessoa” (Preciado,
2018, p. 380, destaque meu).

Afinal de contas, no que consiste este principio de autocobaia, senao
numa espécie de imperativo categdrico ético-politico, cuja maxima pode ser
perfeitamente resumida na seguinte formula “é necessario correr o risco de dar
uma oportunidade a pratica corporal” (Preciado, 2018, p. 394), de tal modo que
0 seu corpo se torne um “arquivo politico aberto” a uma variedade de
experimentacdes corporais que ainda ndo haviam sido autorizadas para certos
tipos de corpos, ao ponto de reivindicar formas de se acessar a essas praticas
(“pirataria de hormonios, textos, técnicas corporais, praticas, codigos, prazeres,
fluxos, substancias quimicas e cartografias”), que ja ndo estejam mais reclusas
a certos tipos de individuos ou instancias regulamentadoras, pois deverao estar
sempre disponiveis para qualquer um, a qualquer momento e em qualquer lugar,
independentemente se de forma clandestina ou legalizada. O principio da
autocobaia funciona como um “prove-vocé-mesmo”, ao qual os resultados,
efeitos ou consequéncias nao estao previstos de antemao, porque apenas a sua
férmula tem a pretensao de universalidade — é necessario sempre correr o risco

por conta propria e pagar com O proprio corpo que carrega — porque néo ha
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conteudos prescritivos, obrigagdes ou prognosticos do que se deve fazer aqui
ou ali com o proéprio corpo.

Em suma, a ideia de “autoenvenenar-se” ou ser um “autocobaia” ndo se
restringe literalmente ao uso de substéncias ou coisa que o valha, mas é uma
metafora para uma metodologia de investigacao filoséfica onde o corpo se torna
um meio para perceber ativamente como os cédigos culturais, midiaticos,
meédicos, politicos e econémicos nos atravessam. Neste sentido, a “autocobaia”
preciadiana nada mais € do que o ato de ler as inscricdes em nosso proprio
corpo (ou o corpo como texto), reconhecendo que somos textualmente
construidos por esses codigos, tal como Freud e Benjamin se ativeram em suas
praticas intelectuais. Trata-se, entdo, de uma abordagem que rejeita a nogéo de
um observador neutro, propondo que a compreensé&o do “real” s6 pode surgir da
percepcao aguda de como somos constantemente moldados e reconfigurados
pelas forgas invisiveis e visiveis, tal como Preciado incita ser a tarefa do agora
farmacopornografico. Ao invés de tentar esconder o autor por tras de uma
objetividade aparente, o expde, o disseccao e o transforma em parte integrante
do argumento filosofico. O corpo, a transigdo, as experimentagdes — tudo isso
vira “texto” a ser lido, interpretado e, através da “autocobaia”, reescrito.

E precisamente essa compreens3o do “eu” em “texto” a ser lido — e, por
extensao, um texto que se relaciona com outros textos — que permite a Preciado
subverter a nocgao tradicional de autoria. Ao invés de um ponto final de sentido,
o autor se torna uma interface através da qual as complexas engenharia do real
podem ser acessadas de maneira mediada por textualidades. Em outras
palavras, € antes uma escrita de si — um relatar-se a si proprio, um modo de
utilizar-se, mas tal como é um texto: “uma rede de remessas textuais a outros
textos, uma transformacao textual na qual cada termo pretendidamente simples
€ marcado pelo rastro de um outro”, como ja apontava Derrida em Posi¢des
(Derrida, 2001, p. 40). Portanto, a graphein preciadiana — inseparavel da
desconstrucao derridiana da nogao de ‘texto’ ou de ‘textualidade’ —, na verdade,
parece tornar a escrita em “primeira pessoa” uma escrita mais “mobilizadora” do
que o estilo classico em “primeira pessoa” parece comportar aos leitores.

Ao perceber que seu proprio corpo € um texto em constante reescrita
pelas forgas da “era farmacopornografica”, o leitor pode reconhecer que outros

corpos também sao “textos” igualmente complexos e irredutiveis. Cada cicatriz,
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cada escolha de vestuario, cada desejo, cada reagdo emocional, cada
identidade assumida ou atribuida passa a ser percebivel ndo como um “dado
natural”’, mas como uma resultante de discursos, tecnologias, normas sociais e
arranjos politicos que operam microscopicamente sobre a carne. E perceber
que, por exemplo, a prépria forma como sentimos prazer ou dor é, em parte,
moldada por “regimes de verdade” que determinam o que € “normal” ou
“anormal’, o que deve ser medicalizado ou naturalizado. E o reconhecimento
mais profundo de que a liberdade n&o estd em negar as influéncias
heterondmicas, mas em compreender como elas nos constroem, pois ao mesmo
tempo em que Preciado em seu Manifesto contrassexual, indica que o “corpo é
um texto socialmente construido”, donde por um lado “certos codigos se
naturalizam, outros sdo omitidos e outros ainda sdo sistematicamente
eliminados ou riscados”, a tarefa que temos em maos ao reconhecer essa
textualidade é “identificar os espacgos erréneos, as falhas da estrutura do texto”
(Preciado, 2022, pp. 37-38). Jonathan Culler, em Sobre a desconstrugéo (1997),
ao apresentar um panorama bastante sélido da desconstrugao derridiana, dira
algo ndo muito diferente do texto preciadiano (para nao dizer que € so trocar o
nome de um pelo nome do outro), de que a desconstrugao envolve a atengao ao
marginal: “é uma identificacdo das exclusées das quais as hierarquias podem
depender e pelas quais podem ser rompidas” (Culler, 1997, p. 247).

Entdo, se passamos a considerar que até mesmo o corpo € por si s uma
textualidade, cujos processos de produgdo fazem com que reconhegamos
determinados cddigos e retiramos outros do nosso radar de reconhecimento
prévio, € preciso intervir através dos codigos marginais dos corpos ou de corpos
cuja textualidade é marginalizada, onde “o proprio texto [ou corpo], através de
seus elementos marginais pode subverter’ (Culler, 1997, p. 247, colchetes
meus). Isso significa, acima de tudo, que a luta ndo se da apenas no nivel do
discurso abstrato, mas na materialidade dos corpos que resistem as leituras
hegeménicas. E nos corpos trans, intersexo, racializados, dissidentes, doentes
cronicos, ou em qualquer corpo que nao se encaixe nos cédigos dominantes,
que a filosofia de Preciado encontra seu terreno mais fértil para a re-leitura e re-
escrita do “real”. Ao amplificar e validar a textualidade desses corpos marginais,
abre-se a possibilidade de desestabilizar as normas dominantes e de forjar

desconstrutivamente outras formas de existéncia e reconhecimento.
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Observemos agora atentamente como suas experiéncias vivas e
corpdreas — seus processos de transi¢ao, suas interagdes com hormonios, suas
investigacdes sobre sexualidade e género, suas autoanalises metodologicas —
nao sdo meramente relatadas, mas se tornam o proprio texto, a matéria-prima
da sua filosofia. Perceberemos como a escrita em primeira pessoa € o dispositivo
que permite essa transmutacio: cada confissdo, cada anedota pessoal, cada
reflexao intima funciona como um "corte de si" que materializa a teoria, fazendo
com que sua biografia se coadune com a prépria argumentagao. Ao testemunhar
essa técnica em seus seis escritos, convidando-o a ler o seu préprio corpo como
um “palimpsesto”, teremos alguns exemplos elucidativos. A progressao de sua
reflexdo, de uma analise mais conceitual a imersao total na experiéncia pessoal
e, em seguida, a sua extensao global e a convocagao politica, demonstra como

essas ideias se materializam.

2.7.2 Preciado e a era farmacopornografica: a revista Playboy

E no que diz respeito a esse tipo de estratégia autobiografica do autor,
também poderiamos aponta-la logo na introdugéo de Texto junkie, uma vez que
o ato de autointoxicag&do/autodrogadigao de testosterona em gel que intitula o
préprio livro: junkie, seria 0 mesmo que dizer “viciado”, “dependente”, “drogado”,
etc., uma giria utilizada para descrever quem demasiadamente faz usos
clandestinos de substancias ilicitas e n&o ilicitas (Preciado, 2018, p. 60), pois o
gesto teria sido motivado pela morte de Guillaume Dustan, escritor e amigo
intimo (editor da primeira edicdo do Manifeste), a quem Preciado nomeia como
“icone e derradeiro representante francés de uma forma de insurreigao sexual
por meio da escrita” (Preciado, 2018, p. 13). Neste sentido, Preciado passa a
manusear algumas doses de testosterona como uma forma de “vinganga” a
morte de Guillaume Dustan, aplicando-a no periodo de 236 dias e noites,
daquele tipo de vinganga que se proporia mostrar o “modo que se constroi e se
desconstroi a subjetividade” (Preciado, 2018, p. 14).

Outro exemplo de experimentacao pessoal e politica, onde a escrita

nao apenas descreve um estado de coisas no mundo, mas age sobre ele,



tornando-se uma “tecnologia da subjetividade” encontrado € a obra Pornotopia
(2025). Esta obra, que extrai insights de sua tese — a qual, por sinal, emergiu de
forma inesperada a partir de um convite de Derrida para que transpusesse a sua
pesquisa de doutorado em filosofia para o ambito da arquitetura — revela uma
origem curiosa, oriunda de uma "noite de insénia". Nessa ocasiao, ao assistir o
dono da Playboy enfatizando a importédncia da teoria da arquitetura na
construgéo do seu império, de sua Mansé&o Playboy e de um ideal de sexualidade
desinibida, [0 autor] percebeu a profunda conexdo entre a arquitetura e a
ideologia. Ele notou como os espacgos projetados, as formas e as disposi¢coes
dos ambientes ndo sao meros contéineres neutros, mas sim dispositivos ativos
na modelagem de comportamentos, desejos e normas sociais. A Mansao
Playboy, nesse contexto, deixou de ser apenas uma residéncia luxuosa para se
tornar um laboratério de experimentacdo social e sexual, um palco onde a
arquitetura se tornava cumplice na construgao de uma utopia erdtica.

No livro, Preciado partilha do mesmo esforgo de Foucault de buscar dissecar
toda essa formagao estratégica envolta da sexualidade, em especial, quando
Preciado vislumbra que o sucesso hegemonico da revista Playboy, representa a
outra face paradigmatica da chamada era farmacopornografica. E entdo que
entra em cena o0 que ele denominou no seu livro de 2010: a Pornotopia, que
nada mais €, do que a promocado das fantasias erdticas estadunidenses
reproduzidas numa mansao tematica na cidade de Chicago. Dissecando o
cenario farmacopornografico inaugurado pela invengcdo da pilula
anticoncepcional, Preciado afirma que a ascengao do paradigma pornotdpico se
da com essa cisao entre a reprodu¢cdo humana e o prazer sexual promovidas
pela pilula anticoncepcional. Trata-se de um marco onde a natureza reprodutiva
passa a ser controlada pelos artificios tecnolégicos do século XX, ampliando a
maneira de se encarar a sexualidade, sem se restringir ao seu carater de
proliferacéo.

Preciado define, a luz de Foucault, a Pornotopia como uma
heterotopia bastante singular: um espago real (como a Mansao Playboy de Hugh
Hefner, seu principal objeto de estudo) projetado exclusivamente para a
producao de prazer e para a performance de uma masculinidade especifica.
Para Foucault, em seu ensaio As heterotopias (2013, pp. 12-13), uma

heterotopia é definida como um "espaco outro". Se as utopias sdo espagos sem
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lugar real (ideais e perfeitos, mas inexistentes), as heterotopias séo lugares reais
que existem dentro de toda cultura, mas que funcionam como uma espécie de
"contra-espago" ou redutos de “exclusdo”. Elas sdo lugares que refletem,
contestam ou invertem todos os outros espagos normalizados da sociedade. Se
as utopias nos consolam com o imaginario, as heterotopias nos confrontam com
a realidade através de espacos que funcionam com regras totalmente diferentes
das do nosso dia a dia. Preciado langa mao dessa nocao foucaultiana e mostra
que a arquitetura moderna (apartamentos de solteiro, camas redondas, cameras
de TV) funciona como um novo tipo de prisdo ou colbénia, onde o controle ndo é
mais exercido pela "policia", mas pela farmacopornografia (horménios, imagens
e tecnologia).

Em suma, Preciado argumenta que a arquitetura dos apartamentos de
solteiro e dos clubes noturnos foi desenhada para criar uma nova identidade
masculina: 0 homem que nao é mais o "pai de familia" da era industrial, mas o
"consumidor de prazer" da era midiatica. A sua principal hipétese é que a
Playboy, nos anos respectivos a Guerra Fria, teria inaugurado uma outra forma
de representar a subjetividade masculina no espago doméstico estadunidense,
cuja arquitetura doméstica foi uma pedra de toque para esse processo de
subjetivagdo. O homem solteiro (ou divorciado), jovem, heterossexual, classe
meédia, caseiro e oriundo da vida urbana estadunidense € o ‘sujeito’, par
excellence, da revista Playboy, podemos até chama-lo de uma s6 vez de ‘sujeito
Playboy’.

Por isso, é tao importante se contextualizar que Pornotopia parte da
mesma premissa de Texto Junkie: € preciso partir do pressuposto de que nos
encontramos numa era farmacopornografica do capitalismo, (como apontamos
no subcapitulo anterior), impulsionada pelo descolamento do prazer sexual
como uma atividade reprodutiva da vida doméstica de casais heterossexuais,
donde a pilula anticoncepcional € um dos paradigmas dessa significativa
transformacao no século XX. A grande reviravolta que a pilula anticoncepcional
teria proporcionado em termos de “tecnologias da sexualidade” para os
moradores urbanos, € o simples fato da pilula ter um formato portatil e
perfeitamente ajustavel a vida doméstica de um casal heterossexual; algo muito
parecido ocorre com o sujeito ‘Playboy’. Se em Texto Junkie, Preciado

argumenta que a invengao da pilula anticoncepcional teria sido uma das
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tecnologias responsaveis por cindir as condutas sexuais de prazer das praticas
de reproducéao sexual, o desenvolvimento exponencial da industria pornografica
teria sido um dos outros resultados dessa separacao decisiva.

Neste sentido, a industria pornografica ndo é categorizada apenas por
produzir escalas excedentes de contetdos eréticos ou explicitamente sexuais. E
também pela sua capacidade de transformar em mercadoria um determinado
nivel de representacgéo visual que nos da condigbes de enxergar determinadas
praticas como “eroticas” ou identificar “contextos de explicitude”, a visualizar
como certos corpos se tornam atraentes ou em quais situagcdes um corpo se
tornaria mais desejavel, sejam nas situagdes mais corriqueiras ou mesmo
ocasides formais, em histérias com personagens peculiares como a
‘empregada”, a “professora”, a “enfermeira” ou a “funcionaria”, em ambientes
onde, normalmente, nao teria de haver nenhuma expectativa real de encontros
sexuais; inserindo-as em cenas fantasiosas e que estimulam enxergar a volupia

no lugar do oficio.

O prazer masculino de ver sem ser visto era uma caracteristica
constante das fotorreportagens da Playboy. Os leitores eram
colocados O prazer masculino de ver sem ser visto era uma
caracteristica constante das fotorreportagens da Playboy. Os
leitores eram colocados na posigao de voyeurs, olhando por
um olho magico, uma fresta ou uma janela, dando para o que,
antes, era um espaco privado. A quarta parede do espaco
domeéstico fora derrubada e substituida por uma camera. Por
meio da revista, um olho coletivo masculino obteve acesso a
uma privacidade feminina cuidadosamente coreografada. As
fotografias mostravam mulheres cuidando da proépria vida, sem
saber que estavam sendo observadas: saindo do banho com
patinhos de borracha; maquiando-se na frente do espelho com
a roupa semiaberta; decorando a arvore de Natal sem
perceber que a saia tinha ficado presa na escada, deixando as
coxas a mostra; colocando um peru no forno, revelando um
profundo decote enquanto o colar quase mergulhava no
molho; acertando o polegar com o martelo ao pendurar um
quadro na parede. Suas agdes simples e expressdes pueris €
distraidas era diretamente proporcionais a estupidez do olhar
masculino, ao processo todo e ingénuo que sustentava o
mecanismo visual mastubartério da Playboy (Preciado, 2025,
p. 51).
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Nesse mergulho exaustivo, Preciado identifica que Hugh Hefner operou
uma revolucao silenciosa que deslocou o eixo do poder disciplinar tradicional.
Ao analisar obsessivamente a estrutura da Mansé&o Playboy, Preciado percebe
que ela funcionava como um laboratério biopolitico: um espago fechado, mas
hiperconectado, onde a distingao entre vida publica e privada, trabalho e lazer,
dia e noite, foi sistematicamente implodida. O filésofo nota que Hefner, ao viver
de pijamas e trabalhar de sua cama redonda motorizada, inaugurou a figura do
"trabalhador horizontal", antecipando em décadas a nossa realidade atual de
teletrabalho e conectividade total, onde a cama deixou de ser o lugar do repouso

para se tornar o centro de comando de uma vida mediada por telas.

2.7.3 Preciado e a era farmacopornografica: o estilo de vida Playboy

Nao por qualquer outra razdo, em 2022, com a publicacdo da nova
versdo francesa de Pornotopia, Preciado diz no posfacio que tornamo-nos
inexoravelmente os “herdeiros infelizes” de seu fundador, Hugh Hefner
(Preciado, 2022, p. 189, tradugdo minha). Em suma, Preciado destaca o modo
como o anuncio da propagacao planetaria do virus SARS-CoV-2 tornou o
teletrabalho obrigatério e reduziu os contatos com o mundo exterior a conexao
via telefone, midia e tecnologias digitais, e transformou progressivamente cada
um de nos na figura que Hefner havia inventado em meados do século passado:
“o trabalhador horizontal”, um novo produtor-consumidor capitalista que, gragas
as tecnologias multimidia, trabalha sem sair de casa, ou mesmo da cama, sem
necessidade de contato fisico com outras pessoas.

Mas o que mais surpreende no texto é o fato de Preciado, falando
em primeira pessoa, dizer “comecei esta pesquisa ha mais de dezessete anos
em Nova York” (2022, p. 190, tradugao minha), retratando o quao impressionado
esteve ao saber que um dos homens mais ricos e famosos da América havia
passado quarenta anos de sua vida (qualquer confinamento parece curto
comparado a isso) sem sair de seu domicilio: de roupdo e pantufas, comendo
guloseimas e bebendo Coca-Cola entregues a sua porta, consumindo
alternadamente drogas estimulantes e calmantes. Completa o pds-escrito
dizendo que pouco importaria se a Playboy é a Playboy ou deixou de sé-lo nos

dias atuais, pois seus valores, suas convicgoes e seus modos de producao



perduram através do reality show, Facebook e Instagram, Skype e Zoom, Tiktok
e Snapchat e das plataformas de encontros online. “A Playboy pode morrer: nés
somos todos Playboy” (Preciado, 2022, p. 194).
Preciado ndo apenas mostra que o “império Playboy” n&o era apenas sobre
nudez, mas sobre um estilo de vida baseado no confinamento, no teletrabalho,
no consumo farmacéutico (drogas/remédios) e na mediagdo digital, como
também de que todos nés (independentemente de género ou orientagao sexual)
vivemos conectados, trabalhando de casa, pedindo comida por app e
consumindo imagens em telas. Ao usar Zoom, Instagram, Uber Eats e
psicofarmacos, estamos operando dentro da mesma légica da Mansao Playboy
(vigilancia, consumo, isolamento). Preciado retira a possibilidade de nos
sentirmos superiores ou imunes. A critica torna-se imanente (feita de dentro do
texto) e ndo transcendente (feita de sobrevoo). Ele nos for¢a a olhar para o nosso
proprio cotidiano — nossos celulares, nossos antidepressivos, nossos quartos
fechados — para entender como o patriarcado e o capitalismo operam hoje, ndo
como algo que aconteceu nos anos 50, mas como algo que esta acontecendo
agora, através de nos.

Quando Preciado se coloca no texto, ele esta mostrando as cicatrizes e
os efeitos do sistema no proprio corpo. Isso indica que o capitalismo e o
patriarcado ndo sdo conceitos abstratos que flutuam no ar; eles entram na nossa
pele, mudam nossos desejos e moldam nossa rotina. Ao se colocar no texto, ele
diz: "Eu também sou cumplice, eu também sou produto disso". Isso desarma a
hipocrisia e convida o leitor a fazer o mesmo exame de consciéncia. Dentre os
seis escritos preciadianos, Pornotopia € certamente a obra que comeca da
maneira mais marcante e, ao mesmo tempo, da forma mais sutil. Preciado
desloca um trecho do romance Girl with Curious Hair (1989), do escritor nova-
iorquino David Foster Wallace, utilizando-o como quem faz parecer com uma
simples epigrafe. Eis, portanto, a sutileza desse gesto inaugural de sua obra,
Pornotopia: arquitetura e sexualidade da Playboy durante a Guerra Fria. Através
de David Foster Wallace, Preciado nos adverte que vivemos num “sonho
coletivo” e que tudo o que nos cerca € a mais pura ficgcdo: até mesmo nés somos
essas ficgbes. Isso nado significa, como mostra Elizabeth Muylaert Duque-
Estrada ao comentar a relacdo de Derrida com a literatura em seu Nas

entrelinhas do talvez (2014), de que tudo o que nos rodeia seja totalmente
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ilusorio ou destituido de algum tipo de objetividade. Nao nos enganemos a esse
respeito, pois ndo ha nada aqui — a nao ser que essa citacdo seja tomada de
forma apressada e bastante leviana (o que por si s6 ja nos obriga a tecer longas
consideracgdes) — que possa ser designado como um
“negacionismo” por parte de Preciado e muito menos de seus leitores-
narradores.

O que Preciado chama atencdo, antes de tudo, é o fato de que
constantemente recorremos a um conjunto de palavras para dar conta de
expressar alguma coisa sobre o “mundo”, mas sempre ha algo que escapa
durante a nossa tentativa de reconstrugao narrativa. Portanto, o “real” é aquilo
que simplesmente acontece antes mesmo do sujeito poder dizé-lo como um
“acontecimento”. E, somente em retrospecto, se busca “descrevé-lo”, “dizé-lo”
ou "apreendé-lo” enquanto “acontecimento”, mas, é claro; sempre levando em
consideragcao apenas o que somos capazes de “relembrar’ de sua propria
manifestacdo. Nao € que o “acontecimento” ndo tenha “acontecido”, nem que o
“acontecimento” s6 aconteca quando o chamamos enquanto tal, e sim que ha
uma impossibilidade estrutural de se dizer de uma vez por todas o acontecimento
sem deixar escapar algum traco especifico de sua aparicéncia, pois algo de sua
singularidade sempre se perde ao dizé-lo. Ou seja, ndo € possivel dizé-lo [o
acontecimento], de maneira inteiramente correspondente com o que ha se
‘passado”, pelo menos, sem que deixemos “passar’, aqui ou ali, uma
determinada feigdo sobre aquele “ocorrido”. Nao por alguma intencionalidade ou
interesse individual de nossa parte, mas porque nosso olhar & previamente
condicionado pelos aspectos que podemos comparar com objetos ja
reconhecidos; portanto, ao aproximar-nos de novos acontecimentos, sempre o
fazemos a partir das ferramentas que ja dispomos para “dizé-los”. Derrida, neste
sentido, é bastante claro a respeito da dimensao discursiva pés-acontecimento:
“as formas discursivas que nos sido disponiveis, 0os recursos que temos em
termos de arquivamentos objetivantes, sdo muito mais pobres do que acontece
ou deixa de acontecer” (Derrida apud Duque-Estrada, 2014, p.18).

Conquanto, inevitavelmente, o “real” ndo existe em sua “pureza” depois
de “dizé-lo” e ao “dizé-lo”, porque ele acaba se confundindo com outras
“acontecementalidades”, o que nos resta somente ficar com aquilo que desde ja

€ uma “narrativa” de algo, uma “producao discursiva”, uma “invengao”, uma
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intervencgao sobre o “real” do acontecimento. Em outras palavras, como explica
a propria Elizabeth Muylaert Duque-Estrada, é esse cruzamento do arquivo do
‘real” e do arquivo da “ficcdo” pela qual se da toda relagdo com alguma coisa,
pois “todo dizer sobre um acontecimento, através de alguma forma de linguagem
(escrita, falada, visual, etc.), se faz ou se processa através da generalidade dos
sentidos, gragas a uma repetibilidade que garante uma familiaridade e um
reconhecimento do que ali, naquele discurso, esta sendo dito” (Duque-Estrada,
2014, p. 19).

Consequentemente, essa generalidade com a qual nos valemos no
discurso para dizer o “acontecimento”, € o que retira a singularidade e a
imediaticidade do “acontecimento” visto enquanto tal, confundindo-o com tantos
outros acontecimentos. Preciado, ao nomear a sua prépria obra Pornotopia
como a mais “pura ficcao”, parece ter ciéncia desse entrecruzamento entre o
‘real” e a “ficcao”, pois ndo ha qualquer distancia hierarquica de sua posicao
como “critico cultural” da pornotopia Playboy e o ato de narrar “sonhos coletivos”,
isto €, de reportar nomes de empresas, meios de comunicagao e politicos que
protagonizaram o império empresarial da Playboy, passando paulatinamente por
registros historicos, documentais, fotograficos, plantas arquiteténicas, da mesma
maneira que um literato escreve suas ficgdes. Se ndo ha distancia hierarquica,
nao € porque Preciado prefere minimizar a pertinéncia do seu trabalho
comparando-o & uma obra literaria, nem nada que o valha. E justamente porque,
como vimos com Elizabeth Muylaert Duque-Estrada, ndo ha como se reportar ao
‘real” sendo intervindo sobre sua propria constituicdo, ficcionando-o através
daquilo que “ja se foi e, num certo sentido, o que n&o se sabe nem nunca se
sabera” (Duque-Estrada, 2014, p. 21), aquilo que ndo mais é o “real” da coisa
mesma ao qual avistamos no passado, mas uma remissao, duplicagao,
extenuacao, mimetizagao, uma suplementacao de um outro acontecimento que,
em algum momento, também escapou a apreensao discursiva e se converteu
em uma outra coisa que difere do “acontecer’” em sua totalidade. Em outras
palavras, o que resta € uma “producao” ou “invencao” sobre o “real” do
acontecimento, e ndo o “real” em sua acontecimentalidade mais pura, mas
sempre mediado por tantas e tantas narrativas de tantos e tantos
acontecimentos passados. E sempre através do “mesmo” que possamos, de

maneira peremptoria e perpetua, dar luz ao “novo”.
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Isso, pois, um acontecimento, para ser reconhecido e articulado, precisa
ser inserido em uma estrutura que ja existe. Ele ndo pode ser totalmente isolado
€ unico, pois para que possamos compreendé-lo e comunica-lo, precisamos de
categorias e conceitos pré-existentes. Essa necessidade de recorrer ao que ja
familiar, ao “mesmo”, €, paradoxalmente, o que permite que o “novo” nao apenas
se facga inteligivel, mas trazido a tona e langado a luz do dia. Mas essa operagao
— esse gesto inaugural — sofre uma torgcdo quando comparamos a edig&o
espanhola de Pornotopia a edi¢ao norte-americana, publicada anos depois. Na
primeira versdo, em espanhol, a citagdo de David Foster Wallace é antecedida
pela palavra “Adverténcia”, impressa em negrito, como se Preciado buscasse
gerar um efeito satirico de que aquela frase funcionaria como uma espécie de
liminar para o texto — um aviso quase juridico, embora profundamente literario
que o precavesse de agoes judiciais futuras: o uso indiscriminado da liberdade
poética supostamente nao incrimina ninguém. Ja na edigdo nova-iorquina,
publicada em 2014, essa mesma citagdo aparece sem o titulo de adverténcia,
mas com um adendo que nunca esteve presente na primeira versao: “Vocé e eu
também somos ficgdes e vivemos nesse sonho coletivo” (Preciado, 2025, p. 7).

Nesse sentido, a sutileza do gesto preciadiano esta em sua capacidade
de propor uma reflexdo critica acerca do conteudo de sua obra, desde a forma
como ela foi escrita, até o préprio potencial de intervir sobre um determinado
olhar compartilhado da realidade, mesmo que durante o processo de
reconstrugao do “real” se corra riscos de cassacéao judicial. Tudo isso apenas
passando uma citacdo de uma obra para a outra, proporcionando um efeito
metalinguistico marcante. A propria retirada do rétulo (“adverténcia®) e a insergao
dessa frase suplementar produzem um efeito ligeiramente distinto, ainda que
igualmente marcante: aqui, o deslocamento néo € mais apenas das fronteiras do
discurso literario para o analitico, mas do outro para o préprio autor-leitor.
Somos, desde o inicio, inscritos como personagens da Pornotopia

— e Preciado logo ndo esta escrevendo apenas sobre a Playboy, mas
sobre o regime de visibilidade em que estamos todos implicados. Em certo
sentido, portanto, a frase acrescentada na edi¢ao em inglés torna explicito aquilo
que a primeira versao apenas deixava implicito: que ndo ha observadores
externos dessa pornotopia, muito menos uma “fuga” possivel para fora da Era

Farmacopornografica do capitalismo tardio, pois, fazer uma autépsia da
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arquitetura Playboy é o mesmo que fazer uma analitica de n6s mesmos em

primeira pessoa.

2.7.4 A adverténcia em Pornotopia

Neste sentido, €& preciso prestar atencdo nas escolhas feitas por
Preciado, sobretudo ao inaugurar uma de suas publicagdes autorais ja fazendo
uma prosa com a obra de David Foster Wallace, pois, a percepgao que se podera
ter ao dar um pouco mais de atencéo para esse gesto, € de que nada disso
parece ter sido completamente da ordem do impensado. Se passarmos desde
os leitores mais habituais de Pornotopia ou de outros escritos preciadianos, até
chegarmos em leitores mais ‘incautos’, estes que, muitas das vezes o leem como
quem nao quer nada (ainda que queira encontrar alguma coisa), sem nem
mesmo saber de que o autor costuma tratar nos demais escritos, a nota de
adverténcia assumira uma determinada feigao.

Para entendermos o porqué de minha percepg¢éo, convido a quem
estiver me acompanhando agora, a imaginar-se no lugar de quem acaba de
adicionar uma obra como Pornotopia em sua estante de livros ou mesmo em sua
prépria biblioteca digital. Agora, imagine-se alguns instantes antes de se deparar
que a nota de adverténcia que inaugura Pornotopia, nada mais € do que uma
satira deixada pelo préprio Preciado. Por isso, € nesses leitores, de certo modo,
um pouco mais “incautos”, € que estamos nos valendo agora para imaginar o
efeito que a nota de adverténcia poderia gerar, naqueles sujeitos que poderiam
nao fazer a menor ideia do que lhes aguarda nos proximos capitulos. A primeira
vista, a impressao inicial que se poderia imaginar de nosso hipotético leitor,
poderia ser a de se indagar se a nota em questao teria sido posicionada de forma
estratégica. Em outras palavras, € como se fosse uma forma deliberada que o
autor encontrou para se proteger contra agdes judiciais futuras da propria revista
Playboy, pois alerta-se-ia de antemao que as meng¢des a nomes de empresas,
de meios de comunicag¢ao ou de politicos, ndo sdo menos do que um retrato de
“personagens ficticios”, cujas histérias nada tem que ver com “pessoas
existentes, em carne e 0sso, nem vivas, nem mortas, nem nada parecido”; mas
evidentemente que ndo sdo somente esses os efeitos que a nota de adverténcia

parece sugestionar a esse leitor que veio desarmado, esse que acaba de adquirir



uma obra como Pornotopia, cujo subtitulo é justamente “Arquitectura y
sexualidad en Playboy durante la guerra fria”. O préprio ato de declarar a
ficcionalidade em uma obra que se propde a analisar um fendbmeno do mundo
real como a Playboy durante a Guerra Fria forga o leitor a reconsiderar suas
expectativas.

Antes mesmo de folhear o livro, nosso hipotético leitor pressupde
que tera a sua disposicdo uma analise documental repleta de segredos
escamoteados sobre a renomada revista Playboy no contexto da Guerra Fria,
capaz de alcangar os autos secretos do empresario Hugh Hefner e de outros
famosos que foram avistados marcando presenga em seu oasis particular num
bairro nobre de Los Angeles. Quem sabe tenha chegado o seu momento de
sanar de uma vez por todas as curiosidades sobre o que ocorria na lendaria
Manséao Oeste da Playboy, sem correr o risco de se arriscar a sair de casa e ser
pego espiando a mansao misteriosa. Uma curiosidade ndo muito diferente da
expectativa que os assinantes estadunidenses da Playboy acabavam tendo
antes de encontrar com a playmate do més nos pontos centrais de vendas; o
prazer de a qualquer momento “despir’ todas as “coelhinhas” disponiveis no
catalogo editorial da revista apenas manuseando as paginas com as suas
proprias maos, tudo diretamente de seus proprios domicilios, sem nunca se
preocupar em ser visto espiando o segredo dessas jovens mulheres, muito
menos de que a privacidade feminina delas tenha se tornado publica ao olhar
masculino (Preciado, 2025, p. 45). Por consequéncia, nenhuma das informagdes
deveriam ser pautadas em ficgdes, mas sim em dados que o leitor possa cotejar
em sua prépria realidade, sendo no seu préprio intimo. Afinal, ja estamos
chegando na conclusdo de que esse leitor que tratamos aqui, possa ter um olhar
um tanto mais “culpavel” do que o de quem parecia ndo querer nada ao comprar
um livro como esse. Ja entregamos de que nosso hipotético leitor, talvez possa
ser alguém cujos resquicios do império da Playboy ainda se mantém bastante
vivos em seu imaginario mesmo ap6s a desintegracado continua da Manséo
Oeste da Playboy, a curiosidade em saber dos boatos que ocorriam nos
bastidores de toda aquela arquitetonica de luxo, de toda a mistica que rondava
a vida excéntrica de um empresario estadunidense que morava dentro do seu
proprio playground, em suma, essa mesma curiosidade que atigou milhares de

assinantes ao redor do planeta a adquirirem seus exemplares da revista: o estilo
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de vida vendido pela Playboy. De algum modo ou de outro, ainda que néao
tenhamos sido consumidores diretos desse complexo empresarial da revista
Playboy, ha algo no estilo de vida Playboy com a qual tenhamos de tangenciar
até os dias mais recentes. E por isso que, na segunda edicdo de Pornotopia,
Preciado ndo so preferiu transcrever a citagao de Girl with curious hair, ipsis
litteris, como também resolve assinala-la abaixo com um importante adendo:
“Vocé e eu também somos ficgdes e vivemos nesse sonho coletivo” (Preciado,
2025, p. 7). Essa outra versao disponivel é a de origem nova-iorquina e
consequentemente é considerada a primeira edicdo de lingua inglesa do seu
ensaio Pornotopia, langada em meados de 2014, versdo com alguns poucos
adendos em relagdo a primeira versdo de Pornotopia e agora sem o titulo
‘adverténcia’ acrescido a citacdo. Na primeira edicdo, Preciado modifica
ligeiramente algumas palavras da citagdo, mas a mantém sem deixar nenhuma
consideragao seguinte sobre o sentido da frase, mantendo-a o mais préximo
possivel a versdo espanhola da obra de David Foster Wallace. Na segunda
edicao, por outro lado, temos uma clara percepc¢édo de que a sua escolha nao
teria sido menos deliberada do que o restante dos capitulos com que escreve.
Desde os leitores mais habituais, até os leitores mais ‘incautos’, Preciado os

adverte que, o texto que possuem em maos, € a mais “pura ficcao”.

2.8 Preciado como autor (¢) como um leitor

Por isso a mesma estratégia do Manifesto e do Texto junkie se
repete em Pornotopia, de dar consisténcia tedrico-metodoldgico para um enredo
de sua vida pessoal, que mais do que um ensaio cujos insights foram extraidos
de sua Tese de Doutorado em Teoria da Arquitetura, como teria sido o efeito de
uma “noite de insénia” em que Preciado assistia um depoimento de Hugh Hefner,
o diretor da Playboy, aquele que teria confessado sobre a importancia da
arquitetura na construcdo da Mansao Playboy em 1953: foi ali que Preciado
descobriu a emergéncia de um novo discurso sobre género, sexualidade,
pornografia, domesticidade e o espago publico durante a Guerra Fria, mas
especificamente toda a sua surpresa com aquele acontecimento inesperado,

pois ndo era aquela imagem que Preciado tinha daquela revista de garotas
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trajadas com orelhinhas de coelho. Naquela inesquecivel noite de insénia,
Preciado descobriu que a Playboy, revista de catalogos eréticos, havia
inaugurado nada mais, nada menos do que um discurso de que o espago
doméstico ndo deveria ser ocupado apenas pelas mulheres, mas também para
que os homens solteiros possam exercer livremente a sua masculinidade,
inclusive para que possa ter um local predefinido encontros casuais com outras
mulheres e colecione varios exemplares das Playmacht’'s do més. Em meio a
época da chamada liberagdo feminina e da separagdo biotécnologica da
reprodugdo sexual e do uso dos prazeres, a Playboy surge como um marco

paradigmatico da Era farmacopornogréfica:

Este projeto me ocorreu em 2001, no meio da noite, durante um acesso de
insbnia. Fechado em meu apartamento frio no Brooklyn, eu estava vendo TV
para tentar voltar a dormir. Entdo, de repente, me deparei com Hugh Hefner, o
fundador da Playboy, a revista para adultos mais influente do mundo. Tal como
eu, ele estava de pijama e chinelos, na cama, mas o estranho era que estava
dando uma entrevista. Nao foi sé isso que me chamou atengdo. Enquanto
falava sobre as razdes de ter criado a Playboy nos anos 1950, Hefner entrou
num monologo sobre a conquista masculina do espagco domeéstico [...] Nao
consegui retomar o sono. Minha internet naqueles dias néo era rapida, e a
maioria dos artigos da Playboy s6 podia ser acessada mediante pagamento.
No dia seguinte eu estava um trapo, mas com as palavras de Hefner na cabeca.
O céu de Nova York estava baixo e nublado, e achei que valia a pena me
enfurnar na biblioteca, onde passei duas semanas lendo duas décadas de
revistas Playboy. Nao foi nada como eu esperava. Lendo as revistas dos anos
1950, uma coisa me parecia bastante incomum para uma publicagéo erdética: a
quantidade de projetos arquitetdnicos, imagem de decoragao de interiores
objetos de design era maior do que a de mulheres nuas (Preciado, 2025, pp.
7-8).

Finalmente, obras como Um apartamento em Urano, composta por
cronicas escritas em aeroportos e quartos de hoteis para o jornal Liberation; Eu
sou o monstro que vos fala, conferéncia ministrada & Ecole de la Cause
Freudianne, colocando a sua suposta condicdo de monstro ou mutante como
principio de inteligibilidade de seu discurso trans para uma Academia de 3500
psicanalistas; e Dysphoria mundi, uma obra que ja inicia com um documento
com seus antecedentes médicos até o momento em que recebe o diagndstico
de disforia de género, utilizando desse diagndstico para fazer aparecer uma
brecha epistémica, ndo s6 nos discursos médico, como em todo e qualquer
sistema de representacdo politico-visual que existe numa sociedade do tipo

capitalista.
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Em suma, poderia insistir em outros exemplos e me ocupar mais
detidamente em inumeras passagens em que Preciado subscreve a si mesmo
como uma parte constitutiva de seus escritos. Contudo, o que realmente deve
ser colocado como objeto de consideragdo e de abertura para o segundo
capitulo, é que Preciado nunca se coloca como o “centro” de referéncia de seu
proprio texto. Por mais estranho que isso possa parecer a primeira vista, por
mais que tenha acabado de fazer um esforgo para justificar que parte dos seus
textos foram em alguma medida “efeitos” de suas experiéncias pessoais. Em
tese, isso nos levaria a crer que sua vida serve como um conjunto de
acontecimentos e dados empiricos que se tornam um elemento explicativo do

conteudo de suas hipoteses.

E comum pensarmos dessa maneira quando nos familiarizamos com
tantas biografias ou documentéarios cinematograficos que se esforgcam em
capturar todo o pensamento de um autor pela sua propria postura como pessoa,
entdo, sim, é perfeitamente possivel ter essa primeira impressao sobre a obra
preciadiana. Contudo, nada poderia ser mais impreciso e precario quando se
trata de “autores” (se é que ainda podemos chama-lo assim sem uma minima
reflexdo prévia sobre o que esse termo carrega e imputa forgosamente a uma
obra, pois 0 seu uso ndo seria mais do que uma mera suposi¢cao de linguagem
para os efeitos que iremos anunciar em breve) como Preciado, porque o que
estamos chamando de escrita em “primeira pessoa” ou de escrita autobiografica,
nao € nem uma separacgéo técnica que ja esta pressuposta de antemé&o, nem
uma técnica ou tentativa de separacao das proprias fronteiras entre a ficgdo e o
real, mito e logos, vida e teoria, pratica e resultado, em suma, da dimensao
aporética entre bios e graphein; mas sim, uma coabitagdo e uma negociacao
desconstrutiva (e profundamente perturbadora) “entre” esses binarios.

Por isso, a escrita em “primeira pessoa” que opera, conforme extraido
de um apud de Carla Rodrigues em Mulher, verdade, indecidibilidade (2008); em
que parte através do que Monica Cragnolini, em seu Temblores del pensar:
Nietzsche, Blanchot, Derrida, exemplifica ser a logica desconstrutiva do nem,

nem:

O pensamento do nem, nem assusta, ja que nos coloca nesse lugar (nao-lugar) in-
discernivel, in-identificavel do “entre”. Diante da metafisica opositiva, caracterizada
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pelo binarismo, o pensamento da desconstru¢do se colocou no entre das
oposicdes: nem verdade nem falsidade, nem presengca nem auséncia, se nao
“entre”. O “entre” esta apontando para um &mbito de oscilagdo do pensamento, e
Derrida previne para a comodidade metodolégica de converté-lo num novo lugar do
pensamento, ou num recurso que assente bases para o pensamento (Cragnolini
apud Rodrigues, 2008, pp. 102-103, ligeiramente modificado por mim).

Enxertando a citagdo de Cragnolini, Carla Rodrigues afirma que a légica
desconstrutiva do nem, nem é uma maneira de demonstrar a auséncia de bases
soélidas para o pensamento, abracando a prépria indecidibilidade ou a falta de um
suporte prévio ou certeza para toda e qualquer decisdo que tomamos ao estar
entre duas oposicoes. Neste sentido, a “tarefa da desconstrugao”, como nomeia
a proépria Carla Rodrigues, seria 0 mesmo que tomar decisdes as cegas ou mesmo
movendo-se sob um chao inteiramente movedigo, “sem nunca nos dar o conforto
de uma base solida” (Rodrigues, 2008, p. 101).

Se seguirmos os rastros de Carla Rodrigues, poderiamos igualmente
dizer que Preciado assume para si a mesma “tarefa da desconstru¢ao”, pois
admite a impossibilidade de sobreposi¢ao total entre bios e graphein, e mesmo
da “biografia como escrita (transitiva) da vida” (Preciado, 2020, p. 57), como
defende em seu comentario a biografia de Derrida, escrita por Benoit Peeters.
Segundo Preciado, a biografia de Benoit Peeters ndo sé se esfor¢ga em trazer
um retrato meramente descritivo e polémico da biografia de Derrida, como
sugere que a biografia de Peeters poderia ser submetida a um exercicio
desconstrutivo, desmascarando-a como um autorretrato do préprio Peeters.
Neste sentido, mais do que uma biografia de Derrida ou sobre Jacques Derrida,
trata-se-ia antes de uma autobiografia de Benoit Peeters e sua relagdo com
Derrida. Apesar de ser possivel identificar uma ma vontade de Preciado para
com a biografia e as notas escritas por Peeters, ndo podemos nos confundir:
Preciado em momento algum esta dizendo que o trabalho biografico de Peeters
nao tenha algum grau de consisténcia. O que Preciado esta nos dizendo € que
por mais que os esforcos de Peeters fossem de reconstruir momentos da vida
Derrida, a biografia ainda € um texto e como tal, ndo apenas ¢€ interpretavel,
como é€ irredutivel a uma captura plena pelo leitor, entdo sempre havera um
rastro da leitura de Peeters donde este fala de Derrida. Neste sentido, Preciado

nao esta simplesmente dispensando o recurso a biografia ou elementos
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autobiograficos como recurso material, mas estda nos lembrando da
impossibilidade de captura de uma vida, justamente porque ela é desde sempre
um texto. E justamente pelo fato de que a biografia é uma tarefa impossivel, no
sentido mais forte do termo, é que Peeters em seu intento de biografo, esta o
tempo todo falando de si e sua recepc¢ao da vida de Derrida.
Em contraposigcado, Preciado compreende que a biografia de Mathieu
Lindon, O que amar quer dizer, ela sim, admite a impossibilidade da biografia,
entendendo “a escrita como tecnologia da subjetividade, como uma pratica
performativa de produgao da vida”. Neste caso, para Preciado, Lindon pensa a
si mesmo como “uma fisiologia total na qual o texto e o corpo funcionam sempre
como orgaos vitais, porque Lindon nao fala sé de Foucault, mas da perspectiva
de quem frequentou o apartamento de Foucault, a perspectiva que a ele foi
possivel acessa-lo. O apartamento em que Michel Foucault morou no numero
295 da rue de Vaugirard, entre os parques André-Citroén e Georges Brassens.
E se a biografia-autobiografica de Peeters procura fazer de Derrida uma tipologia
da “vida-dupla” de um cidaddo médio-burgués na Franga, um imigrante argelino
que vive dividido entre a monotonia do casamento e o acumulo de trabalhos e
viagens no contexto universitario, as vezes, até conseguindo escapar com um
pouco de sorte; Lindon escreve como se fosse o filho de Michel Foucault.
Portanto, do mesmo modo que Preciado nos convida a submeter a biografia
de Benoit Peeters a um exercicio desconstrutivo que a confunda com um
autorretrato do proprio biégrafo, Peeters, talvez possamos submeter o comentario
de Preciado sobre a biografia de Mathieu Lindon ao ponto de verté-la em um
autorretrato das obras de Preciado como um filho de quem ele incorporou em sua
leitura, porque Preciado diz ser “o leitor cujo corpo se converte em livros”, isto &,
‘como uma fisiologia total na qual o texto e o corpo funcionam sempre como
orgaos vitais”, buscando interpretar estes autores da perspectiva viva e doada que
teve acesso, ndo havendo necessidade alguma de ter vivido com alguns destes,
por mais que conhecesse Derrida, como foi o caso de Lindon com Foucault. Por
isso, Preciado nao prefere a biografia de Lindon por um simples “empirismo” ou
de ser alguém que conhece Foucault intimamente, mas, porque, Lindon, mesmo
sendo amigo ou quase-filho de Foucault, s6 consegue falar dele na perspectiva
que Foucault Ihe chegava como tal, porque Foucault mesmo em carne e 0sso

ainda era um texto a ser interpretado.
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Neste sentido, Roland Barthes ganha destaque nesta sessao justamente
por promover um deslocamento da nogao de “autor” como um sujeito constituinte
do conjunto de sua obra, para inseri-lo numa experiéncia com-signada de leitura.
Pois, nenhuma leitura se faz livre de certas restricdes e referéncias prévias, por
isso, trata-se uma experiéncia que se vivencia sempre em conjunto de outros
signos, portanto, de outras assinaturas. Neste sentido, se € possivel remeter a
autoria de uma obra a algo como um “autor” (e com Barthes, somos obrigados a
escrever “autor” entre aspas por se tratar de uma palavra carregada
semanticamente de uma posi¢cao subjacente a qualquer “feito”), antes de tudo, é
porque se € sempre autuado por signos que excedem o proprio discurso
intencional de um sujeito. Portanto, ndo € tanto o trabalho de Barthes que inspira
Preciado, porque, pouquissimas vezes o nome de Barthes foi mencionado nas
obras de Preciado. O que nos leva a propor esta reflexao, € a maneira como
Preciado produz um efeito semelhante ao leitor (scriptor) barthesiano. O leitor
barthesiano € aquele cujo sentido esta marcado por uma dimensao de confronto

com o texto.

2.8.1 A morte do autor (é) o comec¢o da escritura

Se compararmos ao famoso ensaio sobre “A morte do autor” (2004),
Barthes ja alertava que a morte do autor ndo acarreta somente na “morte” do “Autor”
enquanto o “Sujeito” de sua prépria “obra”. Publicado em 1968, o ensaio de Roland
Barthes entende por “morte do autor” 0o modo como a concepg¢ao moderna de autor
tem perdido a sua unanimidade desde entdo. Durante muito tempo, costumava-se
acreditar que bastava interpretar uma obra apenas se atentando ao seu “sentido
original”, da maneira mais proxima de como o seu “autor” a teria legado, como se
0 sentido ja tivesse sido dado por completo pelo “autor” e 0 mesmo fosse ciente
das operacoes heterogéneas de sua escrita. Na mesma dire¢ao, Barthes aponta o
que propriamente se poderia extrair acerca desse acontecimento post-mortem. Em
outras palavras, para Barthes, a “morte do autor’, € muito mais que um
acontecimento marcado pelo abandono da crengca de que uma obra deve ser

interpretada como as intengdes subjetivas de seu autor.
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Segundo Barthes, é preciso reconhecer o acontecimento da “morte do
autor” como um acontecimento estruturante dentre tantos outros, porque é a
expressao mais latente de uma época, de certa maneira, partindo do mesmo
caminho que os esforgos decisivos de Da gramatologia (Derrida, 1967, p. 16,
traducao nossa). Trata-se, antes de tudo, de um modo de reconsiderar o lugar
comum do /eitor no pensamento contemporaneo: uma abertura irredutivel a
escritura, ndo mais ao livro como unidade indiferenciado de significados. Portanto,
a consideragao mais radical que se deve fazer a partir deste ensaio de Roland
Barthes é que, antes de se colocar a propria questdo do que € um autor ou a quem
devemos atribuir a autoria de uma obra, acima de tudo, € necessario levar em
consideragao uma dimensao ainda mais ampla e constitutiva da linguagem: “a
necessidade de se colocar a propria linguagem no lugar daquele que era até entéo

considerado seu proprietario” (Barthes, 2004, p. 59).

O que significa, na pratica, se desfazer de uma certa concepgao histérico-
metafisica do “humano” como baliza, centro de referéncia, ponto de origem, autor,
causa, espelho, presencga ou “sujeito” da linguagem, que exerce tais e tais fungbes
predicativas aos enunciados linguisticos; para passar a considera-lo como um
simples efeito linguistico de um conjunto de enunciados, emergente nos atos de
enunciacgao. Desta forma, pode-se dizer que o] ‘homem”
como sujeito da linguagem ¢é, sem duvidas, uma concepgéo historico-
metafisica, porque é (1) historicamente datada nas irrupgdes da modernidade e (2)
simultaneamente carrega consigo uma pretensao metafisica de determinar, de uma
vez por todas, o sentido ultimo de qualquer obra através da “pessoa humana” do

autor.

O autor é uma personagem moderna, produzida sem duvida
por nossa sociedade na medida em que, ao sair da ldade
Média, com o empirismo inglés, o racionalismo francés e a fé
pessoal da Reforma, ela descobriu o prestigio do individuo ou,
como se diz mais nobremente, da “pessoa humana”. Entéo é
l6gico que, em matéria de literatura, seja o positivismo, resumo
e ponto de chegada da ideologia capitalista, que tenha
concedido a maior importancia a “pessoa” do autor. O autor
ainda reina nos manuais de histéria literaria, nas biografias de
escritores, nas entrevistas dos periddicos e na prépria
consciéncia dos literatos, ciosos por juntar, gragas ao diario
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intimo, a pessoa e a obra; a imagem da literatura que se pode
encontrar na cultura corrente esta tiranicamente centralizada
no autor, sua pessoa, sua histéria, seus gostos, suas paixdes;
a critica consiste ainda, o mais das vezes, em dizer que a obra
de Baudelaire, a da Van Gogh ¢é a loucura, a de Tchaikovsky é
0 se vicio: a explicacado da obra é sempre buscada do lado de
quem a produziu, como se, através da alegoria mais ou menos
transparente da ficcdo, fosse sempre afinal a voz de uma s6 e
mesma pessoa, o autor, a revelar a sua “confidéncia” (Barthes,
2004, p. 58).

Segundo Barthes, portanto, o “sujeito” ndo deve mais ser considerado o
proprietario da linguagem, porque a linguagem nao é o reflexo de uma vontade livre
ou da mera consciéncia subjetiva de um individuo. A linguagem é, na verdade, um
sistema de significagbes que operam independentemente do sujeito que as
enuncia. Na prépria estruturagao da linguagem, existem elementos que nao séo de
conhecimento prévio de seus usuarios. O que torna a comunicagdo uma pratica
an6nima. Os “signos” transmitidos pela linguagem sdo sempre impessoais e
precedem qualquer sorte de intencionalidade “humana” - é o que Barthes ira
chamar de “impessoalidade prévia”. Os “signos”, enquanto “unidades” de
significado, sdo construidos socialmente e se inserem em um jogo de significados
que precede qualquer forma de individualidade. Isso significa que, quando alguém
se comunica, nao esta apenas expressando suas proprias ideias ou sentimentos,
mas esta utilizando um conjunto de signos que carregam consigo “significados” e
conotagdes estabelecidas dentro de um contexto cultural e histérico (Barthes, 2004,
p. 64). Assim, a comunicagao ndo é apenas uma expressao pessoal, mas, acima
de tudo, uma interagdo com um sistema de significagdo compartilhado e impessoal.

Embora o “eu” seja o agente que fala e que expressa suas “intengdes”,
ele esta sempre imerso em um sistema de signos que o precede e o coaduna.
Isso significa que, enquanto o individuo pode ter a sensagdo de estar se
expressando de maneira unica, sua fala esta, na verdade, impregnada de
“significados” compartilhados e culturais. O que “nés” chamamos de “eu” nao
representa uma pessoa empirica em sua plenitude, mas um efeito da propria
linguagem em um dado contexto de sua enunciag&o. Neste sentido, em que mais
se poderia reconhecer a figura do autor ou a autoria de uma obra, senao,

enquanto um veiculo da prépria linguagem, isto é, o autor € nada mais que um
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sujeito da enunciagao e menos um sujeito de enunciagéo. Para Barthes, o autor,
portanto, nunca mais € do que aquele que escreve (Barthes, 2004, p. 60).
Por esse motivo, a radicalidade do ensaio de Roland Barthes nos
conduz a um panorama cerrado de uma dada época, uma época que, como diz
Derrida, deve terminar, no qual o significado das coisas se revela pelo jogo de
diferengas entre os signos e nunca se esgota em uma unica forma de
apreensao/objetivacdo. Tal como o “eu” € moldado por contextos linguisticos e
culturais, as interpretagdes que atribuimos aos textos e as experiéncias sao
igualmente suscetiveis as contingéncias dos contextos em que emergem. Esse
espagcamento nos leva a postular que o “significado” de um texto esta em
constante negociagéo social, destituido de um sentido fixo e permanente. Cada
contexto, sendo unico e ndo determinavel a priori, abre um espago para um
constante adiamento (espagcamento) que nao apenas enriguecem nOSSO
entendimento, mas também subvertem a ideia de uma verdade singular. Assim,
tanto a enunciag&o do sujeito quanto a interpretagcao da obra se inserem em um
intricado jogo de significagdes, onde a pluralidade e a intertextualidade se
tornam fundamentais para a construcdo do sentido, revelando a complexidade
das relagbes humanas e linguisticas.
Teriamos chegado, enfim, em um momento da nossa histéria em que
o significado das coisas nunca se esgota em uma unica forma de interpretagéo ou
de atribuigdo de sentido. E justamente por ndo se esgotar em uma unica forma de
interpretacéo, o significado e as formas de se atribuir sentido as coisas, estéao
sujeitas aos contextos aos quais nos inserimos. Por consequéncia, ndao ha
nenhuma garantia de sentido fixo, muito menos, um sentido que nado seja
dependente de algum contexto, um contexto que nunca é determinado de antemao.
Deixar de acreditar que uma “obra” € um mero predicado de um “autor”,
ainda ndo seria o suficiente para compreendermos verdadeiramente este
acontecimento da “morte do autor”, segundo Barthes. A morte do Autor € muito
mais do que simplesmente abandonar a crenca de que a obra € uma mera
representacdo de uma pessoa, ou de um individuo, um “eu”, de um escritor que
conta a sua histéria de vida, que conta uma narrativa a partir de seus sonhos e
fracassos pessoais, expressa os seus gostos e interesses intimos, compartilha com
o leitor as suas proprias paixdes, em resumo, a obra como representacido de uma

pessoa humana, da propria “pessoa do autor”, diria Barthes (2004, p. 58). Essa

74



seria apenas a superficie do acontecimento da “morte do autor”, pois haveria um
custo ainda maior a se pagar com este sacrificio, porque nenhuma morte deixa de
ter o seu devido custo, € justamente porque a escritura passa pelos confins da
morte.

Por mais que deixassemos de acreditar que a obra de Baudelaire €,
na verdade; o fracasso da pessoa de Charles Baudelaire; de acreditar que as obras
de Van Gogh, Antonin Artaud, Raymond Roussel se reduzem aos seus transtornos
mentais; que as composigdes musicais de Tchaikovsky sdo apenas o reflexo dos
seus vicios em bebida alcodlica; de acreditar que Foucault ndo teria escrito a
Histéria da sexualidade, se ele nao tivesse sido um homossexual no contexto
francés da “liberagdo sexual’, o que teria Ihe dado permiss&o para interrogar os
discursos de normalizacdo do “sexo” sem sofrer qualquer tipo de censura ou
punicdo; em suma, mesmo se aceitarmos que uma obra nao se reduz ao proprio
autor, para Barthes, ainda ndo teriamos compreendido verdadeiramente os efeitos
reais da “morte do autor”. Segundo Barthes, um dos principais efeitos que a “morte
do autor” nos proporciona como um acontecimento, é justamente o nascimento do
leitor: “o nascimento do leitor deve pagar-se com a morte do Autor” (Barthes, p. 64).

Por isso, a “morte do autor” ndo seria apenas uma forma de separar o
“autor” do significado de sua “obra”, na qual nés ndo precisamos mais compreender
uma obra como um epifendmeno de seu autor e com isso, nos apegarmos ao
significado mesmo da obra, como se ela pudesse por si mesma se “estar-de-pé
como erecao metaférica na obra escrita” que Artaud tanto quer destruir, como
Mayara Dionizio mostra contra-assinando Derrida na critica a interpretagcéo dualista
de Blanchot, em seu Antonin Artaud: O instante intermitente (Dionizio, 2020, p. 83).
O custo a se pagar com a morte do Autor € o desaparecimento de qualquer garantia
de que uma “obra” tenha um significado ultimo ou sequer possa existir uma “obra”
destituida de uma escritura encarnada e interpretavel pelo outro. Abandona-se a
crenca de que o autor exerce uma autoridade sobre a sua obra, da mesma forma
que um pai exerce autoridade sobre o seu filho (Barthes, p. 61), como também se
abandona a pretensdo de que uma “obra” tenha algo escondido em seu bojo. Se
antes o leitor ocupava uma posicdo meramente receptiva, lhe restando apenas a
funcdo de “decifrar’ as “leis” que ja estdo postas pelo autor; agora, ndo ha mais
nada a ser “decifrado”, e sim, “tudo esta para ser deslindado" (Barthes, p. 63). E se

tudo esta para ser deslindado, significa que uma obra estara sempre aberta para
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ser esmiugada, pois jamais havera um esgotamento de sentido para o leitor,
justamente pela alteridade irrenunciavel da escritura. Por isso, ndo se trata de uma
separacgao dualista entre “autor” e “obra”, porque aqui o “autor” ndo foi separado de
sua “obra”, mas dissolvido, diluido, destituido num espac¢o de dimensdes multiplas,
das quais o autor € um mero efeito de superficie, € aquilo que emerge sob uma

cadeia de remessas textuais.

2.8.2 O comeco da escritura (é) o contra-assinar

Por fim, nesta separagao dualista que se tenta fazer entre “autor” e “obra”, o
gue ainda esta em jogo € a figura do autor, ainda que se insista em deixar de lado a
sua existéncia como pessoa. Pois, é como se o autor tivesse deixado algo em sua
obra que ele mesmo nao teve a completa clareza, competéncia, disposicdo ou
coeréncia com a sua propria produgao, entdo, os seus intérpretes se encarregaram
de dar o devido cuidado e preservar o “significado” que o autor teria deixado. Neste
sentido, € como se a obra fosse uma “crianca” que foi desamparada de seu pai, quer
dizer, de seu autor. Por conseguinte, o leitor seria aquele que tenta acolher essa
“crianca” aos seus proprios caprichos. Neste tipo de dualismo, ainda se busca
preservar o “significado” de uma “obra”, deixado por alguém que deixou algo a ser
decodificado em sua pureza. Esse tipo de confusdo néo é algo que o texto de Barthes
nos concederia fazer, mas sim € um epifendbmeno daquilo que Barthes mesmo ja
estaria criticando: a ideia de uma leitura que nao implique um confronto entre a vida e
a morte com o texto. Por tal motivo, Geoffrey Bennington em seu Derridabase, no
verbete sobre “A assinatura”, ira nos convocar a pensar a leitura como um jogo de

assinaturas (e contra-assinaturas, acrescento-lhe):

Deve-se entdo repensar a leitura como uma relacéao de
assinatura e de contra-assinatura, o que permite pensar
no que um texto permanece essencialmente aberto ao
outro (a leitura). A assinatura do texto reclama a contra-
assinatura: vé-se melhor, agora, que a contra-
assinatura que ela reclama ¢é essencialmente a
contra-assinatura do outro, ainda que seja eu mesmo.
E se voltarmos ao comego da demonstracao,
verificaremos, verificaremos, mais uma vez, a alteridade
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que, s6 ela, permite a constituicdo de alguma coisa
como um sujeito. O que era pensado mais acima como
uma leitura que acompanhava toda escritura, e até
mesmo precedia, “soprava-a”, pensa-se agora como um
jogo de assinaturas se contra-assinando, e, logo, se
engajando mutuamente (Bennington; Derrida, 1996, p.
117).

Assim, a propria existéncia do texto (a assinatura do autor) depende da
leitura (a contra-assinatura do leitor) para se realizar plenamente. Esse ato revela que
a identidade de um texto e a do leitor n&o sdo autossuficientes; elas se formam na
relagdo com o outro. Bennington usa essa imagem para mostrar que o “eu” (leitor) s6
pode se constituir como sujeito em sua interagcdo com o “outro” (o texto). A prdpria
ideia de “assinatura” do é paradoxal: para ser uma assinatura, ela precisa ser Unica e
irrepetivel (ligada a um individuo), mas para ser lida e reconhecida, precisa ser capaz
de ser repetida por outros (sua forma e tragcos devem ser reconheciveis). A assinatura
do autor ja carrega em si essa tensao, a leitura, como uma “contra-assinatura”, € o ato
que realiza e atesta a escritura do texto. O leitor, ao interpretar e se engajar com o
texto, demonstra que a assinatura do autor €, de fato, uma marca iteravel: por ser
repetivel, deve ser capaz de funcionar fora de seu contexto de origem. O "eu te amo"
de uma carta so6 pode ser lido e compreendido se for capaz de se separar do momento
exato em que foi escrito e do estado de espirito de seu autor. A contra-assinatura é a
prova de que o texto pode funcionar na auséncia, ou ainda, na morte de seu autor e
que ele &, por natureza, aberto a multiplas reiteragdes e interpretagdes. Sem a contra-
assinatura do leitor, a assinatura do autor permanece em suspensao, como um traco
que ainda nao foi ativado. O nascimento do leitor é antes de mais nada o comeco da

escritura.

3 ASSINATURA E CONTRA-ASSINATURA EM PRECIADO

Depois de finalizarmos o primo capitulo com a ideia de “morte do autor”,
tendo Roland Barthes como interlocutor, possibilitando dissolver a nogao de
“autoria” em escritura, mais precisamente na escritura derridiana, seguirei o

capitulo chamando atencdo para um misterioso trecho da introducdo de Um



apartamento em Urano: “Até dezembro de 2015, [as crbnicas] sdo assinadas por
Beatriz, a excecdo daquela que assinei, provisoria e brevemente, como Beatriz
Marcos. A partir de janeiro de 2016, € Paul B. quem assina”. Meu ponto de
partida é demonstrar como essa passagem, em sua especificidade, influenciou
retroativamente a maneira pela qual os seis livros de Preciado foram
metodologicamente destrinchados e organizados nos capitulos que se seguiram,
mas também como é perfeitamente possivel seguir esta leitura para outros fins.

Nota-se que a leitura dos livros de “Beatriz” Preciado, especialmente no
que tange a sua autodenominada “atividade intelectual como Iésbica”, como
expresso em seu Manifesto contrassexual, recebem uma dupla implicacao
através da lente “trans” de “Paul B.” Preciado. Por um lado, esses escritos se
tornam como que preludios ou até mesmo as proprias condicbes de
possibilidade para a emergéncia de sua subjetivagao trans. Por outro lado,
contudo, € como se a propria existéncia de "Beatriz" como um signo proéprio e
autébnomo (seja como mulher, seja como lésbica) tivesse sido, em certa medida,
produzida e solidificada a posteriori pelo surgimento de "Paul B." Eis uma
indecidibilidade.

O livro Um apartamento em Urano, onde o trecho em questao esta
localizado, consiste em um compilado de mais de 57 crénicas. Essas crénicas
foram publicadas originalmente por Preciado "no jornal francés Libération e em
outras midias europeias entre 2010 e os primeiros meses de 2018", conforme o
proprio autor. E crucial destacar que os temas abordados nas crénicas variam
significativamente, o que impede a construgdo de uma cronologia linear, uma
continuidade permanente ou uma causalidade prévia entre elas, mesmo que
muitas tenham sido publicadas em intervalos curtos. Adicionalmente, cada
cronica finaliza com a indicagao da data de sua publicagao original. Esse padrao
de organizagdo resulta em um verdadeiro diario, o qual Preciado,
significativamente, afirma ter sido escrito por dois autores (ou mais), sendo “Paul
B.” o ultimo a assinar.

Em seguida, discuto a referéncia de Preciado ao seu antigo nome,
“Beatriz” Preciado, com o qual assinou obras fundamentais como Manifesto
contrassexual (2000), Texto Junkie (2008) e Pornotopia (2010). Em seguida,
chamo a atengdo para a deliberada escolha de Preciado em preservar a

assinatura “Beatriz’ nas cronicas escritas entre meados de 2010 e dezembro de
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2015 — uma decisao que se estende até mesmo a cronica “Marcos Forever”, na
qual Preciado afirma ter assinado provisoriamente como “Beatriz Marcos”.
Contudo, ao mesmo tempo, busco salientar a descontinuidade indicada por
Preciado na autoria das crénicas publicadas “a partir de janeiro de 20167,
quando, segundo suas préprias palavras, “¢ Paul B. quem assina”, como

também é quem publicou o livro.

3.1 Duas (ou mais) assinaturas

Deste modo, a partir e além deste excerto de Um apartamento em Urano,
defendo a hipétese de que o préprio Preciado nos oferece condigdes estruturais
para reconhecer a existéncia de duas assinaturas simultdneas quase-
autdbnomas no conjunto de suas obras: uma enquanto “Beatriz’ e outra como
“Paul B. Preciado”. Essas assinaturas (talvez melhor denominadas “quase-duas-
assinaturas”) distinguem-se primordialmente pelo nome préprio. Digo “quase-
autbnomas” porque, embora ambas preservem tipograficamente o mesmo
patronimico (“Preciado”) — um trago visual em comum que as conecta —, ha um
fator menos o6bvio a considerar. Meu objetivo € demonstrar que essas
assinaturas nédo sao autbnomas a ponto de sugerir a existéncia de dois autores
dispares ou “dois Preciados”. Portanto, questiono se Preciado ndo nos fornece
as condigbes para observar um constante jogo de remessas e diferengas
semioldgicas (ambas se constituem pelas diferengas que uma guarda da outra)
entre as assinaturas “Beatriz” e “Paul B.”, analogo ao que Derrida intitulou como
0 jogo da différance. Contudo, antes de apresentar propriamente o jogo da
différance, terei de fazer uma breve reconstrugdo argumentativa da
“‘desconstrugéao do signo” apenas para fins metodologicos, que, como Geoffrey
Bennington nos lembra no Derridabase (1996): “Derrida comega pelo signo na
ordem dos seus trabalhos publicados, ele afirma desde o comego que o signo
esta no comeco. O que implicara muito rapidamente que nao existe mais
comego, nem coisa, nem signo” (p. 26).

E crucial notar que essa leitura do jogo de remessas pode ser vista

tanto como interna quanto externa ao texto preciadiano. Ha uma internidade no
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uso da lente derridiana, pois constatamos que o escrito de Preciado oferece a
economia necessaria para que se observem as fissuras, as transformacoes e as
complexidades de sua autoria, de modo que se pode ler essa dinamica tanto a
partir de Preciado quanto de Derrida. Contudo, essa leitura € também externa,
pois a alusao ao jogo da différance nao esta suficientemente explicita ou dada
no texto de Preciado; é preciso devolver-lhe (como que pagando uma divida)
uma camada adicional de leitura. Pode-se defender tanto que haveria uma
espécie de referéncia latente ao jogo da différance nas estruturas internas do
texto de Preciado, tornando dificil diferenciar de modo convincente o que € uma
propriedade inerente ao texto e o que é o resultado da nossa propria leitura ja
como escrita, como vai dizer a ilustre Fernanda Bernardo em “O dom do texto:

A leitura como escrita”:

Ler é assim contra-assinar o «texto»: endividado diante do «texto» o
leitor sonha, isto &, deseja- desejo que giza a sua possibilidade na
impossibilidade radical da sua realizagdo- saldar esta divida com a sua
(im)propria inscricdo no texto, isto é, através da singularidade, da
idiomaticidade de uma escrita, ou seja, de uma contra-assinatura como
repeticdo insistente e tendencialmente infinita do outro: «la lutte au corps
a corps avec I'impossible, avec quelque chose qui dans le propre, dans
la structure méme du propre, ne se produit qu’a passer dans son autre,
a se mettre em abyme, a s’inverser, a se contaminar, a se diviser. Et que
la est la grande affaire de la signature (Bernardo, 1992, p. 181).

Ou seja, o leitor se sente "endividado" com o texto porque ele, o texto, o
provoca, o desafia, o mobiliza a pensar e a reagir. Esse endividamento gera um
"desejo" profundo: o desejo de ir além da mera exegese, de deixar uma marca, uma
impressao prépria no texto. Aqui, a ideia central € paradoxal. O desejo de "saldar a
divida" com o texto, de se inscrever nele, é algo que se molda na sua impossibilidade
radical de realizagao. Isso significa que, por mais
que o leitor tente imprimir sua marca, ele nunca podera dominar completamente
o texto ou torna-lo sua propriedade exclusiva. A inscricdo do leitor, neste sentido,
acontece através de sua “singularidade” e “idiomaticidade”, ou seja, através da

maneira unica e pessoal como ele compreende, interpreta e reage ao texto, do mesmo
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modo que Fernanda Bernardo diz que se configura o outro como texto. Essa “contra-
assinatura” é, portanto, uma reiteracado, uma “repeticéo insistente e tendencialmente
infinita do outro” — o outro sendo o texto original, outro totalmente outro. E como se o
leitor, ao mesmo tempo em que tenta afirmar (dizendo “sim, sim” ao texto) sua
singularidade endividada, estivesse constantemente dialogando e se referindo ao que
ja esta ali, mas que nao aquilo que jaz em sua totalidade porque o texto permanece
irredutivel.

A citacdo em francés de Jacques Derrida (“la lutte au corps a corps avec
'impossible, avec quelque chose qui dans le propre, dans la structure méme du
propre, ne se produit qu’a passer dans son autre, a se mettre em abyme, a s’inverser,
a se contaminer, a se diviser. Et que |a est la grande affaire de la signature”) arremata
essa ideia. Ela descreve a leitura/escrita como uma “luta corpo a corpo com o
impossivel”. O “proprio” (aquilo que é singular, auténtico do leitor) s6 se manifesta ao
se confrontar com o “outro” (o texto). Nesse confronto, o préprio se “coloca em abismo”
(refletindo-se infinitamente), se “inverte”, se “contamina” e se “divide”. Ou seja, ao
interagir com o texto, a identidade do leitor também é transformada, questionada e até
mesmo desestabilizada. A “grande questdo da assinatura” (la grande affaire de la
signature) reside exatamente nessa capacidade de deixar uma marca, uma
responsabilidade e uma singularidade que, paradoxalmente, s6 se estabelecem na
relagdo com o outro e na compreensao de sua préopria incompletude.

Por isso, diferentemente do diagnostico geral de Peter Sloterdijk em Derrida,
um egipicio (2004), ndo se pode afirmar categoricamente que na era da chamada
“analise do discurso” autores como Derrida, apesar de terem contribuicdes singulares
em seu espolio, “criaram o habito de ndo mais falar nem escrever em causa proépria,
mas de o fazer a propédsito de outros autores que falaram ou escreveram a respeito”,
porque a desconstrugao derridiana nos leva estrategicamente a perceber de que nao
ha nenhum discurso suposto em “causa propria” que nao seja o tempo todo precedido
pelo rastro do outro. O mesmo se da com Preciado: a questdo, portanto, € muito
menos forjar para si um discurso autoral com um vocabulario esotérico e um anseio
pessoal de primazia epistémica em relacdo aos outros, do que reconhecer na propria
interioridade de um discurso os seus “excessos”, “fissuras”, “margens”, “exteriores”,
pois estes elementos € que sao verdadeiramente capazes de fazer aparecer uma
outra leitura na superficie estruturada do texto: o outro que habita a “mesmidade” do

texto.
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Se um filésofo tao perspicaz como Sloterdijk, mesmo lendo Derrida, insiste
tanto que “o direto foi totalmente posto fora de circulagao”, € porque nao se deteve
suficientemente nos escritos de Derrida, isto €, nas condi¢des que o texto poderia lhe
abrir, para que pudesse presumir que a simples razdo do outro nos acompanhar em
qualquer gesto autoral que seja, ja nos convida a uma pratica autoral completamente
distinta daquela que ele, Sloterdijk, tanto lamentou nostalgicamente ter sido posta fora
de circulagao, porque o préprio Sloterdijk parece nao ter deixado o texto derridiano Ihe
despossuir minimamente de suas pretensdes logocéntricas. Uma pratica que néo
apenas nos leva a reconhecer o tempo todo o que existe do outro em nds, mas
também o que desse outro me possibilita excedé-lo e abrir-lhe a uma outra leitura que
desde sempre habitou a estrutura dele mesmo, mas que, por razdes estruturais da
economia geral do seu texto, esteve recalcada em detrimento de elementos
aparentemente mais hegemonicos. Deste modo, ndo € uma simples “transgressao”
ou “superacao” do texto, porque essa outra leitura que a desconstrucao faz aparecer
s6 se faz possivel até onde é que o texto (inter)dita as suas regras e limites
subjacentes, mas, € aquilo que este fechamento, abriga desde ja o outro que recalca.

Para isso, considero fundamental recorrermos ao conjunto das obras
preciadianas para compreender como cada uma destas assinaturas foram produzidas
e contextualizadas em seus livros. Nao obstante, deve-se prestar atencao nas
palavras seguintes. Preciado ndo apenas diz que a sua assinatura “Beatriz” foi
desfeita, mas que foi finalmente reconstruida por uma “plenitude de atos politicos”, o
que justifica Preciado deixar de utilizar a sua antiga assinatura ndo s6 em trechos
como Um apartamento em Urano, como também em obras como Eu sou o monstro
que vos fala e Dysphoria mundi. Mas, ao invés de suprimi-la e simplismente considerar
que todas as crbnicas de Um apartamento em Urano teriam sido assinadas pelo
mesmo nome com o qual publica o livro, ou até mesmo ignorar a distingdo entre o
“nome préprio” (p. 288) e o “nome que assina”, Preciado escolheu manter a sua antiga
assinatura como um “testemunho da travessia”. Portanto, devolvendo-lhe uma leitura,
procuro fazer do simples gesto preciadiano, na introdugdo de Um apartamento em
Urano, uma alternativa para analisar as diferengas e nuances entre as assinaturas de
“Beatriz” e “Paul B.” Preciado em todas as seis obras preciadianas. Minha chave de
leitura para esta pesquisa, como deixarei claro ja neste primeiro capitulo, comega com
a analise das diferengas e sutilezas entre as duas assinaturas (“Beatriz” e “Paul B.”

Preciado) preciadianas.
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Em resumo, dado que até o presente momento ndo houveram estudos que
se propuseram a pensar o jogo entre as assinaturas preciadianas, buscarei fazé-las
desde uma perspectiva derridiana e suas reverberagdes sobre a ideia de “signo”,
porque tal como o “signo”, uma assinatura remete a outras assinaturas que vao além
de uma individualidade pura. Deste modo, este capitulo, apesar de ser o “primeiro”,
em comparagao a ordem estratégica do sumario desta dissertacao, isto € — funciona
quase como um pano de fundo para os dois capitulos que se seguem, algo como um
“capitulo ultimo” ou um “capitulo derradeiro” em relacdo aos outros dois capitulos —,
também pode ser lido como um terceiro e “Ultimo capitulo”. De uma certa forma, este
capitulo € um corolario dos préximos capitulos (que buscam dar mais familiaridade ao
léxico e ao estilo preciadiano), especialmente por correlacionar e apontar em todos os
seis livro de Preciado uma mesma cadéncia que oculta “a lei de sua composicao e a
regra de seu jogo”, (Derrida, 2017, p. 8), mas, como Derrida de Fernanda Bernardo
nos lembra de como deve ser recebida a doacao de um texto, o faremos sempre |Ihe

acrescentando uma leitura.

3.2 O signo esta no comego

Com o comeco da escritura, podemos afirmar que o que existe é apenas o
jogo dos signos, a incessante cadeia de referéncias e diferengas que constitui a
propria realidade. Ao afirmar que "o signo esta no comego”, Derrida dissolve as
proprias categorias que a filosofia ocidental utilizou para se sustentar. Nao ha mais
um comeco metafisico, uma coisa em si que possa ser acessada diretamente, ou
mesmo um signo no sentido tradicional, uma vez que sua fungao de representante de
algo ausente se torna obsoleta. O que resta é a escritura, um trago que opera na
auséncia e que se desdobra em uma rede de rastros, redefinindo por completo o

campo de investigagao filosdfica:

Derrida ndo comegou exatamente no comecgo, se
considerarmos os comecos classicos. Decidido a fazer um
trabalho “a idealidade do projeto literario”, que € um objeto
inteiramente marginal para a filosofia dentro das grandes
linhas da sua tradicdo, ele se demora entorno dos
problemas do signo e do sentido para descobrir que a
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filosofia ndo escapa deles. Comecgar pelo signo € comecar
pelo secundario mesmo, é ja estar no desvio. Segundo a
l6gica da loégica (do logos), o signo é signo de alguma
coisa, ele toma lugar da coisa na sua auséncia,
representa-a, esperando a sua volta: o signo se mantém
entre dois presentes, e s6 se compreende em relagao a
prioridade da presenca desses presentes. Ora, nao
somente Derrida comega pelo signo na ordem de seus
trabalhos publicados, ele afirma, que o signo esta no
comego. O que implicara muito rapidamente que nao
existe mais nem comego, nem coisa, nem Signo
(Bennington; Derrida, 1996, p. 26).

Portanto, a proposta desta dissertagdo assente a uma estratégia de
inspiracdo derridiana, na qual utilizo as operag¢des realizadas iniciadas com a
“desconstrugao do signo” em Da Gramatologia, em especial, na se¢ao “O ser escrito”.
Derrida utiliza o exemplo do conceito de signo: “O que é o signo ?” — e conclui: “A
‘esséncia formal’ do signo pode ser determinada apenas a partir da presencga’
(Derrida, 1967, 31, traducdo nossa). Portanto, Derrida reforga: “Nao se pode contornar
esta resposta, a ndo ser que se recuse a forma mesma da questao e se comece a
pensar que O signo é esta coisa mal nomeada, a uUnica, que escapa a questao
instauradora da filosofia: ‘O que é?” (Derrida, 1967, p. 31). Portanto, Derrida reforga:
“‘Nao se pode contornar esta resposta, a ndo ser que se recuse a forma mesma da
guestao e se comece a pensar que o0 signo € esta coisa mal nomeada, a unica, que
escapa a questao instauradora da filosofia: ‘O que é€?” (Derrida, 1967, p. 31, destaques
meus). Em resumo, Derrida faz a pergunta “O que é o signo?”, pontuando que nao
haveria outra resposta possivel para essa pergunta que nao exigisse a propria
presencga de alguma “coisa”, pois o signo so pode ser “signo de”. Por exemplo: “O que

M«

€ 0 signo?”, “Bem, o signo € a representagao de alguma coisa...” “Qual coisa?” E assim
sucessivamente. Desta forma, Derrida continua a indagar se o signo nao seria aquilo
que escapa a questdo que sempre orientou a filosofia “O que €77, a questao
fundamental do “ser”. O signo “é” aquilo que nao pode simplesmente “ser”.
Paradoxalmente, o signo também nao € o que “néo é”, porque ele existe enquanto

representagcao de alguma coisa.

3.2.1 Rasuras
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Por esse motivo, Derrida opta por rasurar a palavra “é” e a palavra “coisa”,
pois elas se encontrariam numa certa indecidibilidade (ndo “€¢” uma nem outra, nem
uma e outra), ndo podendo ser utilizadas de maneira assertiva e plena (como se
costumam utiliza-las na filosofia) quando o que esta em questao é o conceito de signo.
E ainda nao satisfeito, Derrida afirma que a unica maneira de contornar essa resposta,
€ apenas recuando a questao, rasurando o conceito de signo do jogo, e assim: “se
comece a pensar que o signo é esta coisa mal nomeada, a unica, que escapa a
questdo instauradora da filosofia: “O que é7”. Se o signo escapa a questédo
instauradora da filosofia, € justamente porque ndo se pode simplesmente dizer que
ele “@” outra “coisa” sendo a representacado de alguma “coisa”; mas o signo também
nao pode simplesmente “n&o ser’ uma coisa, porque ele “é” enquanto “signo de”. O
signo “é” essa “coisa” que nao se pode nomear sendo como sendo “signo de” alguma
“coisa”, é o que refere algo que estda no mundo. E, se ele é “signo de”, entao ele se
apresenta no “lugar de” alguma coisa no mundo. Consequentemente, se o signo se
apresenta no “lugar de” alguma “coisa” no mundo, € porque essa coisa mesma se faz
ausente, apenas deixou 0s seus rastros no mundo.

Essa dificuldade assinalada na prépria definicdo de “signo”, indica que
nenhuma presencga € simplesmente plena, imediata, originaria, pura ou capturavel.
Para que se possa evocar a presenga de alguma “coisa” no mundo, ha que se remeter
a apenas ao seu “signo”, porque o signo que a remete ndo se confunde com a coisa
mesma. E preciso que o signo se separe da coisa representada para se manter como
signo dessa coisa, havendo um adiamento na relagao entre “signo” e “coisa”, uma
separagao, uma distancia, uma abreviagdo, uma fronteira, uma delimitacdo — adiar
também é uma forma de delimitar. Pelo fato de haver esse adiamento entre “signo” e
“coisa”, ndo soO se constréi uma certa distancia entre um e outro, de maneira que so
se alcancgaria a determinada “coisa” quando ela é mediada pelo “signo” (portanto, sé
se tem os seus rastros), como também se estabelecem as diferengas caracteristicas
em comparagao aos outros signos. O signo de uma coisa ndo pode ser o signo de
outra coisa, porque senao seria a representag¢ao de outra coisa, e uma vez que foram
delineadas as suas fronteiras — aqui, as diferengas entre signos definem os seus
respectivos dominios e alcances. O signo deve permanecer suficientemente distinto
da coisa que ele mesmo representa, mas suficientemente associado a coisa

representada, porque a sua precisao € determinada pelas diferengas que abriga com
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outros signos: ela nunca € positiva. O signo nao existe por si e para si, mas em relagéao
aos outros signos.

Somente com essa operacéo realizada por Derrida, se indica que: (1) o signo
s6 pode ser “signo de” no momento de sua enunciagéo; (2) o signo deve adiar a sua
relacdo com uma coisa ausente no mundo, sendo apenas o0 mero representante de
seus rastros e com isso, se apresenta em seu lugar como um involucro ndo como uma
“coisa” (3) o signo “é” aquilo que se apresenta no lugar de uma “coisa” ausente, mas
também aquilo que s6 pode ser o “signo de” essa determinada coisa ausente, para
gue assim nao se confunda com outros signos e redundantemente, com outra coisa
ausente. Em outras palavras, a “desconstrugdo do signo” assinala um certo declinio
inicial da “metafisica da presenga” para Derrida. Essa operagao derridiana ilustra o
quanto a metafisica da presenga em questdo, se porta como se nao tivesse que
recorrer antes as diferencas e aos rastros para evocar a presenga; como se a
presenca nao fosse nada mais, nada menos do que um efeito em que se produz sobre
o rastro de uma auséncia. Essa rasura deixada por Derrida em “O ser escrito” € uma
das tantas operagdes realizadas pela “desconstru¢éo do signo” em Da Gramatologia,
apesar de ser uma estratégia quase-imperceptivel.

Entretanto, ndo haveria postura mais desconstrutora sendao a de se fazer
emergir elementos quase-imperceptiveis num texto, independentemente de quem se
esta lendo. Isso valeria para o proprio texto de Derrida, principalmente quando se
percebe que essa operacgdo, apesar de discreta, produz um efeito significativo na
argumentagao derridiana. Antes de tudo, é ela que assinala explicitamente a
indecidibilidade que o conceito de signo gera numa estrutura textual-hegemonica
como a da “metafisica da presenca”; essa que se vé sem saida, nem entrada,
encurralada, so lhe restando “rasurar” o signo de seu sistema de referéncia. Por isso,
farei da estratégia quase-imperceptivel de Derrida um modo de explicitar a
indecidibilidade que a antiga assinatura de Preciado produz nessa mesma metafisica
da presencga, da qual os seus vestigios continuam a reverberar mesmo sem o seu

signatario, Beatriz, mas que ainda persiste em Paul.

3.3 O signatario



Derrida, em “Assinatura, acontecimento e contexto”, fruto de uma
conferéncia pronunciada em 1971, mas que depois é publicada em Margens da
Filosofia (1972b, pp. 365-383), pensa a assinatura enquanto um vestigio que
permanece mesmo sem a presenga empirica de seu emissor (signatario).
Seguindo a cadeia da desconstrug¢ao do signo, Derrida questiona a ideia comum
de “comunicagdo” como uma transmissao clara e univoca de sentido. Derrida
interroga se essa suposigao, de que o sentido € assegurado por um contexto
prévio ou por um quadro de referéncias entre os interlocutores, realmente se
sustenta como se comunga. Geralmente, acredita-se que para identificar o
sentido de um signo, bastaria apontar o contexto que o precede, ja que nenhum
“signo” pode ser compreendido isoladamente, fora de iterabilidades
convencionais: se, em circunstancias apropriadas, pronuncio "Eu prometo
devolver-lhe isso", ha indicacbes precisas de que fiz uma promessa,
independentemente do que eu pensasse na hora ou se decida ndo cumpri-la no
futuro. Para fazer qualquer promessa, € essencial conhecer as convengdes
necessarias para proferi-la. No entanto, a capacidade do signo da promessa ser
repetido significa que ele pode ser repetido em um contexto diferente, ou mesmo
de forma citacional, em um teatro, por exemplo. Quando um ator diz "Eu
prometo...", a promessa nao tem o mesmo efeito performativo da vida dita real.
O signo "promessa" pode ser deslocado de seu contexto original, e € essa
possibilidade de deslocamento que impede qualquer contexto de ser totalmente
saturado.

Assim, o exemplo da promessa, longe de provar a estabilidade do
sentido, demonstra sua fragilidade intrinseca. A promessa funciona porque se
baseia em uma convengdo que pode ser repetida, mas € essa mesma
repetibilidade que a expde ao risco de ser citada, “desviada” ou lida em um
contexto inesperado. A promessa, portanto, € um ato de comunicacao que, para
ser possivel, deve ser sempre, em esséncia, impossivel. Ou seja, a promessa
s6 funciona porque ela pode ser repetida, citada e reconhecida como parte de
um cédigo inteligivel. Mas essa mesma capacidade de repeticdo abre a porta
para a sua abertura, pois a impossibilidade aqui ndo significa que a promessa
nao pode acontecer, e sim que ela ndo pode acontecer de forma "pura" ou
"segura", ou seja, como um ato de comunicagao totalmente garantido: ha sempre

de acrescentar mais e mais cadeias de signos para que se possa continuar
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mantendo a “promessa” enquanto promessa. Cada nova promessa € um ato de
reforco retroativo, para as promessas anteriores, e para frente, para as
promessas futuras. E por isso que a promessa nunca é um ato isolado e
autossuficiente. Para que a promessa "funcione", € necessario um trabalho
constante de reiteragcdo e de manutencdo. A promessa €, portanto, um ato de
linguagem que, para ser possivel, exige de nés um engajamento infinito pela sua
im-possibilidade mesma de fechamento enquanto signo. A assinatura do texto,
Oou a promessa, parece vir antes da contra-assinatura do leitor ou do

cumprimento.

3.4 A contra-assinatura (do outro) (é) o contra-assinar a assinatura (do outro)

No entanto, a assinatura s6 se torna inteligivel como tal de forma
retroativa, ou seja, apos a contra-assinatura. A promessa sO se torna uma
promessa, de fato, quando € mantida (contra-assinada). O passado (a
assinatura) é constituido pelo futuro (a contra-assinatura). A contra-assinatura é
uma resposta ao apelo do texto. Essa resposta € uma responsabilidade infinita
porque, como o contexto nunca pode ser totalmente fechado, a contra-
assinatura nunca é a ultima palavra. Ela € sempre um ato provisério, um elo na
cadeia de remessas a outros signos, que pode ser questionado por futuras
contra-assinaturas. Essa responsabilidade ndo é sobre encontrar o sentido
‘certo”, mas sobre se engajar ativamente e abertamente com o outro,
reconhecendo que a sua propria singularidade s6 se constitui nesse jogo da
différance. Por “jogo da différance”, defendo a partir de Derrida, o fato de que
‘nenhum elemento pode funcionar como signo, sem remeter a um outro
elemento, o qual, ele proprio [0 outro elemento], ndo esta simplesmente presente
[porque a sua “presencga” ja € um efeito simultaneo da remessa anterior]”’, como
Derrida expressa em Posicdes, cada ‘elemento’ constitui-se a partir do rastro,
que existe nele, dos outros elementos da cadeia ou do sistema (2001, p. 32,
colchetes meus). Isso significa que o significado ndo é suficientemente
transcendental ou autorreferente, mas surge a partir das diferenciacbes e
tensdes entre os elementos dentro/fora de um sistema: “O fora € o dentro”.



E ainda que pareca plausivel acreditar que o “nome préprio” € uma
excegao ao jogo de remessas (ou seja, que se refere exclusivamente a um unico
individuo singular e presente, sem remeter a outros signos), esta hipotese
rapidamente se desfaz na medida que o nome pode funcionar em diferentes
contextos e, crucialmente, na auséncia do referente, o que ja se torna diferente
mesmo da sua intengao de origem. Qualquer coisa que se torna um signo, uma
palavra, um conceito ou uma regra, é imediatamente geral e repetivel, ao mesmo
tempo em que guarda uma diferengca com outros e tantos signos para ser
reconhecivel. E o que Derrida ir4 chamar de iterabilidade [de "iter", palavra cuja
etimologia em sanscrito, itara, pode ser traduzida como "outro" a uma
possibilidade singular de repetigdo, onde o que € repetido (a marca) permanece
identificavel, mas deslocado, modificado, parasitado por um novo contexto], em
seu “Signature, événement, contexte”, presente em Limited Inc. (1990, p. 120),
sobretudo, porque a iterabilidade torna possivel tanto a regra quanto a sua
transgresséao, pois o ato que antes parecia ser singular perde sua unidade e se
torna generalizavel para outros tantos contextos, langando-se no jogo de
remessas da escritura. Por isso, Bennington argumenta que o pensamento de
Derrida ndo é uma filosofia da linguagem, pois ele, Derrida, estaria mais
interessado no limite, naquilo que a linguagem tenta dizer, mas que, ao ser dito
em sua unicidade, langa-se para a propria estrutura do jogo da différance. Neste
sentido, o desejo pela presenga plena do /ogos (o logocentrismo) por intermédio
da phoné, nao apenas fez com que o conceito de linguagem ocidental elencasse
a propria “escrita” sendao como um veiculo secundario, como a “escrita” era tida
como um “exterior” absoluto que colocaria em risco a pureza da comunicagao,
justamente por sua capacidade de suprir a auséncia de um “falante”, de repeti-
lo em sua auséncia, repetir algo que tinha a pretensao de ser originario e puro,

algo que teria a sua propria paternidade.

Isola-se os tragos que distinguem o conceito tradicional da escritura,
mostram-se depois que esses elementos se aplicam tanto a fala, no
seu conceito tradicional, como a escritura; justifica-se a manutencgéo
do termo escritura para essa estrutura geral. Em poucas palavras:
“escritura” implica repeticdo, auséncia, risco de perda, morte; mas
fala alguma seria possivel sem esses valores; alias, se “escritura”,
sempre quis dizer significante, que remete a um outro significante,
e se, ja vimos isso, todo significante sé remete aos outros
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significantes, entdo, “escritura”, nomeara propriamente o
funcionamento da linguagem em geral. Veremos por que isolada a
hipotese do nome proprio é falsa aqui, € que o dizer implica que se
transgredira de alguma maneira os limites da linguagem, o que
explicara por que, ja 0 anunciamos, o pensamento de Derrida nédo é
uma filosofia da linguagem (Bennington, Derrida, 1996, p. 43).

Isso porque, Derrida, revela que nenhum sistema de pensamento é
completamente auto-suficiente ao jogo da différance. Assim, o significado ndo esta
“la” para ser encontrado de uma vez, pois € um efeito retroativo de um termo com
outro termo. O jogo da différance é o motor que mantém o sentido em movimento,
revelando que nenhum significado precede a relagdo, impedindo que haja uma
substancializag&o dos signos. No dialogo De que amanha... com Jacques Derrida, a
psicanalista Elisabeth Roudinesco resume perfeitamente o quase-conceito de
différance como a alteridade que escapa ao “mesmo e ao idéntico”, ao mesmo tempo
em que € portadora de uma certa negatividade, justamente porque consegue
desestabilizar a primariedade de cada termo (Roudinesco; Derrida, 2001, p. 57,
tradugao minha).

A différance “derridiana” consiste em um “quase-conceito”, porque antes
de estar em uma cadeia relacional com outros signos, diz Derrida, a différance néo
significa nada. Isso se deve ao fato de que, isoladamente, e fora de uma cadeia
relacional com outros quase-conceitos, a différance ndao tem uma “presencga”
originaria. Ela ndo € uma entidade ou um conceito substancial que possa ser
apreendido em sua “presenca” pura; ao invés disso, sua “significacdo” (ou a falta dela
em isolamento) reside precisamente em sua operagédo semioldgica. A différance é o
movimento que produz diferengas e, ao mesmo tempo, adia (retarda) a possibilidade
de presenca plena de um “signo”, isto €, de se converter em um significado
transcendental que é hierarquicamente primario em relagcdo a outros signos
supostamente secundarios ou derivados de sua fundacio. Trata-se de uma condigao
de possibilidade e ao mesmo tempo de impossibilidade do sentido (no sentido em que
o proprio “sentido” ndo existe sem o jogo da différance, pois a mediagédo precede a
prépria “presenga” da significagado), atuando na fenda entre o que diferencia e o que
difere, nunca se apresentando como um termo mestre ou fundacional. No rastro da
propria definicdo de différance, encontramos, de forma inerente (mas nunca anterior,

justamente pela impossibilidade estrutural de sé-lo fora do jogo semiolégico da
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différance), o quase-conceito de rastro.

3.4.1 So6 existem rastros e remetimentos

Da mesma forma, no rastro desse quase-conceito de rastro, deparamo-nos
com a différance novamente, pois nada a precede, mas ela nunca propriamente “é”
antes da relagao com outros quase-conceitos. Essa coabitacdo € crucial: o rastro nada
mais é do que aquilo que um signo preserva de um outro signo, ainda que essa
preservacao se dé pela oposicado ou pela diferengca em relagao ao outro elemento; é
aquilo que existe de um “signo” em um outro “signo”, pois a sua diferenga em relagao
a outro “signo” é simultaneamente a sua propria “existéncia” como rastro de outros
rastros: [Nada] existe em toda parte, a n&o ser diferengas e rastros de rastros (Derrida,
2001, p. 32, colchetes e ligeira alteragao minha).

Se, como Derrida nos ensina, nenhum elemento adquire sentido pleno em
si mesmo — existindo apenas no rastro e na remessa constante a outros, em um
movimento incessante que adia qualquer significado transcendental —, ent&o n&o é
por menos que a relacao entre “Beatriz” e “Paul B.” Preciado assume uma conotacao
desconstrutora para nossa leitura. Assim, ndo se trata nem de uma visao puramente
continuista, que ignoraria as transformacgdes e as especificidades de cada assinatura,
nem de uma abordagem descontinuista, que fragmentaria a autoria em entidades
separadas: nem, nem. Pelo contrario, a forga dessa leitura reside precisamente em
sua capacidade de assumir como a “presenga” de uma assinatura € sempre
atravessada pelo “rastro” da outra.

Para Preciado, a mudanca de “Beatriz” para “Paul B.” ndo representa apenas
a passagem de um nome para outro, muito menos de uma suposta “identidade
feminina” para uma “identidade masculina”; representa a substituicdo de uma “ficcao
politica” encarnada por outra. Muito antes de propriamente tomar essa deciséao,
Preciado percebeu que a eficacia simbdlica de uma ficcdo politica depende
especificamente de sua verossimilhanca e de sua capacidade de ser convincente para
o outro ao qual se destina, pois pouco importava se formalmente seus documentos
fossem os de uma “mulher” ou se estivesse sempre com o seu passaporte em maos.
Apoés o seu experimento pessoal com testosterona em gel, documentado em Texto
junkie, os efeitos da substéncia teriam se somado e se multiplicado num ritmo

vertiginoso em seu organismo, tornando cada vez mais obsoleta a eficacia simbdlica



92

de sua antiga ficgao politica viva: “Nao é vocé!” (Preciado, 2020, p. 220).

Neste sentido, o sucesso de seu experimento com testosterona teria se dado menos
por ter “transsexualizado” o seu corpo do que por frustrar o que a sociedade havia
feito com seu o corpo ao designa-lo como “feminino” e de tentar fazé-lo encarnar essa
ficcao politica de maneira naturalizada; esse era um dos motivos apontados por ele
que o teria levado a tomar algumas doses de testosterona em gel (Preciado, 2018, p.
18). Antes disso, Preciado nunca quis se tornar um homem, porque nunca sequer
considerou verdadeiramente que tenha deixado de ser uma “mulher” ou mesmo que
simplesmente tenha acreditado que era uma “mulher”. eram varios de uma s6 vez
(Preciado, 2020, p. 28). Afinal, para que uma pessoa se “torne”, antes nao ela teria de
ter sido uma unica pessoa s no passado, como se contasse a sua vida através de
uma linha cronoldgica e passasse de um ponto fixo a outro, algo que sempre discordou
nas crénicas de jornal que escrevia enquanto passava pela transicdo, ao mesmo
tempo expondo-se, mas devolvendo uma resposta ao outro que o contra-assina.
Anos mais tarde, algumas destas colunas foram finalmente compiladas e editadas em
seu Um apartamento em Urano: Crénicas del Cruce [Um apartamento em Urano:
Crbnicas da Travessia], uma espécie de diario que logo na introdugéo do livro
Preciado termina num espaco intermediario entre a assinatura de “Beatriz’ e a de
“Paul B.”, o qual conhecemos a “histoéria de sua transi¢ao”, prefaciada (melhor do que
ninguém) por Virginie Despentes: “A sua historia [de transigdo] ndo € a da passagem
de um ponto a outro, mas da erréncia e do interludio como lugar de vida. Uma
transformacao constante, sem identidade fixa, sem endereco fixo, sem pais”
(Despentes, 2020, p. 14, colchetes meus). Esta obra, ao lado de Je suis um monstre
qui vous parle: rapport pour une académie de psychanalystes [Eu sou o monstro que
vos fala: relatério para uma academia de psicanalistas] e Dysphoria Mundi: El sonido
del mundo derrumbandose [‘O som do mundo se desmoronando], inaugura uma certa
“trilogia de obras” assinadas como “Paul B.”, publicadas respectivamente entre os
anos de 2019, 2020 e 2022.

3.5 O jogo de assinatura e contra-assinatura em Um apartamento em Urano

Prestemos bastante atencdo na introdu¢cdo de Um apartamento em Urano,

pois foi a partir dai que encontro o “jogo de assinaturas” que possibilitou o
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desenvolvimento geral desta pesquisa, especificamente num trecho em que Preciado
atribui as duas assinaturas “Beatriz” e “Paul B.” — com excec¢ao da crénica “Marcos
forever”, a qual irei me deter atentamente no paragrafo seguinte — as autorias de suas
crénicas. Até o més de “dezembro de 2015”, as crdnicas teriam sido assinadas por
“Beatriz”. A partir de janeiro de 2016, portanto, “é Paul B quem assina”, alegando que
a sua primeira assinatura como “Beatriz” teria sido “desfeita” e respectivamente
“reconstruida” como “Paul B.” (Preciado, 2020, p. 35). Contudo, antes de autenticar
esta mudanga no cartorio, oficializada apenas em 16 novembro de 2016, Preciado
ainda estava registrado juridicamente como “Beatriz". Embora, tenhamos sempre de
nos lembrar, o seu processo de transi¢ao, teria iniciado em meados de 2004, quando
Preciado comecgou a tomar testosterona por sua conta e risco, mas nada disso havia
sido planejado de antemao. Por isso, ainda na introdugao de seu Um apartamento em
Urano, Preciado nos conta ter esperado que o nome "Beatriz" fosse flexionado no
masculino: "Queria me chamar Beatriz e ser tratado, segundo as gramaticas, com
pronomes e adjetivos masculinos. Mas essa tor¢ao gramatical era ainda mais dificil
que a fluidez de género" (Preciado, 2020, p. 34, destaques meus). Essa experiéncia
flexionando o nome “Beatriz’ no masculino e definindo a si mesmo como uma pessoa
de “género fluido”, teria durado até, mais ou menos, maio de 2014: momento em que
Preciado teria decidido assinar com o "nome trans Beatriz Marcos Preciado"
(Preciado, 2020, p. 124). E, mais uma vez, nota-se que o nome "Beatriz" foi mantido
por extenso em sua assinatura, ainda que viesse acompanhado por um “prenome
masculino”, dado que, desta vez, conclui que nao teria mais como contar com
aflexibilizacdo masculina do nome “Beatriz” (Preciado, 2020, p. 34). Fagamos uma
breve consideracdo sobre este elemento, pois trata-se de um detalhe bastante
explicito nesta sua assinatura proviséria como “Beatriz Marcos”, pois mesmo tendo

adicionado o nome “Marcos”, 0 nome “Beatriz” foi preservado por extenso:

Em maio de 2014, o subcomandante Marcos, anunciou, numa
carta aberta remetida de La Realidad zapatista, a morte do
personagem Marcos, inventado como um nome sem rosto para
dar voz ao processo revolucionario de Chiapas. Nesse mesmo
comunicado, o subcomandante dizia que deixava de chamar-se
Marcos, para assumir o nome de Galeano, em homenagem a
José Luis Solis Lépez, vulgo Galeano, assassinado em 2014.
Pensei entdo em chamar-me [Beatriz] Marcos. Queria assumir
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esse nome como mascara zapatista cobrindo meu rosto e meu
patronimico [Preciado]. Marcos seria uma forma de desprivatizar
0 meu antigo nome, de coletivizar meu rosto. Minha decisao foi
imediatamente denunciada por ativistas latino-americanos nas
redes sociais como um gesto colonial. Eles argumentaram que,
sendo branco e espanhol, eu ndo podia usar o nome de Marcos.
A ficgao politica durou apenas alguns dias. Esse nome, enxerto
politico fracassado, s6 existe como rastro efémero inserido na
assinatura da cronica de 7 de maio de 2014 no Libération
(Preciado, 2020, p. 34, destaques e colchetes meus).

Como haviamos mencionado logo acima, a tentativa “fracassada” de
vestir o antigo codinome do subcomandante do Exército Zapatista de Libertagcéo
Nacional (EZN), “Marcos”, logo ap6s o lider revolucionario ter adotado o
codinome Galeano — uma forma do subcomandante Marcos homenagear o ex-
colega, “vulgo Galeano”, executado pelas forgas reacionarias ao projeto
“Chiapas” — é melhor detalhada na crénica “Marcos forever”: “Eis aqui uma das
técnicas centrais da producédo de subjetividade politica que os zapatistas nos
ensinaram: desprivatizar o nome proprio através do nome emprestado e
desfazer a ficgédo individualista do rosto com a touca ninja” (Preciado, 2020, p.
123). A estratégia zapatista de “desprivatizar” o nome proprio através da
incorporacdo de um nome alheio, é tida por Preciado como uma maneira
virtuosamente politica de por em pratica o que os “velhos egdlatras do pds-
estruturalismo francés [Barthes, Derrida, Foucault, etc.]” (sic) chamaram de
“morte do autor”, um acontecimento anunciado por “Barthes no texto” (Preciado,
2020, p. 122); como se, para Preciado, o fatidico debate sobre a “morte do autor”,
tivesse ficado mais restrito a uma sorte de polémica entre os intelectuais pos-
estruturalistas como Barthes, Derrida, Foucault e cia. do que mobilizado lutas
politicas emancipatérias ao redor do mundo. Mas, acima de tudo, o que
supostamente interessa nesta “morte do autor” operada politicamente pelos
zapatistas e que estaria “dois passos a frente” dos debates “pds-estruturalistas”,
€ o fato de Preciado escolher pensa-la desde a radicalidade politica dos “nomes
trans”. [que] ndo indicam o pertencimento a outro sexo, [0S nomes trans]
designam um processo de desidentificagdo” (Preciado, 2020, p. 123, destaques
e colchetes meus). E, por isso, mesmo que tivesse mantido “Beatriz’ ou

ndo, seja por extenso ou de forma tecnicamente abreviada, desde o inicio de



sua travessia, 0 nome com que Preciado assina € indissociavel de um processo
permanente de desidentificacdo, ndo havendo qualquer interesse ou pretensao
ultima por marcadores de masculinidade ou feminilidade.

Depois de dez anos de entrega a travessia, Preciado percebeu que para
conseguir “desidentificar-se” dos signos atribuidos ao seu corpo, tornar-se um
“desconhecido” e “desfazer a mascara de feminilidade que a sociedade havia
colocado em [seu] rosto”, teria, enfim, de encontrar um novo nome, um nome
que teria que lutar e, a0 mesmo tempo, “teria de ser uma oferenda, presenteado
como um talisma”. No proprio episédio do “enxerto fracassado” do nome Marcos,
Preciado nao sé deu razao a critica dos ativistas latino-americanos nas redes
sociais, como reconheceu abertamente que estava “desesperado” por protecao
e amparo imediato, correndo o risco de acabar assumindo um nome que ainda
nao tinha uma histéria, memoaria ou vida que pudesse substituir “a sua Beatriz”.
Se fosse para deixar o nome que o designaram desde o nascimento, 0 seu novo
nome s6 poderia surgir de uma entrega a propria imprevisibilidade da travessia,
pois, Preciado teve de “pagar com o corpo” pelo nome que carrega hoje
(Preciado, 2020, p. 29). Primeiro, sugeriu aos amigos mais proximos, afirma
Preciado, que “escolhessem um nome para mim, mas ‘nenhum dos nomes
propostos (Max, Pascal, Orlando)” o adornava como se fosse o “seu” (Preciado,
2020, p. 35, colchetes meus). Até que numa noite, numa cama no bairro Gético
de Barcelona — tal como o personagem “Orlando” da escritora inglesa Virginia
Woolf, se surpreende diante de uma verdadeira metamorfose sexual — Preciado
acorda surpreso com seu
novo nome: Paul. Este nome que considera inicialmente “estranho e
absurdamente banal”, mas que ainda assim foi 0 nome que rapidamente se
impds como o seu, esperando que todos reconhecessem a sua metamorfose. E
para nao restar mais duvidas de sua identidade civil, muito menos de sua
desidentificacdo de uma subjetividade feminina, Preciado da inicio a um
processo judicial de mudancga de sexo.

E importante salientar que, a “histéria” de sua transicdo ou mesmo de sua
encruzilhada — como prefere chamar em seu Um apartamento em Urano — é
marcada o tempo todo, por uma relagdo simultdnea entre um sujeito que assina
e, a0 mesmo tempo, um outro sujeito que a contra-assina. Neste sentido, &

importante ressaltar o carater simultaneo deste jogo entre assinatura e contra-
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assinatura, ndo havendo qualquer pretensdo minha de pensa-lo como como uma
simples analogia de causa ou efeito, muito menos um “antes” e um “depois” que
Nao seja uma mera suposigao retrospectiva de um processo que acontece antes
mesmo que um sujeito cognoscente possa apreendé-lo como uma idealidade.
Acima de tudo, este sujeito que assina e este outro que contra-assina pode ser
tanto um individuo empirico, como também pode representar o proprio tecido
social assinando-se em nos, ou mesmo um conjunto disseminado e heterogéneo
de discursos e tecnologias politicas que precedem a nossa experiéncia
individual. Preciado, outrora designado em sua certiddo de nascimento como
“Beatriz”, agora decide contra-assinar, desfazer, rasurar, desidentificar-se
juridicamente do proprio nome que garantia a sua existéncia formal como um
sujeito de direitos e com a sua ficcdo juridica constituinte como cidadao
espanhol. Mas, mesmo tendo sido “desfeita”, Preciado afirma ter mantido a sua
antiga assinatura como o “testemunho de uma encruzilhada”, ndo como um
registro de “autoridade” — é dai que seguirei com 0 meu comentario. Ao meu ver,
Preciado n&o so preserva “Beatriz” como um rastro que persiste discretamente
em suas obras — ainda que de forma abreviada (B.) e assimétrica em
comparagao ao primeiro nome “Paul” — como reconhece que independente da
escolha de manter “Beatriz” abreviado ou por extenso, ndo se assina como “Paul

B.”, sem estar sempre no meio de uma encruzilhada.

3.6 Na encruzilhada (do outro)

Ao ler-se a introducao de Um apartamento em Urano, especialmente para
aqueles que conhecem o gesto desconstrutivo de Derrida com a Khoéra, é
praticamente dificil deixar de reconhecer a semelhanga que habita o que Preciado
nomeia de encruzilhada (Cruce): “A encruzilhada € o lugar da incerteza, da nao-
evidéncia, do estranho” (Preciado, 2020, p. 32). Ao mesmo tempo, Preciado nao
hesita em dizer que é o unico “lugar” que existe, porque ndo ha margens opostas
nem para ele, Preciado, nem para ninguém: “Estamos todos na encruzilhada”.
Seguindo mais adiante com a argumentagado, Preciado diz que termina o livro
sempre numa encruzilhada, por mais que estivesse finalmente assinando com seu

novo nome, Paul B., e mesmo com um documento de identidade indicando o
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pertencimento ao “sexo masculino”, considera carregar consigo uma multiddo de
vozes irredutiveis. Neste sentido, a encruzilhada ndao é o simples limbo, mas a
condicdo de possibilidade mesma de onde se recortam arbitrariamente tantas
multiplicidades de existéncia. Nunca se sai da encruzilhada, nunca ninguém deixou
a encruzilhada, nao se foge da encruzilhada, porque é dela que toda e qualquer
identidade é f®iccionada. A encruzilhada, como um “lugar” de constante fricgao e
remessa textual (ou seja, de interacao e referéncia continua entre os elementos), é
0 que gera a ilusdo de margens e de categorias estaveis, porque a encruzilhada “é”
antes de qualquer coisa “ser”, ela precede nao-cronolégicamente qualquer fungao
de existéncia. O efeito de superficie que temos das “margens opostas”, é produzido
justamente pelo jogo de remessas textuais. N&o ha nada fora da encruzilhada, ndo
existe um fora-encruzilhada: il n'y a pas de hors-cruce.

A Khéra (ou “Chora”, na tradugdo de Anamaria Skinner, em
Derridase/Circunfissao) € um conceito fundamental e notoriamente complexo no
Timeu de Platéo, e ela, a Khéra, se insere na cosmogonia como um terceiro
género, ao lado do Mundo Inteligivel (as Formas) e do Demiurgo criador do
Mundo Sensivel: (1) Mundo Inteligivel; (2) Mundo Sensivel (cépia do mundo
inteligivel feita pelas mé&os demiurgicas); (3) Khora (nem ‘“inteligivel”’, nem
“sensivel”’, mas também ndo é isto e aquilo ao mesmo tempo, apesar de que
comporta algo do primeiro e do segundo género). Segundo o mito platénico, sem
a Khéra, ndo haveria um “lugar” ou um “substrato” para o qual o Demiurgo
pudesse dar forma, e o0 mundo sensivel, com suas multiplas manifestacoes e
suas imperfeicdes, ndo poderia existir, porque tudo o que existe no mundo Ao
ler-se a introdugado de Um apartamento em Urano, especialmente para aqueles
que conhecem o gesto desconstrutivo de Derrida com a Khéra, é praticamente
dificil deixar de reconhecer a semelhanca que habita o que Preciado nomeia de
encruzilhada (Cruce): “A encruzilhada € o lugar da incerteza, da ndo-evidéncia,
do estranho” (Preciado, 2020, p. 32). Ao mesmo tempo, Preciado ndo hesita em
dizer que € o unico “lugar” que existe, porque ndo ha margens opostas nem para
ele, Preciado, nem para ninguém: “Estamos todos na encruzilhada”. Seguindo
mais adiante com a argumentacéo, Preciado diz que termina o livro sempre
numa encruzilhada, por mais que estivesse finalmente assinando com seu novo
nome, Paul B., e mesmo com um documento de identidade indicando o

pertencimento ao “sexo masculino”, considera carregar consigo uma multidao de
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vozes irredutiveis. Neste sentido, a encruzilhada n&o é o simples limbo, mas a
condicao de possibilidade mesma de onde se recortam arbitrariamente tantas
multiplicidades de existéncia. Nunca se sai da encruzilhada, nunca ninguém
deixou a encruzilhada, ndo se foge da encruzilhada, porque € dela que toda e
qualquer identidade é f(r)iccionada. A encruzilhada, como um “lugar’ de
constante fricgdo e remessa textual (ou seja, de interacao e referéncia continua
entre os elementos), € o que gera a ilusdo de margens e de categorias estaveis,
porque a encruzilhada “é” antes de qualquer coisa “ser”, ela precede nao-
cronoloégicamente qualquer fungdo de existéncia. O efeito de superficie que
temos das “margens opostas”, é produzido justamente pelo jogo de remessas
textuais. Ndo ha nada fora da encruzilhada, ndo existe um fora-encruzilhada: il
n'y a pas de hors-cruce.

A Khora (ou "Chora", na tradugcéo de Anamaria Skinner, em
Derridase/Circunfissdo) € um conceito fundamental e notoriamente complexo no
Timeu de Platédo, e ela, a Khora, se insere na cosmogonia como um terceiro
género, ao lado do Mundo Inteligivel (as Formas) e do Demiurgo criador do
Mundo Sensivel: (1) Mundo Inteligivel; (2) Mundo Sensivel (cépia do mundo
inteligivel feita pelas mé&os demiurgicas); (3) Khora (nem ‘“inteligivel”’, nem
“sensivel”’, mas também nao € isto e aquilo ao mesmo tempo, apesar de que
comporta algo do primeiro e do segundo género). Segundo o mito platénico, sem
a Khéra, ndo haveria um "lugar" ou um "substrato" para o qual o Demiurgo
pudesse dar forma, e o0 mundo sensivel, com suas multiplas manifestacoes e
suas imperfeicbes, ndo poderia existir, porque tudo o que existe no mundo
sensivel é uma decalagem da Khéra. A Khéra é que da condigdo material para
a existéncia do kosmos, permitindo que as Formas do Mundo Inteligivel se
manifestem no tempo e no espago ao qual acessamos, mesmo que de forma
"copiada" e imperfeita. E como um "recipiente" ou uma "matriz" que recebe as
impressdes das Formas, sendo definida pela tradicdo platbnica como um
"receptaculo”. Assim como uma "ama" nutre e contém uma crianca, a Khora
"acolhe" e "sustenta" todas as coisas que surgem no mundo sensivel, logo outra
de suas definicbes é justamente a da "ama". Ela é o "solo" onde o Demiurgo
"planta" as sementes das Formas. Por isso, ndo por qualquer razio, Platdo a
classifica como um "terceiro tipo" ou " terceiro género", distinto tanto do ser

inteligivel (as Formas) quanto do ser sensivel (os objetos que percebemos). Ela
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nao € nem uma coisa nem outra, mas o "intervalo" ou "espaco”, o "hiato" entre
elas, que permite que o devir ocorra, a condi¢gao de possibilidade que vem de
sua im-possibilidade estrutural, isto €, de ser simplesmente isto ou aquilo ou de
simplesmente ser os dois de uma so6 vez. E apesar de guardar consigo o rastro
de cada um dos géneros, tanto do Mundo Inteligivel quanto do Mundo Sensivel,
a Khora nunca as tem como se fossem propriedades inerentes.

Khora recebe, para |Ihes dar lugar, todas as determinagdes, mas a
nenhuma delas possui como propriedade. Ela as possui, ela as tem, dado que
as recebe, mas nao a possui como propriedades, ndo possui hada como
propriedade particular. Ela ndo é nada além da soma ou do processo daquilo
que vem se inscrever “sobre” ela, a seu respeito, diretamente a seu respeito,
mas ela ndo € o assunto ou o suporte presente de todas essas interpretagoes,
se bem que, todavia, ndo se reduza a elas. Simplesmente esse excesso nao &
nada, nada que seja e se diga ontologicamente. Essa auséncia de suporte,
provoca e resiste a toda determinagao binaria ou dialética, a todo exame de tipo
filosofico, ou, digamos mais exatamente, do tipo ontologico (Derrida, 1995, p. 25-
26).

Geoffrey Bennington, em Derridabase, separa um verbete especifico
somente para exemplificar a Khéra no universo derridiano: a “méae”. Bennington,
ao voltar-se para analise de Derrida em A farmacia de Platdo, acerca do
rebaixamento da escritura no livro Fedro, sobretudo ao ser descrita por Platdo
tanto pela “auséncia de um pai que responderia por ela mesma”, mas também
como uma verdadeira “parricida” em cena, mostrara como Derrida recorre ao
Timeu para desconstruir o “platonismo” através da prépria metafora da “mae” em
seus textos.

Segundo Bennington, Derrida mostrara através da Khéra como a
|6gica do rastro ja esta inscrito de alguma forma nos textos de Platdo, ainda que
esteja recalcado pelo proprio platonismo. Contudo, a licdo mais importante que
Bennington nos traz em seu verbete € de que ndo devemos entender essa
inversao desconstrutiva de Derrida como uma simples maneira de elencar a
“‘mae” para ocupar a posi¢cao de poder do “pai” (mée contra pai), pois a Khéra
permanece sendo “nada” (ou n&o-sendo) e n&o pode comandar
hierarquicamente outros termos como se fosse um significado transcendental: “o

discurso sobre khéra ndo é mais um discurso sobre o ser, ndo € nem verdadeiro,
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nem verossimil” (Derrida, 1995, p. 49), acrescento o texto de Derrida junto a
explicagdo de Bennington. O que Derrida mostra, segundo Bennington, € que o
estatuto ontologico do “pai” (e mesmo o seu poder) carrega desde ja os rastros
de origem da “mae”, questionando a suposta estabilidade e autorreferéncia que
Platao tanto atribuiu em seus escritos a figura paterna: “Existe, portanto, a mae
no pai, o que faz com que o pai também comece a escapar a pergunta ‘o que
€... 7, ao passo que tudo nos autorizava a crer que o ‘pai’ era exatamente aquele
que é” (Bennington; Derrida, 1996, p. 149).

Do mesmo modo em que ndo se pode confundir a inversao
desconstrutiva da fala pela escritura, o mesmo nao pode ocorrer entre “pai”’ e
‘mae”, porque assim como no primeiro dos casos, Derrida n&o estaria
simplesmente afirmando um “grafocentrismo” e elencando a escritura para
comandar a fala, pelo simples motivo de que a escritura ndo tem forca o
suficiente para hierarquizar a fala, pois carece de predicados necessarios para
coloca-la permanentemente em segundo plano e ndo mais se reportar a ela.
Bennington esclarece essa questdo da seguinte maneira em seu verbete
dedicado a escritura: “a escritura nao transcreve todas as qualidades fonéticas
da minha fala que podem contribuir para o transporte de meu pensamento [...]
nao estou aqui para retomar as frases obscuras ou responder no momento em
que o interlocutor percebe uma ambiguidade”, colocando alguns pontos a favor
do argumento platbnico acerca da “auséncia do pai’, como que —
provisoriamente — bancando o advogado do diabo.

De fato, como mostra Bennington nao se pode objetar a posi¢ao
de dependéncia da “escritura”, porque ela € passivel de ser falsificavel, porque
ha uma dimenséao inevitavelmente andénima e que dificulta com que se possa
reconhecer o teor e a entonagcdo de quem escreve. Neste momento, por
exemplo, ninguém teria como saber de estou escrevendo essas palavras como
se estivesse “pisando em ovos”, se eu nao as estivesse anunciado aqui
deliberadamente. Do mesmo modo, ninguém tem como se assegurar que, de
fato, estou temeroso ao escrever essas palavras, ainda mais tendo um
interlocutor como Geoffrey Bennington (com Derrida escrevendo na parte inferior
do texto) para me apoiar, pois posso ter apenas dado um exemplo ficticio para
fins de simplificagdo. De um modo ou de outro, a escritura permanece sendo ela

mesma donataria, por mais que possa trazer a possibilidade de registrar os
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signos permanentemente, mesmo com a morte de seu signatario, seja para bem
ou para mal, seja como um gesto de autenticidade ou de usurpacgao, ela continua
nao tendo forga para comandar a fala; o que se deve fazer € mostrar que a fala
nao é autosuficiente e para comandar a escritura, ela precisa se remeter a ela,
atribuir-lhe predicados que reforcem sua posi¢cao de secundariedade, mas que
sao perfeitamente possiveis de serem encontrados na prépria fala. Se
Bennington tanto acerta ao apontar que o que Derrida fez com a khéra nada
mais € do que mostrar que ela € a “m&e” que habita no “pai” e interroga a sua
estabilidade ontolégica (ao ponto de suspender uma resposta a pergunta o que
€ o0 “pai”, quando antes era apenas o “pai”), é também porque percebe como a
“escritura” € a prépria “mae” que habita na “fala”, por isso, Derrida tanto falava
numa arquiescritura, isto €, numa arquimae, de uma origem suplementada. Se
a “escritura” nao tem forgas para comandar imediatamente a “fala” é
precisamente porque ela, a escritura, permanece sendo carente de um estatuto
ontoldgico proprio e ndo-remissivo em relagao a fala, assim como a Khéra se
constitui em relacdo ao “pai”’; mas € precisamente por isso que a khéra é a
condi¢ao de possibilidade de toda logo-cidade do “pai”. Pode-se dizer de um
certo modo que a Khéra “nao existe”, ndo possui nenhum estatuto ontoldgico
particular, ndo “é¢”, mas também nao se pode dizer completamente que a khéra
simplesmente “ndo existe” ou “ndo €”, na medida em que ela é a origem de tudo
0 que propriamente existe no mundo, nada teria sido 0 que € se nao através de
uma decalagem dela. Longe de ser um mero “lugar” no sentido comum, a Khora
aponta para algo que precede e possibilita a distingdo, a forma e a propria

existéncia, sem ser ela mesma uma coisa definida.

3.6.1 A destruicao foi minha Beatriz

Como dito anteriormente, logo na introdugdo de Um apartamento em
Urano, Preciado comenta alguns aspectos do processo de transicdo de “Beatriz”
para “Paul B.”, isto é, o do seu nascimento legal para o “sexo masculino” e
respectivamente a destruicdo de sua antiga certiddo de nascimento indicando o
pertencimento ao “sexo feminino”. Ao menos, esta foi a condicédo pré-estabelecida
para que Preciado tivesse o direito a uma nova cidadania, por mais que nao se

reconhecesse completamente no estatuto do sexo masculino. Nao é segredo que
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Preciado nunca quis se tornar um homem, muito menos que deixou alguma vez de
ser “mulher”, porque sequer acreditava que tivesse sido uma “mulher”, como ja
expressamos anteriormente. Por este mesmo motivo, em Um apartamento em
Urano, Preciado ira dizer que o seu processo de redesignagao exigiu-lhe algumas
perdas, até mesmo tendo que ser obrigado a declarar deliberadamente que sofria
de “disforia de género”, como consta em seu Dysphoria mundi: “Tive que me
declarar louco. Afetado por um tipo de loucura bem particular que chamam de
disforia. Tive que declarar que minha mente estava em guerra com meu corpo [...],
nao sentia distancia alguma entre o que chamavam de mente e o que identificavam
como corpo” (Preciado, 2023, p. 7). Ou seja, Preciado teve que contrariar
performaticamente suas convicgdes pessoais, por mais que rejeitasse abertamente
a antinomia entre o “masculino” e o “feminino”, ou de qualquer tipo de predicacao
com pretensdes ontolégicas, como vemos neste trecho de Um apartamento em

Urano:

S6 entendo minha existéncia politica em referéncia a outros corpos vivos numa
relacdo ao mesmo tempo de estranhamento e dependéncia. Meu povo sdo as
mulas. As malnascidas. As-sem-nagao. Apatridas. Interessam-me os nao povos
em processo de invengao, as ndo comunidades politicas cuja soberania, expressa
como poténcia, excede os limites do poder. Os corpos silenciosos do mundo, que
nao sao sequer qualificados como povo. Os que carregam o futuro nas costas e a
quem ninguém concede a legitimidade de sujeito politico. O unico status que
entendo é o da estrangeridade. Morar numa terra onde ndo se nasceu. Falar uma
lingua que nao é a sua e, portanto, fazé-la vibrar com outro sotaque, fazer com que
suas palavras sejam ao mesmo tempo gramaticalmente corretas e foneticamente
desviantes [...] Sinto-me perfeitamente estrangeiro quando retorno ao lugar onde
nasci, pois sei que ndo sao minhas terras, e quando falo aquela que vejo que nao
€ a minha lingua (Preciado, 2020, p. 291).

Nesta citacao, fica bastante explicito o posicionamento preciadiano
contra qualquer tipo de predicacdo, ndo apenas aquelas que remetem a
diferencga irredutivel entre os sexos. Ha, por exemplo, uma referéncia implicita
ao proprio Monolinguismo do Outro (2016, p. 27), de Derrida, principalmente
quando se menciona o proprio gesto de se falar uma lingua que nao lhe
pertence, mesmo que esta lingua seja, em tese, aquela que foi designada desde
0 seu nascimento, aquela incitada pela familia, aquela que o sujeito &
condicionado desde quando ainda era uma crianga que balbuciava ou emitia

grunhidos muitas vezes in-audiveis aos ouvidos adestrados de um cidadao
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nacional. Neste sentido, ao nos referirmos a identidade legal de Preciado como
‘homem”, o0 mesmo gesto de estrangeiridade deve ser percebido, ao ponto de
nao ser possivel caracteriza-lo nem como “homem”, nem como “mulher”, nem
nada que até entdo foi designado arbitrariamente aos sujeitos. Nao devemos
confundir “Paul B.” Preciado com qualquer posi¢gao hegeménica que represente
simbolicamente um “homem”, muito menos o fazé-lo sem marcar o rastro de
outras tantas vozes que habitam o seu corpo trans. Por isso, a importancia do
autor desta dissertacdo em nunca separar o rastro de “Beatriz” de suas obras
postumas.

Em um trecho de Testo Junkie, logo apds descrever a versalitidade de
suas praticas contrassexuais com um de seus parceiros (Victor), Preciado
comenta sobre o prazer de misturar cédigos de “feminilidade”, “masculinidade”
e “transexualidade”, se equiparar a sua escrita que transita do “inglés”,
“‘espanhol” e “francés” sem nunca deixar-se definir unicamente por cada uma,
mas sempre provisoriamente incorporando um pouco do que lhe apetece de
cada. Para Preciado, o sentido de cada uma das posicdes elencadas so se
constitui durante a mistura, na hibridagéo ou na friccdo. Em seguida, Preciado
cita Derrida: “Escrevo sobre o que mais me importa em uma lingua que nao me
pertence. Isso € que Derrida chamava de monolinguismo do outro; nenhuma das
linguas que falo me pertence, e, no entanto, n&do ha nenhum outro modo de falar,
nao ha outro modo de amar”, fechando a citagado imbrincando-a com as suas
praticas contrassexuais de despossessao: “Nenhum dos sexos que incorporo
possui qualquer densidade ontolégica, e, no entanto, ndo ha outro modo de ser
corpo. Despossuidos desde o comego” (Preciado, 2018, p. 129).

Deste modo, o sentido com o qual “Beatriz” Preciado deu ao modo de ser
corpo ndo se modifica com o de “Paul B.” mesmo depois da redesignagao
juridica, mesmo depois de ter “abandonado” forgosamente o estatuto legal de
“‘mulher” e passado a assinar como homem trans; o gesto de monolinguismo &
o mesmo. Se Preciado enfim aceita juridicamente ser registrado como “homem”,
ele, Preciado, o admitiu sob a mera condi¢ao de fazer “gaguejar” todo e qualquer
cbdigo que foi dirigido até hoje a essa ficgao politica designada como “homem”,
ao ponto de ver-se na mistura dos sexos como que a “masculinidade” é
constituida por uma denegacéo forgosa de tantos outros codigos possiveis. Se

querem chama-lo de “homem”, entao “Paul” sera um homem, mas um homem
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com sotaque de um estrangeiro ao “Clube do Bolinha”, um homem com sotaque
trans de “B.”, do mesmo modo que “B.” carregava o sotaque trans de “Paul” e de

tantas outras vozes que nao lhe habitam, mas que nunca Ilhe foram pertencentes.

3.6.1.1 Nao se assina sem contra-assinar

Se uma contra-assinatura € uma assinatura adicional em comparagao a
uma outra assinatura ja existente, ja firmada — dai de onde viria a expressao
‘reconhecer firma”, pois, em espanhol, “firma” € o mesmo que costumamos
entender por “assinatura”, o ato de reconhecer legalmente uma assinatura — por
um cartorio, tabelionato, escritério ou qualquer outro profissional habilitado para
comprovar que o signatario (pessoa que assina) esteve efetivamente presente
naquele instante; entdo, a contra-assinatura acusa que o destinatario a outra
parte que assinou em seguida — revisou e esta ciente das responsabilidades
firmadas pela assinatura do remetente. Em outras palavras, a contra-assinatura
€ o proprio gesto de recepgao ao outro e as suas condigdes de hospitalidade.
Nao se contra-assina antes do signatario ter reclamado a sua marca sob a
promessa e a imprevisibilidade de quem a recebe, ndo havendo garantia ou
precisdo mesma de como, quando e o quanto se podera extrair deste encontro.
Nesse momento, o signatario se vé obrigado a langar mao de sua vulnerabilidade
para vivenciar uma genuina experiéncia do talvez, ao qual Alisson Souza define,
a luz de Derrida, como a marca indelével da decisdo do outro em mim,
despossuindo-me de meus predicados como sujeito e que, portanto, precede
toda e qualquer deliberacéo ética ou politica. Na esteira de Preciado, pode-se
dizer que a experiéncia do talvez evocada por Alisson Souza em sua tese acerca
dos pensamentos de “Deleuze e Derrida: variagcbes de uma experiéncia do
talvez” (2024), € também a experiéncia de tornar-se um outro de si proprio.
Tenhamos de nos lembrar que em seu Testo Junkie, o proprio Preciado é aquele
nos lembra o tempo todo que a sua experiéncia com a testosterona, nada mais
havia sido do que uma forma “frustrar o que a sociedade fez de mim” (Preciado,
2018, p. 18). Até mesmo frustrando o nome, Beatriz, que antecede a sua propria
volicdo e o institui como sujeito de direitos antes mesmo que possa reconhecer

devidamente o peso das decisbes assinaladas ao longo de sua vida. Tal como
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cada um de ndés, que somos convocados desde cedo a ser signatarios e
responsaveis pelas nossas assinaturas diante de uma dissimetria radical em
relagdo ao outro, dado a prépria impossibilidade de um recém-nascido poder
determinar a si mesmo como prefere ser chamado, Preciado tem de negociar o
tempo todo com estas marcas. Nao muito diferente do que vivemos desde o
nosso nascimento até o momento em que acreditamos estar prontos para
responder decididamente sob nossos atos, apesar de fingirmos que ndo estamos
nos reportando todo ao outro.

Nos paragrafos que se seguem, optamos por destacar as obras Eu sou o
monstro que vos fala e Dysphoria Mundi como exemplares paradigmaticos da
operacao de contra-assinatura. Todavia, é imperativo ressalvar que esta selecao
obedece a um critério estritamente metodologico e ndo excludente. Na economia
textual e somatica de Preciado, ndo ha escrita que nao seja, em sua esséncia,
uma contra-assinatura; cada ensaio, cada manifesto e cada fragmento
constituem uma resposta vibrante e uma réplica insubmissa as tecnologias de
normalizagdo. Se elegemos estes dois momentos especificos para analise,
fazemo-lo apenas para dar legibilidade tatica a um movimento que, na verdade,
satura a totalidade da sua obra: o ato continuo e ininterrupto de assinar contra a

Lei que tentou, desde sempre, nos escrever.

3.7 A monstruosidade como contra-assinatura

Quando pedi as instituicdes psicanaliticas que assumissem
sua responsabilidade diante da atual transformacao da
epistemologia sexual e do género, metade da sala riu,
enquanto outros reagiram com gritos ou me pedindo para sair.
Uma mulher declarou alto suficiente para que eu pudesse ouvir
da tribuna: “Nao deveriamos permitir que ele falasse, ele é
Hitler”. A outra metade da sala a aplaudiu. Os organizadores
me avisaram que eu havia estourado meu tempo; tentei me
apressar, pulando alguns paragrafos, mas ndo consegui ler
mais um quarto do discurso que havia preparado. Nos dias
seguintes a conferéncia, as associagbes psicanaliticas
entraram em guerra. A Escola da Causa Freudiana se dividiu,
as posigdes a favor ou contra se agugaram. A palestra, filmada
por dezenas de telefones celulares, foi publicada na internet;
fragmentos da minha fala foram transcritos e depois traduzidos
para o espanhol, italiano e inglés sem que ninguém me
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solicitasse o texto original, e veiculados na rede sem nenhum
cuidado com a exatiddo das palavras ou a qualidade das
traducdes. Foi assim que versdes aproximadas do discurso
circularam na Argentina, na Coldbmbia, na Alemanha, na
Espanha e na Franga, por exemplo. A fim de ampliar o debate,
quero hoje publicar o texto na integra, tal qual gostaria de té-lo
compartilhado com a assembleia de psicanalistas (Preciado,
2022, p. 10, grifo nosso).

Escolhi comecar com uma citagao direta, para mostrar o solo em que Eu sou o
monstro que vos fala passa a se constituir. Através dessa citacdo, observamos que
o livro se da como continuidade de um debate que ficou em aberto. Além, é claro,
de explicitar que o filésofo espanhol ndo conseguiu expressar mais do que um
quarto de seu discurso. Em 17 de novembro de 2019, Preciado foi convidado ao
Palais des Congrés de Paris para se apresentar aos 3500 psicanalistas que
estavam reunidos no contexto da 49° jornada internacional da Ecole de la cause
fruedianne, intitulada “Mulheres na psicanalise”. No contexto em questao, o fildsofo
espanhol havia trazido consigo um escrito, anunciando que o leria até o final de sua
intervencgao. Acontece que a sua leitura foi interrompida por uma sorte de polémica,
sendo obrigado a improvisa-la.

Numa adaptacéao brasileira feita pela psicanalista Camila Quinteiro Kushnir e
pelo psicanalista e tradutor Paulo César de Souza Jr, é possivel confirmar que
algumas das falas de Preciado foram abafadas por aplausos e risos. Em certas
ocasiodes, tanto os risos quanto os aplausos, podem ser interpretados como atitudes
condescendentes ao discurso de Paul B. Preciado — demonstrando apreco pela
sua postura frente aos milhares de psicanalistas. Mas também, essas reacdes
podem ser interpretadas como manifestacbes de protestos para que o autor
encerrasse imediatamente a sua arguigao, ja que alguém grita: “Paul!” (Preciado,
2019)8. Preciado comeca a se ver forcado a encerrar a sua fala: “E, acho que é
para eu parar [risos, aplausos] Uma ultima coisa, eu penso que a tarefa que nos
resta por fazer €& comegcar um processo de despatriarcalizacio,

deseterossexualizagao e descolonizagéo da psicanalise [aplausos] (...)" (Preciado,

8 Preciado, Paul. Um apartamento em Urano, Conferéncia.
https://revistalacuna.com/2019/12/08/n-8-12/. Acesso em: 29/04/2024.
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2019, p. 12); percebam que nesse momento em que a sua fala estava sendo
aplaudida, ele ndo havia conseguido terminar o seu raciocinio, sugerindo que o
autor fosse obrigado a fazer uma pausa dramatica no proprio discurso para que o
publico se acalmasse.

Somente apds a sua pausa dramatica que ele retoma a sua fala e encerra o
seu discurso: “uma psicanadlise mutante a altura dessa mutagdo de paradigma.
Talvez somente este processo de transformacdo - por mais terrivel e
desmantelador que lhes possa parecer — merega hoje, de novo, ser chamado de
psicanalise” (Preciado, 2019, p. 12). Preciado teve que agilizar a sua fala e
improvisar um término. Observem que quando ele propde uma tarefa para a
psicanalise, os psicanalistas se sobrepde a sua impostagao vocal — 0 que pode ser
entendido tanto como uma resisténcia de alguns as suas colocagbes ou mesmo
como uma demonstracdo de familiaridade com o que estava sendo dito,
reconhecendo de pronto o encadeamento final de sua fala. E dificil medir o nivel de
envolvimento da plateia com o discurso de Preciado, mas ele parecia estar ciente
de que falaria para possiveis leitores de seus trabalhos. Ndo obstante, o préprio
titulo de sua conferéncia “Um apartamento em urano”, era homénimo ao seu livro
publicado em 19 de abril de 2019, subintitulado como “Crénicas da travessia”. O
que resta aqueles que se enxergam numa travessia, nao € tanto procurar um lugar
para permanecer e repousar em alguma taxonomia do tipo médico-legal, porque
essas ja estariam em crise. E mais a possibilidade de se enxergar nos bastidores
desse sistema sexo/género, assistindo como certos corpos sdo sancionados a se
alocarem em alguma instancia identificavel pela ordem racional-burocratica dos
estados nacionais (Preciado, 2020, p. 292).

Portanto, ele assume o risco dos efeitos colaterais, para nao ter que se
submeter a um protocolo estatal de transicdo. Recapitulamos: o objetivo do
experimento era desfazer-se aos poucos da percepcao “feminina” que se tinha
desde o nascimento, mostrando de que modo se constréi e se desconstroi a
subjetividade, como relata em seu Testo junkie, publicado em 2008 (Preciado,
2023, p. 10). O experimento teria permitido outros tipos de registros em seu corpo,
de modo que o Testogel foi pouco a pouco se acrescentado ao seu organismo.
Durante o seu experimento, ele constata o aparecimento de novos pelos pelo
corpo, especialmente faciais. Uma barba passa a preencher parte do seu rosto e

uma outra relagdo com a sua pele comegaria a surgir. A sua mandibula ganha uma
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aparéncia mais robusta e rigida. A sua voz comega a se transformar — uma voz
irreconhecivel. Era como se a voz de outra pessoa tivesse invadido e se apropriado
de seu corpo. E junto com essa mudanga de voz, entdo logo se decidiu pela
mudanca de nome (Preciado, 2021, p. 34). E somente ai que Preciado aceita se
submeter aos protocolos médicos legais da Espanha, entrando com um pedido
para que fosse registrado como Paul Beatriz Preciado: e quando recebeu a sua
nova certiddo de nascimento, ali se deparava com seu antigo documento sendo
destruido na sua frente. Ao mesmo tempo, a sua transi¢cao estava sendo anunciada
num tipo de boletim jornalistico de recém-nascidos da sua cidade natal, Burgos.
Nasce agora, a ficgdo legal, Paul Beatriz Preciado (Preciado, 2021, p. 244). Por
isso, o titulo escolhido por Preciado a conferéncia no Palais do Congrés, justamente
porque se vale desses relatos publicados em seu livro homénimo, Um apartamento
em Urano. Afinal, para que ele construisse a sua nova ficgao legal e se submetesse
a estes protocolos, ele teve que pagar um preco: “sem escapatoria, aceitei
identificar-me como transexual e ‘doente mental’ para que o sistema médico legal
pudesse me reconhecer como um corpo humano vivo. Paguei com um corpo o
nome que carrego” (Preciado, 2021, p. 21). Neste sentido, a sua estratégia se daria
em confrontar aqueles psicanalistas a luz de seus relatos de transicao, isto €, com
um “Relatério para uma academia de psicanalistas”. Preciado queria fazer de sua
transicdo um principio de inteligibilidade, um quadro possivel para que a psicanalise
repensasse 0s seus interditos sobre a sua existéncia monstruosa.

Por mais que as instituicbes psicanaliticas insistam em reforcar que a
transexualidade se enquadre numa psicose, Preciado mostra que essa atitude
colocaria os proprios principios da psicanalise em desuso, em ultimo caso, abriria
mao de seus proprios méritos como pratica social (Preciado, 2022, p. 88). Afinal,
foi mérito da psicanalise freudiana ter desnaturalizado a sexualidade de qualquer
tipo de comportamento “instintivo”. Neste sentido, nés “fazemos sexo”, uma vez
que para Freud, por exemplo, ndo se pode pressupor uma norma de qualquer tipo
de ordem que seja anterior ao processo civilizatorio, como ampara em seu classico
Trés ensaios sobre a sexualidade (2016). Logo, ndo se deve confundir o sexual
com o genital, ou defender algum tipo de diferenca sexual que néo seja constituida
na propria civilizagdo. Se ha algo de inegociavel na psicanalise freudiana, na qual
0 proprio Lacan se muniu em sua abordagem, € o fato de que a nossa formagao

psiquica se da sendo no ambito da linguagem. Neste caso, toda e qualquer norma
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nao deve ser encoberta por alguma vestimenta de natureza primeira, pois ela se
constitui em pressupostos puramente intersubjetivos. Tratam-se de negociagdes
constantes das quais, na maioria das vezes, se esquece que um dia elas foram
convencionadas. Parece que € esse pilar que tem se posto de lado na formacéao
psicanalitica que Preciado alude em sua critica. Preciado parecia ter consciéncia
disso quando havia se afirmado como monstro, porque a sua monstruosidade
colide os interditos institucionalizados por praticas psicanaliticas, se valendo de
seus proprios pressupostos. Vejamos.

Para Lacan, a questao sexual ndo consiste em reconhecer prioritariamente
as diferencas anatomicas que existem entre um tipo reprodutivo e outro, mas em
como o sujeito elabora no seu psiquismo a falta que o constitui enquanto ser
sexuado e que estruturalmente o impossibilita de alcangar a plenitude. Em seu
décimo primeiro seminario, intitulado “Os quatro conceitos fundamentais da
psicanalise” (1973 [1964]), Lacan ja explicitava que, no psiquismo, ndo ha nenhuma
condigao prévia cuja qual poder-se-ia atribuir unicamente “ser a de homem” ou
mesmo “ser a de mulher”, pois estas posi¢cées nao s6 — € preciso frisar de tempos
em tempos — elas sdo epifendmenos de condigdes historicas e sociolinguisticas
que se modificam com uma certa frequéncia, como elas s6 passam a ser
internalizadas, peca por peca, de acordo com as proprias especificidades do
processo de formacgao psiquica de cada individuo. Assim, essas posi¢gdes nunca
estdo postas de antemao no psiquismo dos sujeitos: “as vias do que se deve fazer
como homem ou como mulher sdo inteiramente langcadas ao drama, ao roteiro, que
se coloca no campo do Outro [...] o ser humano tem sempre que aprender, peca
por peca, do Outro” (Lacan, 1973, p. 186, tradugao nossa).

Em outras palavras, Lacan esta nos dizendo que a sexualidade € um efeito da
prépria rede de significantes que constitui o sujeito, onde o ponto de ancoragem do
sujeito nada mais € do que o proprio grande-Outro. Como mostra Slavoj Zizek, em
seu Como ler Lacan (2010), o grande-Outro € a instancia pela qual todas as regras
e pressupostos subjacentes da ordem social foram naturalizadas e trivializadas em
nossas praticas cotidianas, incluindo as regras habituadas a gramatica. Num certo
sentido, € preciso exercer as regras gramaticais de maneira cega e espontanea,
pois, se o sujeito as tivesse que calcular uma a uma, isso comprometeria
completamente a cadéncia da sua comunicagdo. Segue-se que o0 mesmo deve

ocorrer em sua relagdo com o (pequeno) outro que € semelhante a mim, pois o
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sujeito precisa sempre dispor de um conjunto de enunciados que sejam
minimamente compreensiveis e compartilhaveis entre os seus semelhantes, cujos
quais ele, o sujeito, ndo precisa refletir sobre cada um destes enunciados. Tudo
isso ocorre como que de maneira impensada e fluida, de modo que se o sujeito
refletir minimamente sobre estas condicbes que precedem o tempo todo as suas
praticas, a sua consciéncia sobre ainda seria parcial, pois teria se confrontar com
elementos que apontam para a origem arbitraria de suas praticas ou mesmo de
seus pressupostos contraintuitivos: “E ha regras e significados que ignoro que me
perseguem (como proibi¢gdes inconscientes) [...] e significados cujo conhecimento
nao devo revelar que tenho — insinuagdes sujas ou obscenas que silenciamos para
manter o decoro” (Zizek, 2010, p. 17).

E por isso que Lacan, ao falar das posi¢cdes de “homem” e de “mulher”, diz
que elas estdo completamente langadas ao “drama” e ao “roteiro” do grande-Outro.
E porque os sujeitos tém de aprendé-las e reforga-las, “peca por peca’, o tempo
todo, pois, ndo apenas ele, o sujeito, ndo possui uma referéncia inata do que é ser
‘homem” ou o que é ser “mulher”, como também estas posicdes nunca estao
suficientemente disponiveis e conscientes para que o sujeito, em seu psiquismo,
possa ter a garantia de que esta cumprindo todas as exigéncias do grande-Outro,
uma vez que toda a sua garantia emana exclusivamente dele. Neste sentido, por
mais despojadas que fossem algumas das expressdes utilizadas em seus
seminarios, a expressao “drama” nao parece ser apenas uma simples hipérbole ou
didatismo da parte de Lacan. Na verdade, este seria o termo mais preciso para
denotar a formacao psiquica da diferenca sexual. Afinal, Lacan dird logo em
seguida que, “a sexualidade se deduz de outra coisa que ndo a sexualidade
mesma”, esta coisa &, por exceléncia, “a falta” (Lacan, 1973, p. 186, tradugéo
nossa). Ocorre que o sujeito para suprir esta falta, sempre ocupara uma posigao
de dependéncia em relagdo ao grande-Outro, mesmo quando o0s seus
pressupostos e crengas sao eles mesmos instaveis.

Por esse motivo, ao invés de pensar a “diferenca sexual” entre
‘homens” e “mulheres”, Lacan aponta para a falta que constitui o sujeito
enquanto ser sexuado, pois ela, a falta, € oriunda da impossibilidade de
realizagdo plena das normas internalizadas do que significaria ser “homem” e
“‘mulher”, pois nunca se ha uma garantia completa de se estar seguindo o roteiro

do grande-Outro. E ainda, por mais fundador que seja o grande-Outro, servindo
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de ponto de referéncia ultimo para o sujeito, a sua existéncia s6 é sustentada
pela crenca que se deposita em seus interditos. Dito de outro modo, na medida
em que as posi¢oes de “homem” e “mulher” ou qualquer tipo determinacgao social
que seja, ndo estdo dadas de antem&o no psiquismo do sujeito, elas s6 se
perpetuam na medida em que os sujeitos “agem como se elas existissem”, como
retrata o proprio Zizek ao falar do carater virtual do grande-Outro: “ele é a
substancia dos individuos que se reconhecem nele, o fundamento de toda a sua
existéncia, o ponto de referéncia que fornece o horizonte supremo de significado
[...] na medida em que os individuos acreditam nela e agem de acordo com isso”
(Zizek, 2010, p. 18). E por esse motivo que Lacan diz que a sexualidade se deduz
da falta, porque o grande-Outro, por si sO, ja € uma falta. Neste sentido, Vladimir
Safatle insiste em sua Introdugcdo a Jacques Lacan que “a falta é constitutiva da
estrutura e do grande-Outro”, o mesmo que dizer que ela ndo vem do desejo em
si, mas da impossibilidade de autorreferéncia do sujeito em fungédo do seu ponto
de confirmag&o ultima, o grande-Outro, ndo ser capaz de ampara-lo por
completo, logo alienando-o com seus mecanismos interiores de predicacéo,

Cujos quais o sujeito nunca se encaixa perfeitamente neles (2018, p. 86).

Seguindo na mesma diregéo, Lacan ira frisar um pouco mais adiante que
a “posicao de sujeito” € a de ser o efeito secundario do significante, pois o sujeito
s6 se constitui através dos significantes que recebe do grande-Outro (1973, p.
188, tradugédo nossa); Lacan frisa para logo em seguida apresentar a tese
segundo a qual existe um processo circular e nao-reciproco entre o sujeito e o
grande-Outro, especificamente em fungao do sujeito se estruturar como o efeito
secundario do significante. E ao assumir a “posicdo de sujeito”, ele é
rapidamente “alienado” pelo mesmo mecanismo que |lhe constitui enquanto tal
como “sujeito”, isto €, os mecanismos que Ihe dao a possibilidade de falar; posto
que o sujeito se torna mais um significante entre outros dentro de uma rede de
significantes. Neste sentido, o “drama” do sujeito € o de jamais converter-se em
um ponto de autoreferéncia para si mesmo e ao mesmo tempo insistir em suprir
essa falta recorrendo sempre ao grande-Outro. Em outras palavras, 0 mesmo
mecanismo que |lhe permite ter acesso aos interditos linguisticos, € também o
mesmo mecanismo que determina sua condi¢cdo de impossibilidade estrutural de

deixar de ser um significante na cadeia de significantes. Destarte, o sujeito nunca
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tera a si mesmo como ponto de ancoragem para as suas praticas, “circulando-
se” sempre nos confins do grande-Outro. Por isso, em Uultima instancia, a
sexualidade do sujeito € hipostasiada o tempo todo pelos significantes
oferecidos pelo mesmo, o grande-Outro, ainda que estes significantes estejam
sempre barrados em seu proprio psiquismo. Nao por qualquer outra razéo, o
trecho do capitulo ao qual se esta extraindo essas elucubracdes de Lacan é
intitulado “O sujeito e o Outro: Alienagao”.
Antes de avancgar propriamente para o texto de Preciado, € importantissimo
ressaltar o peso deste seminario de numero décimo primeiro, porque foi ali que
Lacan nao apenas teria consolidado metodologicamente o seu famoso “retorno a
Freud”, operado desde os primeiros seminarios, como € o momento em que marca
de uma vez o aterramento de sua leitura de Freud no territorio da linguistica frente
ao outro modelo institucional francés: “O modelo saussuriano da lingua (ou
estruturalismo linguistico) estd para Lacan, portanto, como estava o modelo
darwiniano da biologia (ou evolucionismo) para Sigmund Freud” (Roudinesco; Plon,
1998, p. 709). Desta maneira, como indica Jacques-Alain Miller em Percurso de
Lacan, a partir do décimo primeiro seminario e do afastamento de grande parte da
comunidade psicanalitica francesa, Lacan ja ndo comenta mais prioritariamente os
textos de Freud. Lacan teria passado a forjar os proprios termos nos seminarios
que vieram em sequéncia ao seminario décimo primeiro, sendo ali que aparece a
sua tese sobre o grande-Outro (Alain-Miller, 1987, p. 16). Nas palavras de Jacques
Alain-Miller, por mais que Lacan tivesse tomado para si como slogan a hipétese de
um “retorno a Freud”, o que Lacan faz é operar de forma inédita sobre o texto de
Freud (Alain-Miller, 1987, p. 56). Segue que Preciado, em Eu sou o monstro que
vos fala, vai dizer que “a releitura que Lacan faz de Freud” através de sua “incursao
pela linguistica”, permitiu com que Lacan tivesse reduzido a diferenga sexual dos
corpos a mera anatomia biologica (Preciado, 2020, p. 77, tradugcdo nossa).
Portanto, se é possivel falar em “diferenca sexual” em Lacan, como apontamos no
decisivo seminario décimo primeiro, ela nao € a “diferenca externa” que separa o
“‘macho” e a “fémea” em duas polaridades opostas, mas sim a relacio interna e
dissimétrica que o sujeito estabelece em seu psiquismo hipostasiado ao grande-
Outro.
Dessa maneira, Preciado aponta Lacan como um psicanalista precursor no

processo de desnaturalizagdo da chamada “epistemologia da diferenga sexual’.
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Antes de fazer este apontamento, Preciado define uma epistemologia como um
fechamento temporario do nosso aparato cognitivo. Trata-se de um fechamento
temporario, pois toda epistemologia consiste em um sistema histérico de
representacbes — e as condigdes histéricas sdo sempre variaveis conforme
surgem novos conjuntos de enunciados — que permitem com que uma sociedade
possa reconhecer o que é considerado “verdadeiro” e distingui-lo do que é
designado como “falso”. Em suma, uma epistemologia € o que propriamente da
condigdes de possibilidades as formas determinadas de experiéncias dos
“sujeitos”, mas que sempre se transforma conforme novas formas de
reconhecimento ganham espaco no horizonte de apreensdes subjetivas. Por isso,
Preciado ira dizer que uma epistemologia se caracteriza por uma certa
“flexibilidade”, permitindo solucionar um certo numero de problemas até que
finalmente possa ser suplantada por uma outra. Do mesmo modo, uma
epistemologia é também o que bloqueia que certas formas de experiéncia possam
ser consideradas como possiveis e por isso sdo descartadas antes mesmo de
serem seriamente analisadas, sem jamais se suspeitar dessa decis&o, até, no
limite, ndo dar conta de bloquea-las (Preciado, 2020, p. 60, tradu¢do nossa).
Adiante, a epistemologia da diferenga sexual é definida como uma substituicdo da
antiga “epistemologia monossexual”, porque passou a designar estatutos préprios
para as diferengas genitais entre individuos do “sexo masculino” e “feminino”, dado

que isso nao era “naturalizado”:

Pode-se dizer, portanto, que o regime da diferengca sexual é
uma epistemologia histérica, um paradigma cultural e técnico-
cientifico, que nunca existiu e que esta sujeito, como toda
epistemologia, a critica e mudangas. Os historiadores
contemporaneos da ciéncia e da sociedade renascentista
estao de acordo que durante a Idade Média, e provavelmente
até o século XVII, uma epistemologia “monossexual” dominou
o Ocidente, uma epistemologia na qual somente os corpos e a
subjetividade = masculina eram  reconhecidos como
anatomicamente perfeitos [...] O paradigma monossexual
funcionaria segundo um “sistema de semelhangas” no qual o
corpo feminino estaria representado como uma variagao
hierarquicamente inferior do masculino. O corpo de mulheres
nao seria reconhecido como entidade anatémica, como sujeito
politico, tendo existéncia ontoldgica, autbnoma e plena. Antes
do século XVIII, uma vagina era um pénis invertido, o clitoris e
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as trompas de Falapio nao existiam e os ovarios eram
testiculos interiorizados (Preciado, 2022, pp. 52-53).

Com essa mencéao, Preciado esta buscando mostrar como um mesmo
“signo”, pode ser representado de diferentes maneiras, de acordo com as
especificidades de uma época. Para sustentar essa tese, Preciado recorre a
histéria da ciéncia, mostrando a transi¢do de um paradigma “monossexual” — que
dominou o Ocidente até o século XVII — para o que ele chama de regime da
diferenga sexual. No quadro monossexual, o “signo” do corpo feminino néo era
designado como portador de uma anatomia com caracteristicas particulares e
distintas ao corpo masculino, sendo visto como uma variagdo hierarquicamente
inferior ao corpo masculino. Ao evidenciar que essa visao foi substituida por um
novo paradigma no século XVIII, em que, ai sim, os corpos masculinos e femininos
foram cindidos como “opostos complementares”, Preciado aponta que a propria
maneira de instituir a “diferenga sexual” entre os sexos “masculino” e “feminino” n&o
€ algo natural, mas uma técnica cientifica e cultural — uma outra epistemologia.
Preciado mostra, a luz de Thomas Kuhn e Estrutura das revolugdes
cientificas (1998), como um “paradigma” se constitui através de um processo de
adesdo de uma determinada “comunidade cientifica”. Preciado aponta que diante
de uma crise desse paradigma, alguns cientistas comegam a desenvolver novas
explicagbes para solucionar essas anomalias. Inicialmente, essas teorias
enfrentam resisténcia da “comunidade cientifica”, pois desafiam as crencas e
praticas estabelecidas. Contudo, o proprio Kuhn nao se interessava tanto em dar
uma definicdo estrita sobre o que seria uma “comunidade cientifica” e as praticas
individuais de um cientista, mas sim, os elementos que ligam os cientistas a uma
linguagem compartilhada: o paradigma. Esses conjuntos de crengas orientam as
pesquisas, de maneira a modela-las durante todo o seu processo de
desenvolvimento. Dessa maneira, os cientistas se comprometem com o0s
procedimentos a serem seguidos, condicionando o seu modo de agir para a
praticas para se ajustar ao paradigma em questao.
Ocorre que, apesar de Kuhn nido nos dar tantas pistas para pensar a

experiéncia subjetiva do cientista em relagdo ao paradigma, ele nos aponta que o
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paradigma € “um pré-requisito para a propria percepgao” (Kuhn, 1998, p. 148).
Logo, Kuhn oferece algumas condi¢cdes para que Preciado Ié-se A estrutura das
revolugdes cientificas, a luz de questdes sociohistoricas ou de uma epistemologia
historico politica, sobretudo porque, embora Preciado ndo tenha mencionado, o
proprio Kuhn aponta rapidamente que o mundo cientifico € moldado por uma
combinacao de experiéncia racial, cultural e profissional, culminando no paradigma
cientifico: “O mundo do cientista, devido a experiéncia da raca, da cultura e,
finalmente, da profissdo, contida no paradigma [...] as quais a experiéncia tem
acesso direto quando o cientista, [...] providencia para que isso ocorra” (Kuhn,
1998, p. 163). Neste sentido, se Preciado tem Thomas Kuhn como referéncia para
pensar o paradigma epistemoldgico da diferenga sexual, € muito menos em fungéo
de uma simples concep¢do gradualista de conhecimento cientifico, €
especificamente porque Kuhn, bem como o conjunto de regras que dispde, nédo &
apenas algo que atua sobre cientistas, mas sobre toda uma maneira de se
“aprender a ver o mundo”, pois a visao cientifica de mundo € uma visdo que parte
de certas condi¢cbes determinadas pelas condigdes soéciohistoricas e culturais
(Kuhn, 1998, p. 164). Nao é por nenhuma outra razéo, senao através de Thomas
Kuhn, que Preciado vai dizer que um paradigma epistemoldgico € o que determina
0 que é existente ou que é inexistente, o que é visivel e invisivel, define hierarquias
entres seres diversos; € porque Kuhn é um ponto de partida para incorrer nos
estudos antropoldgicos e politicos de lan Hacking (Ontologia Histérica), Donna
Haraway (Epistemologia Feminista) e Bruno Latour (Antropologia Simétrica).
Assim sendo, durante o periodo em que um paradigma epistemoldgico
surge e finalmente se consolida como uma espécie de “pano de fundo”
representacional, seus enunciados funcionam como um tipo de suporte, veredito,
amparo, respaldo, etc. Ao mesmo tempo em que uma epistemologia €, ela mesma,
aquilo que coibe que certas formas de representagcdao sequer possam ser
consideradas pelos sujeitos. Em suma, se uma epistemologia é aquilo que oferece
condigdes representacionais para o sujeito se guiar, logo isso tudo ocorre sem que
ele mesmo possa se dar conta e interrogar o quadro de representagdes dispostas.
Em verdade, uma epistemologia é aquilo que determina como que um sujeito deve
agir e pensar, seja atraveés de um conjunto de instituicbes, convengdes, praticas e
acordos culturais, independe de serem religiosos, cientificos, técnicos,

mercadoldgicos e comunicacionais, mas que esta sujeita a ser substituida por
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outros quadros representacionais. Em outro de seus livros, desta vez, em Testo
junkie (2018), de 2008, Preciado se esforcava em pensar um paradigma
epistemologico como um sistema de referéncias que perde a sua estabilidade com
0 aparecimento de novos objetos de consideragéo, apresentando alguns marcos
ilustrativos. Neste livro, 0 marco histérico mais trabalhado pelo autor, Preciado, € o
aparecimento da pilula anticoncepcional, a primeira técnica bioquimica capaz de
cindir e desnaturalizar a pratica de reproducao sexual das praticas de obtencao de
prazer, passando a reconfigurar o quadro epistemoldgico de reconhecimento da
diferenca sexual para além dos caracteres reprodutivos: “no final dos anos 1950,
0s homens nao tém mais garantias de que podem engravidar mulheres, que param
de menstruar e engravidar sob os efeitos da pilula anticoncepcional [...] o leite &
fornecido pela industria alimenticia — em vez de seios femininos” (Preciado, 2018,
p. 115).

Por exemplo, em seu Eu sou o monstro que vos fala, um regime
epistemologico é definido como um fechamento temporario do nosso aparato
cognitivo. Trata-se de um fechamento temporario, pois toda epistemologia
consiste em um sistema histérico de representacdes — e as condicdes historicas
sdo sempre variaveis conforme aparecem novos conjuntos de enunciados —
que permitem com que uma sociedade possa reconhecer o que € considerado
“verdadeiro” e distingui-lo do que é designado como “falso”. Em suma, uma
epistemologia é o que propriamente da condigdes as formas determinadas de
experiéncia dos “sujeitos”, mas que sempre se transforma conforme novas
formas de reconhecimento ganham espago no horizonte de apreensdes
subjetivas. Do mesmo modo, uma epistemologia é também o que bloqueia que
certas formas de experiéncia possam ser consideradas como “possiveis” e por
isso sdo descartadas antes mesmo de serem seriamente analisadas, sem nem
ao menos se suspeitar dessa decisao. Por isso, durante o periodo em que uma
epistemologia surge e finalmente se consolida como uma espécie de “motor de
arranque”, seus enunciados servem como um tipo de suporte, veredito, amparo,
respaldo, etc. Ao mesmo tempo em que uma epistemologia €, paradoxalmente,
0 que previamente coibe que certas formas de representagao sequer possam
ser consideradas pelos “sujeitos”.

Em resumo, uma epistemologia é o que oferece condi¢des para

aqueles que estao “sujeitos” a estes processos de formacgéo, pois tais “sujeitos”



117

a reproduzem antes que possam reconhecer que ha alguma forga ou imposi¢cao
externa cooptando seus juizos estéticos. E aquilo que determina que um “sujeito”
possa experimentar a realidade por meio da dimensao simbdlica, como o
conjunto de instituigdes, convengdes, praticas e acordos culturais, independente
se sao religiosos, cientificos, técnicos, mercadolégicos e comunicacionais. Em
outro possivel exemplo, desta vez, em Testo junkie, Preciado retrata uma
epistemologia como um sistema de referéncias que perde a sua estabilidade
com o aparecimento de novos objetos de consideragao, apresentando algumas
linhas de acontecimentos sucessoérios. O exemplo trabalhado mais
exaustivamente pelo autor € o aparecimento da pilula anticoncepcional, a
primeira técnica bioquimica capaz de cindir a sexualidade em dois dominios
distintos: o dominio da reproducéo e as praticas de prazer.

Ainda em Testo junkie, Preciado aponta que, com a desvinculagédo das
praticas reprodutivas das praticas de obtencdo de prazer sexual, o modelo do
“‘dimorfismo sexual’, que se baseava na complementaridade Dbioldgico-
reprodutiva, foi perdendo seu sentido e foi suprido por novas técnicas de
naturalizagdo das diferencas entre os corpos. E neste cenario que a invengdo do
termo “género”, longe de ter sido um conceito com matrizes feministas e
contestatérias, surge exclusivamente para rearranjar o paradigma epistemolégico
da diferenga sexual. O termo “género”, adotado pelo médico estadunidense John
Money, havia sido a ultima cartada e, acima de tudo, o “momento reflexivo” em que
esta epistemologia da diferenca sexual se viu a ruir diante da desnaturalizagdo em

curso. Ao citar Money, Preciado ilustra isso:

Em seres humanos, as diferengas sexuais irredutiveis sdo que os
homens engravidam uma mulher e as mulheres menstruam, gestam e
produzem leite. De outra forma, o dimorfismo sexual, programado no
cérebro sob a influéncia de hormodnios pré-natais, parece nao ser
irredutivel sexualmente, mas compartilhado sexualmente e limitado
dimorficamente. Uma teoria completa da diferenciagcdo de todos os
componentes de masculinidade e feminilidade no papel de identidade
de género precisa ser do tipo variada quanto sequencial. Isso deve ser
aplicado a todas as sindromes de hermafroditismo e a génese do
fendbmeno dos papéis de género, incluindo o travestismo e
transsexualidade, bem como a génese da identidade heterossexual de
género (Money apud Preciado, 2018, p. 115).
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Logo, se o filésofo inicia o seu discurso colocando-se no lugar de Pedro
Vermelho, um macaco que aprendeu a falar a lingua dos homens para conseguir
se libertar da jaula que lhe foi imposta, € porque vislumbra de um mesmo estado.
N&o para ser previamente livre, mas para escapar da tutela de seus criadores e
seguir outros rumos. Pedro Vermelho até desconfiava que existia uma liberdade
frente as contingéncias da vida. Entdo, Paul B. Preciado alude ao conto de Franz
Kafka “Um relatério para uma Academia” narrado por um macaco que foi
enclausurado por 5 anos e se direcionou a uma série de pesquisadores solicitando
formalmente a sua soltura.

E também como Preciado se enxergava naquela posicéo, principalmente
por confrontar diretamente as teses psicanaliticas e reivindicar a soltura das
subjetividades trans e o direito a fala, algo que s6 conseguiu suprir quando
finalmente publicou o seu livro. Creio que o impacto a ser analisado, ndo se daria
somente pelo fato do autor ter se colocado na posicdo de monstro, mas sim, no
fato de ser um monstro que fala. Ora, ndo me pareceu que ele teria feito essa
mengao por mero capricho, ja que no contexto de seu Um apartamento em Urano
(Preciado, 2020, p. 25) ‘falar’ significa dar voz aqueles que foram delegados ao
siléncio se utilizando da linguagem daqueles que os silenciam. Por isso, ele
planejava dizer a esses psicanalistas que teria aprendido a falar a linguagem dos
mesmos, afirmando que a sua existéncia ‘monstruosa’ seria, tdo somente, um
produto dos interditos psicanaliticos colocados em questdo por ele. Ser
monstruoso, neste sentido, é ser aquele cujo corpo, rosto e praticas ndo podem ser
consideradas inteligiveis em um dado regime dominante de poder e saber
(Preciado, 2022, p. 33). SO que € sua existéncia ininteligivel uma mola propulsora
para inventar uma nova dindmica, em vista de uma transformacéo epistemoldgica
em curso, obrigando dispositivos de saber e poder como a psicanalise a se
questionarem: “de que modo vao jogar suas cartas discursivas e clinicas em um
processo tao importante como esse (Preciado, 2022, p. 47).

Apenas a titulo de fechamento, lembro que na aula de '22 de janeiro de
1975’, do curso Os anormais (2001), Foucault afirma: “O monstro &,
paradoxalmente — apesar da posigao-limite que ocupa, embora seja, a0 mesmo
tempo o impossivel e o proibido —, um principio de inteligibilidade” (Foucault, 2001,
p. 71). Ora, € no minimo curioso que Foucault tenha se expressado dessa forma.

Pois, logo em seguida, ele ira dizer que “[o monstro] € em si mesmo ininteligivel”
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(Foucault, 2001, p. 71). Por ora, analisarei apenas esse texto no que diz respeito
ao conteudo geral do curso. Primeiramente, é dito que o monstro ocupa uma
“‘posicao-limite”, assim, ele se posicionaria sempre no limite. Acontece que o limite
de um objeto, s6 pode ser conhecido quando se tém alguma referéncia de seus
dominios. Mas para se poder conhecer algum desses dominios, € preciso conhecer
também as fronteiras que o separa de outro objeto. O limite é sempre relativo ao
limite de outro objeto, de modo que as fronteiras de um para outro se definem

mutuamente, ou seja, pelo entrecruzamento;

Em fins do século XVIII, ou em todo caso no curso do século
XVIII, a figura mais importante, a figura que vai dominar e que,
precisamente, vemos emergir (e com que vigor!) na pratica
judiciaria do inicio do século XIX, é evidentemente a do
monstro. O monstro € que é o problema, o monstro € o que
interroga tanto o sistema médico como o sistema judiciario. E
em torno do monstro que toda a problematica da anomalia vai
se desenrolar por volta de 1820-1830, em torno dos grandes
monstruosos [...] O monstro é a figura essencial, a figura em
torno da qual as instancias de poder e os campos de saber se
inquietam e se reorganizam (Foucault, 2001, p. 78).

Portanto, se posicionar nos limites como o monstro faz, significaria

em suma, ter uma aparigdo bastante singular da qual ndo se tém nenhum
sistema de referéncia (delimitagdes, demarcagdes), que explique diretamente
como poderia ter surgido, por isso, a sua “posi¢cao”, isto €, o seu lugar € o “limite”.
Neste sentido, ocupar uma posic¢ao-limite seria 0 mesmo que dizer que estaria
assistindo de perto as fronteiras que separam o normal do anormal, o possivel e
o impossivel. E, sendo o impossivel e o proibido, em dois tempos, isso
significaria que o monstro se apresenta como o que ndo poderia existir
(impossivel) e o que ndo deveria continuar existindo (proibido). Afinal, como
poderiamos tomar algo como um ponto de partida, isto €, como “principio de
inteligibilidade”, sendo ele mesmo inapreensivel.

Essa “monstruosidade”, como o texto “Macaco fala?” (2025, p. 54)
aponta, choca porque ela é uma afronta direta a vontade de saber e a vontade
de poder que Foucault e Nietzsche tdo bem descreveram. O sistema politico-
normativo quer que o discurso seja ordenado, limpo e categorizavel, mas a voz

z

trans se impde contra essa ordenacao. E irbnico pensar que Freud, como diz
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Nalli, ao tentar mapear o desejo universal através de Edipo, estava apenas lendo
as “coercoes histéricas” da sua época. Ele ndo estava descobrindo uma verdade
eterna sobre a alma humana, mas sim tropegando nas regras de um sistema
que precisava moralizar o corpo e o desejo. A psicanalise, nesse contexto que
Nalli traz, a luz de Foucault, acabou funcionando como uma extensao do poder
médico e judicial, rotulando existéncias e sentenciando desejos sob o pretexto
de uma “clinica” que, no fundo, era uma tecnologia de normalizagéo.

O monstro ndo € apenas o que ¢é feio ou diferente; o monstro é o
impossivel que acontece. Ele é a violacdo das leis da natureza e da sociedade,
mas, paradoxalmente, é ele quem, aprés-coup, da inteligibilidade aos gradientes
de saber porvir. Sé sabemos 0 que é a “norma” porque o monstro esta la na
margem, desafiando-a. O monstro combina o proibido com o impossivel e, ao
fazer isso, ele desmascara a fragilidade das leis que tentam nos governar.
Quando pensamos na figura do anémalo, percebemos que a medicina e o direito
se uniram para criar uma rede de controle que tenta, a todo custo, reduzir a

complexidade da vida a um diagndstico ou a uma sentenga moralizadora.

3.8 Outro exemplo de contra-assinatura: A revolugao planetaria porvir em

Dysphoria mundi

“Esta obra monumental de Preciado é a de um bibliéfilo que pée todos
0S seus recursos a servigo de um tempo e de um mundo hoje
irreversivelmente deslocados. Mobilizando teorias da linguagem,
consciéncia, tecnologia e imunologia para contar a histéria desse
mundo, o livro estilhaga as estruturas binarias responsaveis pela
destruigdo do amor e do futuro. Aqui uma cangéo, ali um poema: € um
pensamento que transcende o género e os géneros, que nos desfaz
no melhor sentido da palavra. Um compromisso implacavel contra as

piores formas de dissolugdo”

-Judith Butler
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Em Dysphoria mundi, Preciado ressignifica a nogao psiquiatrica de
“disforia”, expandindo-a para uma condi¢ao coletiva e planetaria marcada pela
inadequacao entre categorias binarias (como género, raga e classe) e as formas
emergentes de existéncia dissidente. Observando esses componentes de sua
obra, irei deslindar a sua critica ao regime “petro-sexo-racial”, estrutura que vincula
a exploragdo capitalista de recursos fésseis a normatizacdo de corpos e
subjetividades, articulando crises climaticas, violéncias coloniais e opressdes de
sexo e género. Mas antes de analisar esta critica em particular, julgo necessario
dialogar com Derrida e o seu Espectros de Marx (2021), ao encontro da dimensao
ético-politica do luto como pratica interminavel e a espectralidade como motor de
transformacao, propondo que a Dysphoria mundi ndo € apenas sintoma de colapso,
mas poténcia para reimaginar modos de vida além das hierarquias modernas; me
arriscando a dizer que Espectros de Marx seja a obra mais imediata para se
compreender a Dysphoria mundi, e isso vai muito além das citagdes que Preciado
extrai desta obra derridiana, Hamlet e até os capitulos nomeados como is out of
joint. Se Derrida, em Espectros de Marx, confronta o luto das categorias marxistas
ao convocar uma Nova Internacional sem partido ou proletariado, Preciado, em
Dysphoria mundi (2023), declara que uma hipotese revolugao ja esta em curso,
mesmo que nao possamos nomear seu sujeito politico por exceléncia. O que os
une, Derrida e Preciado, ndo é a nostalgia pelas velhas bandeiras, mas a coragem
de pensar a politica a partir do luto — um luto que nao paralisa, mas impulsiona,
transformando supostas auséncias em espectros que assombram o presente e
insistem no porvir, 0 que me autoriza a cunhar no ultimo capitulo o conceito de
espectropolitica.
O espectro é aquilo que assombra, que esta entre a presencga e a auséncia.
E os espectros marxianos ainda nos perseguem porque as promessas € as
inquietacdes de Marx permanecem n&do cumpridas. Enquanto houver desigualdade, o
"fantasma" de Marx continuara a retornar. E enquanto o mundo proclamava o "fim da
histéria" e a morte definitiva do marxismo como alternativa, Derrida, em 1993, nédo s6
defendeu que Marx é inerradicavel como proclamou a necessidade de uma "Nova
Internacional" para além da figura tradicional de um partido. E se na época de Marx,
o espectro do Partido Comunista era a promessa de que os trabalhadores, que viviam

na clandestinidade e no "segredo", ganhariam realidade viva e dignidade ontoldgica
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ou um “corpo”, na época de Derrida acabou por se tornar a prépria ferramenta de
invisibilizacao, repressao e arbitrio sob o estalinismo. Derrida percebe que o partido,
ao se tornar um aparelho ideologico de Estado (o que Derrida nomeia como aparelho
ideologico marxista) ou uma centralizagdo de discurso, traiu a propria natureza da
“‘promessa” que o espectro remete e se tornou mais um elemento de “ordinario” e
“hegemobnico” entre tantos outros. O espectro € movimento, € o que vem do outro, é
a abertura para o imprevisto; o partido estalinista, ao contrario, € a petrificagdo, o
dogma e a fronteira que se coloca contra tudo o que nao lhe era proprio. Ele decide
quem € e quem nao é "verdadeiro marxista", usando a autoridade arbitraria para
excomungar, prender (como ocorreu com o proprio Derrida em Praga) e silenciar.

Ao confinar o socialismo a uma fronteira nacional e a um lider (a
"hegemonizagao da Unido Soviética"), o estalinismo criou uma "monumentalizagéo”
de Marx que servia apenas para o0 exercicio do poder, e nao para a
emancipacao. Embora Derrida ndo tenha dito expressamente, a tese de Stalin de
1924 foi uma estratégia de sobrevivéncia partidaria que acabou por nacionalizar o que
deveria ser internacional. Isso criou uma barreira fisica e ideoldgica (o "socialismo
num so pais"). A Nova Internacional de Derrida é, portanto, o levante dos espectros
internacionalistas contra os seus proprios coveiros. O burocratismo dos partidos
estalinistas passou enterrar a inquietacdo marxista sob o peso de uma autoridade
arbitraria e de fronteiras nacionais, a desconstrucédo reabre esse tumulo. Nao para
restaurar um dogma, mas para resgatar a dignidade daqueles que ainda esperam pela
justica. Pensar a Nova Internacional € admitir que a forma partido, enquanto centro de
poder e exclusdo, faliu. O que resta € o compromisso ético e transversal: um
internacionalismo que nao busca um 'pais' para chamar de seu, mas que habita a
brecha entre a lei que oprime e a justica que ainda esta por vir. A Nova Internacional
€, em ultima instancia, o anti-Stalin: é a afirmacao de que o comunismo é um "porvir"
que nunca se fecha numa identidade nacional, mas que habita a inquietagao
constante de quem se recusa a aceitar que o luto (do Marx, do marxismo e do
Marxverso) tenha terminado.

Alguns anos antes de Espectros de Marx, na entrevista intitulada “Politica e
Amizade” com Michael Sprinker sobre Marx e Althusser, Derrida deixou alguns
indicios de seu interesse pessoal em escrever uma obra sobre Marx e apontar o que
haveria de desconstrutivo no texto marxiano e a causa marxista, mencionando ter

realizado um seminario sobre Marx na década de 70. Para os propésitos econémicos
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de nossa leitura de Dysphoria mundi, a entrevista aponta para as tensdes de se pensar
qualquer revolugdo ou mudanga estrutural que se faga reunida na figura totalizadora
de um partido, porque € impossivel, no sentido mais forte do termo, desassociar o
signo do “socialismo real” das decisbes monocraticas tomadas pelos partidos que
proclamavam estar sob a insignia do marxismo. Dou especial atengao para aquilo que
Derrida comenta de que a recepgao do "evento" e o outro (é¢) como o “evento”, deve
sempre se fazer acompanhada de uma métrica e de uma acuidade politica nas
decisbes que se toma, sobretudo porque o “acontecimento”, (tal como mostro na
epigrafe de Pornotopia), s6 acontece diante da impossibilidade de prevé-lo ou domina-
lo através de uma linguagem prévia, por tal razao é fundamental que possamos estar
“‘democraticamente” abertos a tomar decisdes capazes de reconhecer formas que nao
apenas nio excluam a existéncia do outro, mas que possa admitir o que nele ha de
inapropriavel. E o “democratico” aqui ndo é analogo ao modelo de representagao
politica que conhecemos hoje ou qualquer coisa que assim o valha, pelo simples fato
de que Sprinker questiona se o que Derrida mencionara ser uma “democracia porvir’
poderia ser chamado de “sociedades sem classes” (ou sem Estado) como no
comunismo marxista e Derrida diz que nao teria nenhuma objecéo desde que o cerne
desta sociedade seja o espaco aberto para que o outro e os outros venham: “Por vir”
significa “futuro”, ndo o futuro presente, que seria um amanha presente e
apresentavel. Significa o espago aberto para que o outro e os outros venham” (Derrida
apud Sprinker, 1993, p. 216, tradug&o minha).

E no fundo, talvez esta resposta de Derrida sobre o nome “democracia
porvir’ e aquilo que ele disse ter sido o caminho por onde teria comecado a articular
um “pensamento do politico”, bem como aquilo que Preciado chama de revolugdo em
curso em Dypshoria mundi, ndo seja menos do que a possibilidade de se manter
aberto para a chegada do outro e a impossibilidade de se fechar para aquele que
retorna como “espectro”, porque & preciso lhe dar um “corpo” provisério para se
manifestar. Em ultima insténcia, o que Preciado nos mostra em Dysphoria mundi nao
€ apenas o fato de que temos uma responsabilidade politica para assumir se diante
de uma transicao planetaria, mas que a revolugao comeca quando mantermos a nossa
imaginagao politica aberta para a chegado do outro. Portanto, ao escrever o seu
Dysphoria mundi e reinivicar uma nova ficgdo politica em curso, o que por vezes ele

diz ser o seu “sonho” como pessoa, Preciado trata-se de dar um novo marco de
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inteligibilidade para os corpos vivos, da qual jamais se fez nomeado por nenhum
quadro de inteligibilidade.

Quando Derrida escreve Espectros de Marx, em pleno triunfo neoliberal pds-
Queda do Muro, ele ndo nega o colapso do socialismo de Estado, mas recusa enterrar
o “espirito” de Marx. Sua Nova Internacional ndo € uma reedicdo da Primeira ou da
Terceira Internacional — n&o ha partido, vanguarda ou classe operaria como sujeito
histérico. E, antes, uma alianga espectral de todos os “deserdados da terra”, daqueles
que Preciado nomeia como simbiontes politicos® da revolugdo em curso; migrantes,
refugiados, minorias sexuais, povos indigenas, corpos precarizados. Derrida sabe que
as categorias marxistas tradicionais estdo desalojadas, mas insiste: o espectro do
comunismo persiste como uma promessa messianica (sem messias)'?, uma justica
sempre porvir que nao se reduz a programas politicos. O luto aqui é duplo: € preciso
lamentar a perda das certezas revolucionarias e, a0 mesmo tempo, manter-se fiel
aquilo que nelas era irrenunciavel — a exigéncia ética de lutar contra a injustica,
mesmo sem garantias. Eis para nos, o que explica falar destes espectros de Derrida
em Dysphoria mundu. Se o trabalho de luto tradicional busca introjetar o morto para
seguir em frente, Derrida propde o contrario: deixar-se assombrar. Os espectros de
Marx —, mas também com Preciado, a divida colonial ndo reparada, os corpos
explorados, as utopias interrompidas — n&o s&o resquicios do passado, mas
chamados a revolugdo. A Nova Internacional ndo é um projeto, mas um gesto de
lealdade aos fantasmas que insistem coabitar este mundo. Preciado radicaliza esse
gesto. Em Dysphoria Mundi, Preciado declara que a revolugédo ja comegou — mas

nao se parece em nada com as insurreigées do século XX. Nao ha um sujeito politico

° Inspirado na ficgdo bioldgica, geopolitica e econémica de Donna Haraway, descrita em Ficar com o
problema: “fazer parentes no Chthuluceno” (2023), onde Haraway tenta imaginar uma era que
substituiria o Antropoceno cujas principais caracteristicas seriam as cooperagdes de espécies
sobreviventes em risco de extingdo. Preciado pergunta a luz de Haraway: “como inventar novas
simbioses politicas, como estabelecer novas relagdes que permitam, como diz Anna L. Tsing, ‘viver nas
ruinas do capitalismo.

10 Sobre a questdo do messianico sem conteudo ou sem Messias (como prefiro) em Derrida, vale
conferir a dissertacdo de André Stock “A nogdo de messianico sem conteudo em Jacques Derrida”
(2015), orientado pelo ilustre Paulo Cesar Duque-Estrada. Em suma, Derrida mobiliza essa ideia para
desmontar a estrutura de promessas fechadas, como as que encontramos em tradigdes religiosas ou
politicas, incluindo certas leituras do marxismo que apostam na chegada inevitavel da revolugédo ou do
comunismo como fim necessario da Histéria. No lugar disso, ele propde um messianismo sem Messias,
uma abertura radical para o porvir (a venir), para aquilo que esta por vir, mas que nao pode ser previsto
nem garantido. Esse conceito esta ligado a sua nogao de justica: a justica, diferentemente do direito,
nao é algo que possa ser codificado, realizado ou encerrado em uma férmula definitiva. Ela € sempre
diferida, sempre porvir. Assim, 0 messianico sem Messias ndo é a negagdo da promessa, mas sua
reconfiguragdo: uma espera sem garantias, uma aposta sem final feliz garantido.
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unificado (o proletariado, o povo), mas uma constelagéo de corpos dissidentes: trans
que desmantelam o binarismo de género, indigenas que reflorestam terras arrasadas,
hackers que sabotam algoritmos de vigilancia. A hipotese revolugcédo de Preciado ndo
€ um evento grandioso, mas uma mutagdo molecular que ocorre nas brechas do
regime petro-sexo-racial. Aqui, o luto ndo é apenas pelas categorias politicas
perdidas, mas pela propria ideia de um sujeito soberano da histéria. A resposta,
sugerimos, esta no préprio luto — ndo como resignagdo, mas como poténcia de
reinvencgao, a impossibilidade de se ter como consumar ou dar fim a um sentimento
Em ambos os casos, o passado ndo € um peso, mas um campo de batalha: herda
interminavel por justica. Marx, hoje, nao significa repetir seu programa de constituicao
partidaria, mas lutar pelos excluidos que seu projeto ndo soube nomear; em Preciado,
herdar a revolugédo nao significa esperar pelo Grande Dia, mas reconhecer que ela ja
pulsa nas praticas cotidianas de resisténcia.

A Nova Internacional e a Hipotese Revolugdo ndo sao respostas, mas
perguntas em movimento: como agir quando as categorias se esfacelam? Como
herdar sem soé reproduzir o que veio de quem herdamos? A aposta de Derrida e
Preciado é que, justamente nesse desajuste, algo de radical pode emergir — ndo um
novo sujeito, mas uma nova pratica politica, capaz de ouvir os mortos, honrar os vivos
e inventar mundos. E quem sabe, um novo amanha. Preciado, em Dysphoria mundi,
sugere que estamos numa transi¢cao epistémico-politica em escala planetaria, pois,
comparado com outros momentos de profunda transformagé&o historico-politica como
“a substituicdo do Império romano pelo cristianismo ou com a transi¢cao do feudalismo
para o regime econémico e politico do capitalismo e sua expansao colonial”’; é a
primeira vez na historia que tantos eventos vem afetando a totalidade do planeta e “foi
sentido ao mesmo tempo por todos os habitantes da Terra” (Preciado, 2023, p. 35).
Além disso, o que torna ainda mais singular esse processo, € o fato de que as nossas
tecnologias cibernéticas nos permitem compartilhar os nossos relatos e registrar
nossos sentimentos de forma simultdnea e quase instantdnea em escala global,
tornando a nossa disforia ainda mais generalizada. Dysphoria mundi. Logo nas
primeiras paginas, Preciado nos explica que o conceito de disforia surgiu no inicio do
século XX nos escritos dos psiquiatras Emil Kraepelin e Eugen Bleuler, para descrever
desordens emocionais em pacientes com epilepsia, como depressio e
irritabilidade. Ao longo do tempo, a disforia expandiu-se, passando a ocupar o lugar

de outras categorias como melancolia e histeria, até se consolidar no DSM-5 como
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"disforia de género", buscando designar um suposto desajuste entre a “identidade de
género” e a “condigao anatbmica”, a “psicologia” e o “corpo” ou entre “sexo como fato
organico” e o “género como construgdo social). Portanto, diferentemente do que se
entende por “disforia” na histéria da psiquiatria e nos manuais diagndsticos de
“transtornos psiquiatricos”, isto €, sempre como um sintoma de “desconexao” do
individuo com o seu préprio corpo ou numa sensacao de “mal-estar” do individuo
consigo mesma, até chegar na categoria de “disforia de género”; a Dysphoria mundi,
consistiria, na verdade, numa situacao histérica intensificada pela inadequagao dos
nossos modos de representacao epistémico-politico em classificar as novas formas
de existéncia nao suficientemente predicativas e binarias (em relagdo ao quadro de
representacdes ocidentais de diferenga racial, sexo, género, soberania nacional,
saude mental, capacidade fisica, luta entre classes, etc.) que vem surgindo nos
ultimos anos a partir da visibilidade de movimentos como Ni Uma Menos, Me Too,
Black Lives Matter, o movimento trans, intersexual, e ndo binario, os movimento de
emancipacao de pessoas que sempre foram designadas com “incapacidades fisicas”,
as lutas contra violéncia policial e os abusos de poder estatal, a militante ascensao
daqueles que foram marginalizados pela teoria marxiana no cenario da “luta de
classes” como é caso do “lumpemproletariado™ou “subproletariado”, a luta de povos
indigenas contra a demarcagao de terras, a resisténcia de povos considerados
imigrantes e refugiados em territorio “estrangeiro”, as rebelides digitais, a ecologia
politica, mas principalmente a “ecologia politica” como necessidade de se repensar
nossos modos de vida e de conservagao ecoldgica — e esse € o0 ponto central — em

funcao das crises climaticas e problemas socioambientais decorrentes do extrativismo

™ O conceito de “lumpemproletariado” ou “subproletariado” aparece em diferentes escritos de
Marx e Engels, tais como o 18 de Brumario de Luis Bonaparte, A Ideologia Alema, O capital e o
Manifesto do Partido Comunista. Neste ultimo, o “lumpemproletariado” é definido enquanto uma
“classe perigosa”, pois, ao imaginar uma hipotética revolugao do proletariado, os interesses do
“lumpemproletariado” sao colocados sob suspeita por Marx e Engels, uma vez que
representariam a parcela menos instruida e consciente de seu lugar no tecido social, o que
supostamente Ihes deixaram suscetiveis tanto aos interesses pessoais de sub vivéncia ou a
serem cooptados pelos interesses da burguesia, subtraindo o éxito coletivo da classe
revolucionaria. Nestes termos, o “lumpemproletariado” pode ser retratado pelos individuos
desempregados, subempregados, mendigos, bandidos, cafetbes, prostitutas, favelados, em
suma, aqueles que possuem vinculos precarios diante a divisdo social capitalista do trabalho.
No entanto, como apontava Frantz Fanon em Condenados da Terra (1968), em sua analise de
conjuntara da revolugédo argelina, o “lumpemproletariado constitui uma das forcas mais
espontaneas e radicalmente revolucionarias de um povo colonizado”, isso porque “se engajam
na luta de libertagdo como robustos trabalhadores” (1968, p. 107).
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capitalista, e acima de tudo, pelo envenenamento plastico e radioativo dos nossos
oceanos (Preciado, 2023, p. 29).

Além disso, vale ressaltar que Dysphoria mundi inicia com a ficha de antecedentes
médicos e clinicos de Paul B. Preciado, acompanhado de seu diagndstico mais
atualizado até aquele referido instante: disforia de género. Nas paginas seguintes,
Preciado conta que escolheu voluntariamente declarar-se “louco”, dizendo que desde
sempre teria sofrido com o sentimento de inadequacao entre seu corpo e sua mente,
porque era um daqueles cuja alma/mente estava encerrada em um corpo que nao lhe
adornava. Nao muito diferente da histéria contada pelo jurista alemao Karl Heinrich
Ulrichs antes de ser condenado a prisdo e ter seus escritos proibidos, ao declarar
diante de um congresso de juristas que era um “uranista”; ao qual o seu Um
apartamento em Urano Ihe devolve o direito a memoaria. Portanto, diante de tamanho
ato performativo contra o tribunal médico que o levaria a sentenca de “disforia de

género”, Preciado anuncia em seu Dysphoria mundi:

Minha condicéao vital de sujeito mutante e meu desejo de viver
fora das prescricdes normativas da sociedade binaria
heteropatriarcal foram diagnosticados como uma patologia
clinica denominada “disforia de género”. Sou apenas um dos
seres que teimam obstinadamente em recusar a agenda
politica que |hes foi imposta desde a infancia. Diante da
arrogancia das disciplinas e técnicas de governo que emitem
este diagnodstico, tento um zap filosofico: deslocar e
ressignificar esta nocédo de disforia para compreender a
situagdo do mundo contemporaneo em seu conjunto, a brecha
epistemologica e politica, a tensdo entre as forgas
emancipadoras e as resisténcias conservadoras que
caracterizam nosso presente. E se a “disforia de género” nao
fosse um transtorno mental, mas uma inadequacéo politica e
estética das nossas formas de subjetivacdo em relagédo ao
regime normativo da diferenga sexual e de género (Preciado,
2023, pp. 21-22).

Portanto, ao invés de simplesmente abandonar o conceito de “disforia”;
Preciado o preserva, mantendo-o em sua propria economia semantica e metafisica,
enquanto o desloca estrategicamente como que em um “Zap filosofico”, para a

escala planetaria e coletiva, lacrando que a disforia ndo vem da inadequacgao dos
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corpos e saberes assujeitados, mas na inadequacado e obsolescéncia das
categorias que usamos para identificar e designar modos de subjetivagcdo na
contemporaneidade, “ao mesmo tempo que assinala a poténcia (ndo o poder) dos
corpos vivo do planeta (incluindo o préprio planeta como corpo vivo) para extrair-
se da genealogia capitalista, patriarcal e colonial, através de praticas de
inadequacao, de dissidéncia e de desidentificagao” (Preciado, 2023, p. 27, grifo
meu). Ou seja, o fato do proprio planeta em que habitamos, no trecho grifado acima,
estar participando ativamente dessa transicdo epistémica como um “corpo vivo” é
absolutamente central.
E justamente esse trecho que justifica o subtitulo de Dysphoria mundi:
“O som do mundo se desmoronando”, e ndo, simplesmente, “O som do mundo
desmoronando”, como sugere a tradugao brasileira no subtitulo do livro. Em
termos gramaticais, o “se” funciona aqui como pronome reflexivo, ao indicar que
0 sujeito da oragcdo é quem constitui a agdo sobre si mesmo, neste caso, o
planeta é quem esta desmoronando a si mesmo. Na expressdo “O som do
mundo se desmoronando”, o “mundo” é tanto o agente (o sujeito constituinte da
agao de desmoronamento) quanto o paciente (sujeito a quem sofre os efeitos da
acao de desmoronamento). O “se” operaciona pronominalmente a nogao de
“‘desmoronamento” de modo que nao s6 implica que estamos todos “dentro”
desse colapso dos nossos modos de “produgéo e reprodugéo da vida” (Preciado,
2023, p. 51), mas que o proprio planeta precisa produzir o “colapso” desse modo
de producao para continuar a sobreviver como corpo vivo, pois o extrativismo
capitalista €, sem duvidas, insustentavel para a existéncia do planeta. E por fim,
0 proprio subtitulo de Dysphoria mundi, em espanhol, “El sonido del mundo
derrumbandose” reforca que durante o desmoronamento do mundo nao so,
indica que o planeta é um agente ativo dessa mudanga, como € algo que nao
esta ocorrendo em “siléncio” ou que possa ser “calado” por quem quer que seja.
A escolha do “som” ou “sonido” no titulo traz um impacto sensorial que cria um
vinculo direto entre o leitor e o processo descrito — € algo que se faz ouvir e que
nao tem como ser ignorado. Esse ponto se conecta com a nogao de que o
planeta, como um corpo vivo, esta resistindo aos sistemas extrativistas e

insustentaveis que o destroem. O som'?, entdo, ndo é s6 consequéncia do

1213 O subtitulo de Dysphoria mundi — poderiamos seguir com Derrida e para-além das definigbes de
Preciado — também pode representar uma critica ao privilégio histéricometafisico atribuido a phoné
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desmoronamento; ele € e um ato de enunciagdo do mundo, um “grito” ou
“clamor”13. Gaia nos pede ajuda. E por isso que nesse mundo disférico, somos
rodeados tanto pelos “fantasmas simbolicos capazes de criar coesdo social”
(Preciado, 2023, p. 41), isto é, aquilo que persiste como “espectros” das
estruturas arcaicas que, de algum modo, tentamos nos desfazer diariamente,
mas ao mesmo tempo nos mobilizamos em conjunto (com o planeta) pelo porvir,
cujas configuracdes de mundo ainda sdo (e sempre ser&o) incertas. E quase
inevitavel associar o subtitulo desta sessao aos “fantasmas” de Espectros de
Marx: “O Estado da divida, o trabalho do luto e a Nova Internacional” (2021), de
Jacques Derrida, publicado em 1993, logo apdés o anuncio mundial (segundo
Derrida, através da “classe politica” e partidos opositores ao comunismo, dos
“‘meios de comunicagdo em massa” e do “discurso académico”), da derrota do
“bloco socialista” durante a Guerra Fria (1947 -1991), especialmente com a
queda do Muro de Berlim e a extingdo da Unido Soviética, contexto cujo
“neoliberalismo” acabaria enfim se consolidando, sobretudo, pela sua retérica
“futurista”, como o “real” sucessor do capitalismo nos anos que sucederam a

Guerra Fria (Derrida, 2021, p. 125)'3. Sobre este trecho em especial, por terem

(voz, som articulado) na tradigdo metafisica ocidental. Derrida, como se sabe em Gramatologia,
argumenta que a phoné tem sido associada a ideia de presencga e logos, enquanto outras formas de
significagcdo, como a escrita, sao relegadas a auséncia e mediagao, considerada um mero suplemento
a presencga viva da phoné. Essa centralidade da phoné evidencia um tipo de estrutura de dominagéao
em que certos significantes — como a “voz”, frequentemente associada a figura masculina, branca e
ocidental — possuem um pressuposto ontoldgico e enunciativo mais reconhecido do que outros,
precisando perpetuar a sua hegemonia a partir de estruturas de recalcamento (Derrida, 2001, p. 11).
Aqui, tanto o som quanto a voz funcionam como metonimias que representam as estruturas de poder
associadas a phoné, sendo parte de um todo que inclui a produgao de regimes de verdade. Do mesmo
modo, o desmoronamento do “som do mundo” pode ser lido como o colapso dessas estruturas, ja que
0 “som” ndao é apenas uma manifestacao literal, mas também uma metafora para os regimes de
significacdo dominantes perdendo a universalidade de sua posi¢gao enunciativa no jogo da différance.
A escolha do titulo articula o desmoronamento como um evento que afeta todas as formas planetarias
de vida — incluindo aquelas que nunca foram consideradas em uma posi¢cdo de enunciagdo com voz
ou como detentoras de um saber que pudesse rivalizar com a hegemonia fono-logo-céntrica de uma
estrutura dominante. A metonimia, nesse caso é subvertida, pois opera ao permitir que o “som”
represente tanto os sujeitos excluidos quanto os regimes de verdade que lhes negam a voz, destacando
o colapso das hierarquias entre formas de significagdo. Em didlogo com Preciado, o titulo alude nao
apenas a queda literal dos sons abafados pelo extrativismo capitalista, mas também a emergéncia de
novos sons, vozes e formas de existir. Assim, a desconstrugdo da phoné nao apenas revela o carater
mediado e construido do que tomamos como presenga, mas também abre espago para praticas de
dissidéncia e desidentificacdo, ressoando com a ideia de um mundo que se refaz em novas
epistemologias e ontologias porvir.

13 Sobre este trecho em especial, por terem se passados mais de trinta anos entre a publicagédo de
Espectros de Marx e Dysphoria mundi, € fundamental intermedia-los a luz da obra Realismo capitalista:
“E mais facil imaginar o fim do mundo do que o fim do capitalismo” (2020), de Mark Fisher. Segundo
Fisher, o “realismo capitalista” consiste na crenga compartilhada de que n&o haveria mais alternativas
legitimas para substituir o capitalismo apés a queda do “bloco socialista” ou das politicas assistenciais
do Welfare state, no mesmo sentido em que Derrida ja apontava “frequentemente na sua euforia, esta
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se passados mais de trinta anos entre a publicacdo de Espectros de Marx e
Dysphoria mundi, € fundamental intermedia-los a luz da obra Realismo
capitalista: “E mais facil imaginar o fim do mundo do que o fim do capitalismo”
(2020), de Mark Fisher. Segundo Fisher, o “realismo capitalista” consiste na
crenga compartilhada de que nao haveria mais alternativas legitimas para
substituir o capitalismo apds a queda do “bloco socialista” ou das politicas
assistenciais do Welfare state, no mesmo sentido em que Derrida ja apontava
“frequentemente na sua euforia, esta retorica neo-liberal, obriga-nos, pois, a
interrogar uma evenemencialidade que se inscreve no momento em que o
inelutavel de certo fim se anunciou bem como o desmoronamento efetivo dos
Estados ou das sociedades totalitarias que se davam a figura do marxismo”. Isso
porque, segundo Derrida, a retérica neo-liberal conjura consigo pressupostos
que excedem o tanto o tradicional “discurso marxista” como o “discurso liberal
classico”, justamente porque performa um tipo de discurso que transtorna os
axiomas da filosofia politica classica e a ontologia relacional entre o Estado e a
nacao, o homem e o cidaddo, o privado e publico, etc. Neste sentido, o que
haveria em comum entre a analise derridiana e o realismo capitalista de Fisher,
€ o fato de ambos terem compreendido que mais do que apontar uma mera
narrativa de desmontagem dos Estados socialistas ou que busca neutralizar os
Estados que incorporam politicas de bem-estar social, devemos nos atentar que

0 neoliberalismo apresenta uma outra ontologia relacional com as instituicao

retérica neoliberal, obriga-nos, pois, a interrogar uma evenemencialidade que se inscreve no momento
em que o inelutavel de certo fim se anunciou bem como o desmoronamento efetivo dos Estados ou das
sociedades totalitarias que se davam a figura do marxismo”. Isso porque, segundo Derrida, a retérica
neoliberal conjura consigo pressupostos que excedem o tanto o tradicional “discurso marxista” como o
“discurso liberal classico”, justamente porque performa um tipo de discurso que transtorna os axiomas
da filosofia politica classica e a ontologia relacional entre o Estado e a nagdo, o homem e o cidadao, o
privado e publico, etc. Neste sentido, o que haveria em comum entre a analise derridiana e o realismo
capitalista de Fisher, é o fato de ambos terem compreendido que mais do que apontar uma mera
narrativa de desmontagem dos Estados socialistas ou que busca neutralizar os Estados que incorporam
politicas de bemestar social, devemos nos atentar que o neoliberalismo apresenta uma outra ontologia
relacional com as institui¢cao politicas cujo préprio realismo capitalista, segundo Fisher, “é consequéncia
do sucesso da direita neoliberal em transformar as atitudes da populagédo, em impregnar de ‘ontologia
empresarial’ a infraestrutura psiquica coletiva, encurtando assim o horizonte da imaginagao politica”
(Fisher, 2020, p. 184). Na esteira de Fisher, Preciado, em Dysphoria mundi, afirma que haveria de mais
caracteristico no realismo capitalista “ndo era sé o fato de que a totalidade sistémica e produtiva do
capitalismo, em sua fase neoliberal, estendia-se do trabalho a educagado dos afetos sociais, mas, e
sobretudo, o fato de que a sua continuidade semiética operava uma clausura da imaginagéo: ndo havia
horizonte de sentido foram do capitalismo mundial” (Preciado, 2023, p. 40). Segundo Preciado, a
Dysphoria mundi assinala o “principio do fim do realismo capitalista” (Preciado, 2023, p. 41), juntando-
se aos esforcos de Fisher em desnaturalizar o realismo capitalista ao apontar para a sua dinadmica
recalcitrante e persuasiva na infraestrutura psiquica coletiva.
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politicas cujo préprio realismo capitalista, segundo Fisher, “é consequéncia do
sucesso da direita neoliberal em transformar as atitudes da populagdo, em
impregnar de ‘ontologia empresarial’ a infraestrutura psiquica coletiva,
encurtando assim o horizonte da imaginagéao politica” (Fisher, 2020, p. 184). Na
esteira de Fisher, Preciado, em Dysphoria mundi, afirma que haveria de mais
caracteristico no realismo capitalista “ndo era s6 o fato de que a totalidade
sistémica e produtiva do capitalismo, em sua fase neoliberal, estendia-se do
trabalho a educacgao dos afetos sociais, mas, e sobretudo, o fato de que a sua
continuidade semidtica operava uma clausura da imaginagdo: nado havia
horizonte de sentido foram do capitalismo mundial” (Preciado, 2023, p. 40).
Segundo Preciado, a Dysphoria mundi assinala o “principio do fim do realismo
capitalista” (Preciado, 2023, p. 41), juntando-se aos esforgos de Fisher em
desnaturalizar o realismo capitalista ao apontar para a sua dindmica recalcitrante
e persuasiva na infraestrutura psiquica coletiva. Derrida, em Espectros de Marx,
nos ajuda a pensar o "espectro” e a “espectralidade” como quem (Derrida, 2021,
p. 79), ndo é suficientemente ausente e presente, vivo ou morto, visivel e
invisivel, sensivel e inteligivel, fora ou dentro (Skinner, 2000, p. 65); uma figura
que escapa a captura plena pelo logos, mas que, mesmo assim, exerce uma
forga disjuntiva sobre ndés, sobre nosso tempo, sobre nossa carne viva, aquilo
que nos assujeita e a quem nos tornamos sujeitos de uma agao em que
apostamos no porvir. Para Derrida, essa aposta esta profundamente ligada a
responsabilidade ética. O espectral exige de nés um agir por algo que nao é
completamente visivel ou instantédneo (e isso € o que verdadeiramente o que
haveria a ser chamado de “outro”) pelos nossos modos de percepgao e
periodizagédo do tempo, mas que, ainda assim, nos interpela desde ja, enquanto
um dever, uma missdo, uma tarefa, um projeto, uma promessa, uma
responsabilidade pelo porvir (Derrida, 2021, p. 151). E o caso, por exemplo, de
nossas buscas interminaveis por justica social, seja ela qual for o nome que
quisermos dar: no fundo, nés sabemos que nossos esforgos também tém sido
em nome de um mundo vivivel para aqueles que ainda ndo nasceram, porque,
acima de tudo, a expectativa de seu nascimento nos conjura desde ja o desejo
por justica social. Nao € segredo que das incontaveis pessoas que estiveram
entre nds em algum momento da histéria, algumas delas acabaram deixando de

preservar a integridade de suas vidas, justamente por escolherem apostar nas
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condicdes de possibilidade de um “novo amanhd”, ainda que isso pudesse
causar sofrimentos em seus corpos, perdas irreversiveis dentro de uma nagao
OU mesmo a propria morte.
Derrida nos mostra que mesmo diante de tantos exemplos de supostos “fracassos”
e “insucessos” de alguns de tantos nomes que existiram na histéria, seja do
marxismo ou de qualquer experiéncia que se quer “justa”; nunca se deixou de lutar
por justica social ou de acreditar que temos em méaos uma tarefa emancipadora.
Poderiamos logo pensar no proprio exemplo de Marx, mas também poderiamos
pensar em Chris Hani, a quem Derrida dedica Espectros de Marx. Lidar com os
“fantasmas” de um mundo em transicao, como sugere Preciado em Dysphoria
mundi, implica o reconhecimento que o porvir nunca sera uma mera repeticado ou
efeito de um “passado” que ndo € mais “presente”. Ainda que tenhamos como
carregar conosco uma série de exemplos de tentativas “frustradas” de
transformacgdes sociais ao longo da histéria, ndo se trata de neutralizar nossas
expectativas ao tomar como exemplo esses inumeros “fantasmas”; e sim, exigir de
nos o exercicio de uma imaginagao radical para a abertura de um “novo amanha”,
especialmente em nome daqueles que um dia também colocaram para si essa
tarefa in-findavel (e por isso, nos lembram — ainda estou aqui —como heranga) e
daqueles que herdardo esse desejo historicamente ja desejado por tantos
herdeiros. Nao é, pois, um passado-presente a quem o “espectral”’ se refere, mas
um passado-diferido, em que a aparicdo do espectro, nos da oportunidade de
oferecer uma contra-assinatura, porque depende da nossa injungao.
Se pudéssemos resumir o im-presumivel conteudo de Espectros de
Marx em alguns trechos, diria que Derrida mostra que ha um certo espirito de
Marx (e do marxismo) entre tantos outros que € irrenunciavel, no sentido forte
do termo, principalmente para aqueles que se mobilizam por um porvir, grosso
modo, o espirito “de uma afirmacdo emancipatéria e messianica, uma certa
experiéncia de promessa que se pode [...] produzir acontecimentos, novas
formas de acédo, de pratica, de organizacgédo, etc” (Derrida, 2021, p. 154). Por
isso, a caga contra o fantasma do marxismo, do comunismo ou da mesmo
prépria obra de Marx (e contra todo e qualquer espectro que seja), nada mais é
do que a tentativa de renunciar a heranca deixada por este espectro, uma
heranga que, quer saibam, ou ndo, queiram ela para si, ou ndo, consiste em

‘praticar essa resisténcia sem ceder a complacéncia ante tentacdes
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reacionarias, conservadoras ou neoconservadoras, anticientificas ou
obscurantistas, aqueles que, pelo contrario, ndo cessaram proceder de maneira
hipercritica, desconstrutiva ousaria eu dizer, em nome novas Luzes para o
século porvir” (Derrida, 2021, p. 156). No fundo, Derrida nos mostra que o que
verdadeiramente inquieta os “anti-marxistas” cuja pretensao € o fim do marxismo
(sustentado através do best-seller internacional “O fim da histéria”, de Francis
Fukuyama) ndo sdo os autoproclamados comunistas ou aqueles que se dedicam
a obra de Marx, mas aqueles que, até mesmo sem sé-lo marxista, consideram
que nao se deve simplesmente enterrar o que nao queremos ver.

Nota-se que Derrida (2021, p. 158), insistentemente, se
autoproclama herdeiro de um certo espirito — messianico — do marxismo, pois
atribui a desconstrugdo uma tarefa continua de se fazer hipercritica e
desmistificadora aos dogmas da sociedade burguesa e capitalista, em suas
palavras, “‘uma radicalizacdo, quer dizer, também na tradicdo de um certo
marxismo, num certo espirito de marxismo”. No entanto, Derrida considera que
a palavra “radicalizar” esta longe de ser a palavra mais precisa para ilustrar a
heranga da desconstrugdo com o marxismo, porque o termo poderia sugerir algo
como deter-se as premissas do “marxismo” como uma ortodoxia que preexiste
antes do proprio jogo da différance’ e a dai pressupor que se pudesse progredi-
las em suas proprias cadeias de formalizagbes. Em Espectros de Marx, Derrida
demonstra como desconstroi cada uma das proposi¢cdes marxistas ao expb-las
ao jogo da différance. Ele proprio, ao ser entrevistado pela brasileira Betty Milan

em Paris, afirmou que, apds o jogo da différance, "nao teria sobrado nada do

4 |Isso significa que o significado ndo é algo suficientemente transcendental ou dado de
antemao antes do jogo de deferimento e diferimento de sentido, mas surge e se suplementa a
partir das diferenciagbes e tensdes entre os elementos dentro/fora de um sistema: “O fora é
dentro”. Derrida, revela que nenhum sistema de pensamento, incluindo o marxismo, é
completamente autossuficiente ao jogo da différance. Assim, o significado n&o esta “la” para
ser encontrado de uma vez. Ele acontece no entre — entre o que é diferenciado e o que é
deferido. O jogo da différance é o motor que mantém o sentido em movimento, revelando que
todo significado é um efeito de relagdo, de negociagédo, nunca estancavel. Em Espectros de
Marx, Derrida demonstra como desconstréi cada uma das proposi¢cées marxistas ao expd-las ao
jogo da différance. Ele proprio, ao ser entrevistado pela brasileira Betty Milan em Paris, afirmou
que, apo6s o jogo da différance, “n&o teria sobrado nada do marxismo”, pois cada conceito foi
repensado continuamente no interior de sua economia instavel e em constante transformacgao.
Isso significa que, para Derrida, o marxismo — como qualquer sistema de pensamento — nao
pode ser tratado como uma ortodoxia enrijecida, mas deve ser constantemente reavaliado e
reconsiderado a luz de novas circunstancias, contextos e relagdes. Disponivel em:
https://www.bettymilan.com.br/jacques-derrida-o-marxismo/



134

marxismo", pois cada conceito foi repensado continuamente no interior de sua
economia instavel e em constante transformacgao. Isso significa que, para
Derrida, o marxismo — como qualquer sistema de pensamento — n&o pode ser
tratado como uma ortodoxia enrijecida, mas deve ser constantemente reavaliado
e reconsiderado a luz de novas circunstancias, contextos e relacbes. O que
Derrida quer dizer com “radicalizar’, ndo é tanto um valer-se de uma pretensa
unidade do marxismo, mas explorar questdes que nao foram necessariamente
implementadas pelos proprios marxistas, ir até a “raiz”, desde Marx e seus
herdeiros, de questbes “ndo-marxistas” que ficaram recalcadas na prépria
gramatica do marxismo.

Um certo espirito de Derrida, ou ainda, um certo tipo de espirito da
desconstrucao derridiana, perfila em cena para nds, na medida em que trata de
tematicas marxianas, marxistas e marxoldgicas a partir do que foi denegado e
recalcado pelo signo do Marxverso. Sem duvidas, Espectros de Marx, trata-se de
uma abertura para um certo espirito messianico herdado do marxismo, isto é, do
marxismo enquanto um projeto revolucionario e que se quer e se autoproclama
“‘justo”. No entanto, a diferengca é que Derrida “radicaliza” o marxismo através de
questdbes que rondavam latentemente os efeitos performaticos que a tese do
comunismo causava no tecido social e que Marx e seus herdeiros buscavam se
desvencilhar em sua pretensa escatologia, pois Derrida procurava preserva-los em
sua desconstrucdo. Queriam se desfazer da propria condicdo de espectralidade e
dos espectros do comunismo. Em outras palavras, para os marxistas em sua
acepgao mais escatoldgica, € como se o dia em que a aboligao da luta de classes
finalmente entrar na ordem do dia, o comunismo deixara de ser um simples
“‘espectro” para se tornar uma presenga consumada e viva — e, com ela, a historia
tera chegado ao seu Juizo Final. E nesse derradeiro instante, a humanidade enfim
podera reencontrar a beleza naquilo que um dia foi acusado de ser “espectral’ ou
“llusorio” pelos seus detratores. Para Derrida, a espectralidade do comunismo,
assim como os espectros em sua acepgao mais geral, sdo pensados por uma outra
perspectiva. Se o Manifesto do Partido Comunista de Marx, se inicia com um
cenario enigmatico e teatral cujo “espectro do comunismo” estaria perambulando
pela Europa e assombrando tanto “o Papa, o Czar, Matternich e Guizot, os radicais
franceses e os espides da policia alema”, evidentemente, ndo poderia ter sido pelas

mesmas razées que levara Derrida escrever sobre Espectros. Marx, ao falar de
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“espectro do comunismo”, estava desdenhando do espantalho que seus opositores
haviam feito circular, Marx constantemente tratava seus adversarios como se
estivessem travando lutas quixotescas contra moinhos de ventos fantasiosos,
daqueles que s se poderia responder com uma dose acida e sanchopancista
através do apelo de uma apresentacdo concreta de um partido em escala

Internacional.

Quando, em 1847-1848, Marx nomeia o espectro do comunismo, inscreve-
0 numa perspectiva histérica que é exatamente a inversa daquela na qual
inicialmente eu tinha pensado ao propor um titulo como os “espectros de
Marx”. Ali onde eu estava tentando nomear assim a persisténcia de um
presente passado, o retorno de um morto, uma reaparigao fantasmal
de que o trabalho de luto mundial nao consegue desembaracar-se, de
cujo encontro de antemao ela foge, que ela caga (exclui, bane e, ao
mesmo tempo, persegue), Marx, por seu lado, anuncia e apela a presenca
por vir. Parece predizer e prescrever: o que, de momento, nao figura senao
um espectro na representacao ideolégica da velha Europa deveria tornar-
se, no futuro, uma realidade presente, quer dizer, viva. O Manifesto apela
— a esta apresentagao da realidade viva: é preciso fazer de tal modo que
no futuro este espectro — e, em primeiro lugar, uma associacido de
trabalhadores obrigada ao segredo até por volta de 1848 — se torne
uma realidade e uma realidade viva. E preciso que esta vida real se
mostre e se manifeste, é preciso que ela se apresente para além da Europa,
da velha ou da nova Europa, na dimensao universal de uma Internacional
(Derrida, 2021, p. 174, grifos meus).

Apesar da desconstrugcdo derridiana reivindicar para si um certo espirito
messianico do marxismo, o que acreditamos haver de particular no espirito
derridiano (e da desconstrugéo) que o distinguiria de tantos outros espectros que
perfilaram pelo mundo e que justamente subintitula este artigo como “espectros de
Derrida em Dysphoria mundi de Paul B. Preciado”; € que a nossa pesquisa
espectrografica constatou de que nao haveria a possibilidade de qualquer tipo de
messianismo ou porvir sem o interminavel trabalho do luto (Derrida, 2021, p. 34),
trabalho sem o qual a propria desconstrucdo como acontecimento ético-politico
teria sido impensavel para Derrida. Em vez de um movimento de subsungéao do
“passado”, ou do “morto”, em que o enlutado introjeta a imagem do falecido para
seguir adiante —, Derrida pensa o luto como uma relagao infinita com o outro que
resiste a predicagdo. O morto ndo € um objeto a ser assimilado ou arquivado na
memoria (Mal de arquivo), mas um espectro que insiste, que permanece como
alteridade irredutivel. Essa insisténcia do espectro — figura central em Espectros

de Marx — revela que o luto nunca se completa, nunca alcangca um cercamento. O
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trabalho do luto, assim, € um trabalho interminavel, porque o outro, em sua
singularidade absoluta, escapa a captura de um sujeito. Ainda, poderiamos dizer
de outro modo — e agora remetendo aos proprios termos de Paul B. Preciado em
Dysphoria mundi — a desconstrugdo derridiana sempre e desde sempre se fez
politicamente sujeita a heranga de uma morte; assim como Hamlet, a peca teatral
mais notdria de William Shakespeare, reflete sobre o significado de todos nos,
querendo ou ndo, sermos herdeiros de uma morte ou de uma injustica sobre o
tempo. Por isso, o nosso siléncio e inagdo diante de injusticas, fardo de ndés
cumplices de um assassinato ou das violéncias sistémicas de um rei tirano e
usurpador, como fazia do proprio personagem Hamlet (Preciado, 2023, p. 95).

Hamlet, personagem shakespeariano comentado por Derrida em Espectros de
Marx e Preciado em Dysphoria mundi, € o personagem que melhor retrataria o
fracasso em superar o luto (Derrida, 2021, p. 34). Na quinta cena do primeiro ato,
o principe Hamlet encara o fantasma de seu pai descobre que ele foi assassinado
pelo proprio irmao, o tio de Hamlet. A indecisdo de Hamlet é o que marca
definitivamente a peca de Shakespeare durante todo o seu desfecho, porque
Hamlet ndo sabe como deve agir diante a informagao que acabara de receber do
préprio fantasma de seu pai. Neste sentido, Hamlet ndo consegue decidir se
realmente teria visto o fantasma de seu pai ou se apenas estava enlouquecendo.
Diante de tamanha confusdo mental, Hamlet, diz: “The time is out of joint’ [O tempo
esta fora dos eixos] (Preciado, 2023, p. 93). De pronto, esta expressdao de Hamlet
nos ajuda a compreender que; se nem mesmo a visitagao do espectro de seu pai
foi capaz de imediatamente convencé-lo a tomar alguma decisdo em nome da
memoria paterna que ainda carregava consigo, ndo € porque o espectro de seu pai
se parecia com uma criatura (“a coisa”) assustadora que pouco tem a ver com a
figura em carne e 0sso que nds conhecemos; e sim, porque se tratava do espectro
de alguém que, em tese, deveria estar enterrado ali — e que ndo se mexe mais dali!
(Derrida, 2021, p. 34) — e a quem n&o deveriamos mais tocar no assunto, nem o
direcionar a palavra, porque nao pertence mais a este tempo presente. E quando
Hamlet se depara com o fantasma de seu pai, o tempo se desaloja, racha, se
disjunta, desajusta, justamente porque o espectro € uma aparigado que nao respeita
a estrutura linear que nds conhecemos ou que pressupomos conhecer com nossas
técnicas de visibilidade. Pouco importa se o principe Hamlet pudesse ter acesso ou

nao a uma resposta de fundo que pudesse sanar a sua indecisdo como filho do rei
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assassinado. No fundo, o que importa € que o principe Hamlet precisava tomar
alguma atitude, seja ela qual fosse, mesmo que nunca tivesse qualquer garantia de
que pudesse estar conspirando erroneamente contra o proprio tio ou sendo o unico
cumplice do assassinato covarde de seu pai, Hamlet teria de enfim fazer a justica
que o destino lhe guardava. Por isso, a hesitagao inicial de Hamlet ndo deve ser
entendida como passividade ou covardia, mas o momento verdadeiramente ético
de sua acgao, nas palavras de Derrida: a sua “inflexao ético-politica” (Derrida, 2021,
p. 49), pois nenhum trabalho de luto € imediato. A frase de Hamlet "The time is out
of joint" (O tempo esta fora dos eixos), citada repetidamente por Derrida em
diversos idiomas e tradugdes da peca, sintetiza essa disjung¢ao: o luto desarticula
a linearidade do tempo. O morto n&do esta confinado ao passado; ele irrompe no
agora, exigindo uma resposta que nao pode ser adiada. Essa temporalidade
espectral € o que torna a experiéncia do luto um acontecimento ético-politico. Nao
se trata apenas de uma experiéncia intima, mas de um compromisso incessante
com a memoria dos excluidos, dos silenciados, daqueles que se tenta apagar, nas
palavras de Preciado, todos nds somos, herdeiros ou filhos de Eichmann (Preciado,
2023, p. 95).

Assumir o luto como trabalho interminavel significa abandonar a ilusao de
controle sobre o real, o visivel, o inteligivel e abragcar uma ética da despossessao,
em que a relagédo com o outro € sempre marcada pela incompletude e pelo risco.
Apesar do pai de Hamlet aparecer para o seu filho como um fantasma, a decisao
depende exclusivamente de Hamlet, porque a existéncia fantasmagdrica de seu pai
€ limitada a um simples apelo, um chamado, uma lembrang¢a, uma mobilizagao,
uma mera impulsdo no sistema de representacao epistemo-politico de Hamlet — o
que significa que a agado de Hamlet n&o é de um sujeito completamente autbnomo
e autocentrado em um “eu”, mas mediada pela aparicao de seu pai, despossuindo
a ordem de seu tempo e deixando completamente aberto o seu proprio “destino”.

Nesse sentido, o luto ndo € um estagio a ser superado, mas um modo
de habitar o mundo com os espectros, aprendendo a viver na fissura entre o que
passou e a alteridade do porvir. Portanto, antes de irmos ao encontro dos espectros
de Derrida em Dysphoria mundi no proximo capitulo, € importante identificarmos
um ponto de contato entre essas duas obras que ajudam o leitor a transitar de
Espectros de Marx para Dysphoria mundi: ambas as obras nos mostram que so é
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possivel imaginar um novo amanh3, simultaneamente, “aprendendo a viver'®
[Apprendre a vivre] com aqueles que ja nao compartilham mais conosco em
vida — deste mesmo mundo — e agir-com os espectros para enfim preservar o porvir
das injusticas do nosso tempo, posto que as nossas expectativas precedem desde
agora o seu proéprio nascimento. Essa convivéncia com espectros — das auséncias
que permanecem conosco e das presengas ainda nao presentificadas em um
instante do agora é a principal aposta de Dysphoria mundi e Espectros de Marx.
Deste modo, fazer apostas implica lidar com o — espectral como um “suposto”
sujeito — que nunca estara presente em sua plenitude ou capturavel como um
“sujeito” encarnado em um corpo-vivo, mas que ainda assim mobiliza, impulsiona,
nos da suporte epistemo-representacional e politico para que tomemos decisdes a
partir de sua lembranca, apari¢g&o ou visitagdo. Um espectro ronda Dysphoria mundi
e Espectros de Marx, o espectro de Hamlet.

Se em Espectros de Marx Derrida finaliza a obra nos convidando
“aprender a viver’ com os fantasmas do passado, reconhecendo neles a laténcia
de um futuro ainda por vir, em Dysphoria Mundi, Preciado radicaliza essa
convivéncia espectral ao nos situar em um presente que ja ndo nos pertence
inteiramente — um tempo em disjungéo, marcado pela disforia como condigéao
estrutural. Se em Derrida o espectro de Hamlet insiste, em Preciado é a prépria
subjetividade contemporanea que se vé espectralizada, atravessada por

temporalidades em fratura, por um futuro que ndo cessa de se adiantar ao

15 Trata-se de um dos Ultimos temas tratados por Derrida (2004) em entrevista, especialmente,
no contexto em que estava “perigosamente doente”, como ele reporta ao entrevistador que hesita
em tocar no assunto. A hesitagado do entrevistador é tema para Derrida. Derrida diz que “aprender
a viver” significa o mesmo que “aprender a morrer”, aceitar a morte-que-vem para cada um de
“ndés”, sem mais nem menos. Aprender a viver é considerar de imediato, o siléncio absoluto de
quem morre, ndo havendo nenhum tipo de salvacéo, ressurreigao ou redengao nem para mime
nem para o outro. Aprender a viver €, em ultima instancia, render-se a maxima imposta por Platdo
de que filosofar é aprender a morrer. Segundo Derrida, somos sempre sobreviventes em “sursis”
[suspenséo provisoria da pena de um condenado até o dia de seu julgamento], porque mesmo
condenados a morte, seguimos procurando formas de nos manter em vida, antes que a nossa
liberdade proviséria no mundo se encerre. O que lhe interessava propriamente ndao era nem o
tema da vida, tampouco o tema da morte, mas o da sobrevivéncia de cada um de nés ao dia do
nosso julgamento. Se considerarmos de que estamos na condi¢do de sobreviventes, sobretudo,
diz Derrida, “em um mundo mais desigual que nunca, para os milhares de seres vivos —humanos
Ou ndo — a quem sao recusados nao so6 os 'direitos humanos' elementares, que datam de
dois séculos e que sao enriquecidos incessantemente, mas em primeiro lugar o direito a
uma vida digna”, entdo deveriamos insistir a viver ndo s6 porque estamos condenados a morte,
mas justamente porque podemos continuar a viver mesmo apds a morte. Disponivel em:
https://www1.folha.uol.com.br/fsp/mundo/ft1010200410.htm.
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presente e por um passado que nunca se fecha completamente sobre si mesmo.
Em resumo, o ponto central do livro € que, segundo Preciado, a Dysphoria Mundi
consiste no efeito da defasagem, ou seja, de uma “brecha”, de uma “falha”, uma
“fissura politica”, um “intersticio” — o que propriamente se mostra no entre-
cruzamento, na tensdo, no resultado do atrito — entre dois regimes
epistemoldgicos em disputa: o regime petro-sexo-racial, vigente desde o
alvorecer da modernidade ocidental e de um novo regime epistemologico que
tem surgido nos ultimos anos, mas que ndo sabemos ao certo quais serao seus
préximos enquadramentos epistemoldgicos e suas taxonomias porvir. O que
sabemos € que se trata de um novo regime epistemoldégico em ascensao,
produto das Ilutas de contestacdo e desobediéncia politica na
contemporaneidade, como  0s movimentos de  descolonizagéo,
despatriarcalizacéo e desbinarizacido dos corpos que mencionamos N0 COMe¢O.
Mas, acima de tudo, sabemos da ac¢ao revolucionaria que esses movimentos de
contestacao e desobediéncia politica poderiam mobilizar ao se aliarem em nome
de questdes climato-politicas e o direito a terra dos povos originarios.
O regime petro-sexo-racial, ou ainda “petrossexorracal” (Preciado, 2023, p.
19), € denominado assim por Preciado, por se tratar de um quadro de gestao
sécioeconbmca e politica da vida que depende da combustdo de energias
fésseis altamente corrosivas ao meio ambiente, como € o caso do petréleo, do
carbono, do carvédo, em suma, as chamadas “fontes de energia ndo renovaveis”
e produtoras de “aquecimento climatico”, derivados da “biometanizacao de seres
vivos mortos” e enterrados durante milhdes de anos; compostos que sao
‘consumidos por combustao”, responsaveis pela emissdao de uma grande
quantidade de “diéxido de carbono” e que ndo sao renovaveis, justamente
porque “levam milhdes de anos para se acumular e esgotam com uma rapidez
muito maior do que o tempo necessario para refazer as reservas” (Preciado,
2023, p. 45). Pelo menos, em termos de modo de produg&o econémica, o regime
petro-sexo-racial, se caracteriza por “arrebentar a terra” para extrair fontes de
energia fossilizadas, especialmente pela crescente incidéncia de queimadas ao
redor do planeta.
Em abril de 2023, Bryan Axt publica “Dysphoria mundi: por uma nova
ontologia politica comum”, o que provavelmente possa ter sido uma das

primeiras resenhas sobre Dysphoria mundi no Brasil, principalmente enquanto
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ainda nao havia sido langado uma traducio da obra no pais. Em sua resenha,
Axt expbe alguns conceitos que mais se destacariam no conjunto geral da obra,
dentre eles estaria o “regime petrosexorracial’, definido por Axt como um
conceito que faz referéncia ao petroleo [petro] e aos demais modos de
extrativismo capitalista. Pode-se considerar em partes esta definicdo deixada por
Bryan Axt, pois o conceito preciadiano de “regime petro-sexo-racial’” é
inseparavel da invengao de categorias taxonémicas que segmentaram os corpos
em categorias de espécie, raca, sexo e sexualidade, tornando a representagdo
de seus corpos “matérias primas” indispensaveis para a expansao capitalista
colonial. Preciado, ainda em Testo junkie (2018), ja insistia nessa conjung¢ao, ao
dizer que a expansdo do capitalismo seria impossivel: “sem o comércio de
escravizados, a expropriagdo colonial e a institucionalizacdo do dispositivo
heterossexual” (2018, p. 132).

E na esfera dos modos de producao social e politico, tem-se como gestao
motora a classificacdo social dos seres vivos de acordo com as taxonomias
cientificas da modernidade, tais como a de espécie, raca, sexo e sexualidade.
Segundo Preciado, essa combinagao de fatores, ndo € uma mera coincidéncia
historica, pois desde a propria expansao do capitalismo colonial, entre meados
do século XVI, “sem uma grande massa de corpos subalternos submetidos a
segmentacao de espécie, sexo, género, classe e raga, nem o extrativismo fossil,
nem a organizacdo mundial da economia capitalista teria sido possivel
(Preciado, 2023, p. 42). Para Preciado, na maioria das vezes, aqueles que se
comportam como negacionistas climaticos, mesmo diante de todas as
evidéncias de orgaos de pesquisa oficiais e ativistas de causas ambientais, que
a temperatura aumentou, que os polos estdo derretendo ou que a camada de
ozbénio foi permanentemente prejudicada pelos niveis de aceleragdo do
capitalismo, sao também e simultaneamente, negacionistas do género e
negacionistas da colonizagdo (Preciado, 2023, p. 56).

Em resumo, o regime é assim denominado por Paul B. Preciado
para descrever um modelo de gestdo socioecondmica e politica da vida que se
estrutura a partir da extracdo, combustdo e consumo de energias fosseis
altamente corrosivas ao meio ambiente. O petrdleo, o carbono, o carvao e outros
compostos oriundos da “biometanizagdo de seres vivos mortos” — ou seja,

matéria organica acumulada e fossilizada ao longo de milhdes de anos — séo
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os principais elementos que sustentam essa economia extrativista, em que a
exploragao de recursos naturais é indissociavel da l6gica de dominagao colonial,
racial e de género. A designacdo de Preciado para esse regime néo é
meramente descritiva, mas indicativa de um complexo de for¢gas que vincula a
matriz energética contemporanea a um modelo de subjetivacdo e controle
biopolitico dos corpos. Como o préprio Preciado ja havia anunciado no prefacio

que escreveu para o livro de Suely Rolnik, Esferas da insurreigé&o:

A inesperada alianga das forgas neoliberais e conservadoras tem a ver com
o fato de ambas compartilharem uma mesma moral e um mesmo modelo
de identificacdo subjetiva: o inconsciente colonial capitalista. Dai que os
alvos da nova perseguicdo neoliberal as bruxas sejam os coletivos
feministas, homossexuais, transexuais, indigenas ou negros, que
encarnam no imaginario conservador a possibilidade de uma auténtica
transformacéao (Preciado, 2018, p. 13).

A metafora embutida na nogdo de um regime petro-sexo-racial nao
deve ser subestimada: ha, na exploracao incessante de combustiveis fosseis, um
principio de violéncia que nao se restringe a degradagdo ambiental, mas se
desdobra em um sistema que organiza corpos, regula sexualidades e estabelece
hierarquias raciais e de género. A combustdo de energias fosseis, como pontua
Preciado, ndo so altera drasticamente os equilibrios climaticos do planeta ao
intensificar o aquecimento global — efeito direto da emissao de diéxido de carbono
em volumes que excedem em larga escala a capacidade de absorgéo da biosfera
—, mas também se articula a um modo de producédo que opera pela exaustdo de
corpos e territorios. E nesse sentido que o regime petro-sexo-racial ndo se limita a
esfera econbmica: ele define, estrutura e administra a prépria experiéncia da vida,
forjando subjetividades e instituindo regimes normativos que atravessam a
organizagado do desejo, a racializagdo da forga de trabalho e a governanga dos
corpos. Se a economia féssil se sustenta no principio da exploracdo desenfreada
de recursos finitos — uma légica que conduz a um processo acelerado de
esgotamento planetario —, o mesmo principio pode ser identificado na gestdo do
corpo social dentro desse regime. O modelo petro-sexo-racial ndo apenas extrai,
mas também submete e disciplina, organizando a sexualidade e a reprodugéo
social dentro de padrbes normativos que reforcam estruturas de espoliacdo. A

vinculagao entre economia féssil e governanga sexual ndo € acidental: a regulagao
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do desejo, da reproducédo e das taxionomias de raga, género e sexualidade no
interior desse regime opera de modo analogo a extragao de combustiveis fosseis,
moldando subjetividades de maneira a manter um status quo que favorece
determinadas formas de vida em detrimento de outras.

A producdo de subjetividades e a administragcao das diferengas de
género e raga estdo vinculadas a matriz energética dominante, de modo que o
colapso ambiental ndo pode ser dissociado da crise de governanga dos corpos e
do desejo. Essa intersecdo entre extracdo e normatividade torna-se evidente
quando observamos como as hierarquias de raga e género sao historicamente
articuladas a exploragao econémica, seja pela manutencgao de regimes de trabalho
precarizado, seja pela imposi¢cao de normas sexuais que garantem a reprodugéo
do sistema. Ao pontuar que o regime petro-sexo-racial “arrebenta a terra” para
extrair suas fontes de energia fossilizadas, Preciado ndo esta apenas apontando
para um dado geofisico da mineragao e da extracao de petréleo. Ha aqui um duplo
movimento que se desdobra também no campo do desejo e do controle social: se
a terra é violentamente aberta para extragdo, o corpo e a subjetividade também sao

submetidos a processos analogos de extragao, disciplinamento e combustao:

E nesse contexto que a incidéncia crescente de queimadas ao redor do
planeta adquire um sentido mais amplo: ndo se trata apenas de uma
consequéncia da crise climatica, mas de uma manifestagdo extrema da
I6gica combustiva que rege tanto a economia féssil quanto a organizagao
social. A queima acelerada de recursos naturais, muitas vezes realizada de
maneira deliberada para a expansao do agronegdcio e da especulagéo
fundiaria, espelha o esgotamento progressivo das condi¢des de vida dentro
desse regime. Assim como os combustiveis fésseis levam milhdes de anos
para se formar e sdo consumidos em ritmo exponencialmente mais
acelerado do que sua reposi¢ao natural permitiria, os corpos submetidos
ao regime petro-sexo-racial sdo explorados, disciplinados e descartados de
maneira igualmente vertiginosa: “as centenas de milhares de corpos
africanos utilizados como maquinas vivas nas plantagbes de algodao, nos
campos de tabaco e nas minas” (Preciado, 2023, p. 387).

O conceito de Preciado, portanto, permite compreender que a crise
ecolégica ndo pode ser dissociada da crise das subjetividades e das
normatividades impostas pelo capitalismo tardio. Se 0 mundo caminha para um
colapso ambiental, isso ndo ocorre apenas por falhas na administragcao dos
recursos naturais, mas porque o préprio modelo de organizagdo da vida que

sustentamos se baseia em uma légica de esgotamento e combustdo. No regime
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petro-sexo-racial, a energia fossil e a energia social sdo consumidas de maneira
semelhante: ambas sao extraidas, processadas e queimadas para alimentar um
sistema que sobrevive de sua prépria destruicdo. Ao nomear esse regime,
Preciado nos convida a pensar ndo apenas na transicdo para um modelo
energético sustentavel como a “ecologia politica” vem insistindo nos ultimos
anos, mas na necessidade de uma transformacao radical na maneira como
organizamos nossas relagdes sociais, politicas e afetivas. O problema, afinal,
nao esta apenas no petréleo, mas na forma como construimos nossas
coabitacbes com o planeta.

Essa alianga entre os dispositivos petro-sexo-racial, se da, justamente,
porque tanto a gestdo econdmica do petroleo e outras energias nao renovaveis,
bem como os “negacionista de género” que negam a existéncia de bebés
intersexuais, a realidade social e psiquica de pessoas trans e nao binarias, a
violéncia inerente a instituicao da familia patriarcal, as cifras de feminicidio, além
de considerar a dissidéncia de pessoas homossexuais e trans como
manifestagdes de transtornos mentais, assim como a recusa de terem acesso a
mecanismos de resignagdo sexual, do mesmo modo, se aliam com
“negacionistas da colonizagao” que negam que a expansao do capitalismo global
€ indissociavel da colonizagao europeia iniciada no século XVI, ou negam as
feigbes institucionais do racismo nos séculos seguintes (Preciado, 2023, p. 58),
em suma, essa curiosa trindade negacionista s6 se faz possivel por produzir
permanentemente um tipo de “sujeito” em constante conformidade com todos
estes mecanismos de espoliagdo: o “sujeito” designado como europeu,
soberano, cidaddo-nacional, branco, masculino, cis, atribuido enquanto um
corpo valido, considerado imune as “doengas e transtornos mentais” e o
“agente”, por exceléncia, do livre comércio (Preciado, 2023, p. 109).

Contudo, é importante ressaltar que Preciado nao pretende desqualificar
um tipo de “individuo” como se tais predicados que |Ihe foram atribuidos desde o
advento da modernidade, ja existissem em si como se fossem as “naturezas” ou
“atributos” oriundos da sua carne viva. Muito pelo contrario, antes mesmo de
existirem enquanto “individuos” dotados de vontades e reprodutores de uma
gradual estrutura petrossexual secular, é preciso considera-los como fungdes
enunciativas ou performativas. O “sujeito” da modernidade se tomado enquanto

um simples “individuo”, ao qual se busca designar como vetor de divisdes de
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raca, classe, género, ecopoliticas, etc., €, na verdade, uma invengao das
préprias técnicas histérico-politicas de producéao e reprodugao da vida do regime
petro-sexo-racial, o resultado mais sutil de uma negociagcédo constante com as
estruturas subjacentes e que transcende a sua prépria existéncia enquanto um
“individuo”.

No sentido forte do termo, o “sujeito” da modernidade nao existe, e mais
do que isso, ndo existe sem o conjunto de técnicas e codigos semidticos que
materializam a sua “existéncia individual”’; do mesmo modo que o “sujeito
medieval”’ ndo existia sem a sua relagao espiritual com a capela e sua disposicao
corporal com a arquitetura barroca, o “sujeito moderno” nédo existe sem “a
queima do petroleo, o corpo do consumidor do trabalho para casa, da casa para
0s espagos de ocio” (Preciado, 2023, p. 47). Se quisermos retratar com um
pouco mais de precisdo esta relagdo entre o “individuo” e o conjunto de
enunciados que lhes dao suporte onto-politico, € fundamental analisarmos um

trecho especifico de Dysphoria Mundi, intitulado de “Identity is out of joint™:

Convém mencionar a distingdo de Alain Badiou, a partir de uma leitura insdlita das
nogoes de rastro e différance de Derrida, entre inexistente e nada. O inexistente,
explica Badiou, ndo é o nada, mas uma forma singular de existéncia num grau
minimo, uma existéncia “do menos possivel’, quase como pura poténcia e
virtualidade. Nesse sentido, poderiamos dizer que o povo, a nagado, a
masculinidade, a homossexualidade ou o autismo “in-existentes”. E justamente
porque “in-existem” que sua existéncia deve ser constantemente reatualizada
através de um processo continuado que poderiamos chamar com Judith Butler, de
“repeticdo performativa” (Preciado, 2023, p. 207).

De inicio, devemos observar que Preciado, antes de propriamente
abordar as operacdes onto-politicas de Derrida, escolheu comentar uma espécie
de “obituario” de Pequeno pantedo portatil (2017), de Alain Badiou. Neste texto,
Alain Badiou escreve uma pequena dedicatéria a morte de Derrida, colocando
em cena que, o que ha de mais caracteristico no pensamento derridiano € “uma
l6gica na qual nao se autoriza mais a distingdo fundamental entre a afirmacgéao e
a negagao” (Badiou, 2017, p. 102). Neste sentido, pensar a desconstrugdo como
operagao ontoldgico-politica, consiste em nao se deter na simples oposi¢cao

entre o “positivo” e “negativo”, entre o que ha de mais “real” e o mais “ideal”, a
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“afirmacao” e a “negacgédo”, nem mesmo, se pensarmos nos termos petro-sexo-
raciais como “branco” e “negro”, “maculino” e “feminino”, “cis” e “trans”; mas, em
abrir espacos para as zonas de indecidibilidade, e principalmente, zonas de
interferéncias, entre estes, os entre-lugares e os horizontes flutuantes que
desafiam as categorias binarias que se perfilam como significantes plenos em si
mesmo. A desconstrugdo, enquanto operagao ontolégico-politica para Derrida,
“desautoriza” os limites territoriais entre opostos e propde que estas categorias,
mesmo aquelas que parecam “naturais” ou “essenciais”, sdo construgdes
historicas e discursivas que se perpetuam no atrito com seus “opostos”. Em
suma, a desconstrugéo derridiana, segundo Badiou apud Preciado, consiste em
encontrar “brechas”, ou “linhas de diferenciagao” entre os pdélos, operando nas
entre-midades onde se produzem essas divisdes binarias.

Neste sentido, ndo se trata de colocar os subalternizados pelo
regime petro-sexo-racial, como as minoriais sexuais e de género, assim como
0S povos originarios, em contraposi¢ao ao “sujeito” europeu, soberano, cidadao-
nacional, branco, masculino, cis, atribuido enquanto um corpo valido, imune as
doencgas e transtornos mentais e o “agente” do livre comércio, e sim, interrogar
0 modo como esse “sujeito” passou a ganhar uma posi¢cao de enunciagdo mais
dominante sobre outros, porqué a sua existéncia passou a ser considerada mais
possivel em relagdo a outros e porqué as técnicas de gestdo precisam o
sobrepor a outras formas de subjetivagao, isto é: “Por que, em certo momento,
numa relacao de forcas, a heterossexualidade se transforma na atualizacado de
uma virtualidade ?” (Preciado, 2023, p. 207).

Se olharmos de tal modo com o “Derrida” de Badiou que convenceu
Preciado, perceberemos que a posicdo mais dominante depende,
subsequentemente, da posi¢do mais recalcada para continuar se (re)atualizando
e adquirindo um carater ontoldgico incontestavel, precisa se sobrepor sobre o
outro. A proposta de Preciado, portanto, assim como Badiou assinala em
Derrida, € romper com a logica binaria e fabricar um espacgo de diferenciagdo em
que se possa reconhecer os modos de subjetivagdo de entidades onto-politica
que va desde do “menos possivel” ao mais “naturalizado”, até no limite, o que
até entdo era considerado mais ontologicamente possivel se possa
desnaturalizar no campo politico do possivel e o que era uma mera existéncia

latente, receba um estatuto politico capaz de reivindicar uma forma de
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universalidade. Compreende-se com Preciado que uma entidade ontoldgico-
politica s6 se faz possivel pelas constantes técnicas de reiteracdo e
naturalizagdo. A desnaturalizagdo consiste em interrogar os fundamentos
daquilo que se aceita como "real" ou "valido" na esfera politica. A fixagado das
estruturas sociais e politicas sob a aparéncia de algo natural faz com que seu
carater histérico e contingente se dissipe, levando-nos a crer que essas formas

sao inescapaveis, inerentes a propria dindmica social.

As disputas politicas, afirma Preciado, sdo embates travados em torno da
existéncia de multiplos in-existentes, confrontos pelo direito de se fazer
valer no campo do sensivel e da materialidade politica. Sdo lutas que
operam tanto para extinguir um in-existente quanto para conferir existéncia
a algo que, até entao, era negado. Cabe a politica a tarefa de impor a uma
entidade nao existente a aparéncia de existéncia, ao ponto de que essa
entidade possa reivindicar sua condi¢do de natural ou, ainda, inscrever-se
no horizonte da universalidade. Esse € o instante constituinte. A politica,
assim entendida, se configura como uma pratica de ontologia-ficcéo: trata-
se da arte de fabricar a existéncia do que n&o existia ou de dissolver um in-
existente que se fazia passar por natural. Essa luta pela (in)existéncia nao
se encerra apenas nas operac¢des de desnaturalizagdo da raga ou da
diferenga sexual, mas se prolonga nos modos de instauragdo dos novos
simbiontes histéricos (Preciado, 2023, pp. 209-210).

E para nos encaminhar para a reflexao final deste segundo capitulo, em Dysphoria Mundi,
Preciado apresenta um diagndstico verdadeiramente singular da transi¢do epistémica de uma
época como a nossa, mas, acima de tudo, os pressupostos basicos que sustentam os seus
diagndsticos acerca inscrigdo de um novo modo de representagao de mundo e de produgao e
reproducdo da vida, podemos localizar em outras de suas seis obras[9]. Se, como vimos, a
politica € uma ontologia-ficgéo, e a luta politica consiste na disputa pela existéncia de diferentes

in-existentes, entdo a hipdtese revolugdo que emerge em Dysphoria mundi se da justamente
nesse movimento de reconfiguragdo do visivel e do dizivel, da matéria e da
subjetividade: “A possibilidade de postular a hipétese revolugdo depende da
nossa capacidade coletiva de inventar uma nova gramatica, uma nova
linguagem, para entender a mutag&o social, a transformagéo da sensibilidade e
da consciéncia que esta ocorrendo” (Preciado, 2023, p. 58). Trata-se da
constatagcdo de que a mutacdo ja comegou operando nas fissuras do regime
petro-sexo-racial e nas tecnologias que antes serviam ao controle, mas que
agora sao apropriadas para a invengado de novas formas de vida. Essa

revolugéo, como aponta Preciado, ndo € um evento de um sujeito singular, nem
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uma substituicdo de um regime por outro dentro das coordenadas da politica
tradicional. Pelo contrario, trata-se de wuma insurgéncia molecular,
simultaneamente climatica, somatopolitica e cibernética. A negagédo da crise
ambiental, a violéncia de género e a persisténcia do colonialismo nao sao
fendbmenos isolados, mas diferentes faces de um mesmo sistema que precisa se
reproduzir para garantir sua continuidade. No entanto, esse sistema ja nao
consegue mais ocultar suas fissuras: a intensificacdo dos desastres climaticos,
a emergéncia de corpos que escapam das normatividades impostas, a
circulagao de saberes e praticas dissidentes nas redes digitais — tudo isso
compde um campo de batalhas que ndo esta por vir, mas que ja se desenrola
no presente.

Assim, a hipotese revolugéo formulada em Dysphoria mundi postula
que apenas ao articular essas trés dimensdes — climatica, somatopolitica e
cibernética — é possivel compreender a amplitude da crise e a profundidade das
transformacdées necessarias. Como destaca Preciado, os negacionistas
climaticos sdo também negacionistas de género e negacionistas coloniais
porque a sustentagao do regime fossilizado de poder depende da manutengao
das hierarquias que organizam a vida e a morte (Preciado, 2023, pp. 55-56). No
entanto, essa sustentagdo ja ndo € mais garantida. A revolugado que emerge em
Dysphoria mundi ndo se da nos moldes classicos, mas em uma nova
configuragéo de forgas que mobiliza a ecologia politica, o feminismo, as politicas
queer e trans, o antirracismo e as lutas cibernéticas. O que esta em jogo nao &
apenas a redistribuicdo do poder dentro das estruturas existentes, mas a
invencao de novas formas de existéncia. A hipotese revolugdo nao propde um
futuro distante, mas constata que a mutagdo ja comegou. O desafio ndo é
antecipar um horizonte utépico, mas reconhecer os acontecimentos que ja estao
em curso e que apontam para o colapso do mundo tal como o conhecemos. Em
outras palavras, Dysphoria mundi ndo € apenas um lamento pela catastrofe
iminente, mas a percepgao de que, no meio do caos, ja estdo sendo gestadas
outras possibilidades de vida. A revolugao, entdo, ndo é um evento futuro, mas
uma aposta no presente — uma aposta espectral, habitada pelos fantasmas do
passado e pelas presengas ainda ndo plenamente atualizadas, mas que ja
comegam a esbocar um outro amanha. Agora. Dysphoria mundi.
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Se a hipétese revolugdo, como sugere Preciado, € uma contraficgdo, entao ela ndo
se da sem perdas. Se os discursos modernos de cunho revolucionario foram
fundados na ideia de um sujeito autbnomo — seja ele o proletariado, a nagéo ou a
classe oprimida —, as transformagdes do capitalismo tardio, da biopolitica e das
lutas pés-coloniais evidenciaram que essa figura ndo podia mais sustentar o peso
da promessa emancipatoéria. A crise do sujeito politico, contudo, nao levou a uma
dissolucéo da politica, mas a um deslocamento de seu campo de agido. O que se
abriu, entdo, foi uma brecha — uma fenda entre a tradicdo revolucionaria e a
necessidade de novas formas de resisténcia e organizagao: “A crise climatica e
somatopolitica (da qual a pandemia faz parte) agudizam a “brecha” (décalage)
entre “nossa capacidade de representar e nossa capacidade de produzir”, entre as
condigdes de percepgao e os aparatos de produgao da verdade (discursos sociais,
cientificos, midiaticos, etc), entre o desejo e a capacidade de atuar no mundo”
(Preciado, 2023, p. 258). Em Dysphoria mundi, portanto, o sujeito politico, tal como
concebido pela modernidade, torna-se um vestigio espectral: ele ndo desaparece
completamente, mas também ndo pode ser convocado como presenga plena. Ele
persiste como um tragco, uma sombra que ainda mobiliza discursos e agdes, mas
que nao pode mais ser o fundamento de uma politica da emancipacao; as suas
economias semanticas sao preservadas, mas o seu centro é desfeito. A dissolugao
desse sujeito provoca um sentimento de orfandade a primeira vista. Se ndo ha
mais um "sujeito revolucionario" (trabalhador, povo, classe, partido), quem

protagoniza a transformagao?

Os chamados “sujeitos” (proletariado, mulheres, minorias
raciais, migrantes, pessoas com deficiéncia, homossexuais,
trans...) que poderiam funcionar como motores da mudancga
politica transformaram-se em identidades naturalizadas que o
capitalismo cibernético utiliza como big data e como fontes de
informacdo numa batalha midiatica. Diante dessas condi¢cdes
aparentemente insoluveis, este livro afirma que n&o ha sujeitos
(naturais ou essenciais, marcados por uma identidade) da
revolugdo, mas simbiontes politicos capazes de atuar juntos
(ou nao). Os simbiontes politicos ndo sao identidades, séo
mutantes relacionais (Preciado, 2023, p. 61, grifos meus).
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O luto aqui é o da perda dessa figura estruturante, que organizava
discursos e estratégias de lutas revolucionarias na modernidade. Esse luto do
sujeito politico nos coloca diante de um impasse semelhante ao que Derrida
explora em Espectros de Marx ao declarar uma Nova Internacional tendo em
vista uma comunidade espectral, uma alianga global heterogénea de pessoas
que compartilham uma mesma preocupagao com a justica e que rejeitam o
neoliberalismo e suas promessas putrefatas de democracia e progresso. Para
Preciado, essa reinvengao passa pelo deslocamento do sujeito para a nogao de
simbionte politico — um corpo que nao se define por sua autonomia, mas por
suas relacodes, suas interdependéncias e suas aliancas, especialmente porque:
E preciso definir o simbionte politico da revolugdo em relagdo a sua
transformacéo politica e ndo a seu processo de opressao” (Preciado, 2023, p.
389). Se a modernidade se sustentou em uma metafisica da separagéao — entre
humano e animal, entre sujeito e objeto, entre identidade e diferengca —, a
hipotese revolugao exige um pensamento da contaminagao, da coabitagdo, da
simbiose. Se ha um luto em jogo em Dysphoria mundi, ndo € um luto a ser
superado, mas um luto que se torna condicdo mesma da politica — um modo de
habitar o mundo na fissura entre a auséncia do passado e a alteridade do porvir.
Esse luto ndo é apenas a perda do sujeito politico tal como foi concebido na
modernidade, mas também o desamparo diante da impossibilidade de pensar
uma revolugdo sem ancora-la em um sujeito que a encarne. Assim, a aposta de
Dysphoria Mundi e de Espectros de Marx se entrecruza: nao se trata de afirmar
um sujeito revolucionario, mas de inventar novas formas de agenciamento
politico que se desenham a partir da propria experiéncia do espectral, do porvir.
A seguinte frase de Preciado em Dysphoria mundi: “dentro deste novo
parlamento é que os corpos poderdo deixar de ser o que eram, que as posi¢coes
de predador e presa poderao ser reorganizadas e 0 uso das técnicas de violéncia
poderia ser transformado” (Preciado, 2023, p. 396); também pode ressoar como
a Nova Internacional acionada por Derrida em Espectros de Marx:

Sem coordenagdo, sem partido, sem patria, sem comunidade
nacional (Internacional antes, através e para além de toda
determinagdo nacional), sem co-cidadania, sem pertencimento
comum a uma classe. O que se chama aqui, sob o0 nome de nova
Internacional, é aquilo que convoca a amizade de uma alianga sem
instituicdo entre aqueles que, mesmo que nao acreditem mais ou
nunca tenham acreditado na Internacional socialista-marxista, na
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ditadura do proletariado, no papel messiano-escatolégico da unido
universal dos proletarios de todos os paises, continuam a se inspirar
em ao menos um dos espiritos de Marx ou do marxismo (eles sabem
agora que ha mais de um) (Derrida, 2021, p. 149).

Nesse mesmo sentido, a hipotese revolugdo, como formulada por Preciado,
propde deslocar a nogao de sujeito politico e pensar nos diferentes processos que
fazem com que um corpo vivo possa injuntar-se num simbionte politico. Esse
deslocamento implica uma revisdo da prépria estrutura das lutas politicas do século
XX, marcadas por uma brecha epistémica entre as teorias da esquerda radical e as
formas de resisténcia e emancipagédo das minorias sexuais, de género e raciais.
Essa brecha, que ressoava na tensao entre as demandas de redistribuicdo material
e reconhecimento identitario, agora se amplifica na medida em que as identidades
sdo essencializadas e as gramaticas politicas continuam prisioneiras de categorias
herdadas da metafisica da modernidade. A politica espectral que emerge desse
contexto ndo apenas desloca a centralidade do sujeito politico, mas exige novas
técnicas de visualizacao, novos modos de percepgao que nos permitam coabitar
com 0s espectros e reconhecer sua injungao sobre ndés. Como imaginar a revolugao
quando nao ha um sujeito a quem atribui-la? Como inventar novas formas de
resisténcia quando as categorias que mobilizamos ja ndo dao conta do “real” da
politica? Se ha uma resposta possivel, ela ndo se encontra na busca de um novo
fundamento, mas na propria aposta no porvir. As consideragdes finais deste
trabalho sdo, nesse sentido, a propria experiéncia de um Iluto: ndo um
encerramento, mas uma interrupcdo que permite que os objetos permanegam
ruindo dentro de nds, prontos para serem retomados, revisitados e contra-
assinados. Talvez tudo o que tenhamos trabalhado aqui, assim como os dois
flancos deixados por Preciado e Derrida, ndo passe de apontamentos de leitura,

mas acima de tudo, um esboco inicial para comecar a pensar uma espectropolitica.

4 O NOME PROPRIO E O NOME DO OUTRO: A espectropolitica preciadiana
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Existe uma vertigem intrinseca ao ato de dizer o proprio nome, uma vez
que essa palavra, que utilizo para me distinguir no mundo e para ancorar a minha
subjetividade, é, na sua génese e na sua fungdo, um territorio estrangeiro. A
interdependéncia entre 0 meu nome e o nome do outro ndo € apenas uma
casualidade social, mas a estrutura fundamental que permite a existéncia do
sujeito; € uma teia onde o “préprio” e o “comum” se entrelagam de tal forma que se
torna impossivel discernir onde termina a minha singularidade e onde comeca a
invas&o do outro.

O primeiro ponto dessa aporia reside na constatacdo de que o nome que
me torna “préprio” vem, radicalmente, do outro. Antes mesmo de eu ter consciéncia
de mim mesmo, antes do primeiro sopro de cogni¢cdo ou da capacidade de dizer
‘eu”, eu ja era falado. O meu nome preexiste a minha existéncia fisica e psiquica;
ele foi o objeto de desejo, de debate ou de homenagem por parte daqueles que
vieram antes de mim. Assim, carregar um nome €, desde o inicio, carregar o desejo
do outro, é ser inscrito numa linhagem e numa linguagem que eu n&o escolhi. Essa
divida de origem impde uma alienagédo fundamental: para que eu possa me referir
a mim mesmo, sou obrigado a utilizar um significante que me foi doado, imposto ou
ofertado por terceiros. Sou, portanto, habitado pelo outro no nucleo mais intimo
daquilo que considero ser a minha identidade. O nome é a cicatriz dessa entrada
forcada na linguagem, € o selo de que a minha subjetividade foi moldada de fora
para dentro, tornando o meu “eu” uma constru¢cao que depende, vitalmente, da voz
alheia que me chamou pela primeira vez.

A primeira mesa de operagdes nao precisa de bisturi metalico; ela opera
através da luz, do som e da linguagem, cortando o real muito antes de a carne ser
tocada. Na economia politica do corpo descrita por Preciado, 0 nome n&o funciona
apenas como um identificador neutro ou uma etiqueta carinhosa; ele opera como o
selo juridico e ontoldégico que autentica a profecia visual do género. O nome ¢é a
“‘moeda de troca” que torna a interpelacao performativa efetiva no quotidiano. Sem
0 nome, a atribuicdo de sexo seria um evento isolado no tempo; com o nome, ela
torna-se uma reiteracédo perpétua. Cada vez que o sujeito € chamado, cada vez
que assina um documento, ele é coagido a ratificar o contrato que foi estabelecido
na sua auséncia, na mesa de operagdes da maternidade. O nome proéprio €, assim,
0 mecanismo que transforma um veredito instantdneo (“¢ um menino!”) numa

condenacéo vitalicia.
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O recém-nascido, na sua radical dissimetria e vulnerabilidade, é
convocado a ser o signatario de uma divida que nao contraiu. Ele torna-se “sujeito
de direitos” — e, portanto, sujeito a norma — através da imposi¢cdo de uma
designacgao que lhe é exterior. O nome préprio €, paradoxalmente, a propriedade
mais alheia que possuimos; € um empréstimo do outro que somos obrigados a
habitar como se fosse a nossa pele mais intima. A eficacia desse dispositivo reside
na sua capacidade de fazer esquecer a sua origem artificial: aprendemos a
responder ao nosso nome como se ele fosse a emanagao natural da nossa alma,
quando, na verdade, ele é a &ncora que impede o0 nosso corpo de derivar para fora
das categorias binarias. Em ultima instancia, o nome préprio € sempre o “nhome do
outro” e o nome de um “outro”. O que nos torna “proprios”, o que nos confere essa
ilusdo de singularidade e pertengca, ndo € a posse de uma esséncia verbal
exclusiva, mas o simples fato de o nome do outro ser diferente do nosso. A
identidade €, portanto, um efeito de fronteira, e ndo de conteudo. Eu sou “Eu”
apenas porque o meu nome traga uma linha de demarcacao que me separa do “Tu”
e do “Ele”. Mas essa linha é tragada com a tinta da linguagem alheia. O meu nome,
essa palavra que uso para me distinguir na multidao, pertence a mesma economia
simbdlica que o nome do vizinho; € uma pe¢a do mesmo jogo, forjada na mesma
casa da moeda linguistica.

Nesta economia da identidade, o nome proprio atua como o guardido
severo da diferenga sexual, sendo a tecnologia responsavel por transformar a
plasticidade bioldgica em destino social binario. Na esmagadora maioria das vezes,
cada nome carrega uma carga de género que € reativada a cada pronuncia,
funcionando como uma microcirurgia quotidiana que reafirma as fronteiras entre o
masculino e o feminino. Quando alguém chama por um nome, esta implicitamente
a invocar um conjunto de normas, a ditar uma postura corporal, a prescrever um
tom de voz e a autorizar ou interditar determinados fluxos de desejo. O nome
masculino n&o é apenas uma palavra, € um mandato de virilidade, uma ordem de
penetracdo e de dominio no espacgo publico; o nome feminino € um contrato de
submissdo, de cuidado e de disponibilidade reprodutiva. A violéncia deste
dispositivo reside na sua capacidade de naturalizagdo: o nome adere a pele com
tal forca que esquecemos que ele € uma ficgao politica, passando a acreditar que
ele é a expresséo da nossa alma, quando na verdade ele é apenas a legenda que

o poder colou sobre a nossa anatomia para a tornar governavel. O desconforto que
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muitos sentem com o proprio nome, essa estranheza fundamental que a
psicanalise pode tentar reduzir a uma neurose familiar, é na leitura de Preciado um
sintoma politico, a friccdo insuportavel entre a multiplicidade viva do corpo, que
deseja expandir-se em todas as dire¢des, e a rigidez cadavérica do nome, que
exige que permanegamos fixos no lugar que nos foi atribuido na demografia do
capital.
A assinatura é o momento performativo em que o corpo se compromete
a honrar o nome, fundindo a carne com a letra da lei. Vivemos numa sociedade
onde a validade da nossa existéncia depende da consisténcia dessa assinatura,
da capacidade de repetir o mesmo trago, de garantir que o eu de hoje é o mesmo
eu de ontem, fiavel e responsabilizavel perante o tribunal e o banco. O nome
proprio € a garantia bancaria da subjetividade. O paradoxo € que s6 nos
tornamos alguém através dessa palavra que nao nos pertence. O nome é a
fronteira onde eu termino e onde o tu comeca, mas € uma fronteira porosa,
atravessada por vozes, injungdes e histérias que ndo controlamos. Apropriar-se
do nome, fazer dele algo préprio, € um trabalho infinito de tradugéo e de desvio.
E pegar no som que nos foi atirado como uma pedra e tentar esculpi-lo até que
ele ganhe a forma, ainda que provisoéria, do nosso desejo. A politica do nome
proprio em Preciado €, assim, uma politica da despropriacdo e da reocupacéo:
trata-se de habitar o nome como quem ocupa um edificio abandonado, ndo para
restaurar a sua fungéo original de prisdo ou de arquivo, mas para o transformar
num espaco de festa, de encontro e de invencao coletiva, onde o nome deixa de
ser uma sentenca para se tornar um convite a mutagao constante
Preciado compreende, com uma lucidez cirurgica, que o
nome ao qual somos designados depende inteiramente de um contrato e de uma
reiteracdo constante para manter a sua validade. O nome n&o tem energia
propria; ele precisa ser alimentado diariamente pela repeticido dos outros e pela
nossa propria assinatura. Ao expor essa dependéncia, ele revela a fragilidade
do pacto social que sustenta a identidade. O nome antigo ndo € mantido por
nostalgia, mas como prova do crime: ele esta |a para testemunhar que houve um
tempo em que aquela ficcdo era a "verdade", demonstrando assim que a
"verdade" atual (Paul) é apenas mais uma ficgdo, ainda que uma ficgdo escolhida

e politicamente armada como todas as outras, mas como ele ja expbs em seu
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Eu sou o monstro que vos fala, € uma ficgdo que ao menos tem a vantagem de
se reconhecer como ficcao.

Assim, a politica do nome em Preciado € uma politica da memoéria e
do contrato. Ele recusa-se a agir como se Beatriz nunca tivesse existido, porque
isso seria validar a ideia de que a identidade trans € uma corre¢cao de um erro
da natureza. Em vez disso, ele apresenta a transicdo como uma acumulacao de
camadas, onde o nome antigo serve de alicerce para a critica do presente. O
nome proéprio torna-se, entdo, um sitio arqueoloégico onde se podem ler as
diferentes estratificacdes do poder. Aceitar o contrato do nome é submeter-se a
norma; renegociar o contrato, mantendo visiveis as clausulas riscadas e os
nomes abandonados, € o ato supremo de desobediéncia epistémica. O nome
deixa de ser o que nos define para ser o que nos permite contar a histéria da
nossa propria fabricacdo. O préprio Preciado elucida esta tenséo entre a ruptura

e a permanéncia do rastro de seu antigo nome numa entrevista decisiva:

Por muito tempo, quis afirmar a posi¢ao das mulheres como minoria na filosofia,
mas no fim, tive que desistir e finalmente reconhecer meu préprio desejo, que é
politcamente muito importante. Eu era conhecida como Beatriz — bem, agora
terdo que inverter isso. Esse “B” esta ali como um rastro da temporalidade politica,
da luta feminista. Estou ficando velha. Minha prépria temporalidade é quase como
a histéria do feminismo dos séculos XX e XXI. Viviem uma ditadura, na década de
1970, e me designaram como mulher. Quando eu tinha cinco anos, alguém me
chamou de sapatdo. Construi minha autoestima resistindo a esse insulto
(Preciado, 2015).

Ao afirmar que esse "B" é um rastro da temporalidade politica e da luta
feminista, Preciado transforma o préprio nome num museu vivo da histéria do
século XX. O nome deixa de ser apenas uma designacdo individual para se
tornar um indice cronologico que conecta o corpo bioldégico a historia
macroscopica: a ditadura franquista, a transicdo democratica e a emergéncia do
feminismo como forca de resisténcia. O "B" é a prova material de que aquele
corpo sobreviveu a um regime que tentou fixa-lo numa feminilidade normativa.
Manter a inicial €, portanto, uma recusa em apagar a historia da opresséo, pois
€ justamente nessa fricgdo com a norma ditatorial que a subjetividade de

Preciado foi forjada.
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A confissdo de que a sua autoestima foi construida na resisténcia ao
insulto "sapatdo" revela a natureza dialética da nomeacdo. Aqui, 0 nome
injurioso precede o nome proprio na constituicdo do sujeito. O insulto, longe de
o destruir, operou como uma "interpelagdo paradoxal": ao ser chamado de
sapatao aos cinco anos, o sujeito recebeu uma identidade marginal que, em vez
de ser rejeitada, foi habitada e blindada.

O insulto recebido na infancia ganha a sua materialidade narrativa
mais brutal num episodio que Preciado relata no artigo "Quem defende a crianga
queer?” (pp. 69-73). A histéria comega com uma aparente inocéncia: aos sete
anos, num colégio de freiras, perante o pedido da Madre Pilar para desenhar a
sua familia futura, a crianca ndo desenha o espelho do que vé em casa, mas
projeta o desejo que sente no corpo. Preciado desenha-se casado com a sua
melhor amiga, Marta, rodeado de filhos, caes e gatos. O que para a crianga era
a representagcdo logica do afeto — uma utopia doméstica de amor livre,
procriacao coletiva e comunhao entre espécies —, para a instituigao funcionou
como um alarme de incéndio. Aquele desenho nao foi lido como imaginagao
infantil, mas como um delito de género, uma confissao grafica de desvio que
precisava de ser extirpada imediatamente.

A resposta do sistema foi cirurgica e violenta. A carta enviada aos pais
nao sugeria dialogo, mas patologia; a recomendacao psiquiatrica visava "cortar
o mal pela raiz", tratando a imaginag&o dissidente como um tumor na identidade
sexual. Mas o mais devastador nesta narrativa ndo € a repressao
institucional das freiras, € a reacdo domeéstica. A crianca depara-se com o
desprezo do pai e a vergonha culposa da mae. O refugio familiar revela-se,
subitamente, uma extensao do tribunal escolar. No patio, o insulto ganha corpo:
a crianca é cercada por uma matilha de "naturalistas" que, munidos da
legitimidade da norma, a chamam de "sapatona nojenta" e proferem ameacas
de violag&o corretiva ("trepar como deus manda"). A violéncia da linguagem
revela aqui a sua fungao pedagdgica perversa: a ameacga de violagdo ndo € um
desvio da norma, € a norma a mostrar os dentes para corrigir quem dela foge.

Este episddio cristaliza a tese central de Preciado sobre a infancia
queer: a familia nuclear ndo existe para proteger a crianga, mas para proteger a
ordem social. Ao ver os seus pais compactuarem com a humilhacdo e a

psiquiatrizacao, Preciado compreende que, para o sistema heteropatriarcal, a



156

preservagao das normas de género € mais importante do que a integridade fisica
e emocional do filho. Os pais ndo falharam por falta de amor, falharam por
excesso de obediéncia; eles eram os guardides locais de um sistema de terror
que prefere uma crianga morta (ou psiquicamente destruida) a uma crianga
queer. O insulto, portanto, ndo foi apenas uma palavra atirada no recreio; foi a
revelagao de que a crianga estava sozinha diante de uma maquinaria gigantesca
que exigia a sua alma em troca da sua sobrevivéncia social.

Por isso, € imperativo compreender que Beatriz ndo foi destruida na
sua assinatura, mas sim contra-assinada e mantida sob rasura. Esta distingao é
capital: destruir seria apagar o rastro, fingir uma origem imaculada; contra-
assinar, num sentido derridiano, € por uma nova firma ao lado da antiga,
ratificando a divida para a transformar em crédito. O nome "Beatriz" permanece
no texto ndo como um peso morto, mas como fiador histérico que permite a
emergéncia de Paul. O que ocorre ali € uma operacgao de lealdade temporal:
Paul ndo mata Beatriz; Paul salva Beatriz da sua captura normativa. A rasura é
a marca grafica dessa salvagao, o sinal visivel de que o sujeito precisou riscar a
injuncao social para que a vida pudesse continuar a fluir. Ha, portanto, uma
alianca secreta e indissoluvel entre a crianga queer que desenhou a sua utopia
no colégio de freiras e a "nova crianga" que Paul engendra através da
farmacopornografia. Nesta anotacdo compulsiva das sensagbes, Preciado
revela que a transigdo de género ndo é apenas uma viagem somatica, mas um
empreendimento epistemoldgico rigoroso, onde o proprio corpo serve de
laboratério e a mudanca de nome atua como o catalisador principal da

experiéncia:

Anoto compulsivamente todas as sensacgdes que experimento com a mudancga de
nome e essa nova transicdo. O novo nome é uma ficgdo, assim como o antigo.
Pedir a cumplicidade das pessoas, que me chamem por outro nome, mesmo que
inicialmente n&o reconhecam, é um belo pacto coletivo. Um exercicio de
desidentificagdo. Experimento esse apagamento com enorme alegria politica.
Cada vez que alguém me chama de “Paul’, apaga comigo o que o género
normativo tentou fazer de mim. Tenho 44 anos e me sinto como uma crianga,
chamando tudo pelo nome. (Preciado, 2015).

A dimensdo mais revolucionaria deste processo reside, contudo,
na transformacao da relagdo com o Outro, que deixa de ser o juiz da norma para

se tornar um cumplice da ficgdo. Ao pedir a "cumplicidade das pessoas”,
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Preciado propde um novo contrato social, um "belo pacto coletivo" que substitui
a violéncia da interpelacao policial pela delicadeza da invengao partilhada. Se o
nome "Beatriz" era mantido pela vigilancia e pela punigdo, o nome "Paul"
sustenta-se pela amizade e pela alianga politica. Cada vez que alguém aceita
entrar no jogo e pronunciar o novo nome, mesmo sem reconhecer
imediatamente a figura que tem a frente, estd a participar ativamente na
desconstru¢do do género normativo. O interlocutor torna-se coautor da
transicédo, ajudando a materializar uma realidade que ainda esta em formacéo.
Este exercicio de "desidentificagcao" €&, portanto, uma pratica comunitaria:
ninguém transita sozinho, pois 0 nome s6 ganha corpo quando ecoa na boca do
outro. O outro é que me nomeia.

Este é, precisamente, o limiar onde a reflexdo sobre o nome
transborda para o que podemos comecar a chamar de uma espectropolitica. A
espectropolitica € essa consciéncia de que a nossa assinatura nunca é solitaria;
quando Preciado assina, assina com ele toda a histéria do feminismo, toda a
memoaria da opressao franquista e toda a utopia das criancas queer do futuro. O
corpo trans torna-se, assim, um parlamento de espectros, um lugar onde tempos
heterogéneos coabitam e onde a justica se faz ndo pela pureza da identidade,
mas pela hospitalidade dada a essa alteridade radical que nos habita.

E impossivel ndo pensar neste parlamento de espectros sem
necessariamente voltarmos a ultima cena do filme Orlando, minha biografia politica,
onde a ficgdo documental de Paul B. Preciado atinge o seu climax juridico e poético.
Ali, a juiza — interpretada significativamente por Virginie Despentes, companheira
de armas literarias e testemunha dessa transicdo — entrega a testamentagao da
existéncia dos corpos dissidentes, concedendo o passaporte “orlandesco” aqueles
que o sistema insiste em manter na ilegalidade ontolégica. O filme, contudo, ndo
se limita a registar a troca de papéis; ele faz questdo de focar de maneira
panoramica nas arquiteturas, nos prédios e nos designs interiores do tribunal. Este
gesto estético ndo é decorativo, mas uma alusao direta a formagao de Preciado em
teoria da arquitetura, incitada por Derrida e pela desconstrugdo. A camara, ao
demorar-se sobre as colunas, os tetos altos e a madeira nobre da sala de
audiéncias, revela que a norma nao € apenas um discurso abstrato, mas uma
estrutura espacial solida, desenhada para intimidar, vigiar e produzir o sujeito

obediente.
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No entanto, e aqui reside a sofisticacdo ética da cena, o filme nao propde a
destruicdo do tribunal, mas a sua ocupacdo e ressignificacdo. Ao colocar
Despentes, uma figura da contracultura punk e feminista, na cadeira do juiz,
Preciado encena uma “hospitalidade impossivel”. O foco na imponéncia do edificio
serve para sublinhar a magnitude do desafio: é preciso dobrar essa arquitetura
hostil, convencer a pedra e a lei a acolherem o que antes expulsavam. A grandeza
do tribunal deixa de ser apenas uma ameaca para se tornar o palco necessario do
reconhecimento. O desafio ético ndo é fugir da instituigdo, mas forga-la a uma
hospitalidade vinda do Outro, por mais intimidador que este seja. Para que a
existéncia trans seja plenamente vivivel, ela precisa ser lida e legitimada por essa
estrutura que historicamente a negou. A cena final é, assim, uma cerimonia de
reparagao onde a arquitetura da exclusdo € momentaneamente transformada num
abrigo, e onde a lei, seduzida pela verdade dos corpos orlandescos, acaba por
assinar, através das maos de Virgine, a alforria daqueles que sempre estiveram 13,
como espectros, a espera de serem finalmente vistos como cidadaos.

Mas essa legitimacdo estende-se, num arco temporal vertiginoso, também e
fundamentalmente aqueles que estdo prestes a nascer. A decisdo da juiza
Despentes, ao carimbar os passaportes, n&o visa apenas regularizar a situagao
dos vivos que ali estdo, corpos marcados pela historia da violéncia binaria; ela visa
instaurar uma jurisprudéncia do porvir. O tribunal, sob a lente de Preciado,
transforma-se numa maquina do tempo que legisla para o n&o-existente,
preparando o terreno para que as criangas que ainda nao chegaram encontrem um
mundo onde 0 seu nhome nao seja um insulto e a sua anatomia ndo seja um
veredito. A entrega daquele documento de cidadania “orlandesca” € o envio de uma
carta ao futuro, garantindo que os que virdo ndo herdem apenas a divida e a culpa
do sistema patriarcal, mas que recebam, desde o primeiro sopro, o direito
inalienavel a metamorfose. O olhar de Preciado sobre a estrutura ndo é apenas o
de quem pede entrada, mas o de quem esta a reformar a casa para os hdspedes
futuros. A alianga entre os espectros do passado (as vitimas da norma) e os vivos
(os militantes do presente) serve, em JUltima instancia, para proteger a
vulnerabilidade absoluta daqueles que estao prestes a nascer. O filme termina n&o
como um arquivo fechado, mas como um salvo-conduto deixado sobre a mesa da

historia, para que, quando a proxima “crianga Orlando” despertar para a sua
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singularidade, ela saiba que ndo é uma anomalia monstruosa, mas a herdeira
legitima de uma revolugao que transformou o préprio conceito de sujeito.

E absolutamente indissociavel essa espectropolitica da ideia derridiana
de justica, e por isso a imagem do parlamento de Orlando opera como um analogo
visual e politico daquilo que ja dissemos sobre a Nova Internacional. Para
compreender a profundidade desta cena, € preciso recordar a distincao

fundamental que Derrida estabelece entre o Direito e a Justica:

Na estrutura que assim descrevo, o direito € essencialmente
desconstrutivel, ou porque ele € fundado, isto é, construido
sobre camadas textuais interpretaveis e transformaveis (e esta
€ a historia do direito, a possivel e necessaria transformacéo,
por vezes a melhora do direito), ou porque seu fundamento
ultimo, por definicdo, ndo é fundado. Que o direito seja
desconstrutivel, ndo é uma infelicidade. Pode-se mesmo
encontrar nisso a chance politica de todo progresso historico.
Mas o paradoxo que eu gostaria de submeter a discussao € o
seguinte: é essa estrutura desconstrutivel do direito ou, se
preferirem, da justica como direito, que assegura também a
possibilidade da desconstrugdo. A justica nela mesma, se algo
como tal existe, fora ou para além do direito, ndo é
desconstrutivel. Assim como a “ A desconstrugao” ela mesma,
se algo como tal existe. A desconstrugdo é a justica
(DERRIDA, 2007, p. 27).

Ao afirmar que o Direito é essencialmente desconstrutivel, Derrida retira
das leis e das normas a sua aura de naturalidade e de imutabilidade sagrada, como
buscavam os jusnaturalistas. Derrida argumenta que todo o sistema juridico, longe
de ser uma emanacao direta de uma verdade divina ou de uma ordem natural
inalteravel, € uma estrutura “fundada”, isto é, construida historicamente sobre
camadas textuais. O Direito €, portanto, um artificio, um texto escrito por maos
humanas em contextos politicos especificos, sujeito a interpretagdes, revisdes e
reescritas. Mais profundamente, Derrida aponta para o carater infundado do préprio
fundamento da lei, sugerindo que, na origem de qualquer Estado ou Constitui¢ao,
nao existe uma legitimidade prévia, mas sim um ato de forga ou de autoridade auto-
instituida que, com o tempo, se naturalizou. Essa constatagado da fragilidade e da

artificialidade da lei, contudo, ndo é apresentada como uma falha ou uma
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“infelicidade”, mas como a condicdo de possibilidade de qualquer progresso
histérico. E precisamente porque o Direito é desconstrutivel — porque ele n&o é
rigido como as leis da fisica — que ele pode ser transformado, melhorado e
adaptado para corrigir injusticas historicas. A desconstrugdo da lei €, assim, a
abertura politica que impede o fechamento totalitario do sistema sobre si mesmo.
Quando Derrida afirma que o direito € construido sobre camadas textuais, ele est3,
em ultima analise, a dizer que a norma € o resultado fossilizado de infinitas
negociagdes, desejos, medos e tentativas de organizagao coletiva que foram, em
algum momento, vivas e pulsantes. A lei nao desce de uma montanha sagrada; ela
emerge do atrito constante entre corpos que buscam desesperadamente formas
viaveis de coabitacao.

Portanto, essa desconstrutibilidade € a evidéncia de que o edificio juridico
é feito da mesma matéria que as relagdes humanas: ele é a materializacdo de uma
soma gigantesca de expectativas sociais que se acumularam ao longo dos séculos,
cristalizando-se em regras que tentam estabilizar a vertigem do convivio. Neste
sentido, cada artigo de lei, cada norma de género e cada regulamento civil carrega
em si o rastro indelével de uma alteridade, funcionando como uma carta enviada
pelos mortos aos vivos na tentativa de ditar como os relacionamentos devem
acontecer. O direito é, assim, a institucionalizagcdo de uma certa coreografia de
afetos e de deveres que um grupo social, num determinado tempo, julgou ser a
correta. Ele € a resposta solida a uma pergunta sobre como devemos amar, como
devemos nomear os nossos filhos, como devemos distribuir a propriedade ou como
devemos reconhecer o corpo alheio. O fato de o direito ser desconstrutivel revela
que essas respostas foram inventadas por “outros” — legisladores, patriarcas,
revolucionarios ou burocratas — que projetaram as suas proprias expectativas e as
suas visdes de mundo na forma da lei. O que hoje nos parece uma estrutura rigida
e opressiva foi, na sua origem, apenas uma tentativa precaria de constituir uma
forma de relacionamento, uma ficgdo de ordem imposta sobre o caos da existéncia.
Se identificarmos o direito como um texto essencialmente desconstrutivel, estamos
necessariamente a admitir que ele ndo é um sistema fechado ou autossuficiente,
mas sim uma superficie porosa e permeavel, constantemente atravessada e
contaminada por uma miriade de instancias ndo-juridicas que buscam legitimagao
através da autoridade da lei. O texto legal ndo nasce da propria lei, como se fosse

uma emanagao pura da razao juridica; ele é, na verdade, o resultado de uma
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complexa tecitura onde discursos médicos, dogmas religiosos, imperativos
econdmicos, morais tradicionais e pressdes politicas se entrelagam para ganhar
forgca de obrigatoriedade. Dizer que o direito remete a outras instancias significa
reconhecer que, quando o juiz ou o legislador falam, eles estdo, na maioria das
vezes, a atuar sob heteronomia. Portanto, a desconstrutibilidade advém do fato de
que o direito é parasitado por essas forgas exteriores que tentam interagir com a
instituicdo para cristalizar as suas proprias visées de mundo.

E precisamente nesta dependéncia que reside a chance da justica. Se
0 que ha de possivel na justica ndo se da somente por conta do Direito, é porque
a batalha n&o se trava apenas na redacado das leis, mas na transformacao dos
textos ndo-juridicos ou “outros” do juridico aos quais a lei remete direta ou
indiretamente. A justica é, por definicdo, aquilo que escapa, aquilo que sobra e
transborda de qualquer tentativa de captura, funcionando como o horizonte
inalcancavel que deve ser, contudo, obsessivamente avistado em toda e qualquer
tentativa dos textos juridicos e n&o-juridicos de institucionalizar a vida. A razao
profunda para esse “escapar” reside na natureza incomensuravel da singularidade
humana diante da generalidade da norma. O texto juridico (e também o médico, o
religioso, o social) opera por categorizacao, fixidez e universalidade; ele precisa
definir o sujeito para protegé-lo, precisa dar-lhe um nome, um género e um estatuto
civil estavel.

Essa inadequagdo estrutural ndo deve levar ao abandono das
instituicbes, mas sim a uma vigilancia ética perpétua sobre a “for¢a de lei”. A justica
€ aquilo que deve ser avistada em toda a tentativa de institucionalizagao
precisamente como um alerta: ela é o lembrete de que a lei é apenas uma
ferramenta proviséria e falha. Se confundirmos a lei com a justica, caimos no
totalitarismo da norma, onde o sujeito deve sacrificar a sua singularidade para
caber no molde estatal. Mas se mantivermos a justica como esse ponto de fuga
que escapa, transformamos a lei num organismo vivo que deve estar sempre a
correr atras da realidade. Os textos n&o-juridicos (a moral, a ciéncia) e juridicos
tentam “fazer a for¢ca de lei” para criar um mundo seguro, mas a verdadeira
seguranga do sujeito nao reside na rigidez da jaula legal, e sim na capacidade da
lei de se manter aberta ao que ela ainda ndo compreende. A justica escapa para
que nos sejamos obrigados a persegui-la, e é nessa perseguigao infinita e ndo na

letra fria do cddigo — que reside a dignidade ética da politica.
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Por isso mesmo, a imagem em Orlando de um parlamento porvir € uma imagem
viva de uma Nova Internacional, seja ela configurada em sociedades estatais ou
nao estatais — estara sempre, e fatalmente, atrelada ao que chamo
insistentemente de parlamento dos espectros ao falar de uma espectropolitica e
acima de tudo, de uma espectropolitica do nome. E isto ocorre porque toda e
qualquer forma de relacionalidade humana carrega em si o paradoxo tragico e belo
de tentar institucionalizar o ininstitucionalizavel. A justiga &, por natureza, aquilo que
escapa; é a agua que corre por entre os dedos da lei. No entanto, € precisamente
essa fuga, esse “escapar’, que abre a brecha para novas formas de
institucionalizagdo. A cada vez que a norma falha em capturar a vida, ela inaugura
a necessidade de uma nova forma, de um novo nome, de um novo pacto.

E crucial reconhecer, que embora o direito se manifeste hoje sob a
chancela hegemoénica do Estado, o seu animo — o seu sopro vital e o seu impulso
original — existe muito antes de qualquer sociedade estatizada, porque o que tento
chamar de espectropolitica ndo € outro tipo de reformismo e ndo se coaduna com
formas de revolugédo escatologicas. E como Derrida nos mostra, o seu impulso
nasce da busca impossivel e incessante de fazer justi¢ca, uma pulsdo que é anterior
a policia, aos juizes e aos codigos civis. Perceber que a justica é incapturavel nao
€ um motivo para desisténcia, mas a propria condicdo que mantém essa
espectropolitica viva. Se a justica pudesse ser totalmente capturada e congelada
numa lei estatal, a histéria acabaria e a liberdade morreria. Assim, o parlamento de
Preciado, repleto de corpos que o Estado considerava impossiveis, nao € apenas
uma critica ao presente; é a revelacido dessa verdade espectropolitica de que a lei
nao serve para encerrar a realidade, mas para organizar, sempre de forma
provisoria e falha, o mistério da nossa convivéncia. A grandeza ética reside em
manter a porta desse parlamento aberta aos espectros, reconhecendo que a
verdadeira Lei ndo é a que esta escrita no papel, e também a que esta escrita no
papel ndo esta completamente destituida de uma tentativa de justica impossivel,
mas aquela que se inscreve na busca interminavel por acolher a alteridade que,
teimosamente, continua a nascer ou que estao para nascer.

Além de tudo, é preciso reconhecer que o direito, enquanto norma
juridica estatizada, frequentemente ndo alcanga — ou, se alcanga, o faz de maneira
insuficiente — aqueles sujeitos que possuem pouca ou nenhuma seguridade. E

isso ocorre justamente porque tais direitos ndo foram historicamente desenhados



163

para eles; a sua soberania nao esta plenamente alocada, ou sequer alocada, nas
estruturas de poder vigentes. Porisso, se entendemos o direito como essa tentativa
impossivel de capturar o acontecimento inapreensivel que é a justica, ele ndo se
reduz e ndo deve jamais ser reduzido a sua instancia estatal como a conhecemos.
Tal limitagao implicaria em reducionismos infelizes e violentos contra individuos
humanos e formas de sociabilidade que néo se configuram pela via estatal ou que
nao aderem a esse modelo hegeménico de soberania, mas que, mesmo assim,
buscam incessantemente instruir e propagar os seus costumes sobre como ajustar
a sua convivéncia com o outro.

Entendemos o direito como essa tentativa impossivel de capturar o
acontecimento inapreensivel que é a justica, ele ndo se reduz e ndo deve jamais
ser reduzido a instancia estatal que conhecemos. Tal limitagdo implicaria em
reducionismos infelizes e violentos contra individuos humanos e formas de
sociabilidade que nao se configuram pela via estatal ou que ndo aderem a esse
modelo hegemoénico de soberania, mas que, mesmo assim, buscam
incessantemente instruir e propagar os seus costumes sobre como ajustar a sua
convivéncia com o outro de maneira soberana. E nesse ponto que a
espectropolitica e o parlamento dos espectros se revelam essenciais, pois
respeitam rigorosamente a lei da hospitalidade incondicional: a obrigagéo unica que
cada um de nés tem com o outro, e que nos leva a uma hospitalidade pura. Ao
contrario do Estado, que exige identificagdo e conformidade prévia, a justica

espectral opera noutra frequéncia ética, conforme nos ensina Derrida:

A hospitalidade pura ou incondicional, a hospitalidade
em si, abre-se ou esta aberta previamente para alguém
que nao € esperado nem convidado, para quem quer
que chegue como um visitante absolutamente estranho,
como um recém chegado, nao identificavel e
imprevisivel, em suma, totalmente outro. (DERRIDA,
2003, p. 15).

Consequentemente, essa postura ética ndo se limita ao plano
interpessoal; ela advoga em nome de uma outra forma de se pensar a soberania.

Ao acolher o “recém-chegado” sem exigir documentos ou conformidade prévia, a
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espectropolitica desafia a soberania classica, vertical e imune, que historicamente
se definiu pelo poder de excluir, de tragar fronteiras e de decidir quem tem o direito
de viver. Em seu lugar, propde-se uma soberania relacional e porosa, que nao
emana da autoridade do Estado sobre o territério ou sobre o corpo, mas que
emerge da responsabilidade partilhada entre os viventes e os espectros. O
parlamento de Orlando sugere, assim, que ser soberano nao é erguer muros contra
o desconhecido, mas ter a coragem politica de se deixar transformar por aquilo que
chega sem aviso.

E é uma soberania partilhada com os viventes no sentido mais forte e
radical do termo, porque um dos Orlandos testamentados pela juiza — que é
também uma Orlando — é a buldogue de Preciado, a figura “n&do-falante” que llustra
a capa do filme. Esse gesto nos leva diretamente a essa relagao inexprimivel que
Derrida confessa sentir ao ser acompanhado, nu, pelo olhar de sua gata; uma
relagao habitavel com uma animalidade e uma alteridade que a tradigao insiste em
dizer que “n&o nos responde” (Derrida, 2001, p. 31). Poderiamos cair na tentagao
de pensar que a cena do filme, ao conceder uma soberania orlandesca a um
animal, € meramente literaria ou poética. Mas esse equivoco surge simplesmente
porque fomos treinados a acreditar que o animal ndo responde, que nao nos
acompanha e que nao nos toca eticamente. O que Preciado com a buldogue e
Derrida com a gata sugerem € o oposto: negar essa cidadania espectral seria negar
ao animal a possibilidade de ter um segredo. Seria recusar o fato de que ele nos
interpela de um lugar que ndao dominamos, delineando-o arrogantemente apenas
como “aquele que nao fala”, quando, na verdade, a sua singularidade “muda” e
insistente é a forma mais pura de uma soberania inter-especies que nao precisa de
linguagem articulada para exigir respeito e hospitalidade (Derrida, 2001, p. 91).
Para aprofundar essa radicalidade da soberania partiilhada com os viventes,
teremos necessariamente de lembrar de um dos trechos cruciais de Um
Apartamento em Urano, especificamente o ensaio “Amor no Antropoceno” (pp. 115-
117), onde Preciado disseca a sua relagdo com Philoméne n&o como uma posse
doméstica, mas como uma alianga terropolitica. Ao propor uma autobiografia
desantropocéntrica, o autor confessa, com uma honestidade brutal, que os Canis
lupus familiaris foram, com raras exce¢des humanas, os grandes amores da sua
vida. Philomeéne n&o surge aqui como uma projegao narcisica, um brinquedo ou um

substituto para a filiagdo humana que nao ocorreu; ela € a prova de que ele
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conheceu o amor canino e de que, durante anos, foi um “corpo do campo”, irméao
dos animais, sentindo-se, em contrapartida, profundamente sé na “casa dos
homens”, nessas instituicdes escolares e religiosas onde a entrada do animal é
vetada.

Essa confissao evolui para um coming out definitivo, uma declaragao de

“Terrafilia”: um estado de enamoramento pelo planeta onde a espessura da relva
excita e o movimento de uma lagarta comove, onde o beijo roubado a uma minhoca,
ciente de que o halito humano acelera a sua pulsacéo, € um ato erético e politico.
Preciado recorda-nos que a passagem do Holoceno para o Antropoceno nao foi
apenas uma transformacao industrial ou geoldgica impulsionada pelo Homo
sapiens sapiens, mas fundamentalmente uma mudanca afetiva baseada na ruptura
e na desafeicdo. Para transformar a Terra em recurso exploravel e instituir as
tecnologias necropoliticas do capital e do colonialismo, foi preciso primeiro
“‘deserotizar” a nossa relacdo com o planeta, convencendo-nos de uma
exterioridade soberana, de que estavamos “fora” e acima da natureza.
Nesse contexto, a relagdo entre Preciado e Philoméne torna-se o microcosmo de
uma resisténcia possivel: ambos sao filhos do Antropoceno e a relagao juridica que
0s une ainda é marcada pelos lagos de dominagao — legalmente, ele teria o direito
de submeté-la, vendé-la ou abandona-la. No entanto, o fato de se amarem,
rompendo com a frieza do estatuto de propriedade que a lei impde, surge como a
ultima e mais certeira prova de que o projeto democratico ainda é respiravel. Esse
amor interespécie sinaliza que o feminismo, a descolonizagcido e a reconciliagéo
pos-apartheid sonhada por Mandela nao sao utopias distantes, mas possibilidades
latentes que comegam na recusa em exercer o poder de morte sobre o outro, seja
ele humano, canino ou planetario.

Por fim, este percurso nos leva ao ultimo resquicio para se pensar o
estatuto do nome proprio e do nome do outro na obra preciadiana, em estreita
consonancia com o que venho chamando de espectropolitica. E preciso retomar a
nocao de que esse espirito de Marx, o qual Derrida insiste que continuara a nos
perturbar enquanto houver responsabilidade de lutar por sujeitos desabilitados de
uma soberania plena, reflete-se na propria maneira como Preciado, em seu “O
meétodo Marx” (pp. 236-239), outros de seus ensaios de Um apartamento em Urano
escreve a biografia do filosofo alemédo, ndo como um monumento tedrico, mas

como uma vivéncia de dissidéncia. Preciado lembra-nos que Marx tinha apenas 27
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anos quando lhe retiraram o passaporte prussiano sob a acusacgao de deslealdade
politica, momento em que ele acolhe o estatuto de apatrida ndo como uma perda,
mas com uma declaracdo que se opde radicalmente a qualquer vitimismo: “O
governo devolveu-me a liberdade”. Ao recusar a necessidade de ser reconhecido
como cidadao pelo Estado que o oprime, Marx opta por utilizar exponencialmente
a liberdade que o exilio Ihe oferece, transformando a auséncia de um “nome”
nacional na poténcia de fundar, nas reunides de refugiados, a ideia da Internacional
como uma forga transversal proletaria capaz de desafiar a organizagao Estado-
nacao e 0s imperios.

A felicidade de Marx, nessa leitura afetiva, reside no seu incorruptivel
senso de humor — ironizando o fato de ninguém ter escrito tanto sobre dinheiro
sendo tao desprovido dele — e na paixdo com que lia Shakespeare para os filhos,
transformando a literatura numa “praca publica” onde a propriedade privada se
dissolve. Reside também nas conversas apaixonadas, ainda que nem sempre
cordiais, com Engels e no seu desejo incansavel de entender a complexidade do
mundo. O que essa vida adversa e luminosa nos ensina, e que serve de pedra
angular para a espectropolitica de Preciado, é que a felicidade €, em si mesma,
uma forma de emancipacéao politica. Ela € a poténcia de rechacar as convencdes
morais de uma época, rejeitando o sucesso, a propriedade, a beleza, a fama ou o
decoro como unicos principios organizadores da existéncia. A verdadeira
felicidade, aquela que sustenta a espectropolitica, reside na capacidade de sentir
a totalidade das coisas como parte de nds mesmos, como propriedade de todos e
de ninguém. Reside, ultimamente, na convicgao profunda de que estar vivo significa
ser testemunha de uma época e, portanto, sentir-se responsavel — vital e
apaixonadamente responsavel — pelos outros que compdem essa trama, sejam
eles designados como apatridas, monstros, animais ou espectros que aguardam
por justica.

A alteridade bate na porta e € justamente por isso que Preciado
permanece escrevendo textos, dirigindo filmes, respondendo entrevistas e
compartilhando a sua vida e nos dizendo, incansavelmente, sobre as suas formas
de habitar o mundo. O seu gesto € um convite imperativo para que passemos a
fazer o mesmo: que tenhamos a coragem de escrever em primeira pessoa sem o
medo paralisante de confundir essa escrita com uma ficgado estéril. Pelo contrario,

trata-se de reconhecer que essa ficcdo nao € morta; ela é viva, encarnada e pulsa.
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Ela urge por responsabilidade de acessar os nossos corpos € de nos remeter a
outros textos e a outras vidas de maneira ético-politica, transformando a palavra na

propria carne da justica que buscamos.

5 CONSIDERAGOES FINAIS

Concluo que pensar a maxima radical enunciada por Paul B. Preciado,
segundo a qual "eu sou o leitor cujo corpo se converte em livro" e que inscrevi
como epigrafe, exige que empreendamos um movimento de imersao profunda
que ultrapassa a mera apreciacao externa, para nos confrontarmos com um
complexo e intrincado jogo de remessas que atravessa toda a estrutura da sua
obra, sintetizando a metodologia vital de um sujeito que se recusa
terminantemente a aceitar a distingao higienista entre a teoria e a carne, entre o
arquivo morto e a pele viva. No que tange a primeira dimensédo fundamental
desse jogo de espelhos, que remete ao primeiro capitulo da nossa reflexdo sobre
a indissociabilidade entre autoria e leitor, a relacao estanque entre quem escreve
e quem |é sofre ndo apenas um deslocamento, mas uma inversao ontoldgica e
politica decisiva, revelando que Preciado €, simultaneamente, um autor-leitor e
um leitor-autor: ele € um autor-leitor na medida em que a sua subjetividade —
esse "eu" que reivindica a fala — n&o é uma origem absoluta ou uma nascente
pura, mas sim um territério previamente invadido e atravessado por infinitas
leituras anteriores, onde ele 1é os codigos hormonais, as sentengas juridicas e
as ficgdes normativas que o constituem antes mesmo de ter voz; e é,
concomitantemente, um leitor-autor, pois converte essa leitura passiva num ato
de insurreicdo somatica, assumindo a responsabilidade radical de deixar a sua
marca e de inscrever na propria materialidade da somateca as consequéncias
daquilo que leu, fazendo da sua biografia a prova fisica e irrevogavel da sua
bibliografia.

Essa marca autoral, ao ser gravada na superficie vulneravel da pele e
na profundidade da psique, desloca-nos inevitavelmente, através desse jogo de
remessas, para a segunda camada analitica sobre a assinatura e a contra-
assinatura, onde compreendemos que o ato de se fazer livro € um gesto em que

aquele que assina o faz enquanto contra-assinatura de outro, e onde a sua
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contra-assinatura torna-se a propria assinatura: ao afirmar a sua transigao,
Preciado nao esta apenas a lancar um nome novo no vazio, mas esta a contra-
assinar, a responder e a ratificar a existéncia de todos os corpos dissidentes,
dos espectros e das teorias que o precederam e que clamavam por
materializag¢ao; a sua assinatura ("Paul") €, em si mesma, uma resposta ética ao
chamado do outro, mas é também uma assinatura incompleta que, por sua vez,
exige a contra-assinatura do mundo, o olhar testemunhal da lei e da sociedade
para que a existéncia ganhe estatuto de realidade, provando que nenhuma
soberania se sustenta sem essa cadeia ininterrupta de validacdo mutua.

E justamente nessa dependéncia que desembocamos na terceira e
ultima dimensao, a mais desestabilizadora de todas, onde se constata que o seu
nome proprio €, na mais absoluta verdade, o nome do outro: ao reconhecer que
o autor € um leitor atravessado por textos alheios e que a assinatura € uma
contra-assinatura que implora por resposta, o "eu" soberano desmorona para
dar lugar a uma subjetividade porosa, onde "Paul" ndo designa um individuo
fechado, mas o ponto de encontro de uma assembleia de outros — os monstros,
0s animais, os excluidos e os tedricos — que lhe emprestam a voz e a forma.

Assim, o corpo que se converte em livro € o monumento final a essa
expropriagcdo consentida, onde ter um nome préoprio significa,
fundamentalmente, ter a coragem de ser o hospedeiro do nome do outro,
transformando a identidade numa pratica de hospitalidade infinita. Gostaria de
finalizar esta dissertacdo de mestrado remetendo uma ultima vez a imagem
visceral que atravessa a obra de Preciado, evocando aquele momento crucial
em que ele descreve a sua vida e 0 seu corpo como uma garrafa langada ao
mar. Essa metafora é decisiva para mim porque ela materializa o fato
incontornavel de que o mar é uma vastidao sem fim, um abismo liquido onde
qualquer coisa pode se perder por anos, por décadas ou até mesmo por
geragOes inteiras. Dificilmente essa mensagem chegara a alguém intacta; as
correntes sao traigoeiras e o destino € incerto. No entanto, e é aqui que reside a
beleza tragica e politica do gesto, Preciado mantém o desejo inabalavel de
langa-la as ondas, de fazer essa garrafa aparecer para alguém, de coloca-la a
disposigao do outro, jogando o seu proprio corpo para ser exposto, para ser livre,
para ser compreendido e debatido, mesmo sob o risco iminente do naufragio.
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Ao langar essa garrafa, Preciado reitera, na pratica da prépria carne,
aquilo que Derrida quis dizer ao desafiar Lacan: que uma carta nem sempre
chega ao seu destino e que, se ndo ha garantia de recepgao, a comunicagao &
sempre uma aposta no vazio. Se para Lacan a carta sempre chega, para Derrida
— e aqui Preciado radicaliza essa herangca — a carta pode se extraviar, pode se
fragmentar e, se porventura chegar a praia, chegara desviada, chegara com um
certo atraso, chegara inevitavelmente reintrerpretada e marcada pela assinatura
de quem a recolhe. Essa mensagem torna-se urgente e fundamental justamente
por essa precariedade: ela nos diz que o outro é inapropriavel, que por mais que
tentemos escrever para ele, que tentemos pensar da melhor maneira, que
tenhamos as expectativas mais nobres e tentemos demonstrar as nossas
intencdes mais originais, essa carta pode nunca ser lida.

Portanto, o que ha de fundamental na expressao preciadiana, lida sob
uma otica estritamente desconstrutiva, reside no simples e aterrorizante
reconhecimento de que nem mesmo uma carta — sejam quais forem as suas
intengcdes de chegada ou a clareza do seu remetente — possui a garantia do
destino. Ela pode nunca chegar. Ela pode perder-se na vastiddo do oceano
semantico. Mas, e aqui reside a ética da dissidéncia, ainda assim podemos
lanca-la; ainda assim devemos deixa-la @ mercé do mar. E ai que se encontra o
no gordio do pensamento, porque se esse atraso € constitutivo do nosso modo
de comunicacdo, querendo ou nao, acabamos por tornar apreensivel e até
mesmo apropriado esse "outro" radical, deparando-nos, frustradamente, com a
realidade de que esse outro nem sempre pode ser reduzido a esses tragos de
familiaridade que a nossa escrita ou a nossa escuta tentam impor.

Essa intensificagdo do desencontro ocorre porque o outro chega para
nods, sempre e inevitavelmente, como texto. E preciso afirmar isso com todas as
letras: mesmo o corpo do outro, por mais que eu queira insistir na sua dimensao
de "corpo vivo", "anatdmico" ou "de carne", esse corpo que vejo no dia a dia, que
topo na rua, que sinto e que cheiro, ainda é um texto. Ele ainda € algo que
remete, que aparece para mim meramente como um rastro, como um
apontamento, como um indice, como uma semidtica carnal ou qualquer coisa
que assim valha. O nosso acesso ao corpo nao € diferente, em natureza, do
NOsSso acesso a um texto escrito; ndo ha uma "presenca pura" fora da linguagem.

Transformar o nosso corpo, como faz Preciado, é apenas uma outra maneira —
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talvez mais radical, talvez mais perigosa — de tornar acessivel, editavel e
discutivel esse texto que somos, porque ele pode sobreviver aos mares e aterrar.

O meu trabalho nesta dissertacao foi, portanto, habitar essa aporia:
tentei, de alguma maneira, tomar o maximo cuidado para ver se ndo estava
reduzindo demais esses tragos para o "mesmo", para o ja conhecido. Esforcei-
me, vigiando cada paragrafo, para que a estrutura do atraso e da remissdo nao
gerar uma leitura violenta ao ponto de me impedir sequer de me aproximar da
singularidade de Preciado. Contudo, reconhe¢o a fatalidade da distancia: ele
sempre sera um texto. Ele sempre sera algo que remete a um outro texto e, por
fim, “ao contrario do que o nosso desejo ndo pode deixar de ser tentado a crer,
a coisa mesma sempre se retira [dérobe]” (1967b, p. 117, traducdo e colchetes
meus).. O que busquei fazer, e o que espero ao menos ter conseguido, nao foi
capturar a verdade ultima desse corpo-garrafa, mas garantir a possibilidade de
também ser interpretado pelo outro de alguma maneira; de langar a minha
propria garrafa ao mar, sabendo que ela carrega as marcas do meu tempo e da
minha inscri¢io.

Onde deveria haver, por exemplo, apenas a alusao subtil, a infra-lingua
que sustenta o nome e a identidade, tive que erguer andaimes teéricos e tornar
explicitas as remessas aos textos de Derrida. Senti que estava, de certa forma,
a violar a fluidez da différance, solidificando em tinta o que deveria ser apenas o
espagcamento e o tempo diferido entre os significados.E se tive de o tornar visivel
aos outros, foi porque, no fundo, ndo queria ficar sozinho com essa vertigem;
queria que o leitor visse, nas entrelinhas das minhas referéncias, o mesmo
abismo que eu vi, e que percebesse que, também ele, é feito desses mesmos
rastros, dessas mesmas auséncias que, por um breve momento de leitura,
tentamos desesperadamente tornar reais. Se transformei o texto dele, se o
apropriei, fago-o com a consciéncia pesada de quem sabe que toda traducao é
uma traicdo, mas também com a esperanca de que, ao filtrar a voz dele pelos
meus ouvidos metaforizantes, ndo o tenha calado.

Por fim, lango agora esta carta dentro de uma garrafa ao mar, confiando
as ondas uma mensagem inegociavel, ao qual pode nunca chegar: ndo ha futuro
ou porvir sem Preciado. Creio que a sua obra sobrevivera para nos assombrar
permanentemente de que, independentemente de onde nos situemos no

espectro da identidade, estamos, inevitavelmente e perpetuamente, a passar por
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mesas de cirurgia — sejam elas literais, onde a carne é fendida, ou metaféricas,
onde a alma é moldada. A vida social revela-se, em si mesma, um bloco
operatério a céu aberto. Desde o momento em que nascemos € sSOmos
submetidos a primeira incisdo da linguagem, ao corte cirurgico que o0 nome
impde sobre o corpo, entramos numa cadeia incessante de processos
semidticos de operagao. Somos cortados, costurados, remodelados e ajustados
pelas expectativas normativas, pela cultura, pela lei e pelo bisturi implacavel do
olhar do outro.

O que a nossa era farmacopornografica exige deslindar, portanto, néo é
o simples fato retérico de que a tecnologia é mais predominante hoje do que nos
tempos onde era inocente falar de uma "natureza originaria", mas sim que esta
€ a primeira vez na histéria em que se aprendeu a fabricar técnicas tao sutis, tao
epidérmicas, que se fazem parecer naturais; técnicas que apagam o rastro da
operacao para nos convencer de que tudo é do nosso arbitrio e de que somos
soberanos, ocultando a relagdo heterbnoma e artificial que, desde sempre,
inscreve e governa os nossos corpos .A "normalidade" do sujeito hegeménico
nunca € um dado original, mas o resultado de um processo defensivo que
precisa, a todo custo, projetar uma alteridade desviante para delimitar as suas

proprias fronteiras.
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