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Resumo: Neste artigo apresento alguns aspectos historicos e
epistemoldgicos que cercaram a recepcdo de teoria queer no Brasil e
seus desdobramentos politicos, preocupando-me, ainda, em oferecer
elementos conceituais que ajudem a situar os aportes dessa proposta
para estudantes de graduacdo, mas ndo apenas para esse publico. O
texto se divide em trés momentos: (1) breve contextualizacdo do
surgimento e das propostas dos estudos queer como campo tedrico
de contestagdes relativas ao cenario politico e académico dos anos de
1980 nos Estados Unidos e sua chegada ao Brasil no inicio deste
século; (2) as tensBes locais entre movimento social e teoria queer,
concentrando-me nos argumentos tedricos que temos acionado para
apontar o potencial politico desta vertente e, finalmente (3) procuro
discutir as singularidades da producédo teérica nacional associada ao
gueer, propondo uma epistemologia cucaracha para uma teoria cu,
ou seja, um conjunto reflexivo que nos permita pensar para além dos
limites canonicos de uma ciéncia de matriz heteronormativa.
Palavras-chave: teoria queer, recep¢do da teoria queer no Brasil,
epistemologia cucaracha, teoria cu, perspectiva pos-identitaria.

Corpus que importamos

“Queer”, me disse ele. Ndo entendi de pronto, mas insisti.
Foi entdo que Richard Miskolci, me falou pela primeira vez de Judith
Butler, abanando nas maos uma fotocépia de Cuerpos que Importan.

Era o ano de 2004 e eu havia iniciado o doutorado sobre o modelo

! Departamento de Ciéncias Humanas, UNESP — FAAC — Bauru.
larissapelucio@gmail.com.
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preventivo de aids e a forma como ele circulava, era apreendido e
resinificado por travestis que se prostituem. Interessava-me ler tudo
que discutisse a partir de uma matriz ndo-essencialista’> género e
sexualidade. Interessava-me, sobretudo, aquelas teorias que
buscavam lidar justamente com os corpos que pareciam desafiar a
norma heterossexual.

Butler foi, entdo, uma paixao inevitavel. Como toda paix&o
foi hiperbodlica. Adorei! Odiei! Devorei! Vomitei! Fui, enfim, me
familiarizando com todo um novo léxico, com um conjunto
complexo de ideias torcidas e por isso mesmo desestabilizadora, mas
que me levaram a pensar “para além dos limites do pensavel”
(Louro, 2004: s/n).

O impensavel — leia-se uma sociedade ndo fundada na
proibicdo das relagBes amorosas e sexuais entre
pessoas do mesmo sexo - ndo estd fora da cultura,
antes dentro dela, apenas de forma dominada. E
possivel pensar de forma insurgente pelas bordas do
social, na regido que foi propositalmente forcluida dele
e, muitas vezes, relegada até mesmo ao reino do
abjeto. Emerge assim um pensamento queer, ndo-
normalizador, uma teoria social nao-heterossexista e
que, portanto, reconhece a sexualidade como um dos
eixos centrais das relagdes de poder em nossa
sociedade. (Miskolci, 2014: 17. Neste dossié).

A teoria queer surgiu como argumento politico e

contestatério ao movimento assimilacionista de gays e lésbicas

2 Jeffrey Weeks assim explica esta matriz: 0 “essencialismo”, escreve ele,
“é 0 ponto de vista que tenta explicar as propriedades de um todo complexo
por referéncia a uma suposta verdade ou esséncia interior. Essa abordagem
reduz a complexidade do mundo a suposta simplicidade imaginada de suas
partes constituintes e procura explicar os individuos como produtos
automaticos de impulsos internos”. (Weeks, 2010: 43)
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norte-americano, mas, sobretudo de gays, aos impactos sociais da
aids. O que comecgou como uma discussao interna no movimento, foi
sendo sistematizado em linhas argumentativas que geraram um
importante cabedal conceitual e tedrico que desestabilizou a ideia de
estudos de “minorias” e da sexualidade como um aspecto tangencial
das dindmicas sociais.

O queer, apesar de ter sido um saber formulado no Norte
Global, vai ser uma resposta atrevida das pessoas marginalizadas por
uma ordem regulatoria dos corpos, das sexualidades e assim também
das subjetividades. Uma ordem que recusa outros arranjos sexuais e
de género que ndo estejam conformados a uma moralidade burguesa,
medicalizada e marcadamente eurocentrada.

Mas, quando os estudos queer chegaram ao Brasil ele ndo
entraram pela via das demandas e debates dos movimentos sociais,
como nos Estados Unidos, mas pelas portas da academia. Chegaram
aqui por meio da literatura dura e desafiante de Judith Butler, essa
filésofa dificil de traduzir. Para compreendé-la em toda sua
radicalidade era preciso sanar nossas lacunas como cientista sociais
relativas a leituras de autores como Lacan e Freud; rever Lévi-
Strauss e Foucault, sofrendo, mas, ao mesmo tempo se deslumbrando
com o gue aquela mulher extraordinaria fazia com aqueles homens.

Todo um corpo conceitual passou a circular nos eventos e
aparecer nos textos, até mesmo de pesquisadoras/es que tinham suas
desconfiancas teéricas acerca da teoria queer. Termos como

“heteronormatividade”,  “perfomatividade”, “heterossexualidade
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compulséria”, “inteligibilidade de género” e “abjecdo”* ocupavam, a

partir dos primeiros anos do novo século, féruns politicos, arenas

académicas, paginas de comportados periddicos cientificos.

Os estudos queer comecam a ser referenciados no
Brasii  no mesmo momento no  qual
experimentdvamos o fortalecimento de politicas
identitarias®, entres estas estavam aquelas articuladas
pelo entdo movimento GLBT (gays, lésbicas,
bissexuais, travestis e transexuais). De maneira que
uma teoria que se proclamava como nao-identitaria
parecia potencialmente despolitizante. Nao tardou
para que algumas liderancas do movimento LBGT
brasileiro, muitas delas formadas na militancia da
luta contra a aids, se pronunciassem contra “0s
queer”. Isto é, ndo era propriamente contra um
conjunto de proposicdes tedricas, de fato, pouco lido
fora do ambiente universitario, que dirigiam suas
recusas e acusacdes, mas a determinados nomes da

® Para uma aproximagcao com este léxico sugiro Miskolci & Pelticio, 2006.

* No Brasil vivemos, nos anos de 1980, com o recrudescimento da aids o
esvaziamento do movimento homossexual, com forte migracdo dos e as
ativistas para as ONGs/aids, as quais passaram a receber fomentos de
organismo internacionais via Programa Nacional de DST/Aids, reverteu-se
no inicio do século XXI. Este foi um processo complexo, atravessado por
maltiplos fatores, mas para meu argumento aqui, vale sublinhar que passada
a fase “heroica” da luta contra a aids, o0 esgotamento de recursos
financeiros para aquelas ONGs, o exercicio de articulagdo politica com
diferentes movimentos sociais, outras questdes suscitadas pela propria
dindmica social e politica do pais passaram a mobilizar os ativistas em
relacio a demandas relativas a diretos sexuais, fortalecendo,
paulatinamente, o que viria ser chamado de Movimento LGBT, mas
também o movimento de mulheres e 0 movimento negro. Muitas das
bandeiras destes foram encampadas pelo Estado, de maneira que em 2004
foi langado o programa nacional Brasil Sem Homofobia, ligado a
Secretaria de Diretos Humanos do Ministério da Justica. Um ano antes o
governo Federal criou a Secretaria de Politicas de Promocéao da Igualdade
Racial da Presidéncia da Republica (SEPPIR/PR) cujo objetivo é diminuir a
desigualdade racial no Pais, com énfase para a populagdo negra e, ainda em
2003, instituiu a Secretaria de Politicas para as Mulheres.
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academia. (Peldcio, 2014: s/n)

Essa via de entrada mais académica causou tens@es, gerou (e
ainda gera) debates acalorados, mas por outro lado deu uma
higienizada nesse corpus tedrico de carater mais transgressivo. Até o
préprio nome “queer”, que nos paises de lingua saxbnica é uma
ofensa e que soa mal aos ouvidos, aqui parecia mais um afago que
uma ofensa. E isso ndo é uma questdo menor, posto que a escolha da
palavra “queer” para denominar uma teoria tratou-se de uma escolha
politica. Quer dizer, a ideia era transformar a injuria, as identidades
ofensivas, atribuidas pelos outros em um termo de luta e combate.
Eu achei isso sensacional. Mas sempre me incomodei com o queer
muito académico e muito urbano. Guardarei esse incobmodo para
outro texto, quero me concentrar um pouco mais nas traducdes para
estas torcoes.

Pensou-se em muitas traducOes para 0 queer em paises de
lingua espanhola e portuguesa: teoria torcida, teoria maricas, teoria
da bicha louca, teoria veada, mas nenhuma “pegou”, pois ndo tinha a
capacidade de incluir na ofensa latinizada um nimero vasto de
estilos de vida considerados indignos pelo mainstream e, assim,
colocados de fora do status da ciéncia. Alids, as traducGes
carregavam consigo o lugar hegemédnicos dos homens homossexuais
na producdo se saber sobre sexualidades ndo-normativas,
denunciando sem intensdo, que a relacdo entre saber/poder pode ser
também reproduzida nas margens.

Inspirada em Beatriz Preciado, filésofa espanhola e um

marco nas teorizagdes em uma perspectiva queer fora dos Estados
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Unidos®, e no também filésofo, o francés Guy Hocquenghem, que
em 1972 escreveu o seminal El Deseo Homosexual (cito a versao
espanhola do texto), proponho, ndo uma tradugdo, mas uma

apropriagdo antropoféagica para o termo queer.

Assumir que falamos a partir das margens, das beiras
pouco assépticas, dos orificios e dos interditos fica
muito mais constrangedor quando, ao invés de
usarmos o polidamente sonoro queer, nos assumimos
como tedricas e tedricos cu. Eu ndo estou fazendo um
exercicio de tradugdo dessa vertente do pensamento
contemporéneo para nosso clima. Falar em uma teoria
cu é acima de tudo um exercicio antropofagico, de se
nutrir dessas contribuicBes tdo impressionantes de
pensadoras e pensadores do chamado norte, de pensar
com elas, mas também de localizar nosso lugar nessa
“tradicdo”, porque acredito que estamos sim
contribuindo para gestar esse conjunto farto
deconhecimentos sobre corpos, sexualidades, desejos,
biopoliticas e geopoliticas também (Peltcio, 2014:
s/n).

S&o inquietacdes que divido com outras/os tedricas/os, como
o professor Pedro Paulo Pereira, que se vale das interrogacdes como
ferramenta provocativa. “Como traduzir a expressdo queer? Haveria
possibilidade de o gesto politico queer abrir-se para saberes-outros
ou estariamos presos dentro de um pensamento sem que nada de
novo possamos propor ou vislumbrar?” (Pereira: 2013: 372). O gesto
abre-se. Mas é também tolhido e criticado. Comecemos pelas

criticas.

% Ver de Preciado: O Manifesto Contrassexual e Texto Yonk; o posfacio ao
livro de Hocquenghem intitulado “El terror Anal”; além da entrevista, ja
traduzida para o portugués, concedida a Jésus Carrillo, cujas referéncias
estdo na bibliografia deste artigo.
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Recusas e reclamos ou medo de perder a “identidade”

O professor e ativista reconhecido dentro do movimento
LGBT no Brasil, se levanta em meio a plateia que acompanhava a
mesa-redonda durante o evento promovido pelo CUS (Centro
Universitario de Sexualidade), Stonewall, 40 + e o que no Brasil,
realizado em 2010 na cidade de Salvador por Leandro Colling e
Djalma Thiiler, ambos da Universidade Federal da Bahia, e chama xs
componentes da mesa de “racistas, homofébicos”. Tratava-se de um
evento queer, que contava com um conjunto de pessoas, entre
militantes, académicxs e artistas associadxs aos estudos de género e
sexualidade e, mais acentuadamente & teoria queer. O professor,
ainda de pé, é entdo vaiado pela plateia bastante jovem e,
aparentemente mais simpatica a mesa, assumidamente afinada com
0s estudos queer.

“O queer é bafdo”®

, comenta um aluno que esta proximo a
mim, parecendo se divertir com aquela cena que, para mim, era triste
e desconcertante. Por que estdvamos sendo colocados como inimigos

do movimento social? Por que a plateia vaiou um icone da luta pelos

® A expressdo deriva do termo francés “bas-fond”, que significa estar num
espaco subterraneo, equivalente ao termo inglés “underground”. Bas-fond
soa como “bafon”; dai para se transformar em “bafdo” pela proximidade
sonora foi s6 uma questdo de uso frequente. O termo tem diversas
possibilidades de uso, todas ligadas a eventos que saem da rotina, que tém
potencial para virarem fofoca ou algo que movimenta a cena onde ocorre.
Significa, assim, algo inusitado; confusdo; uma revelagdo bombéstica;
situacdo polémica e/ou explosiva. Ha pelo menos uma década o termo
circula em vérios ambientes, sobretudo, onde jovens ndo-heterossexuais se
redinem.
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direitos de homossexuais no Brasil? O que incomodava tanto o
professor-ativista nas falas apresentadas durante aquele evento? As
respostas a estas minhas afli¢des viriam sistematizadas na coletanea
que resultou daquele evento. Na apresentacdo do volume, seu
organizador, Leandro Colling j& comeca a oferecer-nos as pistas:
estdvamos desafiando os limites normativos das identidades que
haviam servido, até entdo, como mote para demanda de direitos. O
queer, como pensamento critico, se propde justamente a desafiar as
identidades, ndo por niilismo, e sim a fim de promover uma profunda
revisdo teodrica e politica. Questionando ndo 0s sujeitos que
“encarnam” identidades, mas a ordem social e cultural que as
constitui como aceitaveis e normais ou abjetas e patologicas.

Com essa proposta em mente,

[0] que a Teoria Queer faz, e vari@s pesquisador@s
dessa coletanea e do CUS também fazem, é apontar os
limites das politicas identitarias. Ora, ha uma imensa
diferenca entre pontar limites, criticar determinados
aspectos de certas ideias e estratégias, e ser inimig@
dessas pessoas, dos movimentos e das suas estratégias.
Essa diferenca precisa ser compreendida para néao
entrarmos em uma disputa que sé nos enfraquecera.
(Colling, 2010: 09)

Apesar do risco de enfraquecimento, as recusas as propostas
de uma teoria ndo-identitaria continuam. Talvez isso se dé,
justamente, porque ao apontar para as armadilhas das identidades,
corremos o risco de sermos interpretamos como colocando em xeque
lugares duramente conquistados por alguns/algumas ativistas. E

assim, os postos politicos a partir do qual obtiveram respeitabilidades

33



e voz. Ndo se trata, em absoluto, de desqualificar esses lugares,
muito menos as conquistas, mas de nos valermos da teoria como
ferramenta de combate, uma forma sempre dinamica para de analise
e intervencdo.

Trata-se, portanto, de operar a partir da desconstru¢cdo como
método capaz de nos dar pistas de como alguns discursos chegam a
instituir  verdades sobre comportamentos, corpos, pessoas,
instituicbes. A desconstrucdo, conforme Jacques Derrida propos,
procura revelar o jogo de tensdes existente na conformacdo dos
binarismos, mostrando que muito mais que polares (por exemplo,
heterossexualidade versus homossexualidade), os termos fazem parte
de um mesmo regime discursivo que organiza e hierarquiza relagdes.

Em outras palavras:

Ao invés de priorizar investigacdes sobre a construgao
social de identidades, estudos empiricos sobre
comportamentos sexuais que levem a classifica-los ou
compreendé-los, os empreendimentos queer partem de
uma desconfianga com relagdo aos sujeitos sexuais
como estaveis e foca nos processos sociais
classificatorios, hierarquizadores, em suma, nas
estratégias sociais normalizadoras dos
comportamentos. Ao colocar em xeque as coeréncias e
estabilidades que, no modelo construtivista, fornecem
um quadro compreensivel e padronizado da
sexualidade, o queer revela um olhar mais afiado para
0s processos sociais normalizadores que criam
classificacdes, que, por sua vez, geram a ilusdo de
sujeitos estaveis, identidades sociais e comportamentos
coerentes e regulares. (Miskolci, 2009: 157)

Judith Butler (2003) ja assinalava que as reificacbes de

géneros e identidades cristalizam hierarquias e alimentam rela¢Ges
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de poder, o que normaliza corpos e préticas, reproduzindo privilégios
e exclusdes. Essa normalizagéo das identidades — e sua consequente
opressdo — define padrbes de comportamento rejeitando as
diferencas. Diferencas estas que sdo sempre constituidas em
interseccdo com outras diferencas. Lembra-nos, ainda, que essa
constituicdo nunca é feita de maneira neutra, mas a partir de
discursos que se assentam num binarismo restritivo, no
falocéntrismo e na heterossexualidade compulséria. Dai as
identidades serem tomada por Butler como normalizadoras, pois
fixam e reificam “papéis sociais”: homem, feminino, masculino,
negro, branco etc., perpetuando e reproduzindo subordinacdes.
Fernando Seffner, na j& mencionada coletanea, preocupa-se
também com o potencial normalizador das identidades, mesmo
daquelas que se colocam como dissidentes e questionadoras da

ordem vigente. Ele expressa assim essa reflexao:

A distancia que separa a obtencdo de direitos e a
normalizacdo da populagdo LBGT é pequena, e ha
evidentes conexdes entre esses dois movimentos.
Conquistar direitos pode ser, em parte, ajustar-se a
sociedade. Servir ao exército implica reconhecer que
achamos legitima a necessidade de exércitos e
implicitamente de guerras; casar pode estar levando a
reificar esta forma de relagdo, no sentido de mostrar
que € a Unica ou a melhor possivel para se viver afetos
e sexo; adotar filhos e constituir familia pode levar a
pensar que esses agrupamentos sdo de maior qualidade
do que viver o sexo de modo livre. (Seffner, 2010: 60)

Por isso, queer significou e, creio, ainda significa, “colocar-

se contra a normalizacdo — venha ela de onde vier (..) Queer
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representa claramente a diferenga que ndo quer ser assimilada ou
tolerada e, portanto, sua forma de ac&o € muito mais transgressiva e
perturbadora” (Louro 2001: 546).

O epistemoldgico é politico

“Nunca as epistemologias foram téo politicas e as politicas
tdo epistemoldgicas”, disse Boaventura de Sousa Santos, em sua fala
de abertura do Col6quio Epistemologias dos Sul, ocorrido em julho
de 2014, em Coimbra, Portugal.

Entendo a teoria queer, cuiér, cu, cucaracha como exercicio
epistemoldgico e, portanto, com todo um potencial para a elaboragdo
ndo s6 de novas bandeiras, mas como teoria capaz de propor um
outro vocabulario, uma nova gramatica que desafie as estreitezas de
uma ciéncia que nos ensinou que para sermos levadxs a sério temos
gue usar os artigos no masculino. Assim, quando queremos falar de
humanidade devemos nos referir ao Homem como abstragdo com
pretensdes de neutralidade. Se ndo o fizermos corremos o risco de
ofendermos a audiéncia.

Isto é, a propria linguagem para falarmos e sermos ouvidas;
para ser falar de coisas sérias e com pretensdo de verdade, é
falocéntrica. Esta escrita cheia de @, *, x, /, sdo formas de marcar
graficamente que reconhecemos e desafiamos esses limites, por mais
incdmoda que a leitura se torne. O Incbmodo, neste caso, € ele
mesmo um gesto que se abre (retomando aqui a provocacdo de

Pereira langada mais atréas) para experimentos que possam nos ajudar
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a fazer uma ciéncia verdadeiramente humana, porque plural e
arejada, aberta a outros saberes, sobretudo aqueles gestados pelas
pessoas que estiveram historicamente banidas do campo respeitavel
da academia.

Entendo que a teoria queer deve sua elaboracdo a um
complexo processo histdrico e politico pelo qual “saberes sujeitados”
foram se insurgindo e conquistando, a partir do segundo pds-guerra,
multiplas arenas de expressdo. Para Michel Foucault, os saberes
sujeitados compunham um conjunto heterogéneo de conhecimentos
silenciados pelas circunstancias historicas estabelecidas por densas
relacBes de poder e que foram desqualificados, deslegitimados, em
nome de um conhecimento verdadeiro, “em nome dos direitos de
uma ciéncia que seria possuida por alguns” (Foucault, 2005: 12-13).

Essa insurreicdo dos saberes subalternos foi bastante sensivel
no marco da producgdo feminista, do qual a critica queer é tributaria.
Postura insurgente que exigiu das tedricas e ativistas dos
movimentos feministas a criacdo de uma linguagem prépria para
fazer ciéncia, pois a que havia disponivel as apagava como seres
histéricos e produtores de conhecimento. Usaram, entdo, seus
corpos, falaram na primeira pessoa do singular, jogaram suas
subjetividades no texto forjando armas agudas que cutucavam o
lugar pantanoso das ciéncias canénicas. Assim tem sido também com
a producdo queer, que aqui estou chamando de também de cu, para
dar a nossa marca local a estas discussées. E pelo cu que chego a
pensar nos desafios epistemoldgicos do presente. Quer dizer, que

quero pensar fora das dicotomias excludentes que ancoram em uma
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pretensa naturalidade do corpo e neutralidade dos 6rgéos “verdades”
que tém implicado em perpetuacdo de desigualdades. E por ai
também que convido quem me 1€ a pensar. Um convite que funciona
como forma de desestabilizar o lugar da cabeca como metonimia
para a razdo ocidental.

Berenice Bento (2010) escreveu que 0s feminismos, assim
como 0 queer, sdo teorias pirotécnicas, porque nos oferecem
instrumentos para o cerco, para a guerra e para o espanto. Acho que
foram, sobretudo, das teorias que desafiam esses lugares de disputa,
assim como das experiéncias que esgarcam o espartilho dos
binarismos que vieram nossas inspiracdes e producdes cucarachas’
em relacdo ao queer. Nosso espanto passa também pelas acusacGes
que nos sdo dirigidas ndo por “fundamentalistas”, por representantes
de discursos conservadores, mas quando elas vém daqueles setores
que julgamos parceiros, com o0s quais acreditamos estar construindo
discursos qualificados para o enfrentamento as exclusdes, aos
autoritarismos mal disfarcados de cientificidade. Por isso, Bento ndo
acredita na velha dicotomia “nés fazemos politica, vocés fazem
pesquisa”, enderecando a critica a algumas alas do movimento
LGBT que diz que sem identidade ndo se pode fazer politica.

Mas como fazer politica, como fazer ciéncia quando os

corpos sdo instaveis e os desejos rizomaticos? Esta questdo ja vem

" “Cucarachas”, baratas em espanhol, foi expressdo usada muitas vezes para

nomear, nos Estados Unidos, os/as imigrantes latino-americanas/os. O
termo, claramente pejorativo, pode nos servir aqui da mesma maneira como
0 xingamento “queer” serviu aquelas/es primeiras teoricas e tedricos queer.
Explico: apropriamo-nos de uma identidade imposta a fim de politiza-la e,
assim, transformé-la em ferramenta de luta tedrica.
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ecoando desde os anos de 1960, agucando-se na década de 1990,
quando as reflexdes e lutas feministas se defrontaram com demandas
que interrogavam qual mulher se referiam as feministas quando
levantavam suas bandeiras de luta®. O feminismo branco,
heterossexual e de classe média foi convocado a dar essa resposta
para as mulheres do entdo chamado terceiro mundo. Tiveram que
encarar os lugares de fronteiras, onde léshicas se uniam a mulheres
transexuais, que também se assumiam lésbicas. Ali, onde negras e
imigrantes, antes de serem mulheres, eram corpos subalternizados
pela raca e etnia. Por isso, dizer gay, lésbica, travesti, transexual é
dizer muito pouco. Alias, é quase sempre ofender, muito mais do que
descrever (Miskolci, 2012). Fere, quando 0 que queremos &
problematizar esses termos. Desejamos seguir no esforco de
resignificacdo e de politizacdo dessas categorias. N6s ambicionamos
saber como se chegou a esse vocabulario de exclusGes, porque, antes
de serem categorias reinvindicadas, estas séo identidades impostas.
Assumimos que é preciso interrogar os saberes que divulgaram
verdades sobre esses corpos, encapsulando subjetividades,
patologizando desejos.

As experiéncias concretas, sobre as quais as ciéncias sociais
e humanas se debrugam, tém apontado para a necessidade de
tornarmos 0s termos identitdrios mais prismaticos, menos
reducionistas. Pessoas comuns também refletem sobre suas

experiéncias e se apropriam de termos cunhados nas lutas politicas e

® para uma discussdo aprofundada destas questdes relativas ao sujeito do
feminismo ver Claudia de Lima Costa, 2002.
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nas reflexdes académicas. Talvez um exemplo etnogréfico ajude a
dar consisténcia a essas propostas aqui encetadas.

Durante os anos de 2010 e 2011 (Pellcio e Duque, 2013), eu,
juntamente com o professor e socidlogo Tiago Duque realizamos
pesquisa entre jovens que ndo heterossexuais que frequentavam uma
praca no centro de Campinas, Sdo Paulo. Ali, na “Praga do Sucéo”,
conhecemos meninos femininos que se “montavam”, quer dizer,
vestiam-se ocasionalmente com aderecos considerados femininos;
convivemos com gays muito jovens que se reconheciam como drag-
gueens, pois brincavam com o feminino a partir de experimentac6es
maltiplas, considerando o “ser drag” como uma espécie de fase ou
estagio antes de ser travesti; nos deparamos com travestis que faziam
“a linha boy”, ou seja, reivindicavam para si a identidade travesti
mas tinham todo um estilo préprio dos rappers; conhecemos
travestis que estavam revendo suas experiéncias e considerando-se
como transexuais. Toda essa fluidez nos impressionou e nos disse
muito sobre as “transformagdes do lugar social da homossexualidade
no Brasil” (Francga, 2010).

Por isso nos interessamos também pelos transitos,
pelas experimentagdes que resultam muitas vezes em
incompreensdes, expressas nas dificuldades dessas e
desses jovens em acharem um termo, um lugar, na
dificil conciliagdo entre o desejo de reconhecimento e
o enfrentamento das normas que procuram negar as
possibilidades ontolégicas destes sujeitos. (Pellcio &
Duque, 2013: 20)

Nomear essas experimenta¢des tem sido um desafio para as
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préprias pessoas que as vivenciam, uma vez que a matriz que produz
esses termos, mesmo que apresente fissuras, ainda é
heteronormativa, binria e, por isso, ndo suporta ambiguidades. Por
tanto, as identidades, como entendemos, podem se tornar lugares de
resisténcia, mas também de reiteragdo de convencdes, servindo, por
vezes, para balizar as distancias entre o “eu” e 0 “outro” apontado,
conforme o contexto, como o verdadeiro desviante.

Sem davida a énfase em politicas identitarias teve seu papel
historico inconteste para tirar as pessoas historicamente privadas do
direto da ontologia — de ser e existir como sujeitos plenos — da
invisibilidade. Porém, o que se discute mais recentemente, sdo 0s
custos tedricos da insisténcia acerca dessa identidade que exigiu, de
certa forma, a coeréncia e unidade destas identidades “dissidentes”.
A questdo que parece marcante nas discussGes mais recentes sobre
géneros, sexualidades, raca, etnia € a desnaturalizacdo da diferenca.
A propria diferenca tomada, entdo, como categoria de analise (Brah,
2006). Refletir sobre como diferencas se tornam desigualdades exige
esforcos  metodologicos  desconstrucionistas,  capazes  de
desnaturalizar os processos pelos quais as diferencas se tornam
desigualdades.

O esforgo tedrico empreendido pela teoria queer, mas nao
exclusivamente por ela, é justamente desafiar os termos pelos quais a
cultura dominante vem perpetuando diferencas enquanto
desigualdade, reconhecendo que as adesGes tedricas sdo também

locais politicos capazes de instrumentalizar-nos para o bom combate.

Ly
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