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Introducao

Neste trabalho serdo discutidas as transexualidades, a partir de diferentes
referenciais tedricos e politicos que tém conferido as abordagens trans novas e
progressistas inteligibilidades (e.g., feminismos, intersecionalidades, feminismo
negro, feminismo trans). Neste sentido, falar-se-a de feminismos intersecionais e
a sua importancia para a compreensdo das transexualidades.

De que se fala quando se discute o feminismo intersecional? Onde comegou?
Como surgiu? Como se foi construindo? Para responder a estas questdes,
comegar-se-a por abordar o feminismo negro, porque se reconhece que foi esta
corrente do feminismo que deu inicio a problematizagdo sobre o modo como
diferentes sistemas de opressdo se tém intersetado e que conduziu, inclusive,
ao alargamento do sujeito politico do feminismo (o qual passou a transcender
a configuragdo mulher-branca-heterossexual-burguesa') (Nogueira, 20183).
Posteriormente, discutir-se-a dentro do campo das identidades de género e
das orientagdes sexuais ndo normativas as possibilidades de negociagdo entre
politicas identitdrias e politicas intersecionais.

1 Este conceito é usado tendo em conta os feminismos da primeira vaga, nos quais as mulheres que
reivindicavam os seus direitos eram essencialmente brancas, heterossexuais e com recursos socioeconémicos
mais avultados. Ndo quer isto dizer que o combate ao sexismo nao se fez noutros contextos histéricos; porém,
essas lutas particularizaram o sujeito politico do feminismo, contrariando a ideia de uma configurago tnica,
univoca e homogénea de se “ser” mulher.
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1.1. O feminismo negro: “o despontar” da intersecionalidade

Historicamente, o coletivo feminista negro “Combahee River Collective” (1974)
inaugurou a discussdo sobre a “simultaneidade de opressdes” (a época, ainda
nido designada por intersecionalidade) (e.g., Nogueira, 2013; Platero, 2012;
Rodrigues, Carneiro & Nogueira, 2015). Este coletivo procurou destacar o facto
de as opressoes de classe, género, “raca” e sexualidades serem simultdneas e
estarem inter-relacionadas (Combahee River Collective, 1977/2012; Nogueira,
2013; Platero, 2012), considerando que o produto destas interseg¢des se
transforma nas condigdes concretas da vida das pessoas (Combahee River
Collective, 1977/2012). Por exemplo, a condi¢do concreta de discriminagdo de
uma mulher branca e heterossexual sera diferente da experiéncia de uma mulher,
negra e lésbica. Ainda segundo o mesmo coletivo, o feminismo negro deveria ser
subsididrio do movimento feminista que o precedia e deveria, nessa conciliagéo,
permitir combater, de forma mais concreta, as discriminag¢des multiplas (Duclos,
1998; Fredman, 2005; Grabham, 2006; Grabham, Cooper, Krishnadas &
Herman, 2009) ou desigualdades multiplas (Puar, 2007) e intersecionadas que
enfrentavam (e enfrentam) algumas mulheres negras nos EUA.

As experiéncias de discriminagdo das mulheres negras ndo serdo auscultadas, de
forma acurada, se analisarmos as dimensdes racial e de género separadamente,
Ja que tais experiéncias adquirem uma realidade complexa através da intersegio,
pelo menos, destes dois eixos de desigualdade (bell hooks® , 1981; Crenshaw,
1991/2012; Knapp, 2005; Yuval-Davis, 2006; Ferree, 2009). Por exemplo,
indmeras mulheres negras sdo pobres, com trabalhos precarios, e estdo
responsaveis pela prestagdo de cuidado a terceiras/os. Estas situagdes derivam
de opressoes de classe, género e racial que colocam as mulheres negras em
situagdes de maior vulnerabilidade social, nomeadamente, no acesso ao emprego
e a habitagdo (Crenshaw, 1991/2012; Davis, 1981/2004).

O Combahee River Collective (1977/2012) criou um manifesto feminista negro
onde inscreveu quatro grandes temas mobilizadores de discussdo: (1) a génese do
feminismo negro contemporaneo;

5 A autora usa as iniciais do seu nome em mindsculas propositadamente.
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(11) as suas politicas ideolégicas; (iii) os problemas na organizacio do coletivo e
a sua breve histéria; e (iv) teoria e praxis do feminismo negro. Estes temas sdo
foco de atengdo nas linhas que se seguem.

Em primeiro lugar, a constitui¢do da corrente feminista negra acontece na
segunda vaga® do feminismo, no final da década de 1960, a partir do momento
em que o movimento feminista ensejou a invisibilizagdo de outras opressoes,
nomeadamente as decorrentes do racismo e do classismo (bell hooks, 1981;
Davis, 1981/2004).

Beel hooks (1981) refere que a socializagdo racista e sexista que ndo reconhecia
“feminilidade” as mulheres negras levou a que as mulheres negras fossem
desconsideradas da e na sua propria “teminilidade”, assim como levou a que a
“raga” fosse considerada como a tinica pertenca relevante de identificagdo. Aquela
autora, ela mesma feminista negra, vem a designar o “siléncio da opressdo”
— um profundo siléncio engendrado pela resignagdo e aceitagdo do proéprio
destino das mulheres negras. E também bell hooks quem salienta a condigo
de impossibilidade das mulheres negras lutarem pelo combate ao sexismo se a
estas ndo lhes fosse reconhecida “feminilidade” como um aspeto importante da
sua 1dentidade.

Atenda-se, por exemplo, a Sojourner Truth: ex-escrava, nascida Isabella, em
Nova lorque (1797-1883), que descreveu numa conferéncia em Akron, Ohio, a
representacdo social da mulher como sendo fragil e delicada, possuindo pouca
forga fisica, num enquadramento que tende a conferir inferioridade a “mulher”,
a universalizar as experiéncias deste grupo e a desconsiderar a diversidade que
é caracteristica de tal grupo. Uma vez que a experiéncia concreta de vida de
Sojourner Truth a colocava numa situagdo muito diferente (negra e escrava) das
mulheres brancas e burguesas, questionou se também ela seria uma mulher (bell
hooks, 1981)*.

3 Adota-se a designagio de vagas definidas por Gisela Kaplan (1992). Esta autora referiu a existéncia de trés
vagas no movimento feminista que acomodam diferentes perfodos temporais.

4 No sentido de criar resisténcia e potenciar a visibilidade das experiéncias das mulheres negras e pobres
no movimento feminista, foi criada a Organizagdo Nacional de Feministas Negras, em 1973, em Nova lorque

(EUA).
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O feminismo negro estadunidense colheu intimeras influéncias do movimento
de libertagdo negro, mormente entre 1960 e 1970, que decorreram de o facto de
muitas feministas negras integrarem este movimento no sentido de combater
a opressdo relacionada com as questdes da “raga”/etnicidade. No entanto, estes
movimentos também silenciaram a experiéncia concreta das mulheres negras,
levando-as a criar um movimento de resisténcia (feminista) que combatesse, de
forma intersecionada, a opressdo racista e sexista (Platero, 2012).

Com efeito, paramuitas mulheres negras, aquestio doracismo era central nas suas
vidas, principalmente devido a histéria do movimento antiesclavagista, levando
a que muitas delas tivessem dificuldades em analisar, de forma intersecional,
as suas experiéncias a partir de uma perspetiva que incorporasse o combate ao
racismo e ao sexismo. As feministas negras estadunidenses problematizaram a
sua situagdo econémica, referindo que — apesar da maioria das mulheres negras
pertencer aos estratos sociais baixos da economia nacional — algumas delas
acederam a educagdo e ao emprego a partir de medidas afirmativas (também
habitualmente designadas como ag¢des afirmativas)’ . As feministas negras deste
coletivo posicionaram-se, assim, num radical combate ao racismo, ao sexismo, ao
classismo e ao heterossexismo, adotando e desenvolvendo politicas intersecionais
face a estes eixos de opressdo (Davis, 1981/2004).

Em segundo lugar, o coletivo feminista negro construiu as suas agdes a partir
de um posicionamento de valorizagdo das mulheres negras e da sua necesséria
libertagio. Nenhum outro movimento feminista ou antirracista nos EUA tinha
priorizado e/ou legitimado até entdo as experiéncias de discrimina¢do das
mulheres negras ou tinha contribuido para erradicar este tipo de opressao®.
Efetivamente, quem enderegou o combate a opressdo que tém estado sujeitas as
mulheres negras (em particular, nos EUA) foi o préprio movimento feminista
negro (estadunidense).

5 No Brasil, estas medidas afirmativas permitiram que muitas pessoas negras pudessem aceder ao sistema
de ensino (superior).

6 Importa salientar que este contexto estadunidense serviu de exemplo para muitas feministas fora dos EUA.
Por exemplo, no Zimbabué, Nehanda Charwe Nyakasikana, lider da I Chimurenga, participou na revolta
contra o regime colonial, em 1896. Nehanda Nyakasikana é considerada um fcone de resisténcia nacional
(Primorac, 2001). Outro exemplo de mulheres lideres no continente africano é Nana Yaa Asantewaa (1880-
1900), que fez um apelo as armas das mulheres negras com vista a libertagdo do Gana (na altura Ashanti)
contra o colonialismo britinico. A “raga”, a classe e o sexo/género foram, no seu conjunto e na sua interligagio
combativa, armas de luta para um apelo geral a liberdade (Boahen, 2010; Brempong, 2000).
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O coletivo feminista negro também se assumiu como socialista, referindo que
uma revolugdo socialista sem um compromisso feminista e antirracista ndo
contribufa para a efetiva libertagdo das mulheres negras. Este movimento propos
uma articulagio entre o movimento feminista, antirracista e anticlassista para o
combate a qualquer tipo de discriminagao.

As feministas negras rejeitaram (e continuam a rejeitar) qualquer tipo de
opressdo sexista e tém vindo a considerar problematica a redugdo da opressdo
a determinismos biolégicos. As mulheres tém sido discriminadas nédo por terem
nascido com uma vagina ou com quaisquer outras caracteristicas anatémicas
socialmente entendidas como “das mulheres”, mas porque a construgdo de género
de ser “mulher” as inferiorizou, estando ancorada num sistema que estabelece
o masculino como “o superior” (Amancio, 1994; Nogueira, 2001). Em vez de
rejeitar potenciais aliados/as, o coletivo feminista negro questionou (e continua
a questionar) se uma politica progressista é aquela que rejeita todas as fontes de
opressdo que as mulheres enfrentam.

As lutas feministas e antirracistas tém um passado histérico separado: por um
lado, o facto de o feminismo da primeira vaga ndo ter desenvolvido preocupagdes
com as implicagdes do racismo; por outro, uma auséncia de questionamento
no seio do movimento antirracista sobre as implica¢des do sistema patriarcal
na reprodugdo da opressdo sobre as mulheres. Estas dinamicas de exclusdo
mutua constitufram um problema bastante complexo para as mulheres negras
e dificultaram o desenvolvimento de um discurso politico de libertagido e
emancipagio destas mulheres (bell hooks, 1981; Crenshaw, 1991/2012).

Dito de outra forma, historicamente os movimentos feministas e os movimentos
antirracistas criaram agendas politicas que - ao defenderem as mulheres (no caso
movimentos feministas) e os/as negros/as (no caso movimentos antirracistas)
— foram-se tornando mutuamente exclusivos, isto é, as feministas defendiam
as mulheres brancas de classe média e o movimento antirracista defendia os
homens negros. Este facto invisibilizou as experiéncias de discriminagdo das
mulheres negras, tendo-as relegado para um “lugar de ninguém” destituindo-as,
por isso, de discurso politico (bell hooks, 1981; Crenshaw, 1991/2012)".

7 Por exemplo, algumas correntes feministas da primeira vaga do feminismo ao tentarem combater a
violéncia de género, generalizaram as experiéncias de opressdo das mulheres negras, reproduzindo opressio
e marginalizagdo sobre estas mulheres. Adotaram politicas globais, como se estas representassem todas as
mulheres. No entanto, a responsabilizagio desta opressdo, nio se circunscreve aos/as feministas. O movimento
feminista com a sua pluralidade tem feito um grande esfor¢o de mobilizagio e luta para combater o sexismo.
Exige-se mais de quem ndo tem poder, do que de quem tem responsabilidade de facto: os sistemas e estruturas
institucionais concretas que promovem as opressdes (Crenshaw, 1991/2012; Nogueira, 20183).
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A separagdo de ambos os movimentos prendia-se com o posicionamento de
alguns/as ativistas do movimento antirracista que defendiam a ndo inclusdo do
feminismo na sua agenda politica. Referiam, inclusive, que as questdes de género
tem representado as mulheres brancas e, por conseguinte, sdo desnecessarias as
suas discussdes no movimento antirracista. Outros/as ativistas sustentaram que
a populagdo negra deveria detender-se do feminismo, negando que a violéncia
contra as mulheres seria um problema na e da populagdo negra. Estas posturas
inviabilizaram qualquer possibilidade de reconhecimento da violéncia de género
nas populagdes negras. Além disso, referiram que qualquer esforgo para politizar
as mulheres negras contra a violéncia de género seria uma forma de acrescentar
problemas no movimento antirracista (Crenshaw, 1991/2012). Neste sentido, o
movimento antirracista evitou discutir temas que fugissem as questdes raciais,
que pudessem, de alguma forma, refor¢ar os esteredtipos sobre a populacido
negra. Raramente se discutiram os coroldrios desta invisibilizagdo para as
mulheres negras (bell hooks, 1981; Crenshaw, 1991/2012).

Para o Combahee River Collective, os homens negros poderiam ser seus aliados
na luta contra o racismo, ao mesmo tempo que as mulheres brancas poderiam
ser suas aliadas na luta contra o sexismo. Referiam que estas aliangas eram
necessarias, mas a libertagdo e a emancipagio das pessoas oprimidas requeria
a destrui¢do de outros sistemas de opressdo, nomeadamente do classismo e do
heterossexismo (Sol4, 2013).

Em terceiro lugar, este coletivo teve inimeras dificuldades para se organizar
e se assumir como feminista em determinados contextos. Uma das maiores
dificuldades de organizagdo foi o facto de este coletivo, desde o seu inicio, ter
tentado combater um conjunto de opressdes que ndo estavam isoladas ou
separadas entre si. Além disso, ndo detinham um conjunto de privilégios raciais,
de género, de orientagdo sexual e de classe que as pudesse colocar as mulheres
deste coletivo numa situacdo de menor opressdo. Algumas mulheres podiam
reconhecer o peso do sexismo e do racismo nas suas vidas; porém, nem sempre
conseguiam lutar pela erradicacdo de ambos os sistemas por uma questdo de
sobrevivéncia.

Para o coletivo feminista negro, o debate sobre quais as diferengas que as mulheres
incorporam e que as colocam numa situag¢do de maior vulnerabilidade social ndo
¢ um debate abstrato e insignificante. Mais do que falar apenas de diferencas fala-
se de relagdes de poder que se organizam em complexos sistemas de opressdo e
privilégio. Por exemplo, no que respeita a violéncia de género, o problema néo se
trata apenas de referir que as mulheres brancas dominam o movimento feminista
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por serem diferentes das mulheres negras, mas que as mulheres brancas ao terem
relagdes de poder sobre as mulheres negras invisibilizam-nas e, por conseguinte,
determinam quais os recursos materiais e simbdlicos que sdo necessarios para
combater o sexismo. Sem integrar nesses discursos as diferengas raciais e os
impactos dessas diferengas nas politicas publicas e no combate ao sexismo que
vivem ndo s6 as mulheres brancas, mas também outras mulheres, nomeadamente
as mulheres negras, o combate ao sexismo néo se torna efetivo.

Segundo o feminismo negro, incorporar numa determinada politica publica
as intersecdes a outros sistemas de opressdo ndo é uma reivindicagdo menos
importante, num contexto de violéncia de género, esta ¢ uma questdo de tal
maneira central que pode determinar precisamente quem sobrevive aos sistemas
de opressdo a que efetivamente as mulheres estio sujeitas (Crenshaw, 1991/2012;
Platero, 2012).

Por dltimo, o manifesto feminista negro menciona um conjunto de ideias e
projetos no préprio movimento. Uma das grandes questdes que o mesmo
manifesto sublinha é o facto de existir racismo no seio do movimento feminista. O
combate ao racismo exige mais do que um conhecimento superficial das histérias
de opressdo sobre as pessoas negras; requer uma revisdo das visdes individuais
sobre o mundo e o reconhecimento dos lugares de privilégio, tal como requer o
reconhecimento de lugares de opressdo. O manifesto feminista negro sustenta
que s6 é possivel eliminar qualquer tipo de discriminag¢do quando se assume, de
base e de principio, que ndo ha hierarquias de opressdes no seio de um grupo
(Nash, 2008; DeFrancisco & Palczewski, 2007; Coll-Planas, 2012; McCall,
2005; Nogueira, 2013). Compreende também que é fundamental a realiza¢do da
critica e da autocritica constante das proprias politicas e das suas praticas. Mais,
reconhecem que é um trabalho arduo, que, se fosse de outra forma, nio estariam
a falar de um processo progressista.

Em suma, algumas feministas negras alertaram para o facto de que as politicas
identitarias que tentaram combater a violéncia contra as mulheres néo
contribufram, em si mesmas, para erradicar a situagio de opressdo das préprias
mulheres negras, porque esta leitura ndo tinha sido feita de forma a visibilizar
as suas experiéncias concretas. Estas feministas alertaram, assim, para a
importancia de conhecer o impacto da estratificagdo racial nas mulheres (bell
hooks, 1981; Crenshaw, 1991/2012; Davis, 1981/2004).
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De forma complementar, as feministas negras também referiram que as agendas
antirracistas ndo serdo progressistas se continuarem a invisibilizar a violéncia
intrarracial perpetrada por muitos homens negros. As implicagcdes destas
marginalizagdes fazem com que as mulheres negras se sintam isoladas, quer
pelas manifestagdes politicas de suporte de outras mulheres, quer do préprio
movimento antirracista, mantendo a invisibilidade das praticas agressivas e
muitas vezes mortais contra estas mulheres, impossibilitando-as de reconhecerem
qualquer referencial de apoio para agir face a estas opressoes (bell hooks, 1981;
Crenshaw, 1991/2012; Davis, 1981/2004).

Em alternativa as politicas identitarias e separatistas dos movimentos
antirracistas e feministas da época, Kimberlé Crenshaw (1991/2012) propde
acoes de resisténcia as imagens de que a violéncia contra as mulheres é uma agéo
legitima dos homens, questionando estrutural e profundamente essa mesma
legitimidade. Crenshaw (1991/2012) mostra que essas a¢des em vez de criarem
espagos de agdo e liberdade nas populagdes negras colocam as mulheres em
situagdes de maior opressdo. Para além disso, esta autora refere que as mulheres
negras ndo podem esperar pelo combate ao racismo para que possam reivindicar
as suas vidas livres e sem violéncia de género. Crenshaw (1991/2012) refere
também que ndo se pode negligenciar as relagdes que poderdo existir entre
violéncia e racismo, se a pertenca a determinados grupos sociais aumenta as
experiéncias de opressdes concretas para estas mulheres. Segundo a autora, estas
acoes situadas e comprometidas com o combate a opressdo protegem homens e
mulheres, protegem, afinal, pessoas.

No que respeita a violéncia de género, quer o movimento feminista como o
movimento antirracista devem utilizar estratégias concertadas no combate as
concec¢oes dominantes de violéncia de género na popula¢do negra. Todas as
pessoas devem estar alertas para situagoes de violéncia e rever os seus lugares
de protecdo e risco. No entanto, é imperativo a consciéncia que o impacto de
pertencer a determinados grupos sociais pode aumentar a vulnerabilidade de
uma pessoa em concreto. Por exemplo, as campanhas sobre violéncia de género
tém mostrado que esta é transversal as configuragdes do espaco doméstico, como
ao tipo de relagdes na intimidade® (Crenshaw, 1991/2012).

8 No entanto, estas mesmas campanhas de sensibiliza¢do nos EUA, por exemplo, sobre a violéncia contra as
mulheres ndo tém visibilizado a pluralidade de mulheres estadunidenses. Esta invisibilidade pode, mais uma
vez, ter um custo muito alto para estas mulheres, em nome de politicas falsamente globais e inclusivas, em vez
de se reconhecer que as vitimas tém rosto e experiéncias concretas de vulnerabilidade e opressdo (Crenshaw,
1991/2012).
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Incluir simbolicamente as mulheres negras nestes discursos, sem uma agio
direta e implicada destas mulheres é também uma forma de exclusio. Politicas
generalistas de combate a violéncia de género, por exemplo, ndo ajudardo
a compreender e a erradicar a violéncia contra todas as mulheres. Urge, por
1sso, adotar politicas intersecionais que visibilizem os outros “ismos” para além
do racismo e do sexismo. Do que se fala, entdo, quando se discutem politicas
intersecionais para os grupos em concreto? Do que se fala, especificamente,
quando se discutem os corolarios da teoria da intersecionalidade na vida concreta
das pessoas, nomeadamente, das pessoas trans? E quais as politicas a adotar?

1.2. Para além do sexismo e do racismo: outros “ismos” e politicas
contra a opressao

Na década de 1980, Kimberlé Crenshaw (1994) foi a primeira autora a usar o
termo “intersecionalidade” (Platero, 2012; Nogueira, 2013; Berger & Guidroz,
2009; Taylor, 2009; Valentine, 2007). Crenshaw refere que as vivéncias das
pessoas marginalizadas sdo “multidimensionais”. Por exemplo, ja ndo nos fixamos
apenas no facto de uma pessoa ser trans, mas também no modo como ser trans
se relaciona com a classe social, a idade e a orientagdo sexual, podendo proteger
ou colocar em risco uma pessoa, dependendo dessas pertencas identitarias
(Platero, 2012, 2014). Neste exemplo, se nos fixdssemos apenas na experiéncia
trans, isolando outros aspetos da sua identidade, limitarfamos a compreensio
da complexidade de experiéncias destes trajetos. As pessoas trans podem nio
se rever apenas numa pertenca identitdria, nomeadamente na do género, mas
podem sentir-se pertencer a diferentes “ragas’/etnias, orientagdes sexuais,
nacionalidades, classes, faixas etdrias, entre outras pertencas identitérias (Jesus,
2012; Nogueira, 2013; Serano, 2012).

Patricia Hill Collins (1991), ativista e teérica feminista negra, usa o conceito de
“matriz de dominagdo e sistemas intersecionados de opressdo”, conceptualizando
que os diferentes eixos de opressdo se intersetam numa matriz na qual se
constituem diferentes individuos em diferentes posi¢des de poder. Esta imagem
possibilita uma leitura da interagdo e da interdependéncia de eixos de opressdo,
apresentando uma visdo complexa, onde as pessoas se encontram em diferentes
posig¢des de opressoras e oprimidas simultaneamente. A autora também evita a
adogdo de perspetivas hierdrquicas, como historicamente a classe social tem sido
para o marxismo e o género para o feminismo.
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A maior parte das investigacoes sobre pessoas LGBT tem-se centrado nos gays e
nas lésbicas brancos/as e de classe média, o que nio representa as experiéncias da
diversidade humana (Carneiro, 2013; Clarke, Ellis, Peel & Riggs, 2010; Nogueira
& Oliveira, 2010). Os estudos que analisaram as vivéncias e as experiéncias das
pessoas LGBT a partir da teoria da intersecionalidade referem que os/as jovens
LGBT pobres estdo mais vulnerdveis a problemas de saide, mais expostos/
as a violéncia e mais suscetiveis de se prostituirem do que aqueles/as jovens
LGBT que vivem em familias ou meios sociais mais favorecidos (e.g., Nogueira
& Oliveira, 2010). Para além disso, as experiéncias de discriminagdo e, por sua
vez, as implicagoes e resisténcias das 1ésbicas sdo diferentes das dos gays (Coll-
Planas, 2012), especialmente quando rompem as normas de género.

Segundo uma perspetiva intersecional, nem sempre as pessoas trans
circunscrevem um cardter de inevitdvel maior vulnerabilidade (com as suas
variadas pertengas) comparativamente a outras pessoas (Missé, 2014).

No entanto, ndo hierarquizando opressdes, em determinadas sociedades e
contextos histéricos, algumas dessas mesmas opressdes podem adquirir um
carater de maior vulnerabilidade (e.g., situacdo de crise econdémica) (viviane V.,
2014). De facto, nas sociedades ocidentais as pessoas trans (que podem também
ser gays, lésbicas, bissexuais, assexuais ou rejeitarem qualquer identidade
assoclada a orientacdo sexual) tendem a encontrar-se em situagdes de maior
vulnerabilidade social e, consequentemente, estigmatizagdo e discriminagido do
que as lésbicas, os gays, e/ou outros grupos sociais (Coll-Planas, 2012; Costa,

Pereira, Oliveira & Nogueira, 2010; TGEU, 2015).

A teoriadaintersecionalidade pressupde que as opressdes estdo inter-relacionadas
e que o seu iImpacto é multiplicativo e ndo somativo ou aditivo. Basela-se na ideia
de que a interse¢do dos diferentes eixos de opressdo cria concretas e complexas
experiéncias de discriminagdo (e ndo apenas a soma de discriminagdes isoladas)
(Nash, 2008; DeFrancisco & Palczewski, 2007; Coll-Planas, 2012; McCall, 2005;
Nogueira, 2013). Por outras palavras, as pessoas trans podem-se sentir pertencer
a determinada classe social, condi¢do funcional, nacionalidade, idade, etc. Estas
pertengas “identitdrias” configuram-se e ddo origem a matrizes concretas de
opressdo (Coll-Planas, 2012).
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Algumas pertencas identitarias podem acrescentar vulnerabilidade a experiéncia
trans, nomeadamente a sua pertenca a determinada “raga”’/etnia, orientagdo
sexual, ao facto de ndo desenvolverem estratégias de “passing ™’ (Ferreira, 2014;
Pelticio, 2006) e safrem de casa (ou serem mesmo expulsas) pelo seu coming out
a familia (Ferreira, 2014; Lev, 2004; Money, Clarke & Mazur, 1975).

Mais: algumas pessoas trans tém vindo a ser violentadas ndo sé fisicamente,
mas também de forma psicolégica e institucional (e.g., ndo reconhecimento dos
seus direitos, nomeadamente, na alteragdo do nome e do sexo no registo civil no
Brasil); outras tém vindo a tentar o suicidio, ainda muito jovens; e outras (ndo em
pequeno nimero) tém sido assassinadas (e.g., Brasil, Portugal, Turquia). Este
contexto histérico, social e politico de opressdo tem condicionado a que poucas
pessoas trans cheguem a velhice e a que, se af chegadas, sejam consideradas
verdadeiras sobreviventes (Ferndndez-Rouco, Sinchez & Gonzalez, 2012;
Lopes, 2015; Witten, 2004). Quando estas sobrevivem, podem sofrer o impacto
do envelhecimento nas suas vidas (Antunes, 2010; Lopes, 2015), principalmente
quando estas sdo trabalhadoras sexuais.

Face ao exposto, problematizam-se em seguida as politicas que devem ser
adotadas de combate a opressao.

O contexto histérico tem influéncia na adogdo das politicas identitarias e
estas tém possibilitado construir grupos e movimentos. A construgdo de uma
identidade pode também ser vista como uma forma de resisténcia para muitos
grupos oprimidos (Crenshaw, 1991/2012; Platero, 2012).

Contudo, o conceito de politica intersecional evidencia o quanto as politicas
identitdrias, ao ndo atenderem as pertengas intersecionais de uma pessoa em
concreto, invisibilizando essas pertengas, podem produzir um desempoderamento
intersecional de cada movimento, porque tenta combater cada opressdo de forma
separada (Crenshaw, 1991/2012). Dito de outro modo, o conceito de politica
intersecional pretende visibilizar e reivindicar lutas intersecionais (e.g. mulheres
trans negras). As politicas identitdrias tendem a assumir uma unica pertenca
identitdria de um grupo. Quando as politicas identitdrias ndo reconhecem as
potencialidades das aliangas entre movimentos diversos e de inteng¢des de combate

9 O “passing” ou “passabilidade” pode ser entendido como a percegio de outras pessoas de que a pessoa ndo é
trans. Refere-se, neste caso, as pessoas que sendo trans passam por nio trans.
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a discriminagdes multiplas, acabam por reproduzir um desempoderamento
intersecional, porque cada grupo atuard no combate a opressdo do seu grupo,
como se as opressdes ndo estivessem intersecionadas.

Exemplo de politicas exclusivamente identitarias é o que tendencialmente
se encontra no movimento antirracista e que tende a incluir na sua agenda
estratégias de combate ao racismo contra homens negros. O sexismo inclui na
sua agenda estratégias de combate ao sexismo contra as mulheres brancas e,
de forma complementar, o movimento socialista tende a incluir na sua agenda
estratégias de combate ao classismo contra homens operarios. Neste exemplo,
estas situacgdes invisibilizam as mulheres negras e pobres, enquanto potenciais
sujeitos politicos destes trés movimentos (Crenshaw, 1991/2012).

Também o movimento LGBTQIA+' ;| ainda que incorpore realidades plurais,
nem sempre estas se vislumbram com aliangas comprometidas e segundo
perspetivas intersecionais (Curiel; 2013; Saraiva, 2014). Alids, a histéria do
movimento LGBT tem um passado de multiplas invisibilidades e exclusoes
das pessoas trans da sua agenda e na sua reivindicagdo politica. Este espago
que poderia ser um espago de conforto e de garantia, muitas vezes representou
(e continua a representar em determinadas formagdes combativas no dominio
LGBTQIA+) um espaco de variados conflitos de quem poderia ter acesso e
em que moldes ao reconhecimento de direitos, determinando quais os corpos,
pessoas e identidades pertenceriam a este movimento e quais os/as que seriam
excluidos/as (Platero, 2012). A titulo ilustrativo, pode-se referir o facto de que
as leis, na maior parte dos paises, dentro da sigla LGBT tém privilegiado os gays
(e por acrescento as lésbicas e as pessoas bissexuais) em detrimento dos direitos
das pessoas trans (STP, 2015).

Na atualidade, como se podem compreender as politicas identitarias, quando
se reconhece que as pessoas tém multiplas pertencas? Qual o impacto na vida
concreta das pessoas, e em especial das pessoas trans, na adog¢do de politicas
identitarias em detrimento das politicas intersecionais e vice-versa? (Crenshaw,
1991/2012; Platero, 2012; Bachiller, 2012).

10 Esta sigla é utilizada para referir o conjunto de pessoas que podem ser representadas no movimento LGBT
de forma mais alargada e “atual”, visibilizando muitas outras identidades ou recusa a elas no préprio movimento
LGBT que se pretende plural e visivel. As siglas LGBTQIA+ utilizam-se para referéncia a pessoas Lésbicas, Gays,
Bissexuais.
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Segundo Teresa De Lauretis (2000) as pertengas identitdrias ndo constroem em
separado a nossa identidade social, e por isso politicas separatistas ndo devem ser
adotadas como politicas de transformacédo social. Sem negar a pertenca a cada
uma delas, a partir de uma perspetiva critica feminista é fundamental nomea-
las, atirma-las, reivindica-las, e ultrapassa-las para se poder discutir além das
suas perspetivas essencialistas e separatistas (Sold, 2013), adotando uma politica
teminista de alianga com outros movimentos de combate a outras discriminacgdes.
Uma possivel abordagem (a adotada neste trabalho) é a que postula que
os estudos de género e feministas possam interagir com os estudos sobre
sexualidade, enformados em perspetivas construcionistas, evitando assim
reduzir os discursos de género a perspetivas essencialistas do que é “ser homem”
e/ou do que é “ser mulher”. Acrescentando, do que é construir-se como pessoa.
Da mesma forma que, ao estudar as sexualidades nio normativas sem um cunho
feminista e intersecional, poder-se-a reduzir as orientagdes sexuais e identidades
de género ndo normativas a algo essencialista e ndo atender a (des)construgao de
sexualidades e identidades plurais (Carvalho, 2014).

A negociagdo entre politicas identitdrias e politicas intersecionais implicara
um exercicio de risco: o risco de reconhecer a complexidade e as tensdes que
incorpora esta negociagdo; o risco de reclamar reflexdes dentro da prépria critica
e autocritica; o risco de identificar e questionar os nossos lugares de privilégios
(viviane v., 2014); o risco de identificar vulnerabilidades e construir sobre e, com
elas, espagos de aliangas (Bachiller, 2012). O risco de uma viagem, e as marcas
que, inevitavelmente dela passam a surgir, ja que a partir desta viagem se entra
no mundo das vidas concretas de quem tem sido historicamente oprimido/a.

3.2. Feminismo trans' , suas politicas e considerac¢oes finais

O feminismo trans aparece, pela primeira vez, nos EUA como uma “nova”
corrente do feminismo na década de 1990 (Kaas, 2013). Em Espanha, o conceito
apareceu pela primeira vez em 2000 nas Jornadas Feministas Estatais de Cérdoba
(Platero, 2014; Sola, 20183).

11 Transgénero, Queer, Intersexo, Assexuais e o simbolo “+” representa um conjunto de configuragdes de
pertengas identitarias vérias ou de recusa a elas, é o chamado “etc.”. Usar-se-4, preferencialmente, o termo
feminismo trans, em detrimento do conceito de transteminismo, porque ha autores/as que consideram este
altimo conceito como um movimento separado do movimento feminista. Nio é essa a perspetiva que se pretende
manter neste texto. Partilha-se da perspetiva que feminismo trans é uma outra corrente dentro do movimento
feminista. Dito de outra forma, estes conceitos as vezes sdo usados de forma diferente: quando se reconhece que
feminismo trans é uma outra corrente dentro do movimento feminista, enquanto transfeminismo é .
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Em 2009, na Europa, ainda ndo se tinha consubstanciado o manifesto para a
insurrei¢do transfeminista, mas é precisamente neste ano que em Granada
decorrem umas jornadas que ddo um novo impulso as discussdes e partilhas
sobre feminismo trans e se alarga a critica em torno da questdo sobre quais os
sujeitos politicos do feminismo (i.e. pessoas trans) (Sentamans, 2013).

No Brasil o feminismo trans comegou a dar os primeiros passos em 2010, no
entanto ainda esta num processo de construgdo, através da produgdo teérica e da
organizagdo e interveng¢do social (Jesus, 2012). Acrescenta-se que o surgimento
do feminismo trans no Brasil teve particular importancia, pelo facto de este
pais, ser um dos paises onde se cometem mais crimes de 6dio motivados pela
transfobia (Jesus, 2012; TGEU, 2015). Este movimento traz visibilidade e
apoio para o movimento e para as pessoas que se revejam nele. A criag¢do deste
movimento permitiu que as pessoas se organizassem coletivamente de forma a
reconhecerem os seus direitos e a combater situagdes de transfobia. O feminismo
trans é importante em qualquer pafs, jJ& que o reconhecimento dos direitos
fundamentais deve ser para todas as pessoas, no entanto num pais em que se
mata mais pessoas trans no mundo (TGEU, 2015), o surgimento desta corrente
tem sido defendida como decisiva para o combate a violéncia transfébica e a
crimes de 6dio motivados pela transfobia. Para além disso, o movimento trans no
Brasil, a partir do ativismo de algumas travestis, tem possibilitado um crescente
reconhecimento de direitos para as pessoas trans.

Em Portugal pode-se referir que o movimento politico e cientifico feminista
trans tem sido escasso, existindo apenas alguns trabalhos cientificos produzidos
e alguma agéo politica sobre o tema (Rodrigues, Carneiro & Nogueira, 2015).

O feminismo trans emerge da necessidade de reconhecer as pessoas trans a
possibilidade de protagonizarem as suas préprias histérias (Freitas, 2005) dentro
do movimento feminista. [sto porque, quer o movimento teminista mainstream'
, quer uma parte muito significativa do movimento LGBT detém uma histéria
e um presente de exclusdo das pessoas trans da sua agenda e da intervencdo
politica (Alves, 2012).

12 Acolhido como um movimento a parte do feminismo. Apesar de se assumir esta diferenca no presente
trabalho, alguns/as autores/as consideram os termos, feminismo trans e transfeminismo como andlogos
(Kaas, 2013). Também definido como feminismo tradicional e institucional. Quando se utiliza a designagdo
de feminismo mainstream ou institucional ndo se pretende desvalorizar o préprio movimento feminista. Tal
designagdo remete, unicamente, para uma tentativa de apresentar as diferengas entre as vérias correntes
feministas e também uma tentativa de autocritica de forma a reconhecer o feminismo como um movimento
plural, que se constréi revendo, constantemente, os lugares que as pessoas vdo assumindo no mundo.
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Dito de outra forma, o feminismo trans surge, assumidamente, para tentar
desconstruir o feminismo mainstream de base biologizante' (Curiel, 2013;
Saraiva, 2014) e as suas tensdes para reconhecer também as mulheres trans
dentro do préprio movimento feminista (Carvalho, 2014).

Assim, face a discriminagio das pessoas trans no seio do movimento feminista e
da sua invisibilidade no movimento LGB, o feminismo trans emergiu como uma
corrente do feminismo (Curiel, 2013) que reivindica a visibilidade, a autonomiae a
emancipac¢do das pessoas trans, opondo-se a estrutura ideolégica que marginaliza
este grupo social: o cissexismo'* . Este termo tem sido usado principalmente no
feminismo trans que pretende referir-se ao sistema que privilegia as pessoas
cis'” (ndo trans) em detrimento das pessoas trans (Cabezas, Ortega & Galdn,
2013; Alves, 2012; Platero, 2014). O cissexismo pode ser definido também como
formas de sexismo que consideram as identidades de género de pessoas trans
como menos legitimas do que as das pessoas cis (Serano, 2012).

O cissexismo manifesta-se, por exemplo, no modo como os individuos, as
organizagdes ndo-governamentais e entidades publicas desvalorizam as
experiéncias das pessoas trans nas suas identidades de género/sexo, nas formas
de discriminag¢io que podem enfrentar no mercado de trabalho e nos servigos de
satde, e na sua (maior) vulnerabilidade a diferentes tipos de violéncia (Serano,
2012).

O feminismo trans é um movimento politico e de produgdo tedrica critica que
discute a autodeterminacdo e legitimidade dos corpos e das identidades trans
(Missé, 2014; Moreira, 2014; Ramos, 2009), construindo aliangas e visibilidade
das experiéncias trans, assumindo um compromisso contra qualquer tipo de
discriminacgdo (Jesus, 2014).

13 Segundo Linda Nicholson (1990) o feminismo mainstream tem adotado uma perspetiva essencialista ao
nomear a categoria “mulher” como natural e estavel.

14 Este termo foi cunhado no feminismo trans. No entanto nem todas as pessoas reconhecem este termo. Em
vez deste conceito usam o termo transfobia.

15 Sdo pessoas cuja designagio do sexo aquando do nascimento corresponde aquela que a pessoa se sente
pertencer. Dito de outra forma, cis ou (cis)género é um conceito que pretende definir as pessoas ndo trans, ou
seja, pessoas em conformidade entre o sexo e o género. Este conceito, apesar das diferentes criticas na assungdo
do mesmo, foi criado como referencial para que as identidades trans nio se configurassem como abjetas, j& que
nio havendo uma categoria equivalente, as pessoas ndo-trans seriam a norma, enquanto as pessoas trans seriam
a excec¢do (Moreira, 2014). Assumindo um posicionamento de que as categorias devem ser desconstruidas, em
vez de as assumir de forma acritica, é importante tendo em conta determinado contexto e de agdo coletiva o
reconhecermos do impacto destas categorias nas vidas das pessoas, criando agdes de rutura e contra o sistema.

Seminario Multiplas Discriminagdes | 47



O feminismo trans procura transformar o pensamento e movimento feminista,
empreendendo um contributo fundamental para a leitura da opressdo baseada
na desigualdade de género e ndo de sexo (Jesus & Alves, 2010), apresentando
uma agenda que retine um conjunto de reivindicagdes e lutas varias, fundadas
nos principios de igualdade de género e de justica social. Destas reivindicagdes
damos conta seguidamente.

Em primeiro lugar, embora o feminismo trans reconheca que hé pessoas
trans que desejam viver de acordo com o binarismo de género, este reivindica
a desconstrugdo de tal binarismo de género (contributo fundamentalmente
oriundo de perspetivas tedricas queer), numa recusa assumida com a ideia
bio-essencializada de “se ser mulher” e de “se ser homem” (Lopes, 2015; Sol4,
2013). Os/as feministas trans sustentam, ao invés, que as pessoas trans nio sio
imitagdes das mulheres e homens “reais” (mulheres e homens cis) (Alves, 2012;
Raas, 2013). O feminismo trans acrescenta que as mulheres trans e homens trans
nio se transformaram em homens e mulheres. Todas as pessoas sdo designadas
no registo de nascimento como homens e como mulheres e constroem-se ao
longo da vida como mulheres ou como homens (correspondendo ou nio as
expectativas sociais) ou rompem com essas mesmas construgdes bindrias (Jesus,
2012, 2014).

Este feminismo desconstréi o sujeito politico do feminismo, quem tem
legitimidade de se assumir e de reivindicar posicionamentos feministas e quais
as agendas politicas de um movimento que se pretende progressista (Carvalho,
2014). A partir deste posicionamento é possivel reconfigurar os significados
de reconhecer mulheres com pénis e homens com vaginas (Jesus, 2012), por
exemplo.

Em segundo lugar, estd incluida na agenda feminista trans a despatologizagdo das
identidades trans. Com efeito, o feminismo trans sustenta a remog¢do do conceito
de patologia (ainda) associado as transexualidades e as restantes identidades
trans. A remocgdo da patologia dos manuais de classificagdes internacionais é
integrada neste manifesto feminista, porque o rétulo de doenca mental tem
limitado a autonomia das pessoas trans, sendo que estas tiveram (e continuam
frequentemente a ter) as suas identidades deslegitimadas pelo poder médico,
estiveram (e estdo muitas vezes) privadas do direito a satiide e de exercer autonomia
sobre a gestdo das suas identidades (Alves, 2012; Kaas, 2013; Missé, 2014). Por
outras palavras, e segundo Aline Freitas (2005) a despatologizagdo também, pelo
prisma do feminismo trans, permite as pessoas em geral reconhecerem as pessoas
trans como as Unicas possiveis de legitimar as suas proprias identidades e corpos
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e sdo estas as protagonistas das suas préprias vidas, resistindo a diferentes
poderes (e.g., juridico, médico e psicolégico) (Oliveira, 2014:).

O reconhecimento da autodeterminacio dos corpos e das identidades trans
permite-nos conhecer as implicagdes das normatividades e expectativas
dos corpos e das identidades das pessoas. Com a patologizagdo reduz-se as
experiéncias plurais de trajetos trans, impossibilitando um espago seguro e de
exercicio dos seus desejos e das suas vontades (Moreira, 2014).

Em terceiro lugar, uma outra proposta do feminismo trans é o combate a violéncia
cissexista/ transfébica. O cissexismo é um sistema opressor das pessoas cis
sobre as pessoas trans. Reconhece-se que existem discursos cissexistas, isto é,
a deslegitimacdo das identidades trans. O discurso médico que patologiza as
identidades trans pode, igualmente, ser considerado um discurso transtébico e
cissexista. Para além disso, o feminismo trans considera pejorativa a expressio
homens ou mulheres “biolégicos/as” para se referir a homens cis e a mulheres
cis, J4 que homens e mulheres trans também sio biolégicos/as. Para além disso,
o critério para diferenciar as pessoas cis de pessoas trans estd mais relacionado
com a questdo social e ndo com a questdo biolégica, apesar de alguns/as trans
desejarem a alteragdo dos seus corpos fisicos (Alves, 2012; Kaas, 2013; Serano,
2012).

Em quarto lugar, a agenda feminista trans incluiu a necessidade de dar visibilidade
as sexualidades das pessoas trans nio heterossexuais. Para além disso, reforga
a no¢do de que a identidade de género ndo é o mesmo que a orientagdo sexual,
isto porque as pessoas trans, tal como as pessoas cis podem legitimamente ser
heterossexuais, homossexuais, bissexuais, assexuais ou mesmo recusar qualquer
pertenca identitdria relacionada com a atragdo e/ou desejo sexual (Alves, 2012;
Kaas, 20138; Saraiva, 2014) e/ou romantico. Nesta agenda feminista reconhece-
se, coletivamente, esse pluralismo e diversidade sexual como primordiais em
sociedades inclusivas (Corréa & Parker, 2011; Saraiva, 2014) e a desconstrugio
do género e da heterossexualidade dentro dos debates e posicionamentos
feministas, ndo impossibilitando que os debates sobre sexismo invisibilizem os
debates sobre o heterossexismo dentro do préprio movimento feminista (Sola,
2013).
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A agenda feminista trans incluiu também nas suas reivindicagdes direitos
sexuais e reprodutivos para todas as pessoas — uma proposta mais emancipadora
¢ o alargamento dos direitos sexuais e reprodutivos para homens trans '°, tal
como para mulheres cis se reivindica o direito ao aborto. Ao nédo incluir homens
trans nos direitos sexuais e reprodutivos refor¢a-se a ideia da “biologizag¢do”
dos corpos femininos e masculinos, como se s6 mulheres pudessem engravidar
e homens ndo. Nesta agenda alarga-se os direitos sexuais e reprodutivos para as
pessoas trans, ndo devendo estas serem obrigadas a esteriliza¢do como requisito
para obter reconhecimento das suas identidades (Alves, 2012). Finalmente, a
agenda feminista trans amplia a nogdo de sujeito politico do feminismo, deixando
de se remeter apenas para a mulher branca heterossexual, passando a incluir
outras mulheres invisibilizadas pelo préprio sistema, tais como as mulheres
negras, pobres, idosas, 1ésbicas e/ou trans (Jesus & Alves, 2010). O alargamento
destes discursos e praticas estio marcadamente associados aos debates dentro
do préprio movimento feminista, com o alargamento, por exemplo, de algumas
correntes feministas (pioneirismo do feminismo negro) para a necessidade de
entender o sistema sexo/género e a sexualidade, ampliando a nogdo de sujeito
politico do feminismo (Sol4, 2013), questdes que foram, de resto, ja aprofundadas
no ambito deste trabalho aquando da referéncia a teoria da intersecionalidade,
que agora se coloca aqui em jogo por ligagdo ao feminismo trans.

Assim, o feminismo trans surge como uma corrente capaz de incluir outras
pessoas (principalmente as pessoas trans) dentro dos debates feministas, uma
vez que algumas perspetivas feministas ndo tém incluido a realidade de outras
pessoas (e.g., trans) na sua agenda e intervengdo politica (Moreira, 2014).
Partilha-se do posicionamento de que a critica dentro do feminismo negro,
mugulmano, trans, etc, tem possibilitado alargar a discussdo e potenciar um
movimento mais emancipatério e plural. Incluir, também, os “disability studies™"’
dentro das abordagens feministas sera mais uma forma de alargar as discussoes
e promover lutas mais emancipatérias e inclusivas no préprio movimento
(Moreira, 2014).

16 Pense-se no exemplo (ndo unico) do chamado “homem gravido”, Thomas Beatie nos EUA (Goldberg &
Thomson, 2009) e o quanto ele é manifestamente uma contrariedade a tais concegdes de associagdo da gravidez
exclusivamente as “mulheres”.

17 Os estudos sobre a deficiéncia ou sobre a diversidade funcional (teoria crip) entendem as corporalidades
destas pessoas como ndo patoldgicas (Moreira, 2014). As pessoas com sexualidades nio normativas e/ou com
diversidade funcional tém uma histéria de patologizagdo, e, por isso, de opressdo das suas vidas. Sdo pessoas
que necessitam de uma “aprovac¢io” médica que defina o que é normal e anormal (patolégico), promovendo
“dispositivos de normaliza¢do” sobre os corpos e identidades, ditando, inclusive, quais os corpos que podem ser
desejados e quais os que podem desejar (Platero, 2013).
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Assim, o feminismo trans refor¢a a discussdo feminista sobre um outro aspeto
relevante: o de que a opressdo, especificamente a que se abriga nos sexismos,
estd relacionada com outras formas de opressio, tais como o heterossexismo,
racismo, classismo, ablefsmo entre outras (Serano, 2012).

O feminismo trans possibilita uma a¢do conjunta de praticas e de teorias dentro
do movimento feminista, dando destaque a pluralidade de experiéncias e de
opressdes para diferentes pessoas. Além disso, visibiliza os novos desatios num
compromisso de resisténcia e de combate ao sexismo e outras formas de opressao,
nomeadamente o cissexismo e o heterossexismo (Sola, 2013).

O feminismo trans reconhece as diferentes identidades (bem como reconhece a
possibilidade de recusa de matrizes identitdrias) e a pluralidade de corpos como
igualmente possiveis e legitimos (e desejaveis). Assim, o feminismo trans nio
se centra apenas na opressdo do sistema opressor “cissexismo”’, mas em outros
e variados “Ismos” (e.g., sexismo, racismo, heterossexismo, ablefsmo, ageismo),
reconhecendo que é fundamental ndo hierarquizar opressdes (“legado” do
feminismo negro), porém centra a sua discussdo na visibilidade das pessoas trans
que sdo subalternizadas pelas pessoas ndo trans (Jesus, 2012).

O feminismo trans também alerta para a questio do privilégio do
“passing” (“passabilidade”), expressdo que ¢é muito usada no sentido de
referir que algumas pessoas trans passam por cis'® e quanto mais “passavel”
¢ menor a probabilidade de poder sofrer de transfobia (Jesus, 2012, 2014),
modalidades estratégicas ja antes mencionadas neste nosso trabalho. Este
conceito estd marcadamente relacionado com a nog¢do de corpo abjeto trans
e também pelo facto de algumas pessoas trans mostrarem contentamento
por serem percebidas como cis . E fundamental reconhecer a legitimidade
destes sentimentos de conforto de algumas pessoas trans, uma vez que pode
ajudar a reduzir a violéncia e discriminag¢do que passam. Contudo, importa
problematizar o impacto desta agdo ao poder reforcar o sistema cissexista.

18 Pode-se tazer um paralelismo com o conceito de homofobia internalizada, ndo no sentido de responsabilizar
as pessoas oprimidas da sua condigdo de oprimidas, mas no sentido de perceber o impacto que os sistemas
opressores tém nas pessoas oprimidas, produzindo nestes discursos internalizados de desvaloriza¢do dos seus
corpos e identidades. Dito de outra forma, o sistema cissexista faz com que muitas das pessoas trans interiorizem
concegdes negativas a seu respeito. O agrado/satisfagio por serem percebidas como cis é apenas um reflexo disso,
deste sistema opressor, que traz, por sua vez, consequéncias para a propria construgio das subjetividades trans,
que devem de igual forma serem respeitadas e legitimadas (Missé, 20145 Platero, 2014).
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Por exemplo, viviane v. (2014) refere qudo frustrante é saber que o seu
empoderamento enquanto mulher trans estd relacionado com o facto de ela

desenvolver estratégias de “passing”, de pertencer a classe social média e ser
branca.

O feminismo trans é, assim, um movimento politico que tem contribuido de modo
muito relevante para a desconstrugdo do binarismo de género e das perspetivas
essencialistas; ele reforca o cardter intersecional das opressoes; valoriza as lutas
politicas e experiéncias pessoais de pessoas trans; e ¢ um movimento que nio
se restringe para quem hele quiser participar, possibilitando portanto que nele
se envolvam ativamene tanto pessoas que se identifiquem como trans, quanto
pessoas que se identifiquem como cis (Jesus & Alves, 2010).

O feminismo trans representa a possibilidade de criar um movimento de e
com pessoas de diferentes “ragas”, géneros e orientagdes sexuais (e/ou que se
revejam noutras categorias sociais de pertenca para além destas), que estejam
comprometidas com os valores de justi¢a social nos varios aspetos da vida em
sociedade. Também o feminismo (e neste caso, particularmente o feminismo trans)
traz a possibilidade de reinventar novas formas de produ¢do de conhecimento e
de movimento politico capaz de confrontar os sistemas heterocoloniais (sistemas
que tem como pressuposto a valorizagdo da heterossexualidade e dos sistemas
coloniais) e a hegemonia do mercado (capitalismo) como os lugares de produgdo
da verdade (Preciado, 2013).

O feminismo trans assume-se como um projeto inacabado, parcial e situado,
comprometido com o presente, reconstruindo saberes subversivos, situados, das
experiéncias reais e das memoérias de um movimento politico que se constréi
para além dos saberes institucionais e ao servigo de quem luta pelo feminismo
(Sol4, 2013), de quem reivindica a justiga social. Tal como refere Platero (2015)
numa entrevista j4 referenciada anteriormente:

A discriminagdo segue existindo, as vezes em forma de paternalismo que parece
bem-intencionado, outras vezes em forma de diagnéstico médico ou de tutela
legal, menos vezes, mas mais dramadticas, na forma de atos violentos. Ao mesmo
tempo, cada vez mais hd pessoas trans, familias e profissionais que estdo resistindo
a este futuro fatalista e constroem outras maneiras de viver. As pessoas trans sdo
muito mais do que as normas que ndo cumprem. (€13, tradugdo livre)
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De forma progressista as reivindica¢des feministas trans mais do que estarem
enformadas numa politica inscrita nos corpos contra a heteronorma, sdo aquelas
que alertam para o facto de que as praticas radicalmente emancipatoérias serdo
aquelas que assumirem viver com a concegio de que a identidade é efetivamente
uma ficgdo (Butler, 1995, 2008; Carvalho, 2014). Assumir a identidade como
uma ficgdo ndo se construird como um processo facil, mas potenciara uma
realidade mais libertadora para as pessoas que mais diretamente rompem com a
heteronorma, mas também para as pessoas em geral. Sociedades que respeitem a
pluralidade potenciam que as pessoas que vivem nelas sejam mais livres.
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