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Quais sdo as nossas coordenadas politicas contra o que a idade denomina de binarias e
ndo binarias no campo das sexualidades? O que a psicandlise tem a dizer sobre a
orientacdo de Lacan? Se o amor implica a relagdo com o Outro, o que se pode rastrear
em nosso tempo sobre esse vinculo, j& que o inconsciente ¢ da ordem do vinculo social,
justamente porque nao existe relagdo sexual, e ¢ o amor que preenche essa impossivel
relacdo complementar entre os gozos?

Vamos explorar, entdo, primeiro, como esse paradigma trans que nos desafia ¢
apresentado a nos.

Alguns marcos na construcao do paradigma trans

Cyborg Manifesto, O sonho irénico de uma linguagem comum para mulheres do
circuito integrado. 1984'. Donna Haraway apresenta o que ela chama de blasfémia: "No
centro de minha fé irdnica, minha blasfémia é a imagem do ciborgue."?. Os principais
significantes desse movimento de emancipacdo s3o: a opressao do patriarcado
heteronormativo ¢ a possibilidade como tal.

Pouco depois, Leo Bersani e outros questionam as duas primeiras cartas de LGBT por
homonormatizar a experiéncia homossexual em busca de leis que os protejam da
perseguicdo a que sdo submetidos; Eles entdo admitem heteronormativizar sua posi¢cao
homossexual. Mas, além disso, diz Bersani, eles se curvam a urgéncia de responder a
questdo sobre a sexualidade, pressupondo que a legitimidade de seu ser passa pelo
reconhecimento legal. “(...) Repreendo os militantes gays por terem mentido nos
ultimos tempos, € precisamente porque parecem dispostos a enviar a populacdo
heterossexual a mensagem reconfortante de que existe uma “verdade” homossexual, que
¢ igual a deles e perfeitamente falavel (...) Em nossa sede de assimilagdo corremos o
risco de esquecer o que sabemos talvez melhor do que ninguém: que o sexo € - que eu
sou - um sujeito sem verdade ”°. Em outras palavras, Bersani, em sua critica, reintroduz
a impossibilidade da relacao absoluta de um sujeito com o significante.

! Haraway, D. y Talens, M., Manifiesto Ciborg, El suefio irénico de un lenguaje comun para las mujeres del
circuito integrado, https://xenero.webs.uvigo.es/profesorado/beatriz_suarez/ciborg.pdf
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O corpo como real é um problema para a dissidéncia sexual, a forma contemporanea e
militante de nomear o conjunto de sujeitos em busca de um significante que dé conta de
seu modo particular de gozo. Duas respostas emergem: uma do lado do corpo como
objeto da tecnociéncia e da medicina; outra do lado do corpo como objeto da
linguagem.

A primeira resposta ¢ em relacdo ao corpo bioldgico: o ato transexual modifica a
anatomia sob o pressuposto de que essa plataforma de gozo estd com defeito. Outra
forma anéaloga, embora diferente, ¢ considerar o corpo como objeto tecnocientifico, em
consonancia com o que Haraway propoe a respeito do ciborgue: “O 'sexo' do ciborgue
restaura um pouco do belo barroco reprodutivo das samambaias e invertebrados
(magnificos profildticos organicos contra a heterossexualidade). Sua reproducao
orginica ndo requer acoplamento”. Apresenta, assim, o que era ficcdo cientifica dos
anos 80 do século pasado, e que hoje faz parte de uma industria milionaria de
reprodugdo assistida, bem como um maquindrio legislativo em torno da nova
parentalidade. O mundo ciborgue sim era possivel.

Donna propde que o problema da sexualidade humana vem do capitalismo, cuja missao
¢ oprimir o outro reconstruindo suas subjetividades: “De acordo com as tradicdes da
ciéncia e da politica ocidentais - tradicdes de um capitalismo racista ¢ dominado pelos
homens, do progresso, da apropriacdo da natureza como recurso para producdes
culturais, de autorreprodugdo, a partir das reflexdes do outro, a relagao entre maquina e

organismo tem sido uma guerra de fronteira”*.

Do lado da resposta ao corpo como objeto da linguagem, surge o movimento queer
alguns anos depois, para se opor aos significantes do outro heteronormativo ou
homonormativo, ou de qualquer Outro, sendo estes os que denominam seu modo
particular de desfrutar. Nao ha nada a dizer sobre o modo de gozo porque ele emerge
performativamente em cada ato de prazer.

A posi¢do queer chamada punk’, ou seja, militante e ndo rica o suficiente para encontrar
uma saida no mercado, clama por uma teoria anti-relacional, um circuito fechado de
descarga e gozo. Podemos pensar que € por isso que o discurso social tornou o gueer tao
na moda: ¢ o estilo do mercado capitalista onde cada um anda livremente com o que lhe
parece melhor. Também se assemelha ao discurso do politicamente correto, como
aponta Miller em “El Lugar y el lazo”: “A epistemologia relativista se articula com
uma ética essencialmente pluralizada, da qual se poderia dizer que cumpre a ordem
evangélica:

“ndo julgue 7(...) cada um com o seu mental ’°.

Essa versao do discurso queer tornou-se a fluidez do género, uma posi¢do que se
pretende sem posi¢do. Em qualquer caso, observemos que, no momento da realizagdo

* Haraway, D. y Talens, M., op. cit
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do encontro com outro corpo ou maquina ou ferramenta no mercado, essa fluidez deve
cessar para poder desfruta-la.

No entanto, ainda ha muito a se dizer sobre o projeto transumano em um momento em
que a tecnociéncia aliada ao discurso universitario e capitalista vem articulando espagos
de transformacdo anatomica como packaging (embalagem) da nova liberdade do
sujeito’. A fronteira final é o corpo como real. Sdo os prestigiosos complementos,
aplicativos e upgrades possiveis (atualizagoes), ndo s6 como objetos concretos, mas
também como logica para a circulagdo do gozo.

Quando Preciado afirma que ndo ha linguagem que explique o ndo binario®, ele se apoia
justamente na transformacao ilimitada para a qual um corpo deve ser conduzido:
segundo esse critério, ele pode ser modificado ou desconstruido até se tornar um 7aylor
made. “Este corpo pode ser privado da palavra quando nao se representa nenhum outro
conhecimento sendo aquele que pode ser obtido por imagens, como ¢ o caso das
neurociéncias” °, menciona Fabidn Fajnwaks em seu tratado sobre a aversdo a
linguagem no século XXI. Em outras palavras, na medida que o discurso cientifico
avancga, o corpo ¢ reduzido as suas funcdes bioldgicas e ao imaginario cientifico com
que se pretende tornd-lo transparente, ndo para poder dizer algo sobre a vida, como
lembra Miller na Biologia Lacaniana'’, mas para produzir novos objetos / mercadorias.

Aqui, a linguagem tem a funcdo de dizer a verdade sobre como as coisas funcionam sob
o comando da eficiéncia, do progresso, da felicidade e da liberdade, enquanto o amor se
reduz a um emoji.

Por fim, surge uma nova teoria do queer: a Utopia Queer", que preconiza um retorno a
nomeacao ndo sé como a forma de desfrutar de cada um, mas por meio de significantes
que se vinculam a uma tradi¢ao de amor e cuidado, onde dissidentes sexuais conseguem
se encontrar para construir uma histéria para si proprios.

A aparéncia amorosa do amor ao proximo elimina finalmente as questdes cruciais do
sexo, reduzindo o desejo a necessidade'’, em um esfor¢o para sustentar a especulagio
narcisista, onde o suposto reconhecimento do outro requer o desconhecimento do
abismo que os separa.

Politica do corpo falante

75 Dessal, G., Inconsciente 3.0. Lo que hacemos con las tecnologias y lo que las tecnologias hacen con
nosotros. Version ebook: Xoroi Edicions, 2019, p. 46.

8 preciado, P., Yo soy el monstruo que os habla. Informe para una academia de psicoanalistas,
Anagrama, Barcelona, 2020, pp. 28-32.

" Fajnwaks, F., Como vivimos hoy. Nuevos goces: el cuerpo y la aversién por el lenguaje en el siglo XXI,
Babel, Cordoba, 2015, p. 38.

%8 Miller, J.-A., La experiencia de lo real en la cura psicoanalitica, Paidds, Buenos Aires, 2011, p. 300.
19 MUNOZ, J. E., Utopia queer. El entonces y alli de la futuridad antinormativa, op. cit, p. 22.

2 Miller, J.-A., “El amor al préjimo, San Martin y Salomén”,
http://x-enapol.org/blog/portfolio-items/el-amor-al-projimo-san-martin-y-salomon/



O inconsciente ¢ politica no sentido da formula lacaniana, "o inconsciente ¢ o discurso
do Outro". Ora, como Lacan formula em seu ultimo ensinamento, o corpo ¢ o Outro do
significante, de modo que o inconsciente ¢ o discurso do corpo, como expressou E.
Laurent em entrevista a M. A. Vieira". E um corpo falante ndo porque responde a
alguma sabedoria da natureza, mas porque fala de acordo com uma modalidade de
prazer originalmente causada pelo impacto da linguagem sobre ele. Uma cadeia
discursiva emerge do Um do gozo, Um s, opaco e ignorado, que o sujeito tenta
processar a partir de uma linguagem comum, na qual irrompem os significados pessoais
que o marcaram. O discurso com o qual o sintoma se tece, delineia uma politica e dela
se alimenta; sendo que este corpo, cheio de afetos e paixdes, tem como Unica referéncia
o significante no real que deu origem a unica identidade com que se conta: a identidade
sintomatica.

Portanto, a propria diferenga sexual ¢ um fato do discurso. Que a identidade sexual ndo
existe, irrompe hoje. Os semblantes que outrora deram origem as identificagdes sexuais
e, mal ou melhor, construiram a fic¢do de uma certa complementaridade sexual,
revestindo o corpo, cairam. O paradigma trans que atravessa nosso tempo da origem a
novos sintomas que operam com essa falta de identidade sexual do corpo falante.

Como diz E. Laurent: “O 6rgao [falico] s6 da a ilusdo de acessar o outro sexo ao deixar
de ser um oOrgdo para se tornar um significante, feito de discurso. Ele esta inscrito na
conversa sobre sexo que nos faz esquecer quao incomensuraveis sao as alegrias dos
lados masculino e feminino da sexuacdo. Um pode sonhar em estar localizado em um
6rgdo, o outro ndo” '*. Mas o transexual ndo considera o 6rgdo como um significante, e
passa por uma cirurgia; O homosexual também ndo, continua Laurent, embora
permaneca no discurso sexual, o de dois, s6 que o faz por meio do amor,

desqualificando o prestigio do falo e "quebrando o significante em letra"".

O transexual ignora a realidade do fato de que nao existe relacao entre dois corpos que
sentem prazer, fingindo que uma certa correg¢ao real do corpo permitiria registrar seu
prazer como homem ou mulher. Exceto que o gozo feminino, em particular, carece de
uma invariante que permita sua localizagao.

A paixdo trans, por sua vez, ndo € essencialista, ndo ¢ transexual, mas responde a ilusdao
do self-made, que tenta conciliar um modo de prazer com identidade de género ou
mesmo nenhuma. Porém, como ¢ possivel, em alguns casos, chegar a um acordo,
sabemos que o modo de prazer ndo varia em um sujeito dependendo de como ele ¢
modelado ou nomeado, ou mesmo que rejeite uma nomeacao sexual.

Observa-se aqui o predominio do discurso universitario sobre o discurso do
inconsciente, como aponta Miller: “Em suma, o exercicio da desconstru¢ao consistiria
em mostrar que todos os nomes que identificam sdo semblantes, para poder dominar o
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plus do gozo em nome desse saber, e obter como resultado, idealmente, um sujeito ndo
identificado. Seria uma espécie de realizagdo do discurso universitario” '°.

O paradigma trans acentua assim a relagdo com o corpo que se tem, que ¢ a relagdo que
existe, enquanto que a relacdo com o Outro, onde o corpo se confronta com o ser,
muitas vezes se reduz a identidade conquistada pelo pertencimento as comunidades que
empreendem um luta de revindicacdo em busca de reconhecimento social. O que, por
outro lado, abre caminho para uma yoiciza¢do (uma realizag¢do do eu), que daria um ser
ao corpo em detrimento da relacdo com outro corpo, que ¢ o verdadeiro terreno onde o
sujeito se confronta com a ndo relagdo, no plano do gozo, e com sua falta em ser, no
plano do desejo.

Neste ponto, o desdobramento do amor estaria obstruido se pelo amor entendéssemos o
que vem a compensar a auséncia de uma medida comum de gozo entre os corpos, que €,
ao mesmo tempo, revelada e amparada pela experiéncia amorosa quando é consentida.

Alguns dos representantes desse movimento, como Javier Sdez'’ e seguidores,
questionam a prépria existéncia do amor, argumentando que a palavra se refere a uma
experiéncia individual inconsistente, impossivel de definir, que também serve ao
capitalismo para manipular o sujeito; o amor seria entdo uma arma de controle social.

A partir disso, conclui-se que seria preferivel excluir a propria palavra de nosso
vocabulario. Ou seja, mudaria de "vocé ndo sabe o que ¢" e "costuma dizer coisas
diferentes", para "se ndo pode ser definido, vocé ndo pode saber se existe", entdo seria
melhor se nao falassemos de amor. Afirma-se que o que existe, de qualquer maneira, ¢
um encontro sexual. Ainda ¢ surpreendente que a palavra amor seja rejeitada por
inconsistente, uma vez que, de fato, a experiéncia do amor provoca uma divisdo

subjetiva que torna o ser sexuado inconsistente.

O amor pode ser diverso, mas confronta duas coisas: primeiro, uma experiéncia que tira
o sujeito do auto-erotismo e da satisfagdo instintiva imediata, chocando o sentimento de
unidade e individualidade; E, por implicar a relagdo com o Outro, confronta-se também
com a impossibilidade de apropriacdo daquele outro que coloca o sujeito na
dependéncia de um vinculo que, essencialmente, confirma a existéncia de uma
alteridade radical, dai a dificuldade em defini-la, classifica-la ou substituir o objeto de
amor por outro qualquer; aspecto que difere do desejo, que responde a uma causa, mas
carece de um objeto. Em ultima analise, o amor ¢ a experiéncia do Outro no Um, dai
sua afinidade com o inconsciente.

Justamente por isso, se opde ao valor de troca inerente ao mercado e € por ele utilizado,
ao mesmo tempo, para seduzir o sujeito com a promessa de uma posse impossivel,
capaz de suturar a divisdo subjetiva. E essa saturagdo que o capitalismo oferece que é
contraria ao amor. Dai decorre que a experiéncia do amor exige também que o sujeito
consinta nela, em sua divisdo, em caréncia, 0 que nem sempre acontece, estando muitas
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vezes a mercé do mercado que o aprisiona com as ofertas das novidades para atender o
mesmo em um traje diferente.

O sintoma parceiro e amor

Quer dizer que a identidade do sujeito estd perfurada e que seu sintoma, externo a ele na
medida em que ndo ha palavra que extinga um sentido pessoal que insiste, € o parceiro
do sujeito por exceléncia, na medida em que ¢ o mais estranho e o mais adequado ao
g0zo que o anima. Por isso, ndo ha binarismo sexual para além do semblante, ndo ha
binarismo real, mas antes um encontro com uma alteridade que deu origem a um modo
de gozo. Esse gozo, na medida em que ¢ regido pela pulsdo, diz respeito ao proprio
corpo, mas também, na medida em que adquire sentido sexual, envolve o corpo do outro
para alcangar uma satisfagdo que nao cessa de ser escrita de uma vez por todas.

O amor ¢é o fracasso do inconsciente, mostra Lacan no seminério 24'%, o fracasso,
porque a escolha responde ao erro inicial que ndo tem outro argumento sendo a
contingéncia de um encontro. Portanto, ndo ha lei que o determine ou que lhe conceda
garantias. E a neurose que gostaria que existissem, para assegurar assim um amor
infinito que cure o real da alteridade insuperavel do amado, razdo pela qual ele ¢ amado
e as vezes também odiado.

Logo, quando o amor se instala, deve consentir no fracasso dessa satisfacdo absoluta
com o outro corpo que se esta relacionado, sendo radicalmente Outro. Isso lhe permite
dizer a Lacan que um se arranja com seu sintoma, que ¢ outro para ele, como se arranja
com o parceiro sexual.

Embora o gozo seja autistico, € entdo ndo haja relacao sexual, quando ocorre o encontro
amoroso, o vinculo ¢ intersintomatico: o modo singular de gozo confere ao outro o
estatuto de sintoma; € a presenca de um corpo que, embora ligado ao mais intimo, ndo ¢
inteiramente proprio. E por isso que Lacan pode dizer que no amor se compartilha o

exilio da relagdo sexual”, o que acontece quando duas soliddes se acompanham.
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