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stou contente de estar aqui para este dia, para esta celebragio,

e para este momento de luta politica cada vez mais importante.

Certamente estou honrada por haver recebido este reconheci-
mento da Parada do Orgulho LGBT de Berlim e, sinceramente, com
prazer estou aqui para participar nesses eventos. E claro, estes eventos sio
sobre o prazer, o desejo, a ocupagao do espago publico, a reivindicagido
por visibilidade e escuta, sendo tudo isso absolutamente essencial para
qualquer movimento de minorias sexuais e de género. Nos estamos aqui
aspirando ao nosso prazer, louvando o nosso prazer, fazendo isso de
uma forma que nos fortifique e nos suporte nas vezes em que deixamos
assembleias como estas e retornamos para as ruas ou locais de trabalho
que podem ser homofébicos ou transfébicos. Sem duvida nds obtemos
sustento aqui, e aqueles de vocés que sdo ativistas claramente precisardo
disto para tentar encontrar sua propria coragem em publico de defender
o direito a autonomia contra a violéncia, e para a participagao politica
na construgdo de uma democracia radical.

Este é um evento que acontece em auditorios como este, mas
também nas ruas, e eu gostaria de tomar em conta esta noite o que sig-
nifica reivindicar o espago publico, e qual tipo de exercicio de direito
isto parece ser. Acredito que este direito, se assim o podemos chamar,
nos ajuda a entender porque a luta de uma minoria desprivilegiada
estd invariavelmente ligada a luta de toda as minorias desprivilegiadas.
Entao, estarei falando nesta noite sobre como o exercicio dos direitos
tem que ser um exercicio social, e como isto nos compromete a um
projeto radical de igualdade ainda que nem sempre estejamos cons-
cientes desse compromisso.

Como alguém versada na filosofia, mas que foi formada pelos
novos movimentos sociais, eu procuro assumir valores que ja estdo
sendo articulados dentro de lutas politicas e fornecer uma maneira de
refletir sobre eles ao trabalhar com o que é dificil em tais reivindicag¢des,
tentando imaginar quais oportunidades existem para exercer as exi-
géncias que fazemos e com quais efeitos. Gostaria de iniciar com duas

aparentes polaridades para comegar a desenvolver meu argumento de
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que a reivindicagdo por liberdade é ndo somente uma tarefa social, mas
um modo de ocupar e transformar o espago publico. Também argumen-
tarei que temos de reivindicar esses direitos, mesmo quando nenhum
cddigo de lei existente nos garante esse exercicio. Esta ¢ uma maneira
pela qual podemos pensar sobre o exercicio dos direitos para além da
esfera estritamente judicial. Na verdade, mesmo quando somos capazes
de fazer ou mudar a lei, isto ocorre precisamente porque assumimos
para n6és mesmos o exercicio de direitos que ndo nos foram outorgados,
e assim lhes conceder a n6s mesmos, antes de qualquer concessao para
nds. Nos fazemos a exigéncia de que a lei assente e faca cumprir tais
direitos, mas quando fazemos isso estamos agindo politicamente para
mudar os registros legais de nossas vidas. N6s ndo estamos colapsando
a politica para uma reforma legal, mas fazendo uso da lei como um
instrumento politico entre outros. Quero argumentar que é com base
em aliangas relativamente nio unificadas que tais reivindicagdes sdo
feitas, e somente com a condi¢ido que tais aliancas resistem as demandas
de conformidade interna que elas podem exercer suas demandas com
efeitos politicos transformadores.

Recentemente fui convidada a visitar a Turquia na ocasido de
uma conferéncia internacional contra homofobia e transfobia. Esse foi
um evento especialmente importante em Ancara, capital da Turquia,
onde pessoas transgéneras sdo frequentemente multadas e espancadas,
as vezes pela policia, por aparecerem em publico, e onde homicidios de
mulheres trans, em particular, acontecem aproximadamente uma vez
por més nos ultimos anos. Se ofereco a vocés o exemplo da Turquia, ndo
¢ para acentuar que a Turquia estaria “atras” — algo que o representante
da embaixada da Dinamarca foi rapido em me apontar, e que recusei
com igual rapidez. Eu vos assevero que ha homicidios igualmente bru-
tais fora de Los Angeles e Detroit, no Wyoming e em Louisiana, em
Honduras, Buenos Aires, na Bélgica, em Londres e aqui na Alemanha.
E, antes, porque o que é surpreendente sobre as aliangas 14 (na Turquia)
¢ que varias organizagdes feministas tém trabalhado com pessoas gays,
lésbicas, trans e queer contra a violéncia policial, unidas na sua oposi¢iao
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ao militarismo, ao nacionalismo e aquelas formas de machismo que os
sustentam. Apds a conferéncia, na rua, as feministas enfileiraram-se
com as drag queens, genderqueer' com ativistas de direitos humanos e
as lésbicas de batom com seus amigos e amigas bissexuais e heterosse-
xuais — a marcha incluiu ainda ateus, agndsticos e mulgumanos. Eles
ecoaram: “Nao seremos soldados e ndo mataremos”. Opor a violéncia
policial contra pessoas trans é, deste modo, ser abertamente contra a
violéncia militar e a escalada nacionalista do militarismo.

Foi com alguma surpresa que me encontrei alguns dias mais tarde
em uma conferéncia em Lyon, na Franca, sobre género e educagdo. Nes-
sa ocasidao, uma das feministas estabelecidas havia escrito um livro sobre
a “ilusdo” da transexualidade, e suas palestras publicas tinham sido “ata-
cadas” por varias ativistas trans e seus/suas aliado/as dissidentes queer.
Ela se defendeu dizendo que denominar de psicotica a transexualidade
ndo era 0 mesmo que patologizar a transexualidade. Ela disse ser um
termo “descritivo” sem fazer julgamento ou prescrigdo. Em que condi-
¢oes se pode chamar uma populagiao de “psicética” pela vida corporal
especifica que ela vive sem ser patologizante? Quem tem o poder de
decidir esta questdo e através de que discurso ¢é tal descrigdo conduzida?
Essa feminista chamava a si mesma de uma radical materialista, mas
opds-se a comunidade transgénera a fim de manter certas normas de
masculinidade e feminilidade como pré-requisitos para uma vida nio
psicotica. De onde ela deriva seu conhecimento sobre tais normas e
para que fim ela as coloca? Uma coisa seria encontrar psiquiatras que
sustentam esses pontos de vista, e outra coisa é encontra-los no DSM?,
mas outra bem diferente é quando feministas buscam recorrer a tais
visdes como “ciéncias” e as transformam contra minorias de género e
sexuais, dividindo entdo gravemente o movimento. Em tais momentos,
esquecemo-nos certamente como a patologizagao de minorias sexuais

! NDT: deixo o termo como no original, genderqueer, pois se refere a uma categoria

nativa referente aquelas pessoas que nio se orientam pelo binarismo de género.

> NDT: Manual Diagnéstico e Estatistico de Transtornos Mentais.
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se torna um modo de privar esse grupo de liberdades fundamentais e
de reivindica¢ao para o tratamento igualitario. Isto ¢ um modo ativo de
desprivilegiar e, desta maneira, alia-se com outros modos de poder que
decidem quais vidas contam como vélidas de protecdo e quais néo.

Assim, na Turquia, as feministas tomaram as ruas com ativistas
trans, e, em Lyon, a feminista ndo chegaria ao debate publico sobre o
meu trabalho por medo de estar no mesmo espago com as pessoas trans-
géneras que ela tinha patologizado. Certamente, ha uma distingao entre
criminalizar dissidentes sexuais e pessoas trans que aparecem como tais
— falaremos logo sobre esta questao da aparigdo - e patologiza-las como
doentes. A primeira posi¢do é uma posi¢cdo moral, frequentemente ba-
seada em uma concepgio espuria de moralidade publica. Criminalizar
uma populagdo ndo somente a priva de protegao contra a policia e outras
formas de violéncia publica, mas procura minar o movimento politico
que pede pela descriminalizagdo e emancipagao politica. Alternar para
o modelo da “doenca” - ou, na verdade, para o modelo da “psicose” - é
recrutar uma explicacdo pseudocientifica com a finalidade de desacredi-
tar certos modos de existéncia corporais que ndo fazem mal aos outros.
Na realidade, o modelo da patologizagdo também trabalha para minar
o movimento de emancipa¢io, uma vez que esse modelo implica que
tais minorias sexuais e de género necessitam de “tratamento” mais que
direitos. Como resultado, devemos ser cautelosas com esses esforcos de
conceder direitos transexuais, como ha feito o governo espanhol, que pa-
tologiza as populagdes que pretende proteger. Nos Estados Unidos e em
outros paises dominados pelo DSM, devemos ser igualmente cautelosas
com esses modos estipulados de “transigao” que exigem que as pessoas
trans estabelecam uma condigdo patoldgica, a fim de serem elegiveis
para o apoio financeiro para as suas transi¢des e o reconhecimento legal
como trans ou qualquer que seja o género desejado.

Se as pessoas trans devem passar pela patologizagdo como modo
de realizar seus desejos e estabelecer um modo corporificado de vida
suportavel, entdo o resultado é que a patologizagao se torna mais forte
a0 mesmo tempo em que a emancipagdo é alcangada. Que tipo de

Aliangas queer e politica anti-guerra 33



emancipagio é esta e como ela estd para ser superada? Os instrumentos
que usamos sO se tornam mais fortes quanto mais os usamos. Logo,
parece que precisamos pensar sobre o tipo de reivindicag¢ao que a tran-
sexualidade esta fazendo, a qual esta ligada ao direito de aparecer em
publico, de exercer a liberdade deste tipo, e a qual esta implicitamente
ligada com toda a luta para aparecer na rua sem ameaga de violéncia.
Na verdade, em Ancara, uma das ativistas da Lambda’ me perguntou
se eu iria a um bar sé de mulheres. Respondi que nédo estava certa que
me habilitaria para a entrada e que ndo estava claro que eu aceitaria
uma politica segregacionista como essa. Ela me disse que o grupo que
me convidara reuniu-se sobre essa questdo, sabendo que eu teria um
problema ou dois, e eles vieram com a seguinte solu¢ao: qualquer um
que sabe como é ser uma mulher nas ruas pode vir a esse bar. Foi uma
boa solu¢ao, mas isso ainda nao pediria a pessoas trans e queer se iden-
tificarem com mulheres? E isso implicitamente ndo faz das mulheres o
unico grupo a sofrer discrimina¢ao nas ruas? Talvez a solugdo pudesse
ser revisada de modo que bio-mulheres, quem quer que sejam, sejam
além disso solicitadas a irem a encontros na condi¢do de que saibam
como ¢é ser trans nas ruas? De fato, nio “conhecemos” totalmente a
posicio do outro, e este ndo-saber ndo é um problema. Isto é, em minha
opinido, uma diferenca motivadora e inevitavel na base da qual fazemos
alianca e coligagao — o que Jasbir Puar (2007) chama de agenciamento.

Talvez aqueles que patologizam aqueles que ndo estio em
conformidade com as normas de dismorfismo de maneira esperada
mantém uma ligacdo com aqueles que acreditam que a violéncia de rua
contra pessoas trans e genderqueer (ndo-binarias) deve ser irrestrita e
ndo penalizada. Nao estou dizendo que as pessoas que patologizam se
envolveriam em atividades fisicamente violentas — de fato, elas podem
apontar para a violéncia fisica para distinguir o que elas fazem das
formas criminosas de violéncia. E, no entanto, a violéncia da patolo-

* NDT: Lambda Legal Defense and Education Found, organizagdo de direitos civis

norte-americana voltada as comunidades gay, lésbica e trans.
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gizacdo se registra ainda no nivel do corpo - néao ¢ isso também uma
forma de violéncia fisica? Ha claramente modalidades de violéncia que
precisamos pensar sobre. Afinal, aqueles que insistem que o género
tem sempre de aparecer de uma maneira, que buscam por criminalizar
ou patologizar aqueles que vivem seus géneros ou suas sexualidades
de maneiras ndo normativas, estdo eles mesmos agindo como policia
ainda que nio pertencam a nenhuma forga policial ou manejem uma
arma. Como sabemos, as vezes, ¢ a forca policial do Estado que exerce
violéncia contra minorias sexuais e de género, recusando-lhes a admis-
sao na fronteira, negando-lhes cuidados de saude adequados e o reco-
nhecimento de suas relagdes intimas, sendo é a propria policia que nio
apenas falha em investigar crimes contra minorias sexuais e de género,
mas também fracassa em processar como criminoso o homicidio de
mulheres trans, ou falha em prevenir a violéncia contra partes transgé-
neras da populagao. Em tais casos, a forga policial do Estado opera em
cumplicidade com aquelas formas de policiamento publico das normas
de género, seja por motivos religiosos ou através de meios psiquiatricos.
Quando a policia do Estado exerce violéncia contra minorias sexuais e
de género, ou ainda, contra mulheres de qualquer tipo, entdo a policia
do Estado torna-se policia de género. Na minha visdo, ninguém deve
ser criminalizado por sua apresentagdo de género. E um cédigo penal
que justifica tal criminalizagao é criminoso em si (lembremo-nos que ha
regimes legais inteiros como aqueles pertencentes ao fascismo e ao to-
talitarismo que sdo difundidamente criminosos: e essas leis ndo podem
adjudicar crimes porque as leis sdo elas mesmas policias criminosas,
e até mesmo crimes contra a humanidade). Se as minorias de género
ou sexuais sdo criminalizadas ou patologizadas por conta de como elas
aparecem, como reivindicam o espago publico, pela linguagem através
da qual elas se entendem, pelos meios com os quais elas expressam
desejo ou amor, através das pessoas que elas abertamente se aliam, esco-
lhem estar perto, se envolvem sexualmente, ou como elas exercem sua
liberdade corporal, entdo esses atos de criminalizagdo sao eles mesmos
violentos; e, nesse sentido, injustos e criminosos. Policiar o género é um
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ato criminoso, um ato pelo qual a policia se torna criminosa, e aqueles
que estdo expostos a violéncia ficam desprotegidos. Falhar em prevenir
a violéncia contra comunidades de minorias por parte da policia do
Estado é uma negligéncia criminosa em si mesma, no exato ponto em
que a policia se torna criminosa. A meu ver, género ¢ um exercicio de
liberdade, e a esse exercicio de liberdade tem de ser concedido o mesmo
tratamento igualitario como qualquer outro exercicio de liberdade sob
a lei. Politicamente, devemos pedir a expansdo das nossas concepgdes
de igualdade para incluir essa forma de igualdade incorporada. Entao,
o que queremos dizer quando dizemos que a sexualidade ou o género é
um exercicio de liberdade? Eu nao quero dizer que todos noés escolhemos
nosso género ou a nossa sexualidade. Certamente nés somos formados
pela linguagem e pela cultura, pela histéria, pelas lutas sociais em que
participamos, pelas forcas tanto psicolégicas como histéricas. Na ver-
dade, encontramo-nos a tornar-se um género ou nos encontramos no
desejo de alguma maneira. De fato, podemos muito bem sentir que o
qué e como nds desejamos ¢ algo bem fixo, caracteristicas indeléveis ou
irreversiveis de quem somos. Mas independentemente de entendermos
nosso género ou nossa sexualidade como escolhidos ou dados, como
cultural ou biolégico, cada um de nds temos que afirmar nosso género e
nossa sexualidade, afirma-los como um direito. E isso faz uma diferenca
se pudermos afirma-los no todo. Quando exercemos o direito de ser o
género que somos ou quando exercemos o direito a sexualidade que
ndo causa prejuizo a ninguém, entdo estamos exercendo uma certa li-
berdade. Assim, mesmo se vocé sentir que ndo escolheu sua sexualidade
e seu género, ou que ¢ parte de uma natureza fixa de um tipo, faz uma
diferenca, para a relagdo corporal com o mundo externo, se vocé reivin-
dica essa posi¢do em publico, que vocé ande pelas ruas sem assédio ou
ataque, que vocé encontre emprego e moradia sem discriminagdo, e que
vocé seja capaz de viver o seu corpo, o seu desejo. Nesses momentos, eu
argumentaria, a sua apresentagdo publica e suas agdes sdo um exercicio
de uma liberdade que deve ser protegida.
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Eu acrescentaria que quando alguém escolhe ser quem ¢, alguém
esta, de fato, fazendo a liberdade parte de um projeto social. E possivel
escolher contra si mesmo, recusar-se a aparecer, até mesmo administrar
a esfera da aparéncia de tal forma que seus desejos de estar incorporado
de certas maneiras, de se engajar na vida sexual de certos modos nao
sejam legiveis. Eles agora emitem sinais, permanecem privados e fecha-
dos em um mundo interior que nao aparece. Finalmente, nao é possivel
separar os géneros que nos somos e as sexualidades que aspiramos do
direito que cada um de nos tem de afirmar essas realidades em publico,
livremente e protegidas da violéncia. Esse direito se inscreve no desejo e
no corpo, e nos carrega no mundo com o direito de assim fazé-lo. Esse
direito ¢ incorporado a nossa maneira de aparecer, nesse fato em si de
surgirmos, mesmo que falhemos no nosso modo de aparecer e, nesse
sentido, falhemos em dar expressao ao que desejamos. Recusemos ou
suspendamos o direito, pensemos que possamos agir sem ele; da mesma
forma aspiraremos ao nosso desejo com o direito de assim fazer, com
algum senso de direito, ainda que esses direitos ndo sejam conferidos
por lei. Quando demandamos da lei que nos conceda direitos, estamos
afirmando direitos em tal momento, direitos que ainda nao se tornaram
lei, direitos que ainda nao estruturam o mundo publico em que vivemos.

Desse modo, consideremos a liberdade como um exercicio in-
corporado de uma certa reivindica¢do que fazemos, ainda que talvez
sintamos que nao “fabricamos” a nossa sexualidade e que nos encon-
tramos num mundo de normas ja estabelecidas a respeito de quem
pode ser homem e quem pode ser mulher e quais formas de desejo
se pode assumir. Embora venhamos ao mundo em meio a normas
obrigatorias, elas nem sempre nos ordenam e nem sempre emergimos
da imagem do que é esperado pelos significantes “homem” e “mulher”.
Quando dizemos que o género é provocado por normas obrigatdrias
que nos demandam sermos um género ou outro (geralmente dentro
de um quadro estritamente bindrio), estamos apenas dizendo que
qualquer negociagdo com o género é uma negocia¢do de poder. Nao
existe um género ontologicamente fixo, e mesmo aqueles que parecem
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fixos, ttm de ser fixados mais de uma vez, todos os dias, todas as
noites, para dizer o minimo. Assim, sugiro que ndo hd género sem
essa reproducgdo de normas que corre o risco de desfazer e refazer as
normas dominantes de maneiras inesperadas, abrindo a possibilidade
de refazer a realidade de género diante de novas linhas. Deste modo, o
género é continuo, aberto a revisdo, em risco para um futuro diferente.
Isso faz a diferenca quando consideramos quais intervengdes podemos
fazer para o futuro do género.

A performatividade de género, em particular, pode ser entendida
como aquele exercicio de liberdade em puiblico que vem com muitos ris-
cos e que ameaga expor-nos a condi¢des de precariedade. Isso acontece
toda vez que um grupo se reune para reivindicar direitos a liberdade de
género e sexualidade em publico, quando a policia falha em nos proteger
e quando ndo somos reconhecidas como minorias dignas de protecao
fisica e legal. Ha algo revigorante e assustador quando isso acontece:
pedimos por essa liberdade, e quando pedimos isso juntas, abrimos o
espaco da liberdade - instituimos essa possibilidade, introduzimos e
reintroduzimos essa possibilidade no mundo. Mas sabemos, mesmo
quando a abrimos, que a possibilidade pode ser negada e que podemos
nos encontrar em posi¢oes fisicamente precarias. Esta luta tem que pas-
sar pelo jubilo e pelo medo para atingir o ponto aonde se tornara claro
que ainda ndo sabemos o que é a liberdade quando minorias sexuais e de
género permanecem sem liberdade. Ainda estamos aprendendo o que
a liberdade pode ser da mesma forma que ainda estamos aprendendo
o que a liberdade e a justiga podem significar. Temos compreendido o
que isso significaria para uma tal reivindicagao de liberdade se aplicada
igualmente as minorias religiosas e raciais, as mulheres e as minorias
sexuais e de género? Nao podemos pensar isso de forma alguma se
ndo aprendemos a pensar juntos. E ndo podemos pensar juntos se nao
lutamos com essas diferengas entre as minorias. Quaisquer que sejam
as diferencas e os antagonismos que possam existir, eles tém que ser
trabalhados ou suspensos em nome da redugdo de niveis inaceitaveis de
precariedade ao qual todas as minorias estao expostas.
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De vérias maneiras, a ameaga as vidas das minorias de género e
sexuais sio muito especificas. Tanto quanto as especificidades da homo-
fobia, da transfobia e da misoginia precisam ser entendidas, nenhuma
delas pode ser bem compreendida sem referéncia uma a outra. Elas nem
sempre operam da mesma maneira, nem sempre podemos tragar ana-
logias estritas entre elas, mas elas estdo profundamente ligadas em um
mundo no qual certas normas governam como os corpos podem e nao
podem se mover no mundo, como corpos devem surgir ou fracassar
em surgir, como a discriminacio e a violéncia ocorrem com base no
modo como corpos e desejos sao percebidos. O que cada um deles com-
partilha é uma exposic¢do diferencial a violéncia, uma falta de prote¢iao
da autoridade policial, um medo da policia, do raciocinio militar e de
seguranca que permeia o poder politico, o medo de estar exposto a uma
condicio de precariedade sem protegio clara.

Nossa politica estatal hoje deve situar-se dentro de um projeto de
democracia radical e contra formas intensificadas de violéncia estatal,
militarismo e modos de precariedade induzida que afetam populagdes
em todo o mundo. Nao somos um grupo de interesse especial que busca
representagdo dentro das estruturas existentes. Estamos elaborando um
novo conceito de justi¢a e uma nova trajetdria para a politica democrati-
ca. Contudo ndo ha vida democratica sem o direito de surgir em publico
como corpo sem assédio e sem violéncia. Nossa luta para viver nossos
corpos e nossos desejos sem violéncia, seja psiquiatrica, econdmica
ou policial conecta nosso esfor¢o a cada esforco contra a precariedade
induzida, a produg¢do econémica de povos apatridas, pessoas sem abrigo
e sem papéis, mas também contra a produ¢io diferencial da pobreza e a
exploragio de trabalhadores pobres. Além disso, nossas reivindicagoes
dos direitos das minorias sexuais e de género de viver em liberdade sem
ameaga de violéncia depende essencialmente de nossa critica a guerra e
a outras formas de militarismo nacionalista que policiam a fronteira do
Estado-nagdo e estendem as formas globais dos poderes de seguranga.

Quando certas vidas sdo consideradas descartaveis como resul-
tado do racismo ou do militarismo, devemos todos lutar contra esse
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esforco do nos separarem uns dos outros, para estabelecer apenas
algumas vidas como passiveis de luto e valiosas e outras nao. Essa
distribuicdo diferencial da dignidade de luto acontece dentro daquelas
organizagOes racistas da sociedade em que certas vidas sao defendidas
contra ataques, a todo custo, e outras sdo tratadas como instrumentais e
descartaveis, como ja perdidas ou socialmente mortas; as vezes, no caso
da Palestina, a populagdo ndo é concebida como realmente “vivente”
mas somente como uma ameac¢a a “vida” como nds a conhecemos.
A vida que é reconhecida como vida confirma a norma nacional que
sustenta nossa ideia de vida humana, e quando outras vidas sio consi-
deradas apenas como ameagas a vida, ou como puros vasos de guerra,
entdo a destruicdo dessas populacdes é racionalizada como uma defesa
da vida contra a morte. Estes s3o assassinatos que salvam os vivos, e, por
isso, ndo sdo totalmente considerados assassinatos. Da mesma forma,
quando pessoas trans sdo feridas ou mortas, ou quando trabalhadoras
sexuais trans se tornam o alvo, devemos insistir no valor igualitdrio da
vida e na igualdade de direitos para viver livremente sem a ameaca de
violéncia, explora¢ao ou morte.

Qualquer movimento queer ou feminista, qualquer movimento
potente pelos direitos humanos, qualquer oposi¢ao forte a crimes contra
ahumanidade, qualquer luta pela ndo-discriminagéo e pela igualdade de
género tem que afirmar uma oposi¢ao a militarizagdo e formas de vio-
léncias estatais e nao-estatais de violéncia econdmica, médica, psiquia-
trica e de seguranca. Recordemos que a cidadania nao envolve somente
o direito de ser protegido pela lei — e nao perseguido pela lei —, mas
também o direito de participar numa democracia aberta, o que significa
o direito de sair a rua sem medo, o direito de assembleia, de se associar
livremente com aqueles com quem se escolhe, sem intervencao e sem
patologizagao. Especialmente onde os estados-nagao sdo investidos em
afirmar o poder masculino, em mostrar for¢a militar, na construgio de
uma ideia de nagdo como forga masculina, é inevitavel que as minorias
sexuais que desafiam essas normas de género profundamente arraigadas
venham a ser atacadas.
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Além disso, estar comprometido com a vida numa democracia
significa que eu, que vocé, concordamos em viver com aqueles que
nunca escolhemos, em estar vinculado por obrigagcdes com aqueles que
ndo sdo totalmente reconheciveis para nds, honrar os direitos daqueles
que abalam nossas pressuposigdes sobre o que significa ser um corpo,
ser um género. Quaisquer que sejam as lutas ou aversdes pessoais que
tenhamos, elas ndo formam uma base politica legitima. A Gnica posigdo
que afirma a democracia ¢ aquela que permaneco obrigado aquele que
ndo conheco, aquele que me é estranho, aquele que eu nao conhego
totalmente ou compreendo. Quando consideramos o que significa viver
em uma democracia radical que inclui minorias sexuais e de género,
reconhecemos que devemos honrar nossas obrigagdes para com que
aqueles que desafiam nosso modo de ver, quem nos demanda entender
o dominio da vida humana, da sexualidade humana, do desejo, do amor.
Na verdade, concordamos em viver em nosso desconforto e em nossa
ansiedade porque é isso que significa viver com aqueles que nao sio
imediatamente como nés mesmos, que nos desafia pensar novamente
sobre possibilidades humanas que nao sdo as nossas. Esforcamo-nos,
deste modo, quando buscamos entender tradi¢oes religiosas que nao
sdo as nossas, historias sociais que sdo invisiveis dentro das nossas,
praticas sexuais e identidades que ndo sao aquelas que sempre havemos
conhecido. Afirmar a democracia radical é estar aberto a um futuro que
ndo ¢ ainda totalmente conhecido sobre o outro e talvez nunca possa
ser. Talvez, se ha uma ética na democracia, esta é uma na qual nunca
capturo ou conhego totalmente aquele outro que nao é igual a mim,
mas me comprometo em honrar aquela vida e a insistir no valor daquela
vida, a qual é a vida da liberdade incorporada e sua permanente reivin-
dica¢ao por igualdade e justica.

Em algumas partes da Europa assim como certamente em Israel,
vejo como os direitos dos homossexuais sdo defendidos em nome do
nacionalismo, mas ha razdes para ser muito cético de tal conexdo. Sou
especialmente grata ao trabalho de Jasbir Puar (2007), Terrorist Assem-
blages, que introduziu a no¢ao de “homonacionalismo” e nos alertou
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para as formas reaciondrias de recrutamento de pessoas gays e lésbicas
em novas formas de poder securitdrio e agendas militaristas.

Esses esfor¢os para recrutar pessoas gays para fins de construgao
de culturas nacionalistas e xendfobas invariavelmente reduzem pessoas
gays a individuos que sdo propriedade, masculinos e vinculados pela
fidelidade nacional. Isto deturpa a liberdade como uma liberdade
puramente pessoal que serd protegida pelo Estado. Nesta e mais uma
vez vemos quando os estados europeus de repente invocam os direitos
dos chamados homossexuais como uma maneira de aumentar o poder
do Estado, discriminando minorias religiosas, intensificando o nacio-
nalismo e o racismo. Ndo devemos morder esta isca. Devemos recusar
este engodo. Esta interpelacdo é um maneira de pedir aos gays que
quebrem as fileiras com outras minorias e reneguem os principios que
comprometeriam uma politica queer com a luta contra o racismo e o
militarismo que deve ser empreendida com as aliadas feministas.

Por todas estas razoes, temos que ser claros sobre o que enten-
demos por liberdade. Desde o principio, a liberdade ndo é a mesma
liberdade que pertence ao individuo, mas algo socialmente condicio-
nado e socialmente compartilhado. Talvez soe como um cliché dizer
que nenhuma pessoa é livre quando as outras ndo sdo, mas isto chama
a atengdo para a base de exercicio da liberdade assim como a relagdo
interna entre liberdade e igualdade. Quanto ao primeiro ponto, é so-
mente na condigdo de que estamos ligado/as a outro/as que podemos
apoiar qualquer chance de exercicio de liberdade. E embora eu possa ser
um tipo singular de ser, minha singularidade ¢ derivada de condigdes
e convengdes sociais. Se digo “eu” é porque tenho acesso as condi¢oes
de enunciagdo ou porque reivindico esse acesso. A expressdo da minha
singularidade ja é, no inicio, uma questao de poder social. O propésito
ndo ¢é falar em meu nome ou em nome de uma identidade especifica,
mas deixar a liberdade de expressio tornar-se um exercicio de liberdade
em alianca. Somente através da alianga seremos capazes de oferecer
um contraponto efetivo para aqueles que entendem a liberdade, a pro-
priedade e a riqueza pessoais como a defini¢do apropriada de liberdade
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pela qual lutamos. Concebido transnacionalmente, o movimento queer
buscou combater a homofobia, a misoginia e o racismo, tendo operado
como parte da alianga com as lutas contra a discriminagdo e 6dios de
todos os tipos.

Similarmente, uma forte alianga a esquerda requer o comprome-
timento em combater tanto o racismo como a homofobia, combatendo
tanto a politica nacionalista como as varias formas de misoginia. Nao
estou disposta a participar de uma alian¢a que nédo tenha claramente
em mente todas essas formas de discriminagdo e que, além disso, ndo
preste atencao as questdes de justica econdmica que afligem as mino-
rias sexuais e mulheres bem como minorias raciais e religiosas. Além
disso, a critica a coergéo e a violéncia do Estado permanece como uma
precondigdo absoluta para um robusto movimento politico de esquerda.

Certamente, a coer¢do do Estado é apoiada por organizagdes
que falham em criticar essa coercdo, e devemos nos preocupar sobre
como organiza¢des nao governamentais, as vezes, buscam neutralizar os
objetivos de movimentos sociais radicais. Quantas organizagdes se cen-
suram, falham em falar, porque elas se entendem como parte do Estado
ou da Unido Europeia ou porque elas aspiram a obter o status dentro do
aparato do Estado ou das industrias que ele apoia? Pertencer ao Estado
exige falar como o Estado fala, o que significa nao falar se o Estado nao
quer que vocé fale? Qualquer organizacgao sacrifica seus principios de
comprometimento com a democracia, a liberdade, e a igualdade quando
falha em defender qualquer minoria da violéncia arbitraria do Estado?

Protestar, assumir, aparecer em publico e transformar a prépria
esfera publica é parte do que é necessario para uma politica democra-
tica radical. E isso significa também transformar a distingao do que é
privado e do que é publico. E importante que possamos nos comportar
em privado como desejamos, mas isso ndo é suficiente. Néao havera
uma prote¢ao do dominio privado sem uma radical transformacao das
normas publicas. Essas normas estao invariavelmente ligadas aquelas
normas que governam a inteligibilidade do corpo no espago e no tempo.
Estas sdo as normas que determinam quais as vidas serdo dignas de luto
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e quais ndo. Mas lembremos que se uma vida ndo é tratada como se
sua perda fosse terrivel, entdo sua perda ja estd incorporada na nogao
de vida. E por que isso que uma vida tem de ser considerada primei-
ramente como digna de luto para ser tratada plenamente como vida.
O que nds vemos quando consideramos as mortes de pessoas trans, a
violéncia diferenciada contra mulheres e os ataques homofébicos é que
a vida é diferencialmente valorizada e que certas vidas sdo consideradas
mais dignas de luto do que outras. Os ataques sistematicos contra as
minorias produzem populagdes nao dignas de luto. Assim, quando elas
sdo assassinadas, ndo ha crime, ndo ha perda. E contra essa situagdo que
devemos encontrar e sustentar nossa indigna¢do e nossa inteligéncia
para formar e sustentar um novo movimento para a justica social. Mas
s6 podemos fazé-lo entrando no espago publico e transformando as
normas que governam quem ¢ inteligivel, quem pode aparecer, quem
tem o direito de aparecer e quem ndo tem. Sem aparecer em publico,
ndo podemos exercer nossa liberdade e, se nio podemos exercer nossa
liberdade, ndo podemos refazer o mundo com base nos principios da
igualdade e da ndo violéncia.

Assim, termos tais como estes - liberdade, sobrevivéncia e pros-
peridade - todos dependem da situacdo de que o corpo nunca pertence
a si mesmo. O corpo ¢é proprio a alguém e alguém tem direitos a ser
protegido como um individuo. Mas quando reivindicamos esses direitos
nos dirigimos a uma comunidade mais ampla e nosso corpo estd ai nesse
direcionamento também. Se eu digo, estou aqui para viver e ser tratada
de uma maneira justa, digo isto a alguém ou a algum mundo de outros,
aum “vocé” e assim, em meu proprio direcionamento, mostro-me como
um ser invariavelmente social. Nenhum de nés tem uma chance de
sobreviver sem uma existéncia extatica na socialidade. Como se pode
repensar a autonomia e a responsabilidade com base nesta estrutura
socialmente extatica do corpo? Invariavelmente, o corpo se depara ne-
cessariamente com um mundo exterior que ¢ simbolo do dilema geral
da proximidade involuntaria com outros e de circunstancias além do
controle. Este “deparar-se com” - e ser aquilo com que os outros se de-
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param - é uma modalidade que define o corpo. Contudo, esta alteridade
intrusiva com a qual o corpo se encontra pode ser, frequentemente é, o
que anima responsividade a esse mundo. Essa responsividade que pode
incluir uma ampla gama de afetos: prazer, furia, sofrimento, esperanga,
desejo - todos os quais pertencem ao dominio da politica sexual.

A precariedade como uma condigdo generalizada depende de
uma concepgdo do corpo como fundamentalmente dependente e con-
dicionada por um mundo sustentado e sustentavel. Responsividade - e,
portanto, em ultima instancia, a responsabilidade - esta localizada nas
respostas afetivas a um mundo amparador e constrangedor. Em outras
palavras, minha capacidade de ser amparada depende mais amplamente
de formas sustentaveis de vida. No contexto de guerra do poder militar
elevado do Estado, é necessario considerar como a responsabilidade
deve focar ndo apenas no valor de tal ou qual vida, ou na questdo da
sobrevivéncia em abstrato, mas nas condi¢Oes sociais de sustentacdo da
vida - especialmente quando elas falham. E por isso que faz sentido que
deva haver ativismo queer em Gaza, mas além disso contra a escalada
da guerra no Afeganistdo, que haja um ativismo queer anti-militarismo
na Alemanha e na Turquia, um anti-racismo queer no Reino Unido e na
Espanha, e porque dissidentes sexuais e de género (queers) tém a obriga-
¢do de se opor a todos os esfor¢os de nos recrutar para a construgdo do
Estado-nagdo, o estado securitdrio, e a todas as formas de militarismo
na vida politica contemporanea.

Talvez estas sdo algumas das questdes que as aliangas queer de-
vem continuar a se perguntar: Como a populagdo indizivel fala e faz
suas reivindica¢des? Que tipo de perturbacdo é esta dentro do campo
de poder? E como essas populagcdes podem reivindicar o que elas
exigem para persistir. O objetivo é lutar por aqueles modos de reconhe-
cimento que melhoram a precariedade e lutar contra aquelas normas
dominantes que nos exponham a precariedade sem recurso a agéncia
politica ou protegao. Nao ¢ s6 que precisamos viver para agir, mas que
temos que agir, e agir politicamente, a fim de assegurar as condigoes de
existéncia. As vezes, as normas de reconhecimento nos ligam de formas
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que pdem em perigo nossa capacidade de viver: qual, se o género que
estabelece normas exigidas para que sejamos reconheciveis além disso
nos violenta, pondo em perigo nossa propria sobrevivéncia? Entdo, as
proprias categorias que parecem tornar a vida possivel na verdade tiram
as nossas vidas. A questao nao é aceitar tal ligagdo dupla, mas lutar por
modos de vida em que possamos viver em novos modos de existéncia,
na borda critica do reconhecivel, e ainda viver.

A sobrevivéncia depende ndo tanto do policiamento de uma
fronteira territorial — a estratégia de um certo soberano em relagdo ao
seu territdrio -, mas sim do reconhecimento de como estamos ligados
uns aos outros. Por isso temos que conceituar o corpo no campo da
politica. Temos que considerar se o corpo é corretamente definido
como um tipo limitado de entidade. O que torna um corpo discreto
ndo ¢ uma morfologia estabelecida ou conhecida, como se pudéssemos
identificar certos modelos ou formas corporais como corpos paradig-
maticamente humanos. Estou bem certa de que ndo podemos ou que
nao devemos identificar uma forma paradigmaticamente humana. Esta
visao tem implicagdes para repensar o género/transgénero, deficiéncia,
e racializagdo, para citar alguns dos processos sociais que dependem
da reproducao compulsoéria de normas corporais. E como a critica da
normatividade de género, do capacitismo e da percepgao racista deixa-
ram claro, ndo hd uma tnica forma humana, nem um unico caminho
para que essas formas aparecam no espago publico. Podemos pensar
em demarcar o corpo humano através da identificagdo de sua fronteira,
ou sob que forma ele estd amarrado, mas isso é perder o fato crucial de
que o corpo é, de certa forma e até inevitavelmente, livre — no seu agir,
na sua receptividade, na sua fala, seu desejo e mobilidade. Ele esta fora
de si, no mundo dos outros, em um tempo e um espago que ele ndo
controla, e nao sé existe no vetor dessas relagdes, mas existe como este
proprio vetor. Neste sentido, o corpo ndo pertence a si mesmo e nunca
pode. De fato, e quando ele exerce autonomia, ele o faz precisamente
como consequéncia de sua relacionalidade extatica e vinculada.
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Na minha opinido, o corpo ¢ onde encontramos uma gama de
perspectivas que podem ou nao ser nossas. Assim, as normas de género
através das quais venho a entender quem sou e se eu poderia sobreviver
ndo sdo feitas por mim sozinho. Ja estou nas maos do outro quando
tento fazer um balango de quem sou. Quando exer¢o minha agéncia,
ja estou contra um mundo que ndo escolhi. Segue-se, entdo, que certos
tipos de corpos aparecerdo mais precariamente que outros, dependendo
de quais versdes do corpo ou da morfologia em geral, quais versoes, a
rigor, e para quem, apoiam ou subscrevem a ideia da vida humana que
vale a pena proteger, abrigar, viver e lamentar. Esses marcos normativos
estabelecem, antecipadamente, que tipo de vida serd uma vida digna
de ser vivida, qual vida sera uma vida digna de ser preservada e qual
vida se tornard digna de luto. Tais visoes de vidas permeiam e justificam
implicitamente a guerra contemporanea. As vidas sdo divididas entra
as que representam certos tipos de estados e aquelas que representam
ameagas a democracia liberal centrada no Estado, de modo que a guerra
pode ser feita justamente em favor de algumas vidas, enquanto a des-
trui¢do de outras vidas pode ser defendida com justiga. Nao é como um
ser isolado e limitado que sobrevivo, mas como aquele cujo limite me
expoe a outros de formas que sdo voluntarias e involuntdrias (as vezes,
de uma s6 vez, ou de maneiras que sdo indistinguiveis), uma exposigao
que ¢ igualmente condigdo de socialidade e sobrevivéncia. A fronteira
de quem sou ¢é singular, mas a fronteira do meu corpo nunca pertence
inteiramente a mim. A sobrevivéncia depende menos em estabelecer
uma fronteira para o eu do que negociar a invariavel socialidade do
corpo. Mas tanto quanto o corpo, considerado social em sua superficie
e profundidade, é a condigdo de sobrevivéncia, ele é, além disso, aquilo
que, sob certas circunstancias sociais, poe em perigo nossas vidas e nossa
sobrevivéncia. Certamente, o fato de que o corpo de alguém nunca lhe
¢ inteiramente proprio, limitado e auto-referenciado, ¢ a condigdao do
encontro apaixonado, do desejo, do anseio e daqueles modos de direcido
e direcionamento de que depende o sentimento da vida - e prazer, para
ser certo; sensibilidade, receptividade e atividade. Ndao podemos deixar
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de ser afetados pelos outros; e é apenas por sermos afetados que temos
alguma chance de exercermos nossa liberdade. Contudo, exercemos
nossa liberdade como seres apaixonados, e estamos apenas apaixonados
em relacdo a um mundo que nos afeta de maneira surpreendente. Entéo,
como nos opomos a violéncia sem fazermos de n6s mesmos partes limi-
tadas de fronteira e territério? Podemos permanecer abertos a surpresa
do mundo depois que nos encontramos inesperadamente atacados
ou quando vivemos em um mundo em que um ataque inesperado se
tornou parte da vida comum? A situagdo de estarmos ligados uns aos
outros é a condicdo de liberdade, e essa exposicdo ou expropria¢do
no meio da socialidade é o que é precisamente explorado no caso de
coercdo involuntaria, constrangimento, agressao fisica e violéncia. Con-
tato involuntario e indeterminado - isto nos atravessa pelo menos de
duas maneiras, na dire¢do de dor insuportéavel e ferimento; na dire¢do
de descoberta subita, apaixonando-se, solicitude imprevista. Estes sdo
os riscos de nos colocarmos 14 fora, no mundo, entre outros que nio
podemos conhecer ou prever completamente. Se ndo pudermos correr
esse risco, perderemos totalmente nossa liberdade. E ndo ha exercicio de
liberdade sem nenhum elemento deste risco.

A vida de alguém esta sempre, em algum sentido, nas maos dos
outros. Mesmo quando estendo a minha prépria mao, é como alguém
que foi manuseado, apoiado, para oferecer algo que apoie. Estamos
uns com os outros desde o comego. Isto implica a exposi¢do tanto para
aqueles que conhecemos como para aqueles que nio conhecemos.
Estas ndo sdo, necessariamente, relacdes de amor ou de cuidado, mas
implicam obrigagdes para com os outros, a maioria dos quais nao po-
demos nomear nem conhecemos, e que podem ou nio ter tragos de
familiaridade perceptiveis para um sentido estabelecido de quem “nds”
somos. Na verdade, pode ser que esta nogao de ética requeira é que nio
sabemos mais precisamente quem somos ou a quem sustentamos obri-
gacgoes. Poderiamos dizer que “nés” temos obriga¢des para com “outros”
e que agimos como se “nés” soubéssemos quem “nés” somos. Mas, se
ha outra nogao de socialidade em jogo e outro futuro para obrigagdes

BAGOAS n.16 | 2017 | p.29-49 48



globais, entdo o “nds” tem de enfrentar seus proprios limites onde nao
reconhece, ndo pode reconhecer a si mesmo. Algo estranho (queer)
acontece entdo, acontece aqui. Ou assim espero.

O que esta em jogo é repensar e opor-se aos processos de produ-
¢do de minorias sob novas condigoes globais, e perguntar quais aliangas
sdo possiveis entre minorias religiosas, raciais e sexuais (quando essas
“posicoes” sao menos identidades do que modos de viver em relagido
aos outros e aos ideais norteadores). Entao talvez possamos criar cons-
telagdes onde a oposi¢do ao racismo, a discriminagao, a precariedade,
a militarizagdo do estado e a violéncia permanega como os objetivos
claros da mobilizagdo politica. Isso significaria que a oposigdo a guerra e
a crescente militarizagdo ¢ um modo de exercer a liberdade em conjun-
¢do com a igualdade, e, para deter os efeitos da violéncia do Estado, e de
reanimar e sustentar a vida social do corpo - seu desejo, sua forma, sua
reivindicagdo sobre o futuro e sobre a justica. Vamos, entao, articular
esses varios modos de violéncia para que tenhamos claro o que e a quem
nos opomos. Nossas diferencas importardo menos quando lutamos jun-
tos pelo direito de aparecer, de viver, de prosperar e desmantelar essas
engrenagens entrelacadas de violéncia.

Berlim Junho 2010
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