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RESUMO

O pensamento da antropdloga Gayle Rubin é de suma importancia para Judith Butler; isto
porque muito de sua critica a heteronormatividade na psicanalise é extraida da teoria exposta
em Trdfico de mulheres. Além disso, Rubin é responsavel pela analise da categoria “mulher”
como sendo resultado das relacdes de parentesco que beneficiam e sdo construidas por ho-
mens. Contudo, apesar de sua colaboracado inquestionavel, o pensamento de Rubin sobre um
“sexo natural”, que seja anterior a lei, mostra-se utépico, ndo raro ignorando que o sistema sexo/
género é construido por atos performativos. Nosso interesse neste trabalho é explorar essa pro-
blematizacao feita por Butler a partir das reflexdes de Rubin sobre a psicanalise e os sistemas
de sexo/género, mostrando quais pontos unem e quais separam as duas autoras, ambas funda-

mentais ao desenvolvimento de muitas das atuais teorias queer e feministas.

Palavras-chave: Parentesco. Heteronormatividade. Sexo. Género.

ABSTRACT

The thought of anthropologist Gayle Rubin is of utmost importance to Judith Butler; this is
because much of Butler’s critique of heteronormativity in psychoanalysis is drawn from the
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theory presented in The Traffic in Women. Furthermore, Rubin is responsible for the analysis of
the category “Woman” as being the result of kinship relations that benefit and are constructed
by men. Nonetheless, despite her unquestionable contributions, Rubin’s notion of a “natural sex”
which precedes law, appears utopian, often disregarding the fact that the sex/gender system is
constructed through performative acts. Our interest in this work is to explore the problematization
raised by Butler, based on Rubin’s reflections on psychoanalysis and the sex/gender systems,
highlighting the points that unite and those that distinguish the two authors, both of whom are
fundamental to the development of many contemporary queer and feminist theories.

Keywords: Kinship. Heteronormativity. Sex. Gender.

Gayle Rubin e a redefinicao do sistema sexo/género: comentarios
sobre psicanalise e as estruturas de parentesco

Contemporaneo as reivindicagdes feministas pela possibilidade de as mulheres de-
cidirem sobre seus corpos, o movimento de escrita feminina (encabecado por nomes como
Clément, Cixous, Kristeva, Irigaray, etc.), propds uma profunda ressignificacdo das nocbes psica-
naliticas. Inspirado pelo que ja havia sido teorizado sobre as mulheres, este movimento nao sé
problematizou a primazia falica, como propés a retomada das discussées sobre o inconsciente
e a libido femininos. Requerendo uma escrita capaz de denotar os corpos das mulheres em seus
devires, buscou-se ai um didlogo critico com certa tradicdo de pensamento, o que se frutificou
nas batalhas entre a psicanélise e os movimentos gays, |ésbicos e feministas dos anos 1970-80,
mas agora em solo americano.

Se, na Europa, as pautas das mulheres desencadearam reticéncias quanto a psicana-
lise, nas américas, especialmente nos Estados Unidos, as questdes levantadas por tais movi-
mentos mostraram que essa “encrenca” ndo seria diferente. Neste contexto, os trabalhos de
Gayle Rubin foram fundamentais para questionar se sexo, género e sexualidade sdo naturais.
Diante destes movimentos, Rubin nos ressoa nao sé quando problematiza o sistema de sexo/
género a partir de premissas feministas, marxistas e psicanaliticas, mas por indagar o quanto a
categoria “mulher” decorre “da troca nos sistemas de parentesco, controlados por homens na
instituicao da cultura” (PORCHAT, 2014, p. 58). Representando um marco ao queer-feminismo
butleriano, se é verdade que a circulacdo dos simbolos falicos contribui a abjecdo de certos
corpos-géneros, Rubin se destaca pois faz pensar “uma forma diferente de compreender a
organizacao social do sexo bioldgico e a fabricacio social do feminino e do masculino” (SAEZ,
2004, p. 108, traducao nossa).

A postura moderada quanto a psicandlise, porém critica em relacdo a alguns feminismos,
fazem de Rubin uma autora pela qual é possivel indagar em que situacdes estes saberes en-
dossam o tratamento dos corpos-géneros como biologicamente determinados. Colocando em
xeque a dominacao do masculino sobre as mulheres, Rubin entende que a psicanalise precisa
ser questiona quando atua como “mecanismo de reproducao dos padroes sexuais” (PORCHAT,
2014, p. 60). Em Butler, essa imbricacao rubiniana entre feminismo, psicanalise, género e mar-
xismo faz pensar ndo sé uma critica ao estruturalismo de Lévi-Strauss, mas a problematizacao
quanto a primazia do complexo Edipo em Freud e Lacan.
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Com efeito, além de recusar a cunhagem totémica pela qual a psicandlise pensa a trama
edipiana (e por meio de onde Lévi-Strauss se faz presente em Lacan'), Rubin busca redefinir
o sistema sexo/género. Partindo de uma discordancia quanto a interpretacao lévi-straussiana
das estruturas de parentesco, é para além da mera critica a psicanalise que ela forja sua sis-
tematizacdo de sexo/género, cujas consequéncias sdo caras ao queer-feminismo butleriano.
Sincréticas, as analises de Rubin sdo essenciais para quaisquer estudos sobre género e femi-
nismos que se queiram atuais e em interface com a psicanalise. E é lendo-a “fiel e infielmente”
que Butler problematiza as estruturas de parentesco e o par sexo/género, alertando, assim, as
limitacdes da ideia de que inteligiveis sao apenas os corpos-géneros “capazes de se instituir e
de sustentar relacdes de coeréncia e continuidade entre sexo, género, pratica sexual e desejo”
(RODRIGUES, 2021, p. 31-32).

Adentrando, pois, a teoria rubiniana, notamos: das “encrencas” por ela introduzidas, a pri-
meira diz respeito a “reflexdo sobre a questdo da natureza e da génese da opressao e da subor-
dinacdo social das mulheres” (RUBIN, 20173, p. 9). Rubin nota que tais reflexdes sao decisivas
para uma cultura mais igualitaria. E suas possiveis respostas sao base para avaliarmos o que
“deveria ser modificado para tornar possivel uma sociedade sem hierarquias de género” (RUBIN,
2017a, p. 9).

Seja qual for a sociedade, ela precisa fazer mais do que sé satisfazer nossas necessidades
vitais. Questdes como a sexualidade e a procriacdo também precisam ser saciadas. Ocorre, to-
davia, que tais necessidades nao sdo satisfeitas naturalmente. Antropologicamente falando, se a
sociedade é uma forma de economia, entdo “sexo é sexo, mas o que conta como sexo € algo cul-
turalmente definido e adquirido” (RUBIN, 2017a, p. 17). Portanto, toda sociedade se vale de um
sistema sexo/género: um conjunto de disposicoes pelas quais a matéria “biolégica do sexo e da
procriacdao humana é moldada pela intervencao humana, social, satisfeita de uma maneira con-
vencional, por mais bizarras que sejam algumas dessas convencdes” (RUBIN, 20173, p. 17). Rubin
mostra que o sexo “como o conhecemos [...] é em si um produto social” (RUBIN, 2017a, p. 18).
Portanto, os sistemas de parentesco devem ser analisados a luz desse sistema de sexo/género.

Buscando evidenciar de que maneiras as culturas lidam com o sexo, Rubin da a entender
que a compreensao deste tema parte sempre de uma interpretacao aprioristica dos lugares do
homem e da mulher na sociedade e na familia. Para ela, sao as leis sociais, ndo as leis naturais,
que delimitam os critérios de inteligibilidade pelos quais somos avaliados como“adequados”ou
nao ao género que nos foi interpelado. Ora, se 0 sexismo ja estava presente nas sociedades pré-
-capitalistas, entao o sistema sexo/género nao serve s6 para reavaliarmos a atualidade. Rubin
nota: posto que a economia ndo é a Unica engrenagem do sistema sexual, este ndao pode ser
visto como sinénimo do patriarcado, ja que é um modo de dominagdo. Assim, ndo é porque o
homem assume a funcao falica que sexo e género se restringem a economia patriarcal. Ambos
podem servir ao questionamento de como se constituem as relacdes de parentesco.

Mas se é assim, entdo o que leva Rubin a recorrer a psicanalise, ao ponto de se por critica
guanto a certos feminismos? Ainda que feminista, Rubin mobiliza as no¢des psicanaliticas pois
diz se preciso questionar tanto o modo como as relagdes de parentesco se reproduzem quanto
a maneira como internalizamos as leis de sexo e género. Dada a histérica separagao entre sexo

' Rubin diz que sua leitura de certos “textos psicanaliticos é filtrada por uma lente proveniente de Lacan, cuja interpretacado da

escritura freudiana foi ela mesma fortemente influenciada por Lévi-Strauss” (RUBIN, 2017a, p. 11). Por se tratar de um estudo
essencialmente preocupado com o modo como queer-feminismo butleriano problematiza o género e as relagdes de parentesco
a partir das criticas que Rubin direciona a psicanalise, vale esclarecer que, apesar de nos seres basilares, ndo empregaremos estes
autores diretamente no texto. Mobilizaremos as teorias de Freud, Lacan e Levi-Strauss, mas apenas por intermédio das leituras
que Rubin e Butler fazem de ambos, o que nos existe de cita-los diratemente, bem como de referencia-los em bibliografia.
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(natureza) e género (cultura), seu objetivo é indagar a“domesticacdo” do sexo feminino (o Outro
tornado abjeto?), por meio da qual o mesmo é tratado como matéria bruta “na producao social
de mulheres, através da troca nos sistemas de parentesco controlados por homens na insti-
tuicao da cultura humana” (HARAWAY, 2004, p. 223).

Na medida em que busca lidar com os rastros deixados pelo individuo no seu confronto
com “os regulamentos ligados a sexualidade nas sociedades em que nascem” (RUBIN, 2017a, p.
35), a prdxis psicanalitica, diz Rubin, fornece nocdes caras nao sé a compreensao do que signi-
fica “tornar-se mulher’, mas a compressao dos devires de corpo-generificacdo. Apesar de ndo
se aprofundar no quanto compactua com a submissao das mulheres, a psicanalise permite “ir
contra a certa tendéncia a explicar a opressao sexual como um reflexo de forcas econémicas”
(RUBIN, 20173, p. 54).

Sem deixar de lado os fatores histéricos, politicos, econémicos, tecnolégicos, etc. das
sociedades ocidentais, Rubin conclama uma “analise marxista dos sistemas de sexo/género
como produtos da atividade humana que podem ser transformados através da luta politica”
(HARAWAY, 2004, p. 223). Nao obstante, também diz ser preciso conceber a psicanalise como
um saber cujas novidades constituem um quadro de referéncias pelas quais é “possivel incor-
porar todo o peso da sexualidade e do casamento em uma andlise da opressao” (RUBIN, 2017a,
p. 54). Reconhecendo as assimetrias que homens e mulheres passam no decurso do desenvolvi-
mento psiquico, ao passo que nomes como Marx e Wittig sdo conhecidos por requererem uma
sociedade onde o trabalhador e o capitalista se fazem “sem género’, teéricos como Lévi-Strauss,
Freud e Lacan apontam para uma concepcao de feminismo “andlogo, e ndo exatamente iso-
mérfico, ao movimento operario” (RUBIN, 2017a, p. 54). E como estes se estivessem “atacando
uma fonte diferente do descontentamento humano” (RUBIN, 2017a, p. 54). Assim, a psicanalise
serve ao reconhecimento da“opressao sexual, pois descreve a domesticacao das mulheres ope-
rada por uma cultura falica” (PORCHAT, 2014, p. 60).

Sendo este um dos fatores que a colocam como precursora de certas prdxis queers, Rubin
convoca a psicandlise a luta contra as hierarquizagbes de género. Para ela, os debates sobre gé-
nero podem desembocar num combate a subordinacao sexual tantas vezes justificada pela psi-
candlise. Todavia, para tanto, a psicanalise precisa admitir que nao s6 nao soube calcular bem
suas consequéncias as prdxis feministas, como as desconsiderou por nao reconhecer o sexismo
e o masculinismo com os quais compactua. Pelo fato de nomes como Freud e Lévi-Strauss
terem desconsiderado essa faceta, Rubin diz que é “s6 através da analise do elemento histérico
e moral, incluindo nesse escopo a diferenca sexual, que se pode delinear como a opressao se-
xual se estruturou” (COSSI, 2020, p. 136).

Em se tratando de Lévi-Strauss, ela questiona as instancias por ele empregadas para lidar
com a organizacao social da vida: o género, a heterossexualidade e o controle da sexualidade
feminina. Por mais que as estruturas elementares lévi-straussianas tenham o mérito de desna-
turalizar as fungdes sociais designadas aos seus sujeitos, Rubin nota que elas ddo forca aos me-

2 Neste artigo, tomaremos a abje¢do como o processo pelo qual sdo inaugurados os debates em torno da vulnerabilidade e da
precarizagdo, mediante os quais Butler faz pensar o quanto certos sujeitos sao tornados “ndo integraveis, nao inteligiveis na vida
social” (RODRIGUES, 2021, p. 152). Tudo opera como se nossa autora estivesse problematizando os motivos pelos quais certos
corpos-géneros/sujeitos sao tornados passiveis de submissdo, de violéncia e excluséo a priori. Extraindo daqui um dos para-
digmas de suas pesquisas, ela faz pensar que abjeto é tudo Isso “que foi expelido do corpo, descartado como excremento, tor-
nado literalmente ‘Outro™ (BUTLER, 2003, p. 190-191). Designativa dos excessos do corpo, de tudo que ha de ser evacuado como
resto ndo integravel, a abje¢do remete ao processo de expulsédo de elementos insdlitos para a constituicado do Eu. Sendo a pre-
sentificagdo de tudo que nao queremos admitir como possivel em nds, o abjeto é o que “estabelece as fronteiras do corpo, que
sdo também os primeiros contornos do sujeito” (BUTLER, 2003, p. 191). Estamos falando de um sinalizador de “corpos néo reco-
nhecidos nem como matéria (ou objeto) nem como ontologia (ou sujeito), reforcando assim seu lugar de abjecao” (RODRIGUES,
2021, p. 152).
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canismos de exclusdo e abjecao, que nada sao senao modos pelos quais as relacdes de paren-
tesco impdem a cultura no sexo. Apesar da importancia atribuida a sexualidade, as estruturas de
parentesco nao pressupdem “um sujeito humano abstrato e sem género” (RUBIN, 20173, p. 22).
Pelo contrario, o sujeito em Lévi-Strauss é “sempre do sexo masculino ou feminino e, portanto,
os destinos sociais divergentes de ambos os sexos podem ser tracados” (RUBIN, 2017a, p. 22).
Tudo opera como se os parentescos ai descritos estivessem pressupostos nas trocas de mu-
Iheres realizadas pelos homens, o que evidencia o quanto Lévi-Strauss conclama “uma teoria
implicita da opressao sexual” (RUBIN, 201743, p. 22).

Por suscitar relagcdes onde o incesto se faz como tabu, a troca de mulheres entre homens
é o que promove boa parte das relagdes comunitarias. No que tange as opressdes, se 0s sis-
temas ai descritos podem ser aplicados ao mundo onde as mulheres ainda clamam por direitos,
Rubin destaca: o casamento é parte de um sistema de trocas executadas pelos homens, para
quem “as mulheres sao o presente mais precioso” (RUBIN, 2017a, p. 24). Nesse sistema, o tabu
do incesto é um mecanismo de garantias que age para perpetuar a divisdo das escolhas sexuais
entre parceiros permitidos e/ou interditaveis. Problematizando a nocao de troca de mulheres,
Rubin acusa Lévi-Strauss de afirmar o tabu do incesto como originario da cultura e, portanto,
da histéria de abjecdo e exclusao a priori das mulheres.

De fato, se suas consequéncias estao na origem da cultura e se, diante da possibilidade
do incesto, as mulheres sao vistas como objetos de troca, entdao é possivel deduzir de Lévi-
Strauss “que a derrota das mulheres [...] ocorreu com a origem da cultura, e é um pré-requisito
da cultura” (RUBIN, 201743, p. 28). Contra isto, Rubin destaca: nem a troca de mulheres constitui
“tudo o que se passa num sistema de parentesco, nem toda ordem cultural nasceria dessa pra-
tica social” (COSSI, 2020, p. 136). Essa critica a Lévi-Strauss abre margem para a suposicao de
que as divisdes do trabalho, além de originarem as diferencas sexuais, sdao o que forja o sistema
sexo/género, aqui entendido como uma série de arranjos que visam transformar a sexualidade
biolégica em objeto da agdo humana: um produto social.

Para Rubin, a divisdo social do trabalho é o que separa“os sexos em duas categorias mu-
tuamente excludentes, [...] que exacerba as diferencas [...] e, dessa forma, cria o género” (RUBIN,
2017a, p. 30). Tal tabu fomenta uma producdo de corpos-géneros que atribui “aos homens
direitos sobre as mulheres que elas proprias ndao tinham sobre si” (HARAWAY, 2004, p. 223-
224). Em meio a estas segmentacdes, sé a heterossexualidade é capaz de viabilizar relagdes
inteligiveis. Tornada compulséria, a heterossexualidade “é central na opressao das mulheres”
(HARAWAY, 2004, p. 224). Sendo este um tema caro ao queer-feminismo butleriano, nota-se
entdo: ao conclamar uma “revolucdo no sistema de parentesco” (RUBIN, 2017a, p. 50), Rubin
adverte ao fato de que, nas sociedades tradicionais, o arranjo sexual privilegiado é sempre “o
casamento heterossexual, um homem e uma mulher, tido como a unidade econémica viavel”
(COSSI, 2020, p. 137).

Nestas sociedades, a forma aceitavel de relacdo é o casamento heterossexual, ao passo
que a homossexualidade é banida e a sexualidade feminina, tornada abjeta. Matizados por re-
lacdes que se impdem compulsoriamente, é como se os homens fossem compelidos a“reprimir
seu aspecto feminino e as mulheres seu lado masculino” (SAEZ, 2004, p. 109, traducdo nossa).
Assim, além de obrigatéria, a heterossexualidade produz a anti-homossexualidade. Como pro-
duto do sistema que subjuga as mulheres, a heterossexualidade parte de “supressao do com-
ponente homossexual da sexualidade humana e seu coroldrio é a opressdao dos homossexuais”
(RUBIN, 20173, p. 32). Disto resulta que o género acaba sempre sendo imposto a partir de uma
divisao aprioristica da sexualidade: um sistema de parentescos que torna o macho e a fémea
em homem e mulher.
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Do ponto de vista do pensamento hétero, para que o sistema sexo/género se imponha,
deve-se potencializar as diferencas sexuais. Criticando Lévi-Strauss, Rubin diz que ndo ha
como negar tais assimetrias; ocorre apenas que, se género é uma “divisao de sexos imposta
socialmente” (RUBIN, 2017a, p. 31), homens e mulheres nao sao naturalmente dispares.
Ambos sao diferentes, mas nao tdo binarios e opostos. Haja vista que as antinomias sexuais
nao passam de ficcdes normativas, supor que “homem” e “mulher” se excluem constitui uma
hipdtese que deriva “de algum lugar fora da natureza” (RUBIN, 2017a, p. 31). Na pratica, é
menos a natureza e mais o social que, em nome da lei hétero, ficciona homens e mulheres
como antagodnicos. E visto que a diferenca sexual acarreta o ocultamento de certas subjeti-
vidades, entdo “a identidade de género exclusiva é a supressao das semelhancgas naturais”
(RUBIN, 2017a, p. 31).

Ora, ja que entender-se como homem hétero é se voltar ao sexo oposto, entdo as diver-
sidades de género sdo levadas a se acomodarem numa segmentacao rigida, didatica, requla-
dora e violentadora dos sujeitos ndo harménicos, ndo inteligiveis. Sobre isto, Rubin lamenta: o
género acaba sempre “sendo a identificacdo com um sé sexo e toda unido ndo heterossexual
é tabu” (COSSI, 2020, p. 137). E em se tratando da psicanalise, que reconhecamos: apesar dos
méritos, suas nog¢des contribuem para a reproducao das opressdes impostas pelo patriarcado
as sexualidades femininas, ou melhor, as modalidades afetivas que nao se fazem segundo as
prerrogativas do pensamento hétero.

Segundo Rubin, a psicanalise nos Estados Unidos foi vista como uma prdxis clinica que
conduzia seus pacientes a percorrerem as fases do desenvolvimento psiquico, de modo a al-
cancarem a heterossexualidade como um “destino natural”. Ao menos inicialmente, é como se
este saber estivesse oferecendo uma terapéutica voltada a recuperacdo dos corpos-géneros
que podem vir a“atrapalhar o caminho de sua finalidade ‘biolégica” (RUBIN, 2017a, p. 35), 0 que
levava a imposicao de uma “norma sexual aos indisciplinados” (RUBIN, 2017a, p. 35). Pautada
por uma lei sexual aprioristicamente endossada, a psicanalise se mostrou “ser mais do que
uma teoria dos mecanismos de reproducao dos arranjos sexuais; ela se tornou muitas vezes
um desses mecanismos” (RUBIN, 2017a, p. 35). Todavia, é preciso dizer que Rubin também re-
conhece os méritos das prdxis psicanaliticas, particularmente quando pautam os mecanismos
sexuais como diferenciados pela bissexualidade.

Por buscar“escutar” seus sujeitos, a psicanalise, além de uma teoria da sexualidade, pode
ser considerada uma “teoria feminista que nao chegou a se configurar plenamente como tal”
(RUBIN, 201743, p. 36). Rubin vé com bons olhos os estudos sobre o estagio pré-edipiano, pois é
ai que diz ser possivel aventar uma ressignificacdo da lei heterossexual. Ao teorizar sobre esse
estagio “mais-aquém’, onde a mae é vista como objeto de desejo tanto do menino quanto da
menina, Freud faz pensar que “mulher” é fruto da bissexualidade. Apesar das inconsisténcias
que tanto enfureceram as feministas, as descricdes sobre a sexualidade feminina e a feminili-
dade sao elogidveis pois Freud nado as trata como um “reflexo simples da biologia, ja que haveria
uma construcao do feminino” (PORCHAT, 2014, p. 61).

Contudo, é como feminista que Rubin nao deixa de notar o quanto, em funcao da“inveja
do pénis” e da castracao, a menina em Freud se vé presa aos elementos falicos e heteronorma-
tivos da sexualidade e do psiquismo. Ao se afastar da mae e, assim, reprimir sua masculinidade,
a menina nao sé se deparada com a superioridade social do pénis perante o clitéris, como se
“torna vitima da inveja do pénis e de um sentimento de inferioridade” (RUBIN, 20173, p. 39).
Em razéo de uma ficcdo normativa que ela e a sociedade convencionam, a menina é reiterada-
mente levada a desistir de lutar pela mée, o que a faz assumir“uma postura feminina passiva em
relacdo ao pai” (RUBIN, 20173, p. 39). Assim, a feminilidade aparece em Freud como decorréncia
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da reacdo da menina perante as diferencas psiquicas, anatdmicas e sexuais aparentemente
existentes entre os sexos.

Fazendo pensar como seriam as reagdes da menina caso o falo ndo detivesse tanto poder,
Rubin mostra que a construcdo do feminino em Freud esta centrada “ndo sé no valor atribuido
ao pénis, mas no pressuposto da heterossexualidade compulséria” (PORCHAT, 2014, p. 61). De
fato, caso 0“pénis”nao fosse tao poderoso, e a heteronormatividade nao se fizesse tao presente,
as reacdes da menina durante o complexo de Edipo seriam outras. Como feminista, Rubin ndo
nega o problema de fazer do “pénis” um simbolo de poder que, além de inferiorizar as mu-
Iheres, produz severas consequéncias sobre os corpos-géneros. Contudo, diz ela, ainda que o
pénis nao seja apenas anatomico, Freud néo foi “tdo consistente quanto eu, ou Lacan, gostari-
amos que tivesse sido, e alguns gestos devem ser feitos em relagcao ao que ele disse, ainda que
brinquemos com aquilo que ele provavelmente quis dizer” (RUBIN, 20173, p. 42).

Portanto, em relacdo a teoria lacaniana, Rubin é se mostra mais critica! Para ela, ao pensar
o falo e as estruturas elementares de Lévi-Strauss, Lacan entende a psicanalise como um “estudo
dos vestigios deixados no psiquismo dos individuos como resultado de seu enquadramento
nos sistemas de parentesco” (RUBIN, 20173, p. 39). Em Lacan, os dramas edipianos comeg¢am
a ocorrer quando a crianga, ao aprender as leis sexuais decretadas pela familia, compreende
o seu lugar. Por mais que contenham diversas possibilidades sexuais, € como se as leis esti-
puladas pelos entes parentais inibissem as criancas de vivificarem as potencialidades da fase
pré-edipiana. Seja qual for a sociedade, apenas algumas dessas possibilidades “encontrarao ex-
pressao, enquanto outras serao reprimidas” (RUBIN, 2017a, p. 41). Nestes termos, quando supe-
radas as crises edipianas, tanto a libido quanto o género da menina “ja foram organizados em
conformidade com as regras da cultura que a doméstica” (RUBIN, 20173, p. 41). Lendo Lacan da
mesma forma critica que Butler lida com suas herancas, Rubin ndo nega a possibilidade de os
géneros serem desviantes ao natural, mas adverte que eles sé se fazem “dentro dos parametros
disponiveis histérica e socialmente” (RUBIN, 20173, p. 41).

Ademais, ela reconhece o esforco de Lacan por desvincular o falo do pénis, de modo a
fazer da castracao um fato simbdlico. As feministas, Rubin entdo mostra: “ainda que, em Freud,
o estatuto do falo seja ambiguo, ora coincidente com o pénis, ora simbdlico, em Lacan, as coisas
sao diferentes” (PORCHAT, 2014, p. 62). Contudo, por mais que o falo seja simbdlico, Lacan se
mostra mantenedor da inveja do pénis e do mal-estar feminino. Sendo a “inveja” o reconheci-
mento das estruturas de poder, o falo é o simbolo da hegemonia masculina. E uma vez que os
homens tém assegurados direitos sobre as mulheres que elas ndo tém sobre si, o “falo com-
porta o sentido da diferenca entre ‘aquele que troca’ e ‘aquilo que é trocado;, entre o presente e
aquele que o oferta” (RUBIN, 2017a, p. 43).

Para além de um simbolo orientado as diferencas sexuais, “o falo estd onde nés nao es-
tamos” (RUBIN, 20173, p. 43). Ressoando em Lacan como um Deus onipresente, o falo é a “en-
carnacao do status masculino, com o qual os homens consentem, e do qual certos direitos sao
parte inerente — entre outros, o direito a uma mulher” (RUBIN, 20173, p. 43). Mesmo quando
Simbdlico, é a“expressao da transmissao do dominio masculino” (RUBIN, 201743, p. 43). E dentre
as marcas que deixa, fala-se tanto da inveja do pénis quanto das divisdes que impde aos cor-
pos-géneros. Ao problematizar o falo como simbolo de poder, Rubin permeia Freud e Lacan,
mas, assim como se refere a Freud, revela um Lacan que “também nao é tdo coerente como
gostariamos que fosse” (PORCHAT, 2014, p. 62).

Problematizando a tese lacaniana de que o sujeito ou “possui” ou “é” o falo, Rubin ressoa
em Butler quando alerta: numa cultura onde as mulheres sao objetos de troca, a participacao
delas nao é possivel a ndo ser mediante o que os homens lhes permitem que “se tornem”. Nao
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ha ai mulher uma sé que se determine autonomamente, pois é s6 o pai quem concede seu
desejo: o falo. Diferente do que é afirmado e conferido ao menino como prerrogativa sua, a me-
nina jamais consegue acessar plenamente tal poder. Quando muito, ela o “fura’, de modo que é
somente por meio do sexo masculino - a figura do pai - que consegue, precariamente, “entrar
no sistema de trocas simbdlico em que circula o falo” (RUBIN, 2017a, p. 46).

Notemos que, quando aceita a castracdo, a menina assume a posicdo passiva que lhe
foi destinada: a de ser mulher numa sociedade hétero-falogocentrada. Ao fim das contas, ela
até “pode ‘receber’ o falo, [...] mas apenas como um presente ofertado por um homem” (RUBIN,
201743, p. 46). Atenta a isto, Rubin adverte: como partes de uma sociedade masculinista e hete-
ronormativa, as mulheres “nunca chegam a ter o falo de modo a oferecé-lo” (RUBIN, 20173, p.
46). Butlerianamente falando, isso evidencia quao vulnerabilizadas sdo as praticas e identidades
sexuais ndo hegemonicas dentro do saber psicanalitico. De fato, se a troca de mulheres é base da
cultura, entdo é como se a psicandlise precisasse sempre elevar o falo e a heterossexualidade a
condicdo de leis. Ressoando sobre como Butler teoriza a performatividade dos corpos-géneros,
Rubin faz pensar que, se a meta é descrever a sociedade, entdo tanto Lévi-Strauss quanto Freud
e Lacan tém por lei a heterossexualidade e sua consequente opressao contra as mulheres.

Sobre a sexualidade feminina, Rubin nota o quanto lei hétero é fruto de uma organizacao
social que, concedendo aos homens privilégios inquestionados, torna as mulheres objetos de
posse e intercambios. O trdfico de mulheres executado pelos homens releva ndo apenas que a
menina se constitui como posse do pai, mas que, ao ser tratada como um presente, funda-se
ai a origem da opresséo social contra as mulheres. Visando elucidar como se configura a hete-
rossexualidade nas mulheres, é “encrencando” com certas nogdes psicanaliticas que Rubin des-
taca: se formulados como ficgdes culturais, sexo e género se instauram nisso que, inconsciente
e pulsional, se faz sujeito. Portanto, a psicanalise precisa esclarecer por que motivos os desejos
da menina sao impelidos a heterossexualidade, apesar da sua libido estar inicialmente orien-
tada a uma pessoa do mesmo sexo.

Do ponto de vista psicanalitico, a garota tende a assumir o sistema de leis onde sexo,
género e poder atuam descentrando-a. Estilizando na carne o fato de nédo pertencer ao cor-
po-género mais estimado, em alguma medida ela se conforma, mas sempre sente o peso das
convencdes que dominam o social. Consequentemente, se se conformam ao sistema vigente,
este atua de tal modo que elimina das mulheres quaisquer vias de autonomia. Contra isto, e
nao muito distante do que Butler propde, é como se Rubin requeresse uma desconstrucao da
opressao das mulheres e da heterossexualidade compulséria.

Isso posto, se é verdade que nem mesmo a psicandlise escapa a reproducao da hege-
monia masculinista e se, em sentido andlogo, também é fato que os sistemas de sexo/género
possuem implicacdes que podem originar formas de organizacao social, entdo é preciso, se-
gundo Rubin, pensar em prdxis feministas empenhadas numa “revolucao no sistema de pa-
rentesco” (RUBIN, 2017a, p. 50). Ndo obstante, disto ndo decorre que se deve inverter as coisas
e fazer do feminino um novo lécus de poder. Nao se trata disto pois tal estratégia malogra
guando nutre um novo tipo de sistema que, além de sexista, fomenta a hierarquizacao dos cor-
pos-género/sujeitos e suas diversidades sexuais. Sendo essa uma critica as tedricas francesas
de sua época, Rubin advoga: se preocupadas com a emancipacao, as prdxis feministas precisam
“sonhar com algo maior do que a eliminacao da opressao das mulheres. Elas devem sonhar em
eliminar as sexualidades compulsérias e os papeis sexuais” (RUBIN, 2017a, p. 55). Para tanto, de-
ve-se pautar “uma sociedade andrégina e sem género (mas nao sem sexo), na qual a anatomia
sexual de uma pessoa seja irrelevante para quem ela é, para o que ela faz, e para com quem ela
faz amor” (RUBIN, 2017a, p. 55).
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Judith Butler e a (re)leitura de Rubin desde uma perspectiva
queer-feminista: em torno das sexualidades abjetas

Sobre a isto, vale ressaltar que a desvinculacao do sexo quanto a anatomia nao implica
sua salvacao através do género. Rubin enxerga o género como uma forma de opressao, sendo,
portanto, passivel de eliminacgéo. Por seu turno, Butler diz que ndo ha como simplesmente des-
truir o género. Sobretudo, é preciso desconstrui-lo sob os termos de uma investigacao genea-
I6gica. Como herdeira de Rubin e das feministas de seu tempo, Butler faz pensar os corpos-gé-
neros como transitivos, isto é, como efeitos de atos linguisticos sem esséncia, originalidade e/
ou universalidade, e que sé adquirem pregnancia quando performados. Nesse sentido, que in-
daguemos quao relevantes sao as criticas de Rubin as teorizagcdes queers e feministas de Butler,
na defesa da liberdade das praticas sexuais.

Com efeito, debatendo tanto com a psicanalise quanto com os feminismos de sua época,
Rubin se destaca pois alerta ao fato de que, ao final anos 1970, uma parcela das pensadoras
ainda condenava a praticas sexuais associadas aos homossexuais. Em entrevista concedida a
Butler, ela diz: em funcdao da hegemonia heterossexual, um grave problema das feministas é
que boa parte condenava “praticamente tudo o que os homossexuais faziam” (RUBIN; BUTLER,
2003, p. 175-176). Condenadas a priori, era atribuida aos homossexuais a “responsabilidade na
criacdo e na manutencéo da subordinacdo das mulheres” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 176). E como
se tais sujeitos — estes queers - tivessem se transformado “na mais absoluta expressao da domi-
nacao patriarcal” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 176). Rubin diz que nao enxergava como aceitaveis
“as razoes pelas quais se considerava tudo isso uma coisa terrivel e anti-feminista e achava que
muitas vezes elas eram mera expressao de homofobia” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 176). Com essa
critica, ela entdo toma as contribuicdes de alguns grupos politicos gays e inicia uma série de
reflexdes que, pertinentes a diferenca sexual, tiveram efeitos ndo sé sobre as reivindicagdes
Iésbicas dos anos 1980-90, mas também para a formulacdo das “encrencas” queers desta e de
outras épocas futuras.

Rubin alega que considerar as contribuicbes dos movimentos desse periodo serviu
para “pensar a sexualidade dos homossexuais, e além disso tinha influéncia sobre a politica
da pratica sexual do lesbianismo” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 176). Ora, ndo se trata de tomar as
homossexualidades nem como fetichistas nem como mantenedoras do patriarcado. Dadas as
pautas destes movimentos (que logo se tornariam queers), trata-se de reivindicar uma leitura
da sexualidade que, emaranhada na histéria das tecnologias, faca pensar a “producao material
de objetos de consumo, a histéria da transformacao das matérias-primas e a histéria do pla-
nejamento urbano” (SAEZ, 2004, p. 112, traducdo nossa). Haja vista que nossa relacido com tais
objetos é parte da producao dos sujeitos, Rubin problematiza a histéria da sexualidade como
“deslocada do ambito da histdria natural da producao para fazer parte da histéria (artificial) da
producao” (PRECIADO, 2014, p. 98).

Nao sé em Rubin, mas para boa parte dos estudos queers e feministas, essa torcao concei-
tual é o que permite compreender como, diante dos sujeitos de nosso tempo, é possivel lidar
com certas noc¢des psicanaliticas. Com efeito, ainda que Freud, Lévi-Strauss e Lacan requeiram
uma interpretacao simbdlica da relacdo do sujeito com seus objetos (de modo a suscitar
um quadro da vida marcado pelo complexo Edipo e a castracdo), Rubin desponta em Butler
quando sugere que até mesmo as prdxis psicanaliticas sao partes de um sistema de tecnologias
e dispositivos de saber-poder que (re)configuram as sexualidades de acordo com um marco
cultural especifico: o pensamento hétero. Assim como fazem as feministas quando classificam
certas praticas “excéntricas/queers” como reprodutoras da hegemonia masculinista, a psicana-
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lise apresenta um quadro explicativo bastante limitado, particularmente quando busca com-
preender o fetichismo.

Para Rubin, ndo ha como falar de fetichismo sem considerar, por exemplo, os objetos de
consumo, o fascinio da falsa liberdade de pegar a estrada, os impactos causados nas cidades
em funcdo de zonas de prostituicdo, a seducdo das mercadorias dispostas nas lojas, etc. Para
além do que pensam certos/as psicanalistas/feministas, as praticas fetichistas/queers estilizam
em ato todo um conjunto de “encrencas” relativas a “producdo de objetos, as especificidades
histéricas e sociais de controle e etiqueta social, ou intrusdes no corpo e hierarquias milimetri-
camente graduadas” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 179). Assim, se tudo se reduzisse a nogdes como
inconsciente, pulsdo, ansiedade de castracao, complexo de Edipo, etc., certamente algo se per-
deria na lida com os corpos-géneros. Como herdeira “fiel e infiel” desta tradicao, o que Rubin
visa sao as “topografias e as economias politicas da significacao erética” (RUBIN; BUTLER, 2003,
p. 180), visto que nem as psicanalises e nem os feminismos foram esclarecedores quanto aos
conteudos sempre cambiantes de suas significacdes. N'ambos existem estudos fascinantes, mas
quando se trata de pensar as multiplicidades sexuais, suas abordagens tendem “empobrecer a
rica complexidade do sentido e do comportamento erético” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 180).

Vital ao queer-feminismo butleriano, Rubin reverbera quando propée uma valoracédo das
praticas sexuais que, vulnerabilizadas a priori, sdo classificadas como perigosas, inferiores, ex-
céntricas e/ou abjetas. Sobretudo, ela “encrenca” com o sentido politico atribuido ao sexo, de
modo a nado s6 denunciar a exclusao de certas praticas, mas a requerer atencao para as sexua-
lidades “desviantes” e “sem importancia”. Para Rubin, tal como os discursos médicos, uma parte
dos movimentos gays, lésbicos e feministas tem tratado como indesejaveis uma série praticas
sexuais. Em decorréncia disto, alguns coletivos até buscaram se associar em politicas assimila-
cionistas, na busca pela respeitabilidade. Contudo, a consequéncia foi, se ndo a condenacao, a
segregacao a priori das praticas consideradas “excéntricas” — queers por assim dizer.

Inquerindo de que maneiras é possivel falar em respeitabilidade, Rubin diz: desde a mo-
dernidade, o mundo ocidental tem hierarquizado de tal modo as sexualidades, que os vinculos
heterossexuais ficaram isolados no topo da piramide do erotismo. Logo abaixo, foram dispostos
os heterossexuais monogamicos nao casados, os demais heterossexuais e, flutuando na ambi-
guidade, aqueles que se contentam com o sexo solitario. Quando numa relacéo, casais gays
e lésbicos ficam no limiar da respeitabilidade, enquanto as mulheres sapatdes e os homens
gays promiscuos pairam sé um pouco acima da base da piramide. Tratados como ameacadores
e desprezaveis, fala-se entao dos transexuais, travestis, fetichistas, sadomasoquistas, profissio-
nais do sexo, gerontofilos, etc. Adotando uma lente queer ainda incipiente, Rubin argumenta:
pensar em respeitabilidade requerer problematizar os motivos pelos quais os sujeitos alocados
no topo da piramide erética foram historicamente recompensados. Trata-se de “encrencar”com
tudo que levou as “sexualidades ameacadoras” a serem vulnerabilizadas de tal modo que sao
vistas como doencas, sendo passiveis de criminalizacao, baixa mobilidade social, perda de su-
porte institucional, san¢cdes econdmicas, etc. (Cf. RUBIN, 2017b).

Vital ao queer-feminismo butleriano, Rubin vé como necessdria a critica aos estigmas
culturais que, mesmo entre os discursos progressistas, reproduzem a precariedade de certos
sujeitos e suas praticas sexuais. Sobretudo, trata-se de denunciar as convenc¢des que, diante
da reproducao de um sé script identitario, tornam abjetas quaisquer Outras variaveis sexuais,
como se estas fossem ininteligiveis e “sem importancia”. Sua teoria constitui um dos pontos sem
o qual seria muito dificil ressignificar os sistemas de opressédo incidentes sobre certos corpos-
-géneros, particularmente sobre as mulheres e homossexuais — em suma: sobre quem quer que
seja interpelado como indesejavel, abjeto e nao-inteligivel.
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Dito isto, é possivel alegar que Butler mobiliza Rubin na intencdo de problematizar
as relagdes de parentesco, a matriz heterossexual e seus sistemas de corpo-generificacao.
Ora, dos nomes chave a elaboracao de uma genealogia de género, lembramos que Wittig e
Foucault que se fazem bastante presentes nas elaboracées de Butler sobre Rubin. Contudo,
as criticas de Rubin de fato reverberam entre as “encrencas” butlerianas quando estas se mos-
tram marcadas pelo didlogo da abordagem arqueo-genealdgica com a psicandlise e as prdxis
queers e feministas. Reconhecida pelos questionamentos quanto a reproducdo acritica da
heterossexualidade, por suas problematizacdes em torno dos sistemas de parentesco, assim
como pelas analises a respeito da distincdo entre sexo (natureza) e género (cultura), é quase
sempre em conjunto com Foucault e Wittig que Rubin aparece, ao seu modo, entre as proble-
matizagdes butlerianas.

De tudo que Rubin contribui, Judith Butler diz que as criticas acerca das relacdes de pa-
rentesco, do sistema sexo/género, do complexo de Edipo, da heterossexualidade compulséria
e, portanto, de tedricos como Freud, Lévi-Straus e Lacan sao, certamente, seus aportes mais
difundidos. Ao lado de Wittig e Foucault, as criticas rubinianas representam, para Butler, uma
desconstrucao das estruturas de parentesco a partir dos corpos-géneros e suas sexualidades.
E se Rubin acerta em supor que o género esta desvinculado das relagdes de parentesco, entao
requisitar uma genealogia dos modos como os corpos-géneros “se tornam” pode fazer pensar
a libertacdo do género de suas restricdes binarias, patriarcais, falicas e hétero-compulsérias (Cf.
BUTLER, 1987). Para além de supor uma universalidade a-histérica dos processos de generi-
ficacdo, Rubin questiona as situacdes “concretas distanciadas criticamente do uso universali-
zante da categoria mulher” (DIAZ, 2008, p. 87, traducéo nossa). Valendo-se tanto de leituras
marxistas quanto de feministas e psicanaliticas, ela se mostra empregavel pois faz pensar os
modos como as sociedades organizam as diferencas sexuais a partir de convencdes sobre o que
sdo e o que podem vir a ser o0 sexo e o género, a natureza e a cultura, o Eu e o Outro, o aceitavel
e o abjeto. Depreende-se de Rubin que as sociedades forjam “o material biolégico ‘bruto’ do
sexo e da reproducao, de acordo com certas pautas” (DIAZ, 2008, p. 87, traducdo nossa). Eis o
sistema sexo/género.

Ainda que o erotismo tenha historicamente sido associado ao instinto, Rubin nota que
a existéncia de comunidades onde as diferencas sociais sao apreciadas em funcao das praticas
sexuais pode levar a constatacao de que a sexualidade é mais social do que natural. Nesse con-
texto, o sistema sexo/género é definido como um conjunto das relages pelas quais o bioldgico
se transforma em produto humano. Assim, o género nédo esta necessariamente fundado numa
base natural. Tal como a sexualidade e o desejo, os atos de género estao vinculados aos marcos
sociais. Em Rubin, o sistema sexo/género vem designar os modos pelos quais a acdao humana,
ao incidir na reproducao, nomeia um modo de atividade coletiva “que, como tal, pode ser mu-
dado através da luta politica” (DIAZ, 2008, p. 88, traducio nossa).

Sobre a opressao das mulheres, nota-se, entdo, que seu motivo causador é menos uma
questao “natural” do que, por exemplo, fruto das trocas de mulheres executadas pelos homens,
cujas consequéncias incrustam o sistema sexo/género nas relagées de parentesco. Preocupada
com as consequéncias da reproducao da heterossexualidade, é contra certos essencialismos
dos movimentos gays, lésbicos e feministas que Rubin alerta: se compulséria, a lei hétero ndo
s6 impede a autonomia das mulheres, como promove uma rejeicdo das homossexualidades,
tornando abjetas as praticas que “ndo aceitdveis”. Invocada na medida em que aponta como
nao patologizaveis a priori as prdxis queers de corpo-generificacdo, Rubin é fundamental para
Butler pois reivindica dos movimentos gays, |ésbicos e feministas tanto uma revolucdo da he-
terossexualidade compulséria quanto uma revisdao dos ja tradicionais sistemas de parentesco.
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“Encrencando” com certos modelos feministas, marxistas e psicanaliticos, Rubin ques-
tiona as estruturas de parentesco salientando que é a cultura, ndo a natureza, quem define
fatores como a reproducao, o intercambio dos bens de consumo, os vinculos trabalhistas e os
valores familiares. Quase tanto quanto Butler, é na esteira de sua critica a psicanalise que Rubin
pensa o tabu do incesto como um processo de identificacdo, de modo que somos balizados
por tracos de parentesco que estdo a servico da obrigatoriedade hétero. Sobre isto, Butler sa-
lienta: a antropologia feminista tem se empenhado em mostrar o quanto as culturas sdo re-
gidas por convencodes que, além de regularizarem a producdo e a troca/trafico dos seus bens
de consumo, “reproduzem os préprios lagos de parentesco - o que depende de tabus e de uma
regulacdo punitiva da reproducao” (BUTLER, 20193, p. 220). Se Lévi-Strauss demonstrou de que
maneira o tabu do incesto atua para canalizar a sexualidade e o0 matrimdénio a manutencao da
lei hétero, Rubin adverte que, quando cunhada pela psicanalise, tal nocao “produz certos tipos
de identidades de género e sexualidades discretas” (BUTLER, 2019a, p. 220-221). A partir de
Rubin, os géneros e as sexualidades, e também as estruturas de parentesco, podem ser vistos
como produtos de relacdes de poder que foram se sedimentando e, via repeticdo, adquirindo
uma mascara de naturalidade. Para além do que Freud, Lacan e Lévi-Strauss foram capazes de
supor, Rubin permite pensar os géneros como “marcas ou ‘tracos’ de relacdes de parentesco
residuais” (BUTLER, 2019a, p. 221). Em Butler, é isto que permite “ir além das identidades de gé-
nero estabelecidas, intervindo em sistemas de parentesco” (DIAZ, 2008, p. 89, traducdo nossa).

Nao obstante, Rubin nao passa por Butler sem uma critica. Com efeito, se apoiando em
como Rubin (re)interpreta a psicandlise, 0 marxismo e os movimentos gays, |ésbicos e feministas
de sua época, Butler concorda, por exemplo, em se referir ao incesto como um tabu que se-
para o “universo da escolha sexual em categorias de parceiros permitidos ou proibidos” (RUBIN,
2017a, p. 25). Acarretando uma heterossexualidade exogamica, o tabu do incesto condiciona
nossas escolhas sexuais, influenciando os modos como os géneros “se tornam”. Tal como de-
nunciadas por Rubin, as censuras ao incesto pressupdem um tabu que, velado, ndo s6 impede
as relagdes sexuais entre membros da mesma familia, mas trata como perigosas e abjetas todas
as unides ndo heterossexuais.

Sempre partindo de um conjunto de recusas aprioristicas, o tabu do incesto “envolve
igualmente um tabu contra a homossexualidade” (BUTLER, 2003, p. 111). E através desta cen-
sura que as criancas sao iniciadas nas “trocas falicas’, onde descobrem as diferencas sexuais
e, ainda, “que cada crianca se destina fatalmente a um ou outro género” (PORCHAT, 2014, p.
63). Ademais, se forjados a partir de relagdes de parentesco, os corpos-géneros pressupdem
tanto uma identificagdo com um sexo quanto um direcionamento do desejo para uma pessoa
do sexo-género oposto. Sugerindo que a psicanalise freud-lacaniana completa o sentido das
descricdes lévi-straussianas, Rubin demonstra o quanto os géneros estao implicados na hete-
rossexualidade compulséria. Como mecanismo de regulacao e transformacao dos sexos em
géneros, o sistema sexo/género, quando comandado pela cultura hegemoénica, é também
forjado “pelas leis que estruturam e impulsionam o desenvolvimento psiquico individual”
(BUTLER, 2003, p. 112). Ora, mas se é verdade que o Edipo funda o género segundo a matriz
heterossexual, entao trata-se de reconhecer que Rubin incide no equivoco de postular que,
antes da transformacao do sexo em género, cada sujeito carrega “em si todas as possibilidades
sexuais disponiveis a expressao humana”(RUBIN, 2017a, p. 41). Do esforco de pensar formas da
sexualidade libertas da opresséo, ela recai no vicio metafisico segundo o qual o sexo é tornado
prévio aos atos de generificacéo.

Assim como faz quando Ié Wittig, ao lidar com Rubin, Butler evoca as ferramentas dispo-
nibilizadas na teoria foucaultiana, no sentido interrogar a real viabilidade de uma sexualidade
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que, prévia a lei, é anterior a producdo da sexualidade operada pelo poder. Segundo nossa au-
tora, o esforco de Rubin em inquerir uma sexualidade “antes da lei” implica que “a lei é anterior
a sexualidade” (BUTLER, 2003, p. 112). Ora, ja que a lei contra o incesto proibe algumas praticas
e sanciona outras, se aplicarmos a critica arqueo-genealdgica a hipdtese do tabu do incesto, te-
remos que a proibicao produz, num sé tempo, a heterossexualidade regular e a homossexuali-
dade transgressora. Temporal e metafisicamente falando, tanto a hétero quanto a homossexua-
lidade sao efeitos da“lei ela mesma, e ailusdo de uma sexualidade antes da lei é [...] uma criacao
dessa lei” (BUTLER, 2003, p. 112). Portanto, é como se Rubin fosse coparticipe do pressuposto de
gue o sexo é uma realidade metafisica prévia a converséo social do sexo em género.

Apesar das suas tantas contribuicdes, Rubin passa a impressao de se manter vinculada a
uma “distincao entre sexo e género, que presume a realidade ontolégica anterior e distinta de
um ‘sexo’ que é refeito em nome da lei, vale dizer, é transformado em ‘género” (BUTLER, 2003, p.
112). Visto como cultural e politicamente indeterminado, o sexo, na visao de Rubin, constitui a
“matéria-prima cultural que s6 comeca a gerar significacdo por meio de e apds sua sujeicao as
regras de parentesco” (BUTLER, 2003, p. 66). Como se pudesse aludir a um tipo de narrador de
si capaz de conhecer nao s6 o que é anterior, mas o que é posterior as san¢des proibitivas (um
Eu prévio situado na acdo da lei que transformou o sexo em género), Rubin é passivel de cri-
tica quando passa por alto o quanto o sexo, assim como o género, “é uma formacao discursiva
que atua como fundacao naturalizada da distincdo natureza/cultura e das estratégias de domi-
nacao por ela sustentadas” (BUTLER, 2003, p. 66). Em resumo: haja vista que este Eu narrador de
si nao é causador, antes consequéncia da lei, supor uma sexualidade prévia ao social s6 “ocorre
nos termos do‘depois’e, consequentemente, torna-se uma atenuagao da prépria lei no lugar da
sua auséncia” (BUTLER, 2003, p. 113).

A conclamacodes de Rubin por uma revolucao no parentesco elege como necessaria a er-
radicacdo dos sistemas de trocas de mulheres, cujas consequéncias sdo sentidas tanto na hete-
ronormatividade quanto nas san¢des que forjam os corpos-géneros. Em Rubin, uma vez extinto
o trafico de mulheres, seria possivel a emergéncia de “sexualidades Outras” que levariam a der-
rocada do género enquanto fruto de imposicoes falicas. Ora, se género remete a transformacéo
do sexo numa heterossexualidade obrigatéria e se, na mesma medida, o pensamento hétero
hierarquiza os géneros para alcar seus objetivos, entao, “o colapso do carater compulsério da
heterossexualidade implicaria, para Rubin, o corolario do colapso do préprio género” (BUTLER,
2003, p. 113).

Butler concorda que, se a lei é passivel de ressignificacdo, entdo os sujeitos sexuados
podem agir sem referéncia as antinomias de género. Se o tabu é burlavel, entdo a heterosse-
xualidade pode ser alterada ao ponto de o trafico de mulheres nao implicar imposicdo. Assim,
as criticas rubinianas a misoginia da psicanalise sao apropriadas. Contudo, carece de aprofun-
damento a ideia de que o género é “funcao da heterossexualidade compulséria, e de que, sem
este status, o campo dos corpos ndo mais seria marcado em termos de género” (BUTLER, 2003,
p. 114). Falta a Rubin esclarecimentos sobre o que ela imaginou como “mundo sexual alterna-
tivo": esse lugar utdpico, “antes da lei”: um lugar sem género no qual o sujeito nao se vé conta-
minado nem pela cultura nem pelas relacées de poder?.

3 O debate sobre as relagbes de poder serve de base teorica para muitos dos desenvolvimentos butlerianos sobre o sujeito, a se-
xualidade, o género, o corpo, as prdxis queers, feministas, etc. Desde uma baliza foucaultiana, é considerando o quanto Rubin é
lida por Butler ao lado de outros tantos autrores/as que, nao obstante, compreenderemos o poder como uma instancia que -
fluida, transitiva e ndo localizavel num sé sujeito — ndo reside “em um ponto determinado [...]; pois esta presente em todo mo-
mento e em todos os lugares” (DIAZ, 2008, p. 97, traducéo nossa). Neste artigo, definiremos o poder ndo como causal, coerente
e/ou logico, mas como um emaranhado de mecanismos e procedimentos que, apesar de falhos, buscam manter e disseminar a
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Tomando emprestadas as criticas de Foucault e Derrida a respeito das relacdes de poder,
da performatividade e da viabilidade de um “Eu antes da lei", Butler “encrenca”: ndo é partindo
de um espaco “ndo-generificado” que compreenderemos quao constritivos sdo os corpos-gé-
neros hegemonicos. (Re)lendo Rubin ao seu modo, Butler nos faz questionar a real factibilidade
de “um estado mais feliz, anterior a lei, para podermos afirmar que as relagdées de género e a
producao punitiva das identidades de género sdao opressivas” (BUTLER, 2003, p. 114). Ha neces-
sidade de recorrermos ao “antes da lei” para compreendermos o significado das opressdes que
incidem sobre as mulheres e os sujeitos tornados abjetos?

Butler admite que, ao se valer de Foucault para pensar o “tornar-se mulher” beauvoiriano
e, assim, propor uma teoria radical da politica da sexualidade, foi no sentido de questionar o
sexo que Rubin oportunizou outras maneiras de pensar “o status construido da sexualidade
lésbica” (BUTLER, 2003, p. 227). De fato, Rubin problematiza os sistemas que interpelam os cor-
pos-géneros e suas diversidades. Para ela, trata-se de indagar como as relacdes de poder, me-
diante uma hierarquizacdo do erotismo, afetam nao apenas as heterossexualidades, mas tudo
que se entende por lesbianismo e por sexualidades “nao convencionais”. Influenciada pelo que
Foucault estabelece sobre a sexualidade, Rubin “encrenca” com os mecanismos pelos quais s6
alguns sujeitos sao considerados aceitaveis, ao passo que os Outros sao relegados a excentri-
cidade, a exclusao, a abjecao a priori. Assim, Butler nao apenas nos notifica sobre como Rubin
se apropria de Foucault, mas alertar a desconexdo levada a cabo entre género e pratica sexual.

Em verdade, Butler mobiliza Rubin para enfatizar o quanto o sistema sexo/género cons-
titui uma importante oposicdo a maneira de pensar a relagdes sexuais “fora da estrutura rigida
da diferenca de género ou dos tipos de regulagdo sexual que ndo tomam o género como seu
objeto principal” (BUTLER, 2019b, p. 390). Rubin faz pensar os aspectos que podem intervir no
disciplinamento das sexualidades. Nisto, seu ineditismo é ingdvel, visto que fundamenta boa
parte dos estudos queer, desde entdao entendidos como territérios de tensao que podem ser
pensados ndo apenas pela contrareidade as leis hegeménicas de um patriarcado héterossexual
e monogamico, mas pela afinidade com todas as formas de corpo-generificacdo que, tornadas
abjetas, sao oprimidas, marginalizadas e abjetifiicadas a priori. Nao obstante, como defensora
de uma ressignificacdo do sexo e do género segundo termos que possam emaranha-los numa
prdxis queer-feminista, se é verdade que Butler os exerga como nao hierarquizaveis, também é
fato que vé como desafortunada a separacdo entre as sexualidades e as leis de género.

Ao mesmo tempo que trata como inconcebivel a tese de que as relacdes de poder sejam
capazes de determinar por completo os corpos-géneros, nossa autora considera “inaceitavel
separar radicalmente as formas de sexualidade dos efeitos das normas de género” (BUTLER,
2019b, p. 391). Para ela, as conexdes entre as sexualidades e os géneros nao podem ser deter-
minaveis: “é necessario pensar os dois termos em uma relacao dinamica e reciproca” (BUTLER,
2019b, p. 391). Criticando Rubin, Butler “encrenca”: tudo passa a impressao de que, entre a
questdo do trafico de mulheres e a busca por uma radicalidade politica da sexualidade, sexo
e género estao divididos. Ela convém quanto ao pioneirismo de Rubin em abrir campo para
os estudos queers, considerando que queer designa uma prdxis sempre critica as identidades
hegemonicas; mas adverte a necessidade de problematizar as anélises que, pautadas na dife-
renca sexual, passam por alto as imbricacdes entre as teorias feministas de género e as teorias
radicais da sexualidade.

dominacgao. Nao meramente repressor, o poder nomeia um conjunto de relagdes positivas e produtivas que ndo podem ser
compreendidas apenas a partir de binaridades como dominador-dominado, senhor-escravo, Eu-Outro, hétero-homo, macho-
-fémea, homem-mulher, atividade-passividade, normal-patolégico, endossavel-abjeto, etc. Por conseguinte, ele é correspon-
savel pela producao dos sujeitos e seus desejos, assim como suas mais “excéntricas” formas e corpo-generificacao.
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Desta feita, em relacdo a como Butler se apropria de Rubin, vale notar o quanto esta au-
tora se distanciou dos binarismos implicados no estruturalismo de Lévi-Strauss e Lacan para,
aos poucos, se aproximar de uma abordagem péds-estruturalista do discurso. No decurso de
suas obras, essa mudanca ndo é uma recusa por completo do que ela ja havia escrito, mas se
justifica, pois, se se considera que o social é estruturado como numa“linguagem, entao precisa-
remos de modelos complexos que mostrem como a linguagem é estruturada” (RUBIN; BUTLER,
2003, p. 168). Pelo fato de estarmos habituados a vé-los como dicotdmicos, Rubin admite que
“os modelos bindrios parecem funcionar melhor para género” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 168),
mesmo quando se pressupde um continuum entre suas disparidades. Nao obstante, se nos afas-
tarmos da oposicao “hétero-homo’, as diferencas sexuais ndo serdo mais tao inteligiveis quanto
se pensa. Alegando, por conseguinte, que o marco da binareidade precisa ser substituido por
um entendimento mais dinamico e transitivo da vida social, Rubin faz pensar“um modelo nao
binario, pois a variacao sexual é um sistema de muitas diferencas, ndo apenas um par de dife-
rencas conspicuas” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 168).

Muito em fungdo das leituras feministas entdo vigentes, se é verdade que seus textos
iniciais estao centrados na investigacdao das sexualidades, nas distingées entre sexo e género
incrustadas nos sistemas de parentesco e, consequentemente, na forma como certos movi-
mentos repudiavam as “sexualidades aberrantes’, é com a percepcao de que, ao final dos anos
1970, uma parte dos debates que ela mesmo introduziu estavam direcionados ao determi-
nismo biolégico que Rubin comeca problematizar se, de fato, o movimento feminista seria o
ambiente mais ideal para aprofundar temas como o género e as diversidades sexuais — o queer,
por assim dizer. Diante disto, é nos anos 1980 que, ao pensar o sexo, Rubin enxerga uma forma
de reacao a certas mudancas politicas/sociais que elegiam determinadas pautas como priori-
tarias, ao mesmo tempo que condenavam “o homossexualismo e outras formas de comporta-
mento sexual variante, entre outras coisas” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 168). Desde entao, foram
os estudos de Foucault sobre a sexualidade que a inspiraram.“Na verdade, o trabalho comecou
antes que eu comecasse a ler Foucault, mas o livro dele esclareceu alguns temas e me inspirou’,
admite ela (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 169).

Ora, ainda que nao compactue inteiramente com as conclusdes relativas ao género e aos
sistemas de parentesco, sdao, em grande medida, as estilizacdes rubinianas de Foucault as ex-
ploradas por Butler em seu queer-feminismo. Destacando o valor e os limites da sistematizacao
sexo/género, das reivindicagdes quanto aos movimentos feministas, das criticas ao pensamento
hétero, as estruturas de parentesco e a abjecao das sexualidades minoritarias, é (re)lendo Rubin
segundo seus interesses que Butler faz pensar um direcionamento “divergente da fixidez con-
cedida pelo marco estruturalista” (DIAZ, 2008, p. 94, traducao nossa). E é por apontar a falta de
fixidez dos corpos-géneros que Rubin surge em Butler como fundamental ao aprofundamento
de suas “encrencas” de género.

Na contraparte, vale frisar que Butler destaca aimportancia das relacdes de parentesco as
sexualidades e aos corpos-géneros. Por vezes ela mostra que as escolas de antropologia cultu-
ral-feminista se amparavam na ideia de que muitos projetos voltados ao questionamento das
estruturas familiares se tornaram “componentes importantes do movimento feminista e, até
certo ponto, também sobreviveram nos movimentos queer contemporaneos” (BUTLER, 2014,
p. 103). Seja como for, vital é perceber que Rubin é recorrente nao apenas quando se trata de
pensar as teorizacdes queers, mas para problematizar o que aconteceria com a trama edipiana
se homens e mulheres “cuidassem igualmente das criancas, se o heterossexualismo nao fosse
obrigatério, se os homens nao tivessem direito sobre as mulheres, se nao houvesse género”
(PORCHAT, 2014, p. 63).
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Influenciada por varias referéncias, mas especialmente por como Foucault historiciza
a sexualidade, é por reconhecer o quanto as psicanalises tendem a “empobrecer a complexi-
dade do sentido e do comportamento erético” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 180) que Rubin leva
Butler a problematizar os modos pelos quais os corpos-géneros devém “furados” na e pela cul-
tura. Ainda que, n‘algumas situacdes, compreenda o género como separado da sexualidade
e, n‘outras, reitere que nunca tomou estes fatores como “dissociados, apenas que eles ndo sao
idénticos” (RUBIN; BUTLER, 2003, p. 205), os apontamentos de Rubin formam de tal modo um
amparo para as “encrencas” butlerianas que, lendo-a “fiel e infielmente’, nossa autora nédo sé
aprofunda a radicalidade das problematizacdes sobre género e performatividade, como torna
fluidas e passiveis de subversao quaisquer apriorismos identitarios. (Re)lendo Rubin desde uma
perspectiva queer-feminista, Butler faz pensar que tais separacoes precisam ser ressignificadas
ao ponto via performatividade, enxergarmos na abjecao um paradigma a lida com os corpos-
-géneros e suas excentricidades.

(In)conclusodes: “encrencando” com os sistemas de sexo/género
desde uma orientacao queer-feminista

Gayle Rubin se faz basilar ao pensamento queer-feminista butleriano nao sé por buscar re-
definir o sistema sexo/género, mas por interrogar o quanto o termo “mulher” é fruto das tramas
de parentesco. Emaranhando género, feminismos, psicanélises e marxismos, ela se destaca pois
alerta aos perigos da ideia de que inteligiveis sdo apenas os sujeitos capazes de manter relagdes
de coeréncia entre sexo, género, desejo e pratica sexual. Interrogando a génese da opressao
sobre as mulheres, Rubin nos mostra que as convengdes delimitam os critérios pelos quais
somos avaliados como “adequados” ou nao ao género que nos é interpelado.

Via critica a psicanalise, ela problematiza a “domesticacdo” do sexo feminino, tratado
como matéria bruta através da troca nos sistemas de parentesco masculinamente organizados.
Convocando a psicanalise a luta contra as hierarquias de género, ela nota: na sociedade, ha
todo um aparato de trocas que, fundando o género, atribui “aos homens direitos sobre as mu-
Iheres que elas proprias nao tém sobre si” (HARAWAY, 2004, p. 223-224). Conclamando uma
revolucao nos sistemas de parentesco, Rubin adverte: o arranjo sexual socialmente privilegiado
é sempre a heterossexualidade, que produz o tabu contra a homossexualidade.

Alertando que “devir género” parte de uma “divisao de sexos imposta socialmente”
(RUBIN, 201743, p. 31), ela critica a psicanalise por reproduzir a lei hétero. Reconhecendo que,
em funcao do pré-Edipo, a clinica psicanalitica pode ser lida como uma prdxis feminista “que
nao chegou a se configurar como tal” (RUBIN, 20174, p. 36), é, todavia, fazendo pensar como
seria a sexualidade feminina se o falo nao tivesse tanto poder que acusa os psicanalistas de
se centrarem no valor simbélico atribuido ao pénis, dada a presuncdo da heterossexualidade.
Rubin ndo nega a possibilidade de o género ser “desviante” ao instinto, mas adverte que ele s6
se faz dentro de certas relagdes histéricas e sociais.

De fato, em psicanalise, o falo acaba sempre simbolizando o status que os homens dizem
possuir sobre as mulheres. Criticando a tese de que o sujeito ou “possui” ou “é” o falo, Rubin
ressoa ao seu modo no queer-feminismo butleriano pois denuncia o quanto a participacao das
mulheres na cultura sé é possivel mediante o que os homens Ihes permitem que “se tornem’,
visto que sao sempre tratadas como objetos de troca.

Quase sempre mobilizada por Butler ao lado Wittig e Foucault, Rubin nos leva a inter-
rogar os modos pelos quais as sociedades nos organizam a partir de conveng¢des sobre o que
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sdo e como devem ser os corpos-géneros. Critica quanto aos essencialismos gays, lésbicos e
feministas, é questionando as corpo-generificacdes “marginais” que reivindica ndo sé uma re-
volucdo da heterossexualidade, mas uma revisdo das tramas de parentesco, de forma a ir “mais
além” das identidades estabelecidas nestes sistemas. Ora, mas &, entdao, como herdeira “fiel e
infiel” que Butler a critica desde dentro.

De fato, Rubin é felizem notar que o sistema sexo/género é forjado “pelas leis que estru-
turam e impulsionam o desenvolvimento psiquico” (BUTLER, 2003, p. 112). Contudo, se mantém
vinculada a uma metafisica na qual hd um “sexo natural” que é transformado em género. Ela
desconsidera que, assim como o género, o sexo é um ato performativo; e ndo é partindo de
um espaco “ndo-generizado” que compreenderemos quao opressivas sao as identidades
hegemonicas.

Ora, mas é preciso dizer que Rubin abre campo para boa parte dos estudos queers e fe-
ministas, especialmente por se mostrar preocupada com as sujeitificacdes abjetas e “sem im-
portancia”. Deste modo, é quando disposta por Butler ao lado de Wittig e Foucault que abre
brechas a transitividade dos corpos-géneros. Via critica a psicandlise e aos sistemas de sexo/
género, Rubin forma de tal modo um amparo ao queer-feminismo butleriano que, lendo-a “fiel
e infielmente’, nossa autora nado sé aprofunda o tema dos corpos-géneros performativos, mas
— por reconhecer-nos como “furados” pelo poder - torna passiveis de subversao quaisquer dis-
tingdes aprioristicas entre sexo/corpo e género.
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