Revista do PPGCS — UFRB — Novos Olhares Sociais | Vol. 2 —n. 2 — 2019

TRADUCAO

RESCALING TRANSNATIONAL “QUEERDOM”: LESBIAN AND “LESBIAN"
IDENTITARY-POSITIONALITIES IN DELHI IN THE 1980s *

RECALIBRANDO O “UNIVERSO QUEER” TRANSNACIONAL:
POSICIONALIDADES-IDENTITARIAS LESBICAS E “LESBICAS” EM DELI NOS
ANOS 80

Paola Bacchetfa
Traducéo: Danielle da Garha
Revisdo da Traducdo: Fernanda Pattaro Afiafahkis Joi Martind

Este estudo emerge de minha perplexidade e prag&apdurante diversas
conferéncias profissionais recentes (ndo a Assicide Geografos Americanos) nos
EUA onde identidadegueer transnacionais € movimentos socitasam discutidos.
Nestes contextos eu repetidamente ouvi académitesdgs nos EUA afirmarem,
geralmente de um modo elogioso, dimalmenteos movimentogjueeremergiram no
mundo pos-coloniatlo meio para o fim dos anos ¥ estdo atualmente présperos. De
fato, ao longo dos ultimos vinte anos ou mais esragpecificamente na ultima década,

académicogjueer norte-americanos, ativistas e mesmo agénciaditassproduziram
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uma infinidade de representacfesqdeerslocalizados fora dos EUA. Elas circularam
de forma crescente na academia, ativismo, em dostee lazer e outros. Estas
producbes e circulagbes sdo certamente criadagéatide uma gama de desejos,
incluindo os anseios de académicos e ativigteerpor conectividade, solidariedade e
comunidade entrqueers Paradoxalmente, no entanto, elas todas muito fregoeente
tém o efeito oposto. Porque representac@gser transnacionais podem ser
inadvertidamente ligadas com outros ocultamermjoger em uma configuracao
inseparavel de representacdo/apagamento. Este® ediara alguns dos problemas que
tais representacdes/apagamentos representam pacaigssendo representados ou nao
representados e para possiveis aliamggseser transversais(Yuval-Davis 1998). Por
aliancasgueertransversais, eu quero dizer conexdes de soldiatestanto dentro como
entre escalas, tais como dentro de um ambito ldeaym ambito local para outro, de
um ambito local para um regional, ou transnacioeab®, em uma miriade de arranjos
possiveis.

Na primeira secdo deste artigo, eu examino algumpa&micas sobre
representagcdes/apagamentos que atualmente abunudamoné&xtos académicos. Uma
lista exaustiva delas esta aléem do meu escopo.€znaigso, eu limito minha discusséo
a trés temas centrais: locais de producéo ideati@eer segregadodentro dos EUA
(tais como esferas académicas, ativistas e de giodie lazer separadas); concepcoes
limitadas de escala e fugas (Appadurai 1984) nogsso de producao; e desatengcédo aos
efeitos da interseccdo de relacdes sistémicas der,poomo aquelas baseadas no
colonialismo, racializagdes, classe e, especiaknenisoginarcados. Por misoginarcado
eu quero dizer varios sistemas de opressdao e sdoreds mulheres, tais como
patriarcado, fraternarcado ou filiarcddque impactam em pessogseerde todos os
géneros e sexualidades, ainda que de maneirarddezm diferentes pontos ao redor do
globo. Na segunda secéo, eu foco em uma situagétalftocal de apagamergoeer a

de algumas posicionalidades agenciais lésbicagsbitdas” (definido abaixo) em Deli

® A autora usa os termos para designar formas dalgmemina “misogenarcado”, ou um conjunto de
diferentes tipos de “amplos sistemas de sexismaeerépbia’. “Fraternarcado” significa “regras dos
irmaos” e “filiarcado” significa “regra dos filhos'Conforme a autora, “por exemplo, na maioria das
‘democracias’ ndo ha reis ou rainhas, mas sim utampanto de cidadaos eleitos conceitualizados como
irmdos”. A autora elabora as varias categoriasasalbrica do misoginarcado em seu liv&n-Motion:

on Feminist and Queer Alliances" (Duke Universitg$3, Forthcoming). (N.T.).
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nos anos 80. Estas posicionalidades estdo rapidentgesaparecendo na memoria
consciente de lésbicas e gays organizados na owelagiio com a India, e ainda,
paradoxalmente, elas permanecem uma fonte atravgisadl muito da organizacéo atual
na india é produzida. Na escala transnacional, et&0 completamente ausentes.
Finalmente, em minhas consideracdes finais eu temgas duas secles juntas para
oferecer alguns pensamentos sobre como reimagiparic@es queer locais a
transnacionais e suas interimbricacdes de modosgssam apoiar a reinscricdo do
local e suas continuidades historico-contextuaipias ao mesmo tempo facilitando
aliancas transversais. Em todo ele, este estudafcgmiado por minha propria
localizagdo como uma académica (em estudos femmsnigeografia e sociologia) bem
como por minhas experiéncias como uma ativista i, Italia, Franca, EUA e
entidades transnacionais) na organizacdo Iésbieminista, antirracista e anti-

imperialista
l. |NSCR|QC~)ES/APAGAMENTOS

Representacfes/ocultameniqgseer transnacionais sdo produzidos dentro dos
EUA em uma variedade de locais. Os trés mais éenti@s discussdes académicas
evocadas acima s&o: organizagdes internacionais gid@rnamentais INGO9
envolvidas com direitogjueer globalmente; estudos antropolégicos gleeerslocais
fora dos EUA; e conexdes através da internet euteersdentro e através de fronteiras
nacionais primariamente para propositos de lazedaCum destes sitios envolve
diferentes tipos de atores, respectivamente: valatles de ativistas, académicos
isolados e individuos com acesso a internet. Ogstiendem a ser privilegiados em
algumas consideragfes: a maioria esta localizadae¢ones educados do ocidente e a
maioria sdo homens. Suas atividades sdo diferententisciplinadas, seja por leis
nacionais, pela academia, ou modalidades de censlas fornecem representacdes
diferentemente calibradas dgeers(transnacionais, muito locais ou intranacionais a

transnacionais).
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Producdes de Organizacbes Nao Governamentais Quésternacionais

Algumas das mais antigas formas de conectividadmtervencdesqueer
transnacionais contemporaneas aconteceram atra&vésgdnizacbes ativistagueer
internacionais ndo governamentais tais como a Assw Internacional Lésbica e Gay
(ILGA) e o Servico de Informacgéo Lésbica Internaeio(ILIS). Tal foi seguido pelo
estabelecimento mais recente da Comissao Intemsdaie Direitos Humanos de Gays
e Léshicas (IGLHRC) Todas as trés organizagbes foram fundadas na Eeroms
EUA. Elas buscam intervir em qualquer lugar do glamde elas sintam qugieers
estdo sendo perseguidos. Um exemplo recente émedantdo da IGLHRC no Egito
(veja o site da instituicdo para mais informacdes).

Os websites das trés organizagbes divulgam sdyetives, fornecem
informagé&o sobre suas intervengdes e convidam nonssbros a participar. Na web,
em folhetos promocionais e em suas praticas, aaniz@gdes também produzem e
circulam representacdes de identidadaser transnacionais que estdo atualmente na
academia. Enquanto elas sdo com frequéncia simigsmaceitas, alguns académicos
comecgaram a problematiza-las. Por exemplo, em giddtartigo, Martin Manalansan
(1997) examina publicacbes da ILGA e aponta queganizacdo impde premissas
ocidentais de identidade e ativismoeera queerspos-coloniais. Ele (1997:486, 490)
argumenta que organizac@gseerinternacionais privilegiam “definicbes ocidentdes
praticas entre 0 mesmo sexo” e premissas ocidestdiee visibilidadequeer Tais
organizacdes inserem todosaggeersem um processo de desenvolvimento imaginado

gue comeca com “uma pratica homossexual ndo-libetpce-politica™ e “culmina em
uma subjetividade ‘gay’ liberada, ‘declarada’ pméda, ‘moderna” (Manalansan
1997:489). Manalansan (1997) também interroga anizgcaaqueerinternacional que
posiciona Stonewall, um evento especificamentesranmericano, como um simbolo da
origem de toda a organizac@ioeer um movimento baseado no que eu chamo de
“fantasia de difusédo a partir de Stonewall” (veaiab). Ele entdo prossegue justapondo
os discursos internacionalistas das ONGs internagoe baseados nos EUA com
narrativas “nas sombras de Stonewall” por homenrsysy filipinos vivendo nas

Filipinas e em Nova lorque. Ele produtivamente @angue estas vozes locais,

Recalibrando o “Universo Queer” Transnacional - Paola Bacchetta - p. 172-208

Pagina 175

NOVOoS

ol areSOCiaiS



s Revista do PPGCS — UFRB — Novos Olhares Sociais | Vol. 2 —n. 2 — 2019

marginalizadas, desestabilizam os discuposer dominantes, e clama para que elas
sejam ouvidas.

Parece-me que os pontos de Manalansan sado becadoto Eu gostaria de
adicionar a eles algumas nuances em pontos ad&idfr@meiramente, a “fantasia de
difusdo a partir de Stonewall”, que se apoia em waraante do discurso mimético
ocidental originalidade/pés-colonialidade (Bhable®4:85-92; Chatterjee 1994.5), €,
em Ultima analise, politicamente incapacitante a@nas pargueersracializadosnos
EUA e paraqueers pds-coloniais, mas também pagaeers através de posicoes
racializada$ dentro dos EUA. Deixando de lado as ideias deoomtodo Uteis de
Bhabha (1994:86) sobre a mimética como “de umaezdsemelhanca e ameaca”, a
“fantasia de difusdo a partir de Stonewall” é exeate isto: uma fantasia. Ela opera
em conjuncdo com o poder geopolitico. Ela é prauzém relacdo ao duplo
apagamento interno socioespacial em binaridadewasoprecedentes dentro de seu
préprio local de producao, os EUA, tais como o ndsgersus-rural, onde o rural é feito
para desaparecer, ou, dentro do proprio urbanaidegles de Nova lorque e Sao
Francisco, nas quais outros locais (Filadélfia,gp@mplo) séo feitos para desaparecer.

Em segundo lugar, porque o0 curto texto de Manatangdo fornece
consideracdo de batalhas internas dentro das ON&wacionaigjueer o leitor pode
ser deixado com a impressdo de que posi¢coes ddlae sdo homogéneas. De fato, as
posicoes destas organizacdes sdo um resultaddajee lmuitos dos que pertencem a
elas ndo concordam com todos os seus fundamentgsimAs das criticas de
Manalansan foram primeiro colocadas dentro dosrfm®gontextos ativistas. De fato,
todas as trés organizagbes mencionadas acimanivetas internas sobre racismo e
sexismo. Por exemplo, em 1983 a associacdo gaga¥sssociacdo Gay da Africa do
Sul (GASA) candidatou-se a filiacdo a ILGA, mas gmipo membro da ILGA, o
Grupo de Direitos Homossexuais Escocés, fez unylobbtra a inclusédo da GASA por
ela ndo haver tomado nenhuma atitude (e nenhunmgéppsle fato) contra o apartheid.

Como resultado, a ILGA colocou a GASA em um periddaim ano de experiéncia e

" O termo “racializado” é traduzido do original “oblor”, que, nos EUA, corresponde a “indigenas,
negros, asiaticos, latinos e lésbicas racialmeriszigenadas. Na Franga inclui Iésbicas do Oriente
Médio, Africa, Caribe, Asia, América Latiradescendentes” (N.T., com orientacdo da autora).
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nao aceitou a filiacdo da GASA até que ela densseia apartheid, participasse no
movimento antiapartheid e “se abrisse” ela mesma pgembros negros (Gevisser e
Cameron 1995:54-57). Em outro exemplo, a ILGA témtuito incluido grupos gays
masculinos denunciados por grupos léshicos pasal@ituados em mesmos locais)
como misoginos, e fez pouco esforco para incluipgs ou individuos lésbicos de
locais poés-coloniais. Insatisfeitas com a respdstdideranca da ILGA — ou melhor,
nao-resposta — a essas criticas, muitas lésbhieasnies ao encontro anual da ILGA em
1982 em Turim, Italia, eu entre elas, se separadonmaram o ILIS. Em conferéncias
subsequentes do ILIS, muitas de nés postulamasasriaos ideais do setor dominante
europeu de identidade e visibilidade Iésbicas gaeviertidamente alienaram Iésbicas
racializadaglentro da Europa e além. As conferéncias do ILt&iiram workshops nas
intersecdes do racismo, lesbofobia e imperialightLIS teve presenca na conferéncia
de organizagbGes ndo governamentais de 1985 pasal&baferéncia das Nacdes Unidas
sobre o Status da Mulher, vinda de um desejo dengde lésbicas bem além do
ocidente, quer fossem grupos ou individuos. Finatme as organizadoras da
conferéncia do ILIS em Genebra em 1986 gastaramm deaum ano levantando fundos
para permitir uma participacdo mais ampla por t&shiracializadag lésbicas em
sociedades pos-coloniais. Justamente, o proprgasida conferéncia de 1986, “Exilio
politico para lésbicas de todos os paises”, pravagn debate interessante. Ele foi
criticado por sua assuncao de uma maior liberdadeqoeersno ocidente do que em
gualquer outro lugar, sua base subjacente em umativa de “Primeiro Mundo salvara
o Terceiro Mundo”, o fato de que ele se endereexchusivamente a Iéshicas que séao
“declaradas” e sujeitas a repressao enquanto igaanatras formas de subjetividades e
condicdes léshicas ou “lésbicas” e assim por didvieal ponto é que como académicos
escrevem sobre problematicas ativistas, seria muytodutivo explorar as
complexidades e debates internos entre os prégiiastas.

Em terceiro lugar, as noc¢des dominantes da \dduie queer e de ser
“declarado” as quais Manalansan corretamente apeootao problematicamente
universalizadas ndo sdo apenas especificas aontiideas também especificas a
misoginia do ocidente. Como Luce Irigar@d¥®74) argumentou, critérios de privilégio

escopicos sao baseados na serialidade metonimicaetaforica da valorizacao
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masculinista do pénis-falo visivel e da desvalgdpados O0rgdos sexuais internos
invisiveis das mulheres.

Em quarto lugar, nessa organizacao transnaci@n@ormatividade nacional
permanece o quadro dominante. Ou seja, 0s proégtivistasqueerde fora dos (nédo
marcado porque dominante) EUA sdo compreendido® gujeitos nacionais — como
representantes parlamentares, no sentido de S{l@#3). Eles sdo com frequéncia
construidos para falar por ou séo interpretadosodatando por toda a populacgoeer
de sua nacéo. Isso impde diversos problemas. Pones nagdes ndo sdo homogéneas
e as condicbes de queers variadamente posicior{fpdoslasse, racializacdo, casta,
género ou mesmo sexualidades) podem também va@ideravelmente. Quando
sujeitos nacionais que falam em féruns transnas@o construidos para representar
todo o univers@ueerde sua nacdo (ou diaspora), essa gama possisabpiividades
gueerintranacionais fica ocultada. O ocultamento poderrec por varias razdes. Por
exemplo, o ativismaueertransnacional veio a requerer alguma competéraiengua
inglesa, que é frequentemente um privilégio dee®liMais ainda, a conectividade
interqueerdentro das proprias nacdes ndo pode ser presuasidatantes nacionais em
guestdo podem ser alheios a gama de subjetividpoEs em seus proprios contextos
nacionais. Finalmente, em contextos nacionaisgpatis/fraternarcais/filiarcais, vozes
lésbicas e “lésbicas” podem ser totalmente silglasia ao ponto de se tornarem
duplamente silenciadas na escala transnacionalsdgundo lugar, na medida em que
leis homofdbicas sdo com frequéncia leis naciomat®rtamente necessario lidar com a
escala nacional no contexto de direitos gays. Naném, aqui, também, lésbicas e
homens gays podem ser diferentemente construidios gistemas legais nacionais. Em
uma miriade de paises ao redor do globo, a agéncia sexual &ideoada
exclusivamente masculina. Onde néo se imagina quedheres tenham qualquer
agéncia sexual, o sexo lésbico nao é ilegal pongue € imaginado que ele exista. Em
tais casos, lidar com sistemas legais nacionaig gahificar ignorar lésbicas e suas
condi¢cdes. Em terceiro lugar, mulheres e homensléskicas e homens gays — tém
diferentes relagdes com a nagéo e sdo chamadadsténeia como sujeitos nacionais
diversamente. Nira Yuval-Davis (1997) discerne cqse mulheres participam no

nacionalismo de quatro maneiras: como produtora®dicas, culturais e nacionais;
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como corporificagdes culturais de coletividadesiassfronteiras; como portadoras da
“honra” coletiva; e como participantes em lutasioiais e étnicas. Porque a propria
nacdo é com frequéncia conceitualizada como a itarhédteronormativa em letras
grandes, a situacdo de lésbicas em relacdo a alisions € ainda mais complicada
(Nast 1998). Assim, lésbicas podem ser construmamo Outras internas se recusando
a representar um papel na reproducao heteronoambittidgica e cultural da nacao;
como ameacgas a, nao corporificacdes da, cultursomacheteronormativa; como
desonrosas a sujeitos-cidadaos homens heteross@angue ndo apropriadas por eles;
em termosxenofdbicos, lesbofébicospmo se originando de fora da nacdo e como
antinacionais (para uma discussao sobre queerfagbi@fobica, ver Bacchetta
1999:143-144); ou, no contexto de narrativas calende Progresso e de Missdes
Civilizatérias, como sujeitos pré-nacionais impiaprente progredidos e civilizados.
Finalmente, Manalansan (1997) corretamente argtarggre colocar Stonewall
como um momento originario para as identidadesv/s@itosqueertransnacionais ¢ um
movimento recolonizador. De fato, a “fantasia dasd#io a partir de Stonewall” esquece
a historicidade e formas de resistérgu@erem qualquer outro lugar, reproduz a nogao
norte-americana dominante dos EUA como tudo urhesnte desejavel, reitera a
nocao opressiva norte-americana de si mesma comutwo” (como em “We are the
world...”), e novamente postula no¢des ocidentasidentidade e ativismo como o
apice. No entanto, a “fantasia de difusdo a pdeisStonewall” é também miségina. No
imaginario celebratérioqueer do préprio Stonewall, subjetividades e agéncia
masculinas e masculinas-a-femininas sdo colocadaspr@meiro plano, enquanto

Iésbicas (e femininas-a-masculinas e outras) s@ofl@muéncia ausentes.

Producdes Antropoqueer

O volume de estudos antropoldgicos centrados seijetividadesqueer
localizadas(de americanos nativos dois-espiritos a homosseadals melanésias, a
gays Thai, aHijras na India — e a lista continua) esta constantemergscendo e
expandindo-se geograficamente. Estudos antropogametlarmente adotam uma
moldura de escala nacional, mas identificam conadadqueer locais dentro dela.

Mais frequentemente, o pesquisador de campo soZinbguentemente homem) se
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aventura em um espaco ou comunidade pouco conheeictzlhe informacdes sobre
género, sexualidade e praticas sexuais, e as afagsra uma comunidade académica
do ocidente. Os estudos antropoqueer poderiam @aberente perturbar a “fantasia de
difusdo a partir de Stonewall” e outros discursasrdais de Progresso, Perfectibilidade
e MissOes Civilizatorias. Eles ja muitas vezes ababs critérios de medida dos EUA
por densamente contextualizar os géneros, sexdaBdapraticas sexuais em questao.

Mas os estudos antropoqueer podem, também,eapaesdiversos problemas.
Por exemplo, até 0 momeras subjetividades postas em primeiro plano nestadas
sdo, de novo, principalmente masculinas. Em adig@ogueers em questdo séo
geralmente compreendidos em isolamento, ndo cont® g um mundo global, e como
organizaveis na narrativa do Progresso como préemod. Isso é verdade mesmo em
alguns casos onde gsieersem questdo sao urbanos, possuem aparelhos teésviso
dirigem carros, tais como dsijras na india. As subjetividades queer arriscam ser
reorientalizadas e exoticizadas. Finalmente, ertquaruitos destes estudos sdo de
qualidade detalhada, até o momento eles tiveraraogpimopacto — se algum — na teoria
gueerproduzida no oeste ou na organizagéeer

Producdes ciberqueer

Talvez um local dominante para a producdo e @géd de representacdes
transnacionaigjueerseja o ciberespaco. A internet é usada por académativistas e
gueersda mesma forma buscando lazer. Enquanto ela dasatgodos democratizou o
contato entre queers através de vastas distancias, 0 acesso a integnet
transnacionalmente um privilégio de classe e fretmmente um privilégio masculino,
como € evidente mesmo através de uma comparacéadisiah baseada em género e
sexualidade, de web sites e listas de discugsaertransnacionais. No contexto das
desigualdades globais, a confianca na internet paanectividadgueertransnacional
pode contribuir para o reforco de representacObEmians e miséginas dgueersfora
dos EUA.

Reimaginando o universo queer transnacional
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Parece-me que todos os trés locais poderiam pateente ser subvertidos para
propésitos produtivos se eles fossem abertos a malsséo, reconceitualizacéo,
colocados em didlogo uns com os outros, informadosima perspectiva entre-escalas.
Eu mencionei acima que organizagcfes nao governarseimternacionaigjueer e
aparicdes ciberqueer permanecem nas escalas na@amansnacionais e muitas vezes
eliminam o local-contextual, enquanto os estudaspaqueer confinam a si mesmos
ao local e com frequéncia eliminam o global. Em d&ss0, poderia ser mais frutifero
abordar todas as escalas possiveis, mesmo quastizatelo apenas uma. Talvez o
universo queer transnacional poderia ser reimaginado em termos udea
transversalidade densamente historicizada, coraizdda, recalibrada na qual as
dimensdes materiais e simbdlicas figurariam forrmeNo que segue, eu espero fazé-
lo contextualizando as formas de agéncia |ésbi¢Esbicas” nos anos 80 em Deli em
relacdo a escalas, fugas e hotsites de poder. fBgas”, um termo que retiro de
Appadurai (1994), eu quero dizer pessoas e culti@enologia, financas, midia,
ideologia. Appadurai (1994:328) entende fugas coloonstrutos profundamente
perspectivos, infligidos pela contextualizacdo drist, linguistica e politica de
diferentes tipos de atores”, que ele lista comodesgstados, multinacionais,
comunidades diasporicas, grupamentos subnacion@sjmentos, vilas, bairros e
familias. Como essas fugas (tais como gente) floersdo blogueadas dentro e através
das fronteiras tem a ver com relacdes de podeislacaansnacionais. Por “hotsites de
poder” eu significo pontos nos quais 0s poderemtsgsecionam, se estabelecem e
desprendem efeitos. Alguns exemplos incluem: apaudé¢ Estado ou suas partes, tais
como sistema legal; lugares como o World Trade €enti Pentagono; instituicbes
internacionais (aqui as Nacdes Unidas s&o partioelate pertinentes); ou corpos
regulatérios, tais como acordos de comércio mtétizas. Finalmente, enquanto acho
estes termos Uteis para minha analise, ndo teméocio de implicar que eles tenham

validade universal ou que eles deveriam de qualmoelo ser reificados.

Il. FORMAS AGENTICAS LESBICAS E “LESBICAS” EM DELI NA DECADA
DE 80
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A seguir, eu retrocedo para chegar antes das\aggersqueerocidentais de
gueerspos-coloniais, e através de escalas, de cybeiite tnoais a cidade, para revelar
algumas formas agenciais lésbicas e “Iésbicas” ethrids anos 80. Eu coloco aspas
em “lésbica” porque para algumas indianas o termégbfcas” € uma imposicao
ocidental baseada na grega Safo de Lesbos. Euasfnca” para referir-me a mulheres
gue amam mulheres e ndo se identificam com o té¥efmica, e Iésbica para significar
aquelas que o fazem. Entre 0s muitos possiveistagjjgegistros e matrizes para
compreender os anos 80 (é meu desejo que outnas/astsobre eles), a urgéncia de
desfazer ocultamentos sem re-homogeneizar leva-foeaa em trés microproducdes
Iésbicas e “léshicas” de posicionalidades-agenc¢&iplicadas abaixo). Eu situo esse
estudo nos anos 80 ndo para postular esse pemoun ema origem das emergéncias
queerna india ou para postular uma tipologia fixa dsigionalidades-agenciais para a
década. Em vez disso, lesbianismos e “lesbianisrapafeceram na india mais cedo,
muito antes da existéncia dos EUA como uma col@aipovoamento ele mesmo (ver
abaixo); e além das posicionalidades agenciaissaptadas aqui, que sdo limitadas a
hindus de classe média, h4 uma multiddo de outlasciedas através de classes,
através de religides, em Deli e em qualquer ouigan. Eu uso a temporalizacéao
decenal como um instrumento oposicional para desfaZfantasia de difusdo a partir
de Stonewall” dajueerglobal do fim dos anos 90. Dadas minhas propimagacoes,
meu arquivo necessariamente incompleto (ver ahagxa)complexidade da india (sua
populacdo acima de um bilhdo, seus eixos de doawsgbordinacdo baseados em
classe, religido, casta, regido, configuracdes nadaurais, linguagens e assim por
diante), é impossivel fazer justica a qualquer ¥pnica, deixada so, nesse contexto.
Minha discusséo € necessariamente fracionariavemre@ correcdes futuras.

Infelizmente h& poucos tragos escritos deixados|gelvicas e “lésbicas” na
india nos anos 80; assim, meu arquivo é necessamtentiimitado. Eu retiro do que
restam de documentos autorais lésbicos e “léshieabglins textos ficcionais em uma
colegcdo de 1990 (ver Sukthankar 1999), um livroudea das mulheres discutidas
abaixo, papeis ndo publicados e cartas de progestiitores de jornais tradicionais. Eu

me apoio em conversacdes com lésbicas e “lésbipss’experienciaram o periodo. E
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retiro de minhas préprias memorias da época, qoenséessariamente posicionadas,
fragmentadas, incompletas.

Em todo o texto, eu emprego o termo “posicionaidaentitaria” para
significar uma postura politica autoelaborada cgté@ posicionada dentro de condi¢des
especificas de tempo-espaco, que é impermanertdefjxaid em sua relacdo com um
contexto simbolico-material mutavel atravessado podltiplos fluxos glocais.
Posicionalidade-identitaria se distancia de idexk] que se presta a
descontextualizacdo, ao essencialismo, e que Yala@al®entan-terr-ogada (escavada) e
en-terraddem reflexdes tedricagueerem ouro lugar (Butler 1990). A posicionalidade-
identitaria também deve ser distinguida do concdeooutro modaitil de Spivak
(1993:3-10) de identidade essencialista estratégitavez disso, a posicionalidade-
identitaria — diferentemente, digo, o termo idémiit estratégico “Mulher” para
(muitas) feministas — ndo implica uma elaboracao identidade unificada (n&o
uniforme) para a capacitacdo politica. De fato, awoss 80 havia pouca concordancia
entre |ésbicas, entre “lésbicas”, e entre lésbid$ésbicas” a respeito de termos
identitarios, e em alguns trabalhos (ver discusd@oGiti Thadani, abaixo), uma
multiplicidade de termos emergem precisamente plasmantelar a fixidez. Além
disso, a posicionalidade-identitaria reterritorala no¢do de agéncia em termos uteis a
este contexto, assim se distanciando de manifegac® agéncia nos estudos
sociolégicos do ocidente-dominante, onde ela impbc localizacdo do sujeito em
temporalidade histérica linear, ou praxis rotinga@u acao racional, ou todas as
anteriores (Embirbayer e Mische 1998). Uma crescétdratura antropolégica (um
pouco da qual é problematicamente redutiva de dmuk” a “hindus”) compreende 0s
selfs indianos em modos que tornam noc¢Oes ocidemai identidade e agéncia
inaplicaveid. Por exemplo, Bharati (1985) delineia mdiltiplos sipde selfs hindus
(swayam ou agir-de-si material no mundatman o self espiritual; etc) produzidos
dentro de varias temporalidades (linear; geraciangligasou tempo ciclico). Marriot
(1989; ver também a critica de Moffatt de 1990gripteta o agir-de-si indiano como

dividual, ndo individual, e como fusional, ndo tigaou separado de outros selfs.

8 A autora explicita 0 uso dos termos: “in the sesfsenterré[in French: buried]”, para destacar o radical
“terra”, que ndo existe no vocabulo “buried” emlésy
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Finalmente, Das (1989), que se move além do cankén#o-hindu e elaboracdes
ocidentais dominantes do self, argumenta por daslqgmaradigmas normativos
ocidentais de agéncia e acao para revelar formadisdarso afetivo e iterativo que
desenvolvem sua propria linguagem.

Eu comeco contextualizando, entdo me dedico dsipoalidades-identitarias, e

finalmente ofereco algumas observacdes finais.

Deli: o cenario

Das (1990) destacou que os anos 80 na india sdcteazados por “incertezas
intensas”, “mudancas fundamentais na sociedadelic@ e “uma escalada de
violéncia”. Historicamente, género e sexualidadearfo centrais a conflitos
sociopoliticos na india (Chatterjee 1994; Nandy3t98inha 1997) como em outros
lugares, e esse periodo ndo foi excecdo. Para eenger este aspecto dos anos 80,
sera necessario recuar a década anterior, pelosimesa@ mudar através das escalas do
nacional para o transnacional para o local.

Talvez o evento politico nacional mais marcants aoos 70 foi o Estado de
Emergéncia (1975-1977) que a Primeira Ministra rlndGandhi, do Partido do
Congresso, decretou. Temendo a derrota das elewgddsuras para a crescente
oposicgao, ela foi capaz de usar a Emergéncia parsucar e prender atores sociais
oposicionistas, a esquerda e a direita. Apds a g@nera, um partido nacionalista hindu
de direita derrotou o Partido do Congresso, deraeptara ganhar poder de estado
(1977-1979); o Congresso foi entédo reeleito em 18&ionalistas hindus propdem
um estado-nagcdo hindu onde indianos nao-hindueg¢esmente mucgulmanos, mas
também budistas, cristdos, jainistas, etc.) devent'c@nvertidos” ou eliminados do
corpo de cidadaos, e prescrevem modelos polarizados género e sexualidade
normativos. Tendo experimentado o poder nos anos néegionalistas hindus
crescentemente se mobilizaram para propoésito®eest um esforco que culminou na
eleicdo, em abril de 1998, do Partido Bharatiyatia(BJP) para o poder de estado.

Para as lésbicas e “lésbicas” discutidas nedsgo,ans anos 70 marcam o
aumento da onda atual do Movimento de Mulheresidia (IWM). Embora lutas por e

para mulheres tenham uma longa histéria na indessa onda do movimento esteve
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bem em vigor antes de 1975, como Ray (1999) apoafele ano Ihe foram dadas
crescentes legitimidade e publicidade por causaéizada da mulher”, assim chamada
por um dos hotsites de poder global, as Na¢cbesasni&m locais urbanos por toda a
india, incluindo Deli, os protestos de mulheresl@&0 (em formas coletivas tais como
manifestacdes, protestos passivos, peticoes €) @imgraram-se em assassinatos por
dote, estupro, violéncia doméstica e privacdes rgétiéerenciadas ligadas a pobreza
(Basu 1992; Ray 1999). Simultaneamente, diretoresnens em Bollywood
(“Hollywood” em Bombai/Mumbai, o local central daoducdo filmica popular da
india), em uma nova tendéncia, comecaram a protilmes de vinganca centrados em
protagonistas femininas injusticadas, que retatfacantra homens agressores. Assim
fazendo, eles massivamente — embora talvez inadwertnte — difundiram modelos
para a revolta individual de mulheres por todagaaites do cendrio cultural nacional.
Nos anos 80, trés temas politicos nacionais s&r@am pontos focais para a
producdo e difusdo midiatica massiva de represgéesagle direita de género,
sexualidade e religido e de contrarrepresentag@emplheres envolvidas em lutas de
mulheres e em movimentos contra 0 nacionalismo uhir@ds primeiros foram a
campanha nacionalista hindu para demolir a Babrsjilauma mesquita do século
XVI. Nacionalistas hindus declararam que o “invasouculmano” barbarchavia
arrasado um templo marcando o local de nascimemtodeéus hindu Rama
(Ramjanmabhoomi) para humilhar a masculinidadeiedconstruido sua mesquita, a
Babri Masjid, nas ruinas do templo. Para naciom@aishindus, a ressurreicdo da
masculinidade hindu requeria um reveés: a demoliighmesquita-falo e a reconstrucéo
do templo (Basu 1993; Bacchetta 1999, 2000). Etesnpveram uma campanha de
grande importancia contra a mesquita por uma déd¢astdo, em dezembro de 1992,
durante uma manifestacd®m massa que eles organizaram no lugar, naci@slist
hindus conseguiram ilegalmente derrubar a mesgaitzhdo. Aqueles que participaram
eram em sua maioria homens, mas algumas naci@salsbtdus mulheres tambéem
estavam entre eles (Bacchetta 1993, 1999; Basu, 1999; Sarkar 1993). Em todo o
conflito, mulheres “figuraram como marcadores aiscide identidade — de nagdo,
comunidade, grupo de casta e grupo religioso” (Chimal994). Seguindo a demolicao

da mesquita, os nacionalistas hindus orquestraratimsrentre alguns setores de hindus

Recalibrando o “Universo Queer” Transnacional - Paola Bacchetta - p. 172-208

Pagina 185

NOVOoS

ol areSOCiaiS



Revista do PPGCS — UFRB — Novos Olhares Sociais | Vol. 2 —n. 2 — 2019

e muculmanos perto do local da demolicio e em algentros urbanos pela india.
Nestas acdes, 0s nacionalistas hindus se moviam ugrerproteger 0os corpos de
mulheres hindus enquanto violavam sexualmente meghemuculmanas (Bacchetta
1994, 2000).

Outra luta politica nacional que provocou mudargasgénero e sexualidade
nos anos 80 foi o desafio aos direitos legais lomsena religido (Engineer 1987). Tal
comecou em 1985 quando Shah Bano, um mugulmané deds de idade divorciado
buscando direitos de manutencédo, desafiou publictareelei pessoal mugulmana. Na
india, as leis pessoais (para hindus, muculmaro} @nstituem um sistema de leis
religiosas governando matérias civis (casamentgycio, heranca, adocéo etc.) que séo
paralelas a todos os outros ramos da lei que umifiorente governam os cidadaos
indianos indiferentemente de sua fé. Para muitainfstas indianas, todos os sistemas
de leis pessoais sédo prejudiciais para mulheregjupoeles reificam o controle da
comunidade familiar masculina e religiosa sobremagheres. Nacionalistas hindus
usam o caso de Shah Bano para representar homegdglmmanoos como mais-
opressivos-a-mulheres-do-que-nés e propuseram digac@ivil uniforme baseado na
lei hindu para hinduizar o sistema legal da Infiaministas se envolveram em um
debate vigoroso e interessante: algumas advogamamum codigo civil uniforme
secular;outras recomendaram preservar, mas reformandoamente, as leis pessoais.
Eventualmente o caso Shah Bano reafirmou o contnideginarcal das mulheres por
sua “comunidade religiosa” com a passagem do Mugfiomen (Protection of Rights
on Marriage) Bill em 1986.

Um segundo tema principal dos anos 80 feath de 1985 (esposas enviuvadas
que adentram a pira funeraria dos maridos morts)naa jovem vilva, Roop Kanwar.
Ele provocou mais polarizagbes feministas-versemnalistas hindus ao redor da
relacdo das mulheres hindus com o marido, fanailfapmunidade religiosa” e a nacao.
Enquanto o sati € um tema extremamente complicado wuma historia sérdida no
colonialismo e é sujeita a debates elaboriydes geral feministas mantiveram que
Kanwar foi drogada e forgada a morrer, enquanteonatistas hindus defenderam a

pratica.

Recalibrando o “Universo Queer” Transnacional - Paola Bacchetta - p. 172-208

Pagina 186

NOVOoS

ol areSOCiaiS



s Revista do PPGCS — UFRB — Novos Olhares Sociais | Vol. 2 —n. 2 — 2019

Talvez o evento mais significativo dos anos 7Meg8ra lésbicas e “lésbicas”
discutidas aqui é o fato de que, nesta época, @riprliesbianismo comecou a aparecer
no cenario midiatico nacional. Os primeiros reldtam sobre suicidios e casamentos
Iésbicos. O suicidio Iésbico apareceu primeiro,1&M9, quando as parceiras Jyotsna e
Jayashree, apos casamentos forcados com homeargmpula frente de um trem juntas
(ABVA 1991:70). Em 29 de junho de 1980, as estuslntniversitarias Mallika e
Lalitambika, ambas de 20 anos de idade, amarraeajumsas esaltaram em um canal,
mas foram “salvas” contra sua vontade (ABVA 1991.Hm outubro de 1988, Gita
Darji e Kishori Shah, enfermeiras de 24 anos ddddenfrentando a separagéao pelo
marido de Gita, enforcaram-se juntasd{a Todayl1988). Em agosto de 1990, Vandana
Cibbal, de 22 anos, atirou em sua amante Simmi é@@e 21, e entdo em si prépria,
um més antes do programado para o casamento fodg@mmi com um homem
(Thakur 1990:33). A imprensa produziu estas mulhe@@mo tragicas, perigosas ou
simplesmente incompreensiveis.

Os relatos sobre casamentos Iésbicos comecaranis €ath 1996). Parceiras
eram representadas de trés formas: como amigasuadss; como mulheres decididas
identificadas com o masculino e mulheres decididastificadas com o feminino; e
como transexuais com mulheres de outro modo noragatUm primeiro exemplo é o
das professoras de povoado Aruna Sombhai Jaisiagi@bhil, de 31 anos, e Sudha
Amarsinh Mohansinh Ratanwadia, de 29. Elas entragammaitri karar (acordo de
amizade) perante um tabelido em 1987 depois de aima® juntas (ABVA 1991.69). A
midia néo foi desfavoravel; alguns jornalistas param presumir que a unido era
assexual e, assim, de acordo com as normas asgbetsio da classe média. Em
contraste, no segundo modelo estdo as policia28 damos Leela Namdeo, uma vilva, e
Urmila Shrivastav, que, como adulta, rejeitou o Bonmcom quem seu casamento havia
sido arranjado quando tinha 3 anos. Um pastor hpelformou sua cerimbnia de
casamento em dezembro de 1987 em um templo hindresanca de seus pais (ABVA
1991:67-68;India Abroad 1993). Seguindo a imprensa desfavoravel, elas foram
demitidas, e banidas de sua cidade. Um terceirmpgioeé o casamento, em dezembro

de 1989, de Tarunlata, um homem transexual de 88, amom Lila Chanda, de 23
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(ABVA 1991:36). O pai de Lila anulou seu casamestb o Codigo Penal Indiano 377
(uma lei indiana antissodomia imposta sob a lergal britanica e nunca revogada).

A atencdo da midia teve efeitos multiplos. Paguraed, a atencdo publica
constituiu uma forma de violéncia. O lesbhianismmragera constituido como o
suplemento negativo, no sentido Derridiano (197424 identidades femininas
apropriadas, e como um local de renegocia¢cfes malistas. De fato, alguns dos
relatos continham um tema recorrente de que odesno ndo era indiano, mas sim
uma perversao britanica importada. Muitas |ésbécdgsbicas” resistiram a tentativas
xenofobico-lesbofobicas de excluir o lesbianismeerréorializando o lesbianismo
(como indiano) em cartas aos editores. A0 mesm@derdgumas lésbicas receberam
bem a abertura do cenario da midia ao tema pohgsepermitiu medir as visdes de sua
familia, comunidade e ampla sociedade sobre o #ssun

Ja nos anos 80, o debate publico — especialmemtelatse média — era
crescentemente polarizado sobre sexualidade. Nagépbca, varias mudancas
ocorreram. Pra comecar, partes da imprensa tradicicomecaram a discutir
heterossexualidade e pornografia anormativas @éta-jas a homossexualidade, todas
em oposicdo a sexualidade normativa, nacional,pajpa. Por exemplo, a revista
popularSundayem um artigo intitulado “Sexo e o Indiano UrbanaBprdou “excessos
desmedidos” hetero e os designou, também, como fnd@mnos”: pornografia,
prostituicdo e sexo extramaritéduyndayl1992). O artigo continha uma foto incluindo
um panfleto ativista,.ess Than Gay: A Citizens’ Report on the Statusomhosexuality
in India® (1991) by AIDS Bhedbhav Virodhi Andolan (ABVA — Miwmento
Antidiscriminagdo da AIDS) como um exemplo de &tera pornogréfica, e os editores
se recusaram a publicar cartas de protesto (Bdadaktedl 1992). Essa onda de discursos
condenatorios foi combatida por muito dissenso.eRemplo, varios atores e escritores
renomados e uma figura religiosa, o Dalai Lama, lipaimente apoiaram a
homossexualidade. E algumigras (mulheres transexuais e/ou travestis [ver Cohen
1995; Kumar 1993; Nanda 1993]) repentinamente exeeh papeis em filmes de
Bollywood comoDaayra, Darmiyaan e TamannaChawda 1996). Finalmente, pode-se

fazer a pergunta de a quais desejos essa ondadgedibcurso — para aqueles que

° “Menos do que Gay: O Relato de um Cidad&o sol$&tus da Homossexualidade na india” — N.T.
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expressaram posicoes pgaeere para aqueles que imaginaram a Si mesmos como a
policia da sexualidade — correspondeu duranteioguer

Durante estes debates dos anos 80, algumas Esbilgsbicas” de classe média
em networks do IWM comecaram discussGes autonoBias.reconheceram umas as
outras atraves do que Valentine (1996:154) denofimraalos e estilos lésbicos”. Estes
algumas vezes incluiam sinais tais como statusolfeira (ndo sempre; muitas eram
casadas) e certa sensibilidade corporal e fisisdégbicas e “lésbicas” da classe média
urbana discutidas neste estudo muitas vezes eaganirse nas casas umas das outras.
No entanto, apenas algumas casas, ou partes daondsao heterofamiliar poderia ser
evitado, eram apropriados: apartamentos e cOmaalpseths que viviam sozinhas, ou
camas daquelas que ndo. A cozinha no lar da heteiiedd de classe média em Deli
(diferentemente da cozinha da Kitchen Table Pr&ssh espaco de trabalho transitado
por empregados homens e mulheres e membros femidanéamilia; ndo € um espaco
de reunido, e por isso nao era uma opg¢ao.

A partir destas primeiras conversac¢oes nasceulo Geoup (o termo “lésbico”,
um tema de discordancia, € notavelmente ausense}dficos de discussédo do grupo
incluiam: pressdo ao casamento heterossexual;ftdsdma familia e na sociedade;
independéncia econdmica; combate a midia antiléshbetacdes com o IWM; e leis
heterossexistas. Cedo houve uma separacdo detgistsafpermanecer um grupo de
discusséo? envolver-se em projetos? mobilizar lanmganha por direitos? visibilidade
ou ndo?). Algumas membras fundadoras do Delhi Gfouparam o Sakhi (um termo
habitualmente traduzido do hindi como “melhor ammgalher de uma mulher”, mas
que Thadani [1996] redefiniu como amiga mulher, @marelacéo erotica entre iguais).
Duas léshicas permaneceram simultaneamente em amlgrsipos. O Sakhi criou os
primeiros arquivos lésbicos da india e publicouimeira declaracéo Iésbica (em 1990)
na revista gayombay Dos(Amigo de Bombai).

Duas léshicas — uma do Sakhi e a outra do Delbur estavam entre as
cofundadoras do grupo dos anos 80 Red Rose Rendefymup que era aberto a
Iésbicas, gays, bissexuais, pessoas transgénemssegs transexuais. O Red Rose
Group era assim nomeado por seus encontros ao dedama rosa vermelha no India

Café no centro de Nova Deli, o grande terraco d damina a construcao colonial do
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Connaught Place. O India Café foi escolhido posaaile sua localizacéo central e sua
abertura a muitas diferentes classes de pessoagrif@siros participantes no grupo
eram em sua maioria homens gays de classe médentuaimente, esforcos de
expansado atrairam alguns participantes de clasasshaixas, de novo principalmente
homens gays. Em um ano, os encontros mudaram papaigue publico, outro lugar
multiclasse, contingente ao elitista India Inteioval Center (11C).

Paremos por um momento para pensar sobre azasl@spaciais destes grupos.
Uma visdo escopicauscando um rapido arranjo analitico, ciberinformadbs
encontroggueerde hoje em dia em um McDonalds na cidade de Munplogie ler as
subjetividadesqueer atuais como produzidas em uma mudanca a partirlabass
domésticosles-heterossexualizados dos anos 80 para o naz@nalndia Café para o
nacionalizante-inter-nacionalizantendia International Center para uma insergcéo
transnacionalizante dominante nos anos 90 emMafonalds que recoloniza. Para
uma analise menos comprimida, mais paciente, @sl@odem ser infinitamente mais
complicados do que esse esquema linear permitesidara, por exemplo, McDonalds.
E se imaginarmos a glocalidade do McDonald’s agale escalas e colocarmos em
primeiro plano as varias instancias isoladas, setarionadas, hibridizadas, que ela
contém? E se McDonalds significa um exterior comsiiio uma ameaca ao exilio-
nacional he(tero)gemonico-misoginaraglieer local? E se o McDonalds € EUA-
expatriado-india-repatriado para se tornar um eefer indiano local como qualquer
outro? E se, localmente, o McDonalds é desejavabaam local inclusivo de classe? E
se a atracdo do McDonalds ndo € o McDonalds massntontingéncia a um parque
atil para o lazer de rapazes pos-encontros? E $@Naids, lares, India Café, e o IIC
sdo apenas alguns entre uma multiddo de lapsser simultaneos na India, mas os
outros permanecem invisiveis? (Esse € de fatoa oess retornemos a nosso foco).

Por toda a década de 80 outro grupo, “lésbicas”apm frequéncia trabalharam
em bastis (favelas urbanas), se autoidentificaram como mathesolteiras(ver

abaixo$°. Uma mulher solteirdésbica” participava do Delhi Group.

19 A categoria “single woman”, aqui traduzida comouther solteira”, engloba mulheres que n&o
formam um casal heterossexual com homens, podendairi “mulheres néo-casadaspulheres
divorciadas, mulheres cujos maridos s&o falecidiesras, profissionais do sexo etc”. (N.T., com
orientacdo da autora).
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Estas emergéncias léshicas e “lésbicas” em nmadtiplsimultaneas escalas nos
anos 80 desfazem a dicotomia ocidentocéntrica gwiv@rsus-publico, incluindo sua
roupagem feminista de mulheres-privado/homens-palblAs multiplas emergéncias
também confirmam e enfraquecem a organizacdo spaEoml indiana como um
continuum lar-para-o-mundo (Kaviraj 1997); Iésbiea4ésbicas” arrombaram-na para
identificar e investir em locais des-heterossexaakis e lesbianizaveis/

“lesbianizaveis” por toda a parte.

.  ALGUMAS POSICIONALIDADES-IDENTITARIAS LESBICAS E
“LESBICAS” NOS ANOS 80"

Kanchana

Nos anos 80, Kanchana situava a si mesma poligieeemo Delhi Group, como
uma lésbica, e como uma académica critica espramlaliem religides. Ela se dedicou
ao ativismo entre escalas: ela abrigou lésbicas fqgmm de repressao familial,
interveio contra ataques antilésbicas em uma essalandaria, e esteve na primeira
conferéncia Asian Lesbian Network em Bangkok enl199

Desde os mais antigos desafios a autoridade n@scabre mulheres em textos
hindus, nos anos 80 o foco de Kanchana se tornnargé& lesbianismo em textos
sagrados e seculares em diferentes religides. beagpla circulou seu trabalho entre
amigos. Nao havia outra audiéncia. Infelizmenterasgp de seu trabalho permanece
nao publicado ainda hoje.

Para entender algo do envolvimento de Kanchamap@rtante saber que ela foi
uma hindu praticante desde sua infancia. Ela naseeuma familia bramane (de uma
classe nédo de elite), comecou a aprender sansprando crianca, e gradualmente
adicionou outros idiomas indianos por toda sua wadialta. Totalmente desinteressada
por qualquer forma de inscricdo monolitica de idierte ou “comunidade religiosa”,
apesar de sua especializacdo em textos sansefdae estendeu a trabalhar com textos
Urdu, literaturas cristds, e com escritos criativieculares em varios idiomas.
Diferentemente de outras interrogacdes |ésbicaspeidodo, seu projeto ndo é

diretamente oposicional a polarizacdo do naciomalifindu de género e sexualidade
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normativos/anormativos. Embora ela realmente desaen essa polarizacdo, seu
projeto  estd  primariamente além das binaridades ivahalienigena,
tradicdo/modernidade. Kanchana conceitualiza o®tezom 0s quais trabalha como
um corpus vivo fora de concepgdes lineares de teafigade, um corpus usavel aqui e
agora para seu multifacetado projeto de liberagée,tanto inclui como se move para
além da sexualidade: “Eu claramente ndo quero ammesma reduzida a um mero ser
sexual. A liberdade em um sentido maior é o queigoee tal liberdade naturalmente
envolveria a aquisicdo de liberdade sexual tami&mtambém preciso de liberdade
econdmica, politica, espiritual e outros tiposidertade” (Kanchana 1986:13-14).
Desde um periodo inicial, Kanchana tomou uma pastiupla em relacédo a

Iésbicas e “Iéshicas” em Deli, e seu trabalho @lem destaque tanto a unido erotica

como nao-erética entre mulheres. Ela sentia

afinidade com as mulheres solteiras. Eu ndo haj&tado a palavra
lésbica em inglés, ou palavras em qualquer outnguigem que
significam mulheres que amam mulheres. Eu me iGguti com
lésbicas e mulheres solteiras que vivem e organsam
independentemente de homens (gays ou heterossexdaisou uma
lésbica feminista e politica. Eu sou uma Iésbidéipa e ndo uma lésbica
social. A lésbica social ndo vé a si mesma comiigegl ela apenas se vé
como uma pessoa que dorme com mulheres (Comunigaesenal,
1998).

Integral ao trabalho de Kanchana é sua denuncidodanag¢do econdmica e
politica entre escalas: de colonialista, a nacistaalelitista, a misoginarcajueer
interna, a formas internas lésbicas e “lésbicast. é&emplo, sua critica de 1980 de
“divisdes de classe, casta, religiosas, linguistEae norte/sul entre lésbicas” na india
provocaram muita discussado nos anos 90 (Kancha@&aL%Em pauta para ela hoje esta
representacao e representatividade — quem falegpara sobre o que, e em que tipo de
forum. Ela sente que “lésbicas indianas ocideradhs” estdo tentando representar o
lesbianismo indiano para o ocidente e o estdo flwenuito erroneamente (neste
sentido, ela as entende como internalizando e @uanque Spivak se refere como
representacao parlamentar).

As contribui¢cdes de Kanchana aos debates nos8@nmsiitas vezes mudou seus

préprios termos. Quando algumas amigas lésbicasni@mam que a sexualidade era
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invisivel na india, Kanchana manteve que “Taisddeyém de um estado de mente
colonial”. Para ela, textos ancestrais sao “obaegadom a sexualidade das mulheres:
por exemploDharma ShastrgsArthashastra Kama SutraMoksha SastrgdKanchana
1986:16). Se, em alguns textos hindus, a sexuaidid mulher é vista como um
obstaculo a realizac&o espiritual masculina (edésstvai de seu caminho espiritual), em
outros ela é celebrada. Nestes, mulheres séo faipal forca ndo apenas de poder
generativo de sexualidade, mas também do sentindensexualidade que é chamado
em Tamil ‘sentimento de mulheres’. N&o ha ‘siléhsmbre o tema da sexualidade das
mulheres” (Kanchana 1986:5-6).

Para Kanchana, ndo sdo os textos que silenciaesbiahismo, mas sim sua
reconfiguracao orientalista-colonial (ver Chakrava®89; Said 1978; Sprinkler 1992)
em Grande versus Pequena Tradi¢cdo e sua inacelsglbilpara a maioria dos sujeitos
de classe média. Os textos da Grande Tradicdo srueiees apresentam o lesbianismo
em uma luz negativa. Por exemplo, o épis@asa’s Mahabharat4800 a 500 BC) se
refere a duas mulheres fazendo sexo e as condendaliiki's Ramayang200 BC a
200 AD), o deus Hanuman descobre duas mulheresdazeamor em Lanka e Ié isso
como um sinal de uma sociedade corrupta. Em muditoss de leis antigas, o
lesbianismo € um crime punivel (cf Manusmirti, 200). Em outros textos da Grande
Tradicdo, o lesbianismo € aceitdvel, mas ndo e @&yprios termos. Por exemplo, em
seuKamasutra(século IV ou V A.D.), no capitulo 4 (intituladé\tiparishtaka’ ou “O
Congresso Oral”), Vatsyana apresenta mulheres démhaeal usando objetos no
formato de pénis umas com as outras porque seudamardo podiam satisfazer a
tantas mulheres. Kanchana (1986) critica a “l6gibaterossexista, falocéntrica de
Vatsyana “para a unido entre mulheres” mas adicgue “essa informacdo em si é
valiosa” como prova do lesbianismo primevo. Ja ertnos textos, o lesbianismo esta
sem “tabu ou estigma associado” e € procriativon@Kana 1986). Por exemplo, no
texto do século XVIII deCharaka Samhit43.2.47), duas mulheres criam uma crianca
juntas. Para Kanchana (1986:10-11), apesar decsnagacoes, “a ligacdo sexual [de
mulheres] deve ter sido prevalente, e mais ou mangdamente praticada antes que

homens pudessem té-la notado”.
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Em meados dos anos 80, Kanchana elaborou links mniheres ascetastigas
e contemporaneas que se esquivaram do casameatossekual e Iésbicas. Ela néo
encontrou uma audiéncia mais ampla até os anos 80a recepcao atual € ambigua.
Em 1997, quando ela leu uma peca ficcional em umarsidade da india sobre uma
mulher casada que encontra uma mulher ascdiixa a vida domeéstica para se unir a
ela, as ativistas lésbicas o receberam bem, todalgiamas feministas marxistas
heterossexuaigueer-friendlycriticaram sua solu¢do como uma escolha por @iedora
(comunicagédo pessoal 1998). Kanchana respondeuejeiear a heterossexualidade
para ligar-se a mulheres é um modo valido de &si& a heteronormatividade.

Hoje, buscas por fontes histéricas foram critisagar reproduzir a equacao
excludente nacionalista hindu “Hindu=Indiano” (\@eanalise bem argumentada de Puar
de 1998). Assim, deve-se notar que desde os anBarBthana expressamente buscou
materiais fora do hinduismo. O problema é a indlodigdade de seu trabalho para além
de um circulo restrito. Para dar apenas um exerepioym artigo ainda ndo publicado
escrito em 1986 (12) em meio as polarizacfes dei Bisjid e Shah Bano, Kanchana
determinadamente recuperou fontes islamicas, ¢am @sse poema de amor Iésbico da

poeta Mucgulmana Urdu Bahu Begum datado de entre 43865:

Toda noite quando nos encontramos
Eu desejava mira-la

Ela que é invejada mesmo pela lua!

Em outra este medo surgiu

Ah ela é delicada

Ela pode ser esmagada

Pelo fardo de meus olhares adoradores

Giti Thadani

Giti Thadani € a mais antiga lésbica declaradbliga) intelectual nesta onda de
organizacdo lésbica. Nos anos 80, ela escreveariadit contra relatos lesbofdbicos
sobre suicidios e casamentos lésbicos (ver reisgwesm Thadani e Anu 1993:81-84).
Ela também publicou o primeiro livro na atual cateede organizacégueerna india
sobre lesbianismo, intitulad®akhiyani: Lesbian Desire in Ancient and Modernidnd
(1996)** Seu trabalho controverso, discutido abaixo, cenéraliretamente discursos

! sakhiyani: Desejo Lésbico na india Antiga e Moderna
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nacionalistas xenofobico-lesbofébicos (de esquedil@jta e centro) que designam
lésbicas indianas como “néo indianas”.

Giti foi uma membra fundadora do Delhi Group, Sakldo Grupo Red Rose
Rendezvous. Ela se autodefine como uma feminighicié e khush (gay, feliz,
referindo-se tanto a lésbicas como homens gaysyieeu multiplos termos hindi e
sanscrito (ver abaixo). Para ela, a associacaerdwt“lésbica” com Sappho “fornece
um continuum simbdlico” que “ndo vem de uma posigiidentalizada” mas sim de
uma posicdo de desejo erotiakgrshan e amor pelo ‘feminino’ como feminino que
pode ser vivido em muitos planos: sexual, cosmagdtisico e de afinidade” (Thadani
1996: 9).

Para Giti,khush é util para algumas praticas unificadoras, mas eqaddo
porque oculta o patriarcalismo. Ela buscou outessgthacdes |ésbicas hindi e sanscrito,
mas concluiu (1996:78) que os primeiros termosdgem seus antigos significados
sexuais, cosmossociais e sdo simplesmente traduzao ‘irm&’ e ‘amiga mulher’.”
Ela (1996) assim reaplicou termos para cregakhi, bhagini(irmas vaginais)jami
(gémeo, homossexual),yeivati (mulher sem idade, na forma expressiva dual de uma
relacdo de amantes, relacionada ayajzpara renovar).

A visdo de Giti difere consideravelmente da de dhama sobre mulheres
solteiras e o movimento feminista. Ela (1996:90piapo “esforco [das mulheres
solteiras] de construgcéo de um espaco permitide patheres fora do casamento”, mas
sente que “o termo ‘mulheres solteiragvamente evoca uma imagem de vitima, de
soliddo e ndo de ter o ‘privilégio’ de um maridde Eambém se encaixa ao modelo
paternalista de que homens devem prover mulheremtea” (mulheres solteiras
“lésbicas” discordam; ver abaixo).

Para Giti (1996:88), nos anos 80, o IWM difundiimensagem de que “os
direitos das lésbicas expressam a necessidade deasapalgumas mulheres
‘ocidentalizadas’, individualistas e economicameintgependentes”, enquanto outros
temas (pobreza, analfabetismo, movimentos de @istt.) sGo mais importantes. Ela
(1994:5) sente que estes sao temas vitais, mastesdos ligados a ideologias e

estruturas de heterossexualidade compulsdria’. ®aras mulheres solteirds WM
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confinam o lesbianismo a uma escolha pessoal, atmsau préprio trabalho posiciona
o leshianismo como politico.

Iniciando nos anos 80, Giti passou dez anos apreltdsanscrito, lendo textos
antigos e viajando a templos por toda a india em puwpria caminhonete. Ela
(1996:10) afirma: “Meu objetivo € escavar camadasntemorias erdticas e assim
recriar continuums histéricos a partir da local@acdo contexto presente da
invisibilidade Iésbica”, que come¢ou com o Rg Vedaedas” paralelos ndo-patriarcais
foram “perdidos”, mas o préprio Rg Veda contém @etas que “foram derivados,
apropriados e manipulados das primeiras cosmogéenasinas e funcionam como um
palimpsesto” (Thadani 1996:17). Giti (1996:18, 2&;-29) explora “tracos ginofocais”
através do “feminino dual”, em deidades como Dyawandes em disputa corjami,
em Usha e Nakta, e na afinidade n&o-biologica degdes mae-filha que incluem
“erotizacdo dos seios” e “revelacdo do corpo” cdparte da economia erdtica”. Além
do Rg Veda, Giti examinou muitas outras fontes.dfleontrou iconografia lésbica em
templos em duas formas: antropomoérfica (entalheKkbajuraho retratando o ato de
amor lésbico) e simbdlica (dois triangulos ou détsis [simbolos vaginais] tocando-
se). Giti (1996:93) liga lésbicas indianas de htgem figuras cosmologicas preé-
patriarcais mais antigas ou com o ultimo espedatrdelisas de Kali e figuras guerreiras
das Amazonas”. Ela compartilhou seu trabalho amgiden desde os anos 80
conduzindo workshops sobre lesbianismo em loc&ianas e vilas e fazendo palestras
e apresentacdes de slides tanto dentro quantaldoradia (por exemplo, na Alemanha,
Gra-Bretanha, Franca, EUA e Holanda).

Audiéncias académicas, ativistas, indianas, irrdiatiasporicas e internacionais
receberam o trabalho de Giti de forma diferentea Rauitos na india, de um ambieate
outro, seus slides abriram discussbes sobre laesimanpela primeira vez. Isso
prossegue hoje. Por exemplo, suas fotos foram sispdiea provocar discussdo no
primeiro workshop oficial intitulado “Lesbianismadm uma conferéncia anual do
IWM, em Biar em 1998.

Para algumas académicas/ativistas Iésbicas na, indientanto, o trabalho de
Giti é historicamente inacurado (ver a critica deaxgjan de 1998). Como uma néo-

sanscrita, eu ndo tomarei posicdo quanto a isso.VvEm disso, eu centro na
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reivindicacéo de Giti de estar “ativamente recr@andpassado” (ver sua intervenc¢do no
filme de ParmakKhush. O processo de recriacdo ativa pode ser enteraidm um
movimento revivalista criativo estratégico lésbidaetamente responsivo aos exilios
lesbofdbicos dos anos 80 (que continuam hoje).dBuoutermo “revivalista” no sentido
de Farquhar (1967) para significar reinterpretaggiitsciente de materiais existentes em
um espirito de resisténcia politica. O revivalispiivilegia a autoapropriacdo da
historia sobre a acuracia histérica. Como Chaktgb&t997:383) nos recorda,
“Construcbes [a]nti-historicas do passado muitagesefornecem formas muito
poderosas de memodria coletiva” que foram mobiligask luta anticolonial. Assim, o
trabalho revivalista criativo estratégico lésbical@ mais produtivamente ser entendido,
nao em termos de critérios académicos altamenieigoados de precisao/imprecisao
histérica, mas sim em seus préprios termos, ensiga#icancia ativista politica.

A significancia politica do trabalho de Giti tamfbéoi criticada. Por alguns ele
reinstala as exclusées nacionalistas hindus “irdilagu”. Para outros (p.e. Natarajan
1998), ele reproduz a homogeneizac¢ao nacionalistluhdemonizacgéo e exilio do Isla
indiano. Giti (1996:93) realmente globaliza o Isléiano como uma “invaséo externa’
responsavel pela heteropatriarcalizacdo do Hinduisolusive através de destruicéo de
templos (Iéshicos), e isso ecoa elementos do discunacionalista hindu.
Irredutivelmente, paradoxalmente, seu trabalho éambesafia o nacionalismo hindu e
fornece material para desconstrucdo dos cultosapztis-neo-orientalistazaseados no
ocidente-dominante com membras lésbicas (brand2s). exemplo, para Giti, a
transformacdo no patriarcado comedantro do Hinduismo, com o Hinduismo
militarizado de alta-casta que os nacionalistadusrexaltam. Ela (1996:38) aponta ao
estupro de Usha pelo deus guerreiro Indra no R@Medra Giti (1996:71-72), o casal
hetero Radha-Krishna (o centro dos Hari Krishnage#&dos no ocidente-dominante, que
contribuem financeiramente para o nacionalismo thind india) cresceu através da
marginalizacdo da seita Radhavallabhi, que é aitean uma divindade feminina e
cujas “tradi¢des visuais muitas vezes explicitanitomepresentacdes lésbicassadhis
de Radha eroticamente brincando juntas na 4gué’cfBica representacdes do deus
masculino Shiva (encontradas em diversos cultosaitente-dominante) com®hiv-

shakti ou ardhanarishwara(metade masculino, metade feminino). Para Gitiv-Shi
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shakti representa ndo a androginia de Shiva, masa misoginia. Sua incorporacao
shakti neutraliza a subjetividade feminina, em outros tagashakti permanece
independentemente.

Abha

Abha se posiciona politicamente como uma mulhéeisa. Nos anos 80, ela
viveu com uma mulher por mais de dez anos. Elaifioa ativista do IWM desde a
origem dessa onda. Ela esteve brevemente no DethipGmas seu principal trabalho
foi com as mulheres solteiras do IWM através dssds e religides.

De acordo com Abha (comunicacdo pessoal, 13 dadeo 1998), durante os

eventos dos anos 80 destacados acima, no coneext@anizacdo do IWM:

(N6s) estamos levantando a questdo do status diwenemi fora da
instituicdo heterossexual do casamento e famibiendCnos colaboramos,
nés fomos ndo apenas capazes de formar fortesvoslate mulheres
solteiras, mas também de explorar uma ampla gama de interacfes
erbticas, sexuais, afetivas entre mulheres. Eup jeom mulheres de
basti (locais de favelas urbanas), resisti as definighgsescricdes que
homogenizam expressdes e experiéncias sexuais wWheres. Nomear

um grupo de pessoas ou 0 assunto é um ato politico.

O termo “mulher solteira” foi formulado no contexde construgéo de aliancas
amplas através de classes, religides, castas, eeegé® agora sexualidades e
assexualidades. Ele foi desenhado para ser ineludes todas as mulheres que
romperam com a matriz heterossexual: “lésbicadibai@rias; ascetas; mulheres nao
casadas; mulheres divorciadas; viuvas. Para Abhahemes solteiras perturbam
genealogias patriarcais enquanto estabelecem enh@gm mulheres dentro e fora de
suas familias que podem ou néo ter sido “lésbicas’ia tia ndo casada; ativistas ndo-
casadas em movimentos; ascetas ou freiras” (Esteewiom Abha). Essa conexao
feminina autbnoma, ndo-sanguinea, desempoderanteaco sanguineo masculino que
pode de outro modo esperar exercer controle sopegemtesco de mulheres nao-mais-
casadas ou nao-casadas, inclusive através degpadinio corporal/erotico.

Abha sente que o termo léshica, enquanto favoréeelocidente, ndo é

politicamente Gtil para suas lutas. A maioria dasheres com quem ela trabalha tem

Recalibrando o “Universo Queer” Transnacional - Paola Bacchetta - p. 172-208

Pagina 198

NOVOoS

ol areSOCiaiS



Revista do PPGCS — UFRB — Novos Olhares Sociais | Vol. 2 —n. 2 — 2019

pouco acesso ao inglés e nunca ouviram a palaésbitla”. Para Abha, o que
constituem relacdes de mulher-com-mulher e a nat@ovisibilidade em si tém
significados desarticulados nos contextos do “ottiglee da India. Ela sente que a
“segregacdo de género” que é normativa na indiadpaalmente, tem historicamente
tanto encoberto o amor entre 0 mesmo sexo comadmm um espaco para sua
expressdo em multiplas formas. Anunciar a sexudgidie mulher-para-mulher (como
lésbica ou em outros termos) isolaria a sexualiddeleseu mais amplo continuum
erdético/afetivo, assim reduzindo-o enquanto coimsfiiiuma ameaga ao espaco de sua
expressdo. Para Abha, desistir deste espaco afgn@s$no seria contraprodutivo.
Além disso, introduzir o termo inglés “lésbica’ainmpor desnecessariamente debates
diversionistas sobre ocidentalizagdo. Significarilatar com a binaridade
nacional/alienigena — com exilio lesbofébico —ra@és de progredir com o trabalho de
construcdo da coletividade feminina autbnoma.

O termo “mulher solteira” inadvertidamente intgaoo lugar reservado para
“lésbicas” na binariedade hetero/homo: como panrte uha categoria separada,
vinculada; forcosamente atribuida ao que Marti8denomina uma “identificacédo
totalizante”; como condenada a ser uma minoria migaeO termo “mulher solteira”
posiciona “lésbhicas” em outro lugar: para além deudentidade sexual totalizante,
dentro de uma maioria potencial feminina autdbnooma gpderia desestabilizar o termo
dominante binério por encolhé-lo (mesmo mulhersadas heterossexualmente podem
se divorciar ou tornar-se viuvas). Sob a rubricdndelher solteira”, o lesbianismo néo
€ isolavel; o potencial “Iésbhica” em todas as @acde mulheres pode ser reconhecido.

Em sua praxis, Abha liga a politica espacial dss#, de género e sexuada do
basti as lutas de mulheres solteiras por totalnamida. Como um territério urbano
espontaneamente ocupado, muitas vezes por sujaeris subalternos em éxodo, um
basti é vulneravel a invasdes e evic¢des por pEios de terra e pelo Estado; € um
lar inabitavel no mundo. Mulheres do IWM baseadashasti se auto-organizaram por
um longo tempo. Elas coletivamente exigiram agueletricidade fornecidas pelo
Estado, unificaram servicos como limpeza, disseramainformagfes de saude e

apoiaram decisbes de mulheres agredidas de divemtise. A construcdo de
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coletividades de mulheres solteiraadicaliza as lutas das mulheres contra a
dependéncia masculina entre escalas.

Em sua praxis organizativa, mulheres solteirasDeé e de outros lugares
agitaram-se abertamente contra a lesbofobia e lotnaoéntre escalas, dentro e além da
india. Elas impulsionaram declaracées pro-lésbidasIWM sobre os suicidios e
casamentos citados acima. Elas organizaram o pamarkshop (chamado “Mulheres
solteiras”) no qual relacdes “lésbicas” foram digtas em uma conferéncia nacional do
IWM, em 1990 em Calicute. Elas lideraram a primgiessagem de uma resolucao
nacional do IWM estabelecendo que todas as mulhéresdireito a escolha sexual
(1994, Tirupathi). Elas confrontaram o Estado eltagges contra o IPC 377. E elas
inseriram suas politicas transnacionalmente em dewaracdo publica contra “a
assuncdo da heterossexualidade e a marginalizagdd®ésiicas” na assembleia
preparatéria da india para a Conferéncia Mundibfes@ Mulher, de 1995 em Beijin
(Abha, comunicacao pessoal, 13 de fevereiro de)1988heres solteiras insistem na
autonomia de homens gays mas demonstram soliddeieclam eles. Por exemplo,
durante um seminario da ABVA/Sakhi em 1993, mulbeselteiras criticaram o
sexismo da ABVA e exigiram um espaco apenas deereshali (Jagori 1992—-1993).
Mas em 1994, quando Vimla Farooqi, uma lider deeFsgfio Nacional de Mulheres
Indianas do Partido Comunista, solicitou ao Prim#inistro proibir uma conferéncia
de homens gays em Mumbai, as mulheres solteirasiaagam um protesto do IWM
em toda a nacdo (Jagori 1994-1995). Finalmentequdseres solteiras contribuiram
para o apoio do IWM aos direitos das lésbicas guaerdses direitos foram
publicamente atacados em 1998 por nacionalistakifina controvérsia sobre o filme
lésbico de Deepa Mehtgire.

CONSIDERACOES FINAIS

Eu concluo esse estudo com quatro pontos e algsugastoes.
Primeiro, se n0s pensarmos sohrgeersndo como sujeitos pré-constituidos,
mas sim como produzidos atraves do contextual+igstnds podemos produtivamente

reimaginar o universgueertransnacional através de escalas. Uma abordagéoa cr
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através de escalaxploraria ou ao menos imaginaria outros locaisukameos de
aparicbegjueer tais como a regido, a hacdo, a cidade (e alimob® parque, a rua
etc.), o povoado, o lar e 0 corpo a partir de ke eixos internos e externos de
dominacdo/subordinagdo, sem homogeneizar. Por déagmp trés posicionalidades-
identitarias fragmentariamente discutidas aqui nforalaboradas dentro da mesma
cidade mascom outras instancias escalares que foram algumass v&zemesmas,
diferentes ou sobrepostas: para todas, seus penesKanchana, em relacdo a academia;
para Giti, em relagéo ao nacional e trans/nacigrat Abha, em termos do basti mas
também com intervencdes nacionalmente e transramiente.

Em segundo lugar, a atencdo a fugas e fluxos ge pwde reforcar alguns
entendimentos das subjetividades, agéncia e cawligdeer transnacionais. A
definicAo de Appadurai (1994) de fugas se constitmi ponto de partida util, e
académicos e ativistagueer podem desejar modificar alguns elementos dele como
apropriados a condicbegueer Por exemplo, Appadurai (1994:329) privilegia
coletividades em sua discussao sobre fugas e papdéo ator individual € o dltimo
I6cus de seu conjunto perspectivo de cenariosegggs cenarios serem eventualmente
navegados por agentes que tanto experienciam camstittem formacdes mais
amplas, em parte por seu proprio senso do que essasos oferecem”. No entanto,
parece-me que para chegar as emergémgiasr € o lugar do género e sexualidade
nelas, nés devemos levar o (in)dividual em conaigh. Isto porque os atores coletivos
gue Appadurai (1994) nomeia sédo heteronormativpsypaiativos-assimiladores de
mulheres, e ocultadores dogueers Além disso, n0s nao podemos assumir
homogeneidade na contextualizagfi@erou em negociacoegieercom o historico, o
linguistico e o politico. Assim, embora fluxos degd na midia nacionalistas,
lesbofdbicos, exiladoreenham intercedido em todas as posicionalidadeagiideas
gue eu discuti aqui, o que-fazer-com-isso-e-comyukiferiu em cada caso. Para
Kanchana, a importancia dos fluxos midiaticims indireta (ela residiu em sua
internalizacdo por outras léshicas): ela reivindi@o historia para reempoderar a si
mesma e a outras lésbicas por colocar em primé@moopo lesbianismo em escritas
sagradas e seculares atraves de diferentes fésGRarm degradacao do fluxo midiatico

foi direta, e assim foi sua oposicdo: ela o combaen editoriais e literalmente se
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moveu por todo o territério nacional para reinventa continuum lésbico (dentro do
hinduismo). Abha contornou a confrontacdo do flummliatico desenvolvendo um
discurso e uma prética de ampla autonomia incluingexual em outra escala: o basti.

Ademais, a reterritorializacdo lésbica de Kanchan&iti de sexualidades
lésbicas (e das de outras, como M Kumar 1996) € opmacdo especificamente
genderificada. Nos anos 80, tal reterritorializa¢@ioprimeiramente uma realizacao
lésbica, notavelmente excetuando o homem gay S Khan (verKhush de
Parmar). De fato, mulheres e homens d#erentementeinseridos e expulsos de
nacionalismos heteronormativos, misoginarcais.dXemplo, para localizar e elaborar
um pouco sobre o que eu mencionei acima, enquaantberes sdo tomadas como
idealmente apropriadas pelo homem (por individuasaminos para a familia para a
nacéo), mées assexuais, e significantes da purezeagho, homens sé&o produzidos
como as subjetividades essenciais do corpo-cidadagsbicas ali figuram
multiplamente como falta (de feminilidade apropaiade indianidade), como excesso
(de sexualidade, de subjetividade, de ocidentadidadcomoem excesso (de todas as
apropriagdes masculinas e de fronteiras da Indiayeterritorializacdo lésbica é
oposicional a multiplos apagamentos lésbicos, axik apropriacdes. Talvez isso
explique a urgéncia de algumas lésbicas dos anode8Centrar-se na recuperacao
simbdlica histéricalésbica, enquanto que académicos homens gays, possivelmente
reconhecendo o0 peso do misoginarcado, muitas vewdsiram lésbicas em seu
trabalho de recuperacdo histérica gay (em varieaigyr Hoje, o projeto conjunto
lésbico-gay de Vanita e Kidwai (2000) une ambateadéncias em uma realizacéo, ao
passo que tendéncias anteriores simultaneameniaw@m.

Em terceiro lugar, reconceitualizar o univergoeer transnacional implica
atencdo enérgica a modos nos quais escalas, fugas de fuga e hotsites de poder
séo produzidos por e embutidos em relacdes mutdegmmder (de colonialismos, pos-
colonialismos, género, sexualidade, raca, clas$igido, etc.).

Em quarto lugar, parece-me qyueeersde base ocidental podem produtivamente
envolver-se em didlogo entre-setores. Mais imedtiatde, por exemplo, ativistgsieer
de ONGs internacionais, académicos antropoqueesd€micos de movimentos sociais

podem aprender muito uns com o0s outros. Por exemgliwistas de ONGs
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internacionais tém muita experiéncia com hotsites pbder e fluxos de fuga
transnacionais (tais como fluxos de fuga finanseieofluxos de midia), enquanto
académicos antropoqueer sdo potencialmente metisacignados para dialogar com e
compreender condi¢des de escala local, culturbgtsudades e matrizes cognitivas.
Finalmente, o futuro das solidariedades transna@opode depender de uma
habilidade continuada de autocritica e um desejauonie evitar intimidacdes,

apagamento, distorcao e excluséo.
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Notas finais

' Meu posicionamento dentro disto é mdltiplo, comsider/outsider. Dado o foco deste trabalho, as
exigéncias do espaco, a complexidade de meu Hbrale seu significado nos contextos da india e EUA,
ele ndo sera um tema de muita meditagdo narcigitia Bu participei de grupos de lésbicas e gays em
Deli durante os anos 80. Embora eu esteja sisteama¢inte em-corpo-rada nas ruas de Deli como indiana
por causa das particularidades de minha psiquedeusou uma nativa indiana. Eu sou uma Iésbica
racializada nascida nos EUA, e uma académica, ieaviwaior parte de minha vida fora dos EUA (na
india, Franga e Italia).

" ILGA e ILIS foram fundados em 19 ... e 1982 respectiente. IGLHRC foi fundado em ...

" Isto ndo para postular um self indiano monolitivas sim para criticar a universalizacdo particdées
nocdes dominantes ocidentais do self; elas tami3é@éningplicaveis a partes do ocidente subalterng (ve
por exemplo, Sweet Wong 1998:168-178).

v Ver, por exemplo, andlises de Mani (1989) e Sen.

Y A lIC, uma instituicdo colonial apropriada pelalim contém um restaurante, hotel, teatro, e agsim
diante.

' No que segue, eu deixei de fora ou inseri varaaltles para respeitar os desejos atuais de Kamchan
Giti, e Abha. Em adicdo, eu gostaria de mencions Kanchana especificou a mim em um e-mail
recente que ela ndo mais concorda com suas posled&380 em diversos topicos apresentados aqui e
esta no processo de elaboracéo de novo trabalho.
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