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Uma histdria de luta entre silicone e encruzilhadas

Podemos dizer que, antes dos anos 90, os ativismos trans-tra-
vestis estavam exclusivamente focados no que Patricia Hill Collins
(2019) chamou de “sobrevivéncia do grupo”. Apesar das frequentes
tentativas de organizacgdo politica de travestis e transexuais durante
o periodo da ditadura militar’, frustradas pela repressdo policial, foi
apenas a partir dos anos 80, ja alguns anos depois do surgimento do
chamado MHB (Movimento Homossexual Brasileiro), que se torna-
ram plenamente possiveis organizacdes como o “Palécio das Prince-
sas” de Brenda Lee, organizadas por e para as sujeitas trans-travestis
de modo publico e aberto (GREEN, et al. 2018). Isso nao significa
sugerir que as travestis dos anos 60 e 70 teriam sido sujeitos pré-
-politicos, completamente alheias aos movimentos sociais e a acao
militante, mas sim que a constituicdo de “transexuais e travestis”
como sujeitos politicos dependeu, primeiramente, de uma questao
de geografia. Foi necessdrio que as sujeitas trans-travestis pudessem

1 Sobre isso, ver o trabalho da ativista e intelectual transfeminista Caia Maria Coelho
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fazer parte de espacgos autogeridos em comum, que se reconheces-
sem como parte de um movimento politico préprio e separado do
MHB, que construissem e compartilhassem de uma cultura e ideo-
logias préprias, e que reconhecessem as solucdes coletivas para suas
experiéncias tnicas de privagdo e violéncia — um processo tornado
possivel pelo estabelecimento (mesmo que precério) da identidade
trans-travesti ao longo dos anos 70 e 80, de novidades tecnoldgicas
como a chegada da pilula ao Brasil em 62 e do Silicone Industrial nos
anos 70 (VERAS, 2015), das politicas referentes a crise da aids e da
espacializacdo da experiéncia trans-travesti através de politicas de
Estado como a Operacdo Tarantula e das reagoes a operacoes poli-
ciais no Espirito Santo, Sdo Paulo, Rio de Janeiro e Recife dos anos 70
aos anos 90.2 De modo geral, podemos dizer que foi necessério que
ao longo de pelo menos 4 décadas transexuais e travestis conseguis-
sem garantir as condicdes bésicas de sua existéncia e sobrevivéncia
para, entdo, se constituirem enquanto uma comunidade, e, por fim,
como movimento social.

E apenas nos anos 90 que nasce a ASTRAL (Associacio de Traves-
tis e Liberados, atual ANTRA — Articulacao Nacional de Travestis e
Transexuais), oficializada a partir da junc¢ado entre politicas ptublicas
de prevencao e tratamento do hiv/aids e a necessidade de sujeitas
trans-travestis de reagirem a violéncia de Estado (SILVA, 2021). Des-
de o principio, as condicdes concretas de emergéncia do movimen-
to organizado de travestis e transexuais brasileiro estiveram direta-
mente ligadas ao Estado e as politicas puiblicas de satide. Ao mesmo
tempo, o Estado promovia investidas ativas de aniquilamento da po-
pulacao trans-travesti. O préprio Palacio das Princesas, que prestava
apoio e acolhimento para travestis pacientes de aids, foi oficializado
em 1988, apenas um ano depois da Operacao Tarantula, como braco
do Instituto de Infectologia do Hospital Emilio Ribas, pelo governo
do estado de Sdo Paulo. A ASTRAL foi fundada, nos anos 90, por tra-
vestis multiplicadoras de programas de prevencao e tratamento do
hiv financiados pelo Ministério da Satide e organizados pelo Institu-
to Superior de Estudos da Religido (ISER), enquanto batidas policiais

2 Organizada pela policia civil do estado de Sao Paulo em 1987, mas com rever-
beracdes em todo o pais, a Operagao Tarantula foi uma opera¢do de “limpeza das
ruas” na crise da aids, que cacou, torturou e/ou encarcerou mais de 300 travestis.
Operagdes menores contra travestis e trabalhadoras do sexo cisgéneras foram
frequentes durante todo o periodo da ditadura militar até os anos 90.

21



ISSN: 2675-3642 (IMPRESSO) | 2675-3650 (ONLINE)

de limpeza das ruas contra travestis ainda ocorriam abertamente.
Foi através do contato com funciondrios e agentes dessas mesmas
politicas publicas (as de satide e as de “seguranca”) que as primeiras
acoes coletivas da ASTRAL foram possibilitadas. Ao longo de toda
a década de 90, foram as multiplas edicoes do ENTLAIDS (Encon-
tro Nacional de Travestis e Transexuais que Atuam na Prevencao da
Aids), evento financiado pelo Ministério da Satide, que construiram
a projecdo nacional do movimento trans-travesti (SILVA, 2021).

Apés os anos 90, as lutas trans-travestis passaram a integrar, ain-
da frente ao Estado, o movimento LGBT (ainda “GLT”, ou “GLBT”).
Foi ao longo dos anos 2000, nas trés Conferéncias Nacionais LGBT,
convocadas pelo Estado, que os movimentos sociais apresentaram
suas demandas de modo direto, institucionalizando no Brasil, atra-
vés dessa frente e de outras, o uso de nome social no SUS (2006),
0 processo transexualizador do SUS (2008), da Politica Nacional
de Satide Integral LGBT (2011), e a possibilidade de retificacdo de
nome e género em cartérios sem a necessidade de laudos ou cirurgia
(2018). Em grande parte das frentes de luta trans-travesti, foi o poder
Judicidrio a principal instancia de reivindicacdo politica e o principal
“aliado” dos movimentos sociais, mas ndo de modo absoluto, nem
desprovido de violéncias, intensos retrocessos e critérios cisnorma-
tivos (GOMES, YORK & COLLING, 2022). Nesse sentido, a principal
tarefa do movimento trans-travesti tem sido, desde seu surgimento
oficial como movimento organizado, produzir “gambiarras” juridi-
cas e sociais de cidadania marginal de género.

Ainda que tenha sido a acdo arbitraria do Estado j& no Brasil da
redemocratiza¢do que produziu algumas das mais violentas investi-
das anti-trans em nossa histéria, o formato de nossos movimentos
sociais esteve, desde sempre, tdo intimamente ligado ao Estado, a
dindmica das politicas publicas e a retérica da democracia consti-
tucional, que nao hé outra forma de descrever o movimento trans-
-travesti sendo como uma enorme encruzilhada politica. Se por um
lado foi a agdo combativa contra a violéncia do Estado Democrético
de Direito que mobilizava travestis e transexuais em conjunto, por
outro, a intima dependéncia do Estado na posicdo de alvos de poli-
ticas publicas limitou significativamente a autonomia trans-travesti
e as possibilidades para que o pensamento trans-travesti radical se
transformasse numa praxis politica e filoséfica critica anti-sistémi-
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ca’. A transfobia dos setores radicais da esquerda também foi um
dos fatores, com o insistente atraso e recusa dos movimentos antica-
pitalistas e anarquistas de conceitualizar a opressao de pessoas trans
e travestis com a devida seriedade, levando em consideracao as len-
tes e experiéncias trans-travestis para uma teoria dos movimentos
sociais, do Capital e do Estado.

E necessario ir além apenas da retérica de “incluir” ou “abracar”
as lutas de pessoas trans-travestis em movimentos anticapitalistas e
anarquistas, ou de repetir, de modo quase automadtico, a obviedade
de “que a culpa da opressdo de pessoas trans-travestis é do Capital
e do Estado”.* Precisamos interpelar os movimentos anticapitalis-
tas e anarquistas a partir de nossas experiéncias, de modo que os
movimentos se vejam obrigados a produzir estruturas concretas que
acolham e possibilitem uma luta anarquista trans e a autonomia de
agentes politicas travestis.

E se Malatesta fosse uma travesti? - demandas organizacionais
de um anarquismo transfeminista

Desde Proudhon, a teoria anarquista ja reconhecia a ligacdo in-
tima entre o poder de Estado e o poder patriarcal, e a relacdo coex-
tensiva entre um e outro (MORAES & JOURDAN, et al. 2016). Ainda
assim, os anarquistas cldssicos oitocentistas ndo tiveram o aporte
te6rico-metodolégico e o acesso aos dados que permitissem a ar-
ticulacao da teoria anarquista com uma teoria feminista do Estado.
Além disso, homens cis anarquistas apenas tém demonstrado pouco
ou nenhum interesse em desmontar suas relagées de dominacao em
relacdo as mulheres, pessoas feminizadas e dissidentes de género.
Com os esfor¢os feministas foi possivel completar a tarefa proposta
por Engels® de articular a histéria politica do género e da reproducado

3 F importante nao moralizar, aqui, a atitude dos movimentos sociais de nego-
ciacdo com o Estado. Essa negociacdo, em partes, é resultado da falta de outras
estruturas que permitissem a construcao de politicas de sobrevivéncia trans-tra-
vesti e do monopdlio de recursos que nos torna reféns do Estado. Qualquer critica
das movimentacdes trans-travestis deve levar em conta que nossas mais velhas
utilizaram as estratégias disponiveis para elas.

4 A militante comunista e intelectual travesti Amanda Palha j& produziu valiosas
interpelacoes que confrontam, de modo similar, o movimento Comunista.

5 Tarefa na qual ele fracassou grosseiramente.
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com a histéria do Colonialismo, do modo de producdo Capitalista,
do Estado, e da familia burguesa. Valiosas conclusées surgiram so-
bre diferentes aspectos da relacao do género com o Estado: que o
género possui uma “economia politica” propria que é central para
a andlise dos modos de producdo e regimes de governo (RUBIN,
1975/2018); que a propriedade privada e o Estado dependeram, pri-
meiramente, da reificacdo das capacidades reprodutivas de mulhe-
res e que o surgimento dos Estados arcaicos dependeu do aniqui-
lamento de comunidades baseadas no apoio-mutuo para instituir
sistemas predatérios através da dominag¢do masculina (LERNER,
1987/2020 e EISLER, 1987/1989); que o “Contrato Social” do libera-
lismo politico € um contrato masculino que codifica as relacdes pa-
triarcais no Estado Democratico de Direito (PATEMAN, 1988/1993);
que o projeto Colonial é a origem do sistema moderno de género
codificado pelo Estado (LUGONES, 2008) e que o trabalho reprodu-
tivo feminino preto é o “ttero” simbdlico e literal dos Estados-Nacao
modernos que exercem seu controle pela violéncia “intima” e terror
reprodutivo de Estado (JAMES, 2013).

Essas contribuicdes criticas demonstraram através de uma abor-
dagem histérica o que ja sabemos: que o género é uma forma pri-
maria de organizar relacées de poder, e que a masculinidade é uma
forma de exercicio do poder extensamente codificada nos aparelhos
do Estado®. Precisamente por isso, o impulso anarcafeminsta tem
situado a revolta contra o Estado e a rejei¢do de todas as formas de
poder como também uma revolta e rejeicao contra a masculinidade,
seus exercicios de dominacao e sua necropolitica. A luta feminista
pelo fim da exploracao do trabalho reprodutivo, por autonomia cor-
poral, pelo fim da violéncia do género’ e pela liberdade e autonomia
feminina se situa nesse esfor¢o, naturalmente incompativel com a
existéncia do Estado, sobretudo em sua codificacao masculina.

Nas contribuigdes transfeministas, a prioridade tem sido dada
para a natureza polissémica do sistema de género. Mais do que des-

6 A sabedoria dos movimentos anarcafeministas tem sintetizado essa compreen-
sdo em borddes como “O Estado opressor é um macho estuprador”, “Nem patria,
nem padre, nem patrdo, nem patriarca/nem Estado, nem marido, nem patrido”
(entre outras variacdes), etc.

7 Intencionalmente uso violéncia DO género e nido “violéncia de género”, como
modo de expressar a realidade de que género é violéncia; um cis-tema de distri-
buicio da violéncia.

24



Revista TERRA sEM AMOs. ANo 11, N. o5

sencializar identidades e promover aliancas feministas entre mulhe-
res e outras minorias sexuais e de género®, tendéncias transfeministas
e queersno anarquismo tém conceitualizado o género como um cam-
po de agéncia, e, portanto, um campo de desobediéncia civil. O termo
“desobediéncia de género”, utilizado por Jota Mombaca (2016), cen-
traliza essa agéncia ao conceitualizar a dissidéncia numa posicdo ja
politizada em relacao a um sistema de autoridades. Essas contribui-
¢Oes partem, principalmente, do reconhecimento de que a total arti-
ficialidade do género é ha muito conhecida pelo Estado, que, agora,
empreende a tarefa econdmica e politica de regular a producio, cir-
culacdo e apropriagdo de tecnologias de género (PRECIADO, 2018).

Quando se trata das reivindicacoes transfeministas no contexto
de aka, precisamos abordar dimensodes de dominacao, exploracao
e violéncia que apresentam novos desafios para as movimentacgoes
anarquistas: (1) a dimensao cis-témica, extra-juridica e descentra-
lizada da violéncia anti-trans, que, assim como a machuléncia, a
branquitude e o heterossexismo, ndo é organizada apenas pelo Es-
tado, mas também dentro dos préprios movimentos sociais, dado
que o macho que bate em nés — seja Ele o presidente, um milico ou
policial, um militante comunista ou punk mascuzinho — é o mes-
mo (MOMBACA, 2016); (2) O abandono organizado do Estado, que,
através do intenso desmonte de politicas publicas voltadas para a
populacdo trans e travesti, ameaca novamente a sobrevivéncia do
grupo; (3) A divisdo social do trabalho que mantém travestis fre-
quentemente confinadas ao trabalho sexual como tnica possibi-
lidade e que, na comunidade LGBT, delega para travestis lideres
de movimentos sociais posicoes de “Maternagem Cativa” (JAMES,
2016) —um trabalho de protesto, defesa, cuidado e estabilizacdo de
comunidades racializadas atingidas pela violéncia e o terror repro-
dutivo do Estado — cujo ndo-reconhecimento como trabalho difi-
culta a integracdo de pessoas trans-travestis na abstracdo “classe
trabalhadora”, base dos movimentos socialistas; (4) A falta de uma
estrutura organizacional capaz de acolher e politizar pessoas trans e
travestis para a constru¢do de autonomia, construindo as condicdes
concretas para a emergéncia de consciéncias politicas que possam
expressar na forma do ativismo radical as imaginacdes transfemi-
nistas além da democracia.

8 Projeto largamente empreendido pelos estudos e ativismos queer.
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Esses desafios chamam por um movimento anarquista capaz de
conceitualizar a violéncia anti-trans como responsabilidade coleti-
va — uma autocritica cismasculina que reconhec¢a que o anarquismo
deve implicar também em rebeldia contra seu préprio género, e uma
autocritica cisfeminina que reconheca a conexdo entre a misoginia,
a afro/transmisoginia, e outras formas de violéncia sexual e de gé-
nero como evidéncia da necessidade de aliancas afro-trans-feminis-
tas; uma estrutura radical que seja capaz de acolher as necessidades
histdricas e concretas de sobrevivéncia transvestigénere, medindo
liberdade e autonomia também em termos de possibilidades de livre
modificacdo corporal, assisténcia para saide, seguranca e redugdo
de danos voltada para as transi¢oes de género e multiplicacdo das
ferramentas de autodefinicdo e expressdo de diferenca; e uma abor-
dagem da vida trans que descentralize e coletivize o cuidado dessas
nossas vidas sob constante ameaca, reconhecendo nossas estratégias
de sobrevivéncia como formas de trabalho subordinadas naldégica do
Capital. Mais do que isso, o transfeminismo, como nunca, precisa da
imaginacdo radical anarquista contra a violéncia do Estado.

Nao ha justica para o transfeminicidio! Escapando
da democracia pelas esquinas

Ap6s a assustadora onda de transfeminicidios no estado de Per-
nambuco no ano de 2021, a Rede Autébnoma de Pessoas Trans e Tra-
vestis de Pernambuco (RATTS-PE) redigiu uma carta-proposta ao
Poder Executivo do estado’. Uma caracteristica chave do compro-
misso des ativistas da RATTS é que, apesar de abordarem diretamen-
te os chamados crimes de 6dio, sua conceitualizacao do ocorrido e da
transfobia nédo recorreu ao pacto do complexo industrial-prisional
e do Estado carcerario. Em vez de conceitualizar os transfeminici-
das como meramente “criminosos”, o documento descreve o jovem
que ateou fogo ao corpo de Roberta Silva (33), por exemplo, como
“[...] um adolescente adoecido e esquecido pelo Estado, que instru-
mentalizou a transfobia contra o corpo da vitima, de acordo com o
6dio estrutural e institucional difundido por grupos conservadores
e fundamentalistas da sociedade que estigmatizam e demonizam

9 O documento é publico e pode ser acessado em: <https://docs.google.com/do-
cument/d/1NbB5mdVKKX3gbbrOIHPpSf8 AKHTKNLCS7rL5IfLUEIl/edit>
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as identidades trans”. Essa abordagem do transfeminicidio recusa
a privatiza¢do da violéncia anti-trans na forma de uma infricao de
direitos praticada por um agente individual da violéncia, e respon-
sabiliza sua dimensao cis-témica, organizada, codificada nos apare-
lhos do Estado. Para a RATTS-PE, esse adolescente nao foi o tinico
transfeminicida: cada instituicdo que abandonou tanto ele quanto
Roberta, cada policial e agente do Estado, cada politico e figura pu-
blica que operou e organizou em suas bases o ddio anti-trans, cada
expressao de 6dio cometeu, em conjunto, o transfeminicidio.

Essa consciéncia davioléncia, apesar de estarrecedora, é “assusta-
doramente linda, por ser violentamente transcendente”, nos termos
de James. A recusa de reivindicar “justica” para o fato, normalmente
pela via do discurso juridico criminalizante e punitivista, parte do
entendimento de que ndo é possivel esperar de estruturas que orga-
nizam ativamente nossa morte um resultado diferente. Nao ha jus-
tica para o transfeminicidio pois o Estado ndo pode trazer de volta
as travestis que matou, seja pelas suas préprias maos encarnadas na
figura das policias, seja pela sua presenca no abandono, seja pela
encarnacao na figura de um transfeminicida ané6nimo. Mobilizar a
tragédia de forma a imaginar uma outra forma de reivindicagao poli-
tica é um exercicio valioso de imaginagao radical anarquista que nos
permite escapar das amarras do Estado Democratico de Direito pe-
las esquinas. Nao podemos acreditar numa revolucao se nao estiver-
mos vivas para presencia-la, portanto, nossa radicalidade é urgente,
desesperada, violenta. Desse lugar transcendente, a tinica deman-
da possivel é essa: devolvam as nossas vidas, e parem de nos matar.
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