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1 Einleitung

Diese Arbeit ist das Endprodukt eines Prozessasgida Uber die letzten zweieinhalb
Jahre hinweg erstreckte. Seinen Anfang nahm diBsezess in den ethnographischen
Feldforschungen in Salvador da Bahia, im Nordo&easiliens, welche ich im Rahmen
meines Auslandssemesters an der Universidade Fatiemahia (UFBA) von Marz bis
August 2007 durchfuhrte. Dabei beschaftigte ichhmiicht zuletzt aus persénlichem
Interesse mit den LGBTCommunities und deren politischen Bewegungen ivaSar,
die heute wohl kaum mehr aus dem Stadtbild wegaetesind. So finden an zahlreichen
Anlassen durch das Jahr hindurch die unterschiestbon Manifestationen des ,anderen
Salvador” ihren Ausdruck, wie beispielsweise beioh@heitswettbewerfConcurso de
Fantasia Gay' der alljghrlich zur Karnevalszeit ausgetragendwioder bei der Gay-
Parade, die 2008 mit 400.000 Teilnehmerinnen leei@itsieben-jahriges Bestehen feierte.
Dieses bunte Treiben wird allerdings durch zahhei©iomophobe Ressentiments und
Gewaltlibergriffe kontrastiert. Die Grupo Gay da BahGGB), eine engagierte
Vereinigung fur die Rechte Homosexueller in Salvadighrt seit 1980 Buch tber solche
Vergehen, die in Brasilien begangen werden (vglttN600, S. 11), wobei im Jahr 2007
122 Morde an LGBTs dokumentiert wurden; 70% der éDpivaren Schwule, 27%
travesti$ und 3% Lesbeh

Salvador da Bahia ist zudem jene Stadt Brasilieesche auf Grund ihrer Vergangenheit
als Zentrum des transatlantischen Sklavenhandels stirksten durch afrikanische
Einflisse gepragt ist (vgl. Sansone 1995). Gegiiddech Thomé de Souza 1549 am
Eingang zur Baia de Todos os Santos fungierte &e 163 als Hauptstadt und
Verwaltungssitz der portugiesischen Kolonialmachf &rasilianischem Bodén(vgl.
Hofbauer 1995).

! LGBT ist das internationale Kiirzel fir ,Lesbiarays Bisexual and Transgender/Transsexual“ und finde
in seiner Adaptation auch in Brasilien seine Anwergl wo es fiir ,Lésbicas, Gays, Bissexuas e
Transgéneros” steht.

% Travestiswerden oft als drittes Gender bezeichnet, zuneasish weder dem mannlichen, noch dem
weiblichen Geschlecht zuordnen wollen. Kapitel Btgietaillierter auf inre Besonderheiten ein.

% Quelle: http://www.ggb.org.br/assassinatos_200d.h£2.01.2009

* Quelle:_http://www.salvador.ba.gov.br/index.phptRmp=com_content&task=view&id=21&Itemid=40
22.01.2009




So liegt es nahe, dass nach einer Publikation dasilianischen Statistikamtes IBGE
(Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica)s adlem Jahre 2006 rund 80 % der
Bewohnerinnen des Ballungsraumes Salvador afrighais Ursprungs sifidDort werden
26% der Stadtbevolkerung gigeto (schwarz) und 54,9% apsrdo (braun) angegeb&n

In der anthropologischen Literatur befassen siakitseunterschiedlichste Studien mit den
mannigfaltigen Ausformungen dieses afrikanischdyekiin Brasilien, wobei auch zumeist
die damit einhergehenden sozialen Benachteiligungisr Afro-Brasilianerinnen
thematisiert werden. So zeigt beispielsweise Argltdafbauer in seinem Werk ,Afro-
Brasilien: vom ‘weil3en’ Konzept zur ‘schwarzen’ Red* auf, wie durch die historischen
und soziopolitischen Verkettungen von der Sklaveénais zum heutigen Zeitpunkt die
Mehrheit der Afro-Brasilianerinnen an den gesebidtiithen Rand gedréngt wurde und
immer noch wird (vgl. Hofbauer 1995). Andere wigetiBeitrage dazu stammen von Livio
Sansone (2003), Edward Telles (2003)und OsmundboP{2a998, 2005), die sich in
diesem Zusammenhang ebenfalls mit Fragen der ahslanischen Identitat

auseinandersetzen.

Auf meine Forschung zuriickkommend, wurde ich im feameines Aufenthalts in

Salvador vermehrt auf diese in der Gesellschafthetwschenden sozialen Diskrepanzen
aufmerksam, weshalb ich mich auch innerhalb der L&@mmunities der Stadt verstarkt
daflr zu interessieren begann, wie gesellschaétlidhterschiede dort reflektiert werden.
Es kam fur mich also die Frage auf, wie denn jenendéhen, die auf Grund ihrer
sexuellen Orientierung oder Praferenzen in ihregemen Gesellschaft bereits stark
diskriminiert werden, selbst mit den dort vorhanelersozialen Differenzen umgehen.
Schliel3lich fasste ich den Entschluss, meine Uantdtsngen genau auf diesen Aspekt zu
fokussieren, mit dem vorrangigen Ziel, den Pluralis nachzuzeichnen, der innerhalb
dieser Communities vorherrscht. Nicht zuletzt ausseim Grund schreibe ich von
Communities im Plural, da ich wahrend meiner Fansgen auf keine homogene
.homosexuelle Community* im engeren Sinne gesto®@m sondern verschiedene

facettenreiche Gruppierungen und Gemeinschafteafant

® Quelle:
http://www.ibge.gov.br/home/estatistica/populacaafficaodevida/indicadoresminimos/sinteseindicsegiai
006/indic_sociais2006.pdf22.01.2009 (Statistik auf Seite 248 ersichtlich)

® Auf die komplexe Thematik der Einstufung der eigeiiautfarbe und dem damit verbundenen ethnischen
Zugehdorigkeitsgefiihl wird in Kapitel 3 genauer eiggngen




Die Fragen, die ich mir im Zuge meiner Feldforsapstellte, waren also folgende: Wie
werden soziale Differenzen und Kategorisierungemiihalb der LGBT-Communities und
-Bewegungen in Salvador wahrgenommen, gehandhafdéktiert und zum Ausdruck
gebracht? Wie wird auf praktischer, alltagsdisktesiEbene konkret mit Differenzen von
race, Gender und sozialer Schicht umgegangen und wasuSwirkungen hat dies auf die
Communities selbst? Welche neuen Formen von Idgskibnstruktionen und
Gruppierungen konnen aus diesen Intersektionatitétel daraus folgenden Interaktionen
unterschiedlicher Differenzen entstehen? Auf welshaund Weise betreiben die diversen
Gruppen der LGBT-Burgerrechtsbewegung selbst Idgspolitik? Inwieweit wird
dadurch eine Festsetzung bestimmter Identitateneio?

Es geht hier also im Besonderen um eine Erkunduog differences within den
Unterschieden innerhalb eines vielschichtigen Segese den von aul3en her stark
homogenisierten LGBTSs, deren Relevanz fur die apiblogische Theorie und Forschung
durch die Kritik innerhalb der Gender-Anthropologly Tage gebracht wurde (vgl Moore
1993, 2003 [1988]). Das hatte zur Folge, dass iahrbei meinen Erkundungswegen in
Salvador mit den verschiedensten Vertreterinnendaums LGBT-Bewegungen Salvadors
befasste, um ihnen allen die Mdglichkeit zu geb#me Besonderheiten von ihren
jeweiligen Positionierungen aus zu reprasentiesenjie ihre eigenen Sichtweisen zu den
von ihnen verkorperten alternativen ldentitatsfanngeltend zu machen. Gerade in der
anthropologischen Forschung kommt es noch héaufigy dass marginalisierte Gruppen
durch die Perspektive der Mehrheitsgesellschaftassmtiert werden und dem gilt es in

dieser Arbeit vorderrangig entgegen zu wirken.

Auf meinen ersten Aufenthalt in Bahia folgte eineti@r, den ich von Ende Januar bis
Mitte August 2008 verbrachte. Neben einem Praktikamrm Goethe-Institut von Salvador
konnte ich, unterstitzt durch ein KWA-Forschungssidium der Universitat Wien,
weitere Nachforschungen zu meinem Forschungsschwkrgurchfihren. Den grof3ten
Teil meiner Feldforschungen hatte ich bereits wéthnemeines ersten Aufenthalts im Jahr
2007 vollzogen, allen voran Recherchen im Intenmed zu der bereits existierenden
Literatur zu dem Thema, teilnehmende Beobachtundreétd und die Durchfiihrung von
Interviews und informellen Gesprachen. Den Aufefitim Jahr 2008 niitzte ich folglich
vor allem dazu, meinen Annahmen und Beobachtungsateren Nachdruck zu verleihen

und bestimmte Konzepte zu Uberdenken und zu Ulegtanb



Sinn und Zweck dieser Arbeit ist es nun, all digdbmisse meiner Feldforschungen im
anthropologischen Kontext auf Papier zu bringenbddaist es mir ein besonderes
Anliegen, allen Akteurlnnen, denen ich im Feld g bin, im Sinne der Polyphonie
Sprache zu verleihen und sie so gleichsam zu Wanrtnken zu lassen. Schliel3lich ist es
das Ziel, deren unterschiedliche Positionierunggawzeigen und dadurch einen Einblick
in die komplexen Strukturierungen der LGBT-CommiasitSalvadors zu geben, um nicht
zuletzt die verschiedenen sozialen Vernetzungereimer so diversifizierten Gruppe
nachzuzeichnen. Dabei soll insbesondere durchpgaesologische Herangehensweise ein
Beitrag zum theoretischen Diskurs Uber Sex, Gender Sexualitat in der Kultur- und

Sozialanthropologie geleistet werden.

Die Diplomarbeit gliedert sich in sechs Kapitel.skapitel ,Felderkundungen® gibt einen
ersten detaillierten Einblick in das genaue Foragsuorhaben und das Forschungsfeld.
Dabei soll zuerst in selbstreflexiver Weise der spatiche Zugang zum Feld
nachgezeichnet und im darauf folgenden SchrittFekdd selbst eingegrenzt werden, um
schlie3lich die Forschungsmethoden zu erlauterrtelsiwelcher sich mir die dieser
Arbeit zu Grunde liegenden Daten aus dem Feld Essdén. Abschlieend wird eine
punktierte theoretische Reflexion zum Identitatsifeg in  der Kultur- und
Sozialanthropologie durchgefiihrt, um diesen in exeiAnwendung im Rahmen dieser
Arbeit einzugrenzen und genauer zu definieren.

Das Kapitel A Bahia de todos nbstellt in der Folge die Lebenswelten von LGBTSs in
Salvador genauer dar, wobei zu Beginn des Abseésniths Konstrukt von Salvador bzw.
Brasilien als ein homosexuelles Paradies entkréfiret und daraufhin eine Diskussion zu
den diversen Konfigurationen nicht-heterokonforn@entitaten in Brasilien folgt. In
diesem Zusammenhang wird auf verschiedene Konfigmen von Konzepten zu
Mannlichkeit eingegangen und eine kritische Ausedessetzung mit Theorien zu
masculinity durchgefuhrt. AbschlieBend wird die Perpetuierungorhandener
Klassenunterschiede innerhalb der LGBT-Communitesn Thema gebracht und
innerhalb dieses Kontexts in einem historischen ueExk die Entwicklung der
Birgerrechtsbewegung der Homosexuellen, Lesben Tuadsgender in Brasilien und
Salvador portrétiert.

Im Kapitel ,Adé Dudd wird die bereits angeschnittene Diskussion zuemhtik von

Fragen der Klasse innerhalb der LGBT-Communitiesd uiBBewegung in einer



Auseinandersetzung mit der spezifischen Situatichwarzer LGBTs in Salvador
fortgefihrt und genauer ausgebaut. Zwecks einesseb®ms Verstandnisses des
soziokulturellen und ethnopolitischen Rahmens, @mdSalvador eingebettet ist, wird
zuerst ein Einblick in die interethnischen Bezigimsirukturen und ethnischen
Identifikationsmuster in Brasilien und deren besred Ausformungen in Salvador selbst
gegeben, um daraufhin in der Folge in einem zweilaill auf die spezifischen
Problematiken von afro-brasilianischen Homosexuelteeren Positionierungen innerhalb
der LGBT-Communities , sowie innerhalb depmunidade negrader schwarzen
Community, einzugehen.

Das Kapitel ,Von unsichtbaren Frauen“ behandeltndamn Besonderen die Anliegen
schwarzer lesbischer Frauen in Salvador, indemstzuke weitlaufige Marginalisierung
von Afro-Brasilianerinnen in Salvador problematisiird und schlief3lich die Strategien
lesbischer Frauen gegen die anhaltende Unsichtichumg in der Gesellschaft in den
Mittelpunkt gestellt werden.

Das Kapitel Jravestis und transexuai$ beschétftigt sich infolgedessen mit den
Problematiken votravestisundtransexuaisdie als vulnerabelstes Segment innerhalb der
LGBT-Communities betrachtet werden konnen. In einersten Schritt werden die
Unterschiede und Besonderheiten der spezifischentitdtskonstrukte votravestisund
transexuais dargestellt und im weiteren Verlauf soll die wiget Stellung einer
aufkommenden selbststandigen soziopolitischen Beagglieser Segmente aufgezeigt
werden.

Zum Abschluss werden in der Conclusio die Ergelenisker Arbeit extrahiert,
zusammengefasst und naher verdeutlicht, um in eiAaisblick dann mdgliche neue

Perspektiven aufzuzeigen.






2 Felderkundungen

Bewegt man sich durch Salvador, der Hauptstadbdeslianischen Bundesstaates Bahia,
wird einem das Ausmald des afrikanischen Einfluss@sh seine Vergangenheit als
Zentrum des transatlantischen Sklavenhandels &n fgzke vor Augen gefiihrt. Ob es sich
nun umcapoeiristashandelt, auf den zentralen Touristenplatzapoeiraspielende junge
Manner im fur den Fremdenverkehr zu Beginn der &890ahre restrukturierten
historischen  Zentrum  des  Pelourinho;  umbaianas  afro-brasilianische
Stral3enverkauferinnen, die in ihren fur Bahia typpes1 weillen Trachten die belebten
Stral3enkreuzungen und Platze der Stadt saumen ahidnische Spezialitaten, wie
acarajé und abarg anbieten; oder um die Uber das gesamte Stadtgebistreuten
terreiros de candombfédie Ritualhauser der afro-brasilianisclemdombléTraditionen.
Sie alle verkorpern einen Teil des afrikanischepelsr mit dem sich die Stadt insbesondere
aus touristischem Kalkiil heute sehr gut zu schniigkei(€.

Daneben prasentiert sich Salvador als Stadtdesval die das gro3te und ausgefallenste
Stral3enfest Brasiliens zur Karnevalszeit beherb&nggy damit verbunden werden die in
Bahia entstandenen Musikstilaxé music pagode und afoxé/blocos afro deren
Interpretinnen wie Ivete Sangalo, Daniela Mercukyaketu und Ilé Aiyé zur heilResten
Zeit des Jahres ihre neuesten Hits zum Besten géltselViege der brasilianischen Kultur
und Musik schlechthin, wo sich so Stil gebende kalsiche Richtungen wisamba de
roda oder der tropicalismo entwickelten, sind Salvador und Bahia der Geburtso
berihmter Musikerinnen wie derovos baiano£aetano Veloso, Maria Bethania, Gilberto
Gil und Gal Costa, oder anderer einflussreicheerpretinnen wie Dorival Cayimmi,

Vinicius de Morais und Joé&o Gilberto.

" Die bahianische Regionalzeitung ,A Tarde* verétfiehte im Mai 2007 in mehreren Reportagen
Ergebnisse einer Forschung des Centro de EstudosOkfentais (CEAO) der UFBA zu den afro-
brasilianischen Kulten in Salvador, der zu folgel 286terreiros de candomblgibt, von denen 1138
registriert wurden (vgl. A TARDE, 09.05.2007, S. 4)

8 Siehe zum Beispiel die Préasentation auf der Hogepier Stadtverwaltung Salvadors:
http://www.salvador.ba.gov.br/index.php?option=ceontent&task=view&id=20&Itemid=46- 25.03.09




2.1 Personlicher Zugang zum Feld

Bei meiner ersten Ankunft in Salvador Ende FebA@#Y7 war mir das stereotype Bild der
Stadt bereits durch Erzéhlungen von Freundinnem,Lektire von Reiseberichten und
Recherchen im Internet vermittelt worden. Dem zumotZ traf ich dennoch relativ
unbehelligt dort ein, da ich durch solche vorgégéet Bilder und Muster meinen eigenen
Blick auf die Stadt und deren Bewohnerinnen nightaiten lassen wollte. Ich begab mich
damals in erster Linie aus Studienzwecken nachafaly denn durch ein Joint-Study
Stipendium der Universitat Wien hatte ich die Moégkeit erhalten, fir ein Semester an
der Universidade Federal da Bahia (UFBA) zu stadieDoch bereits zu jener Zeit war
mir klar, dass ich den Studienaufenthalt ebenfalls Forschungszwecken fur die
Diplomarbeit nutzen wollte, wobei ich vorweg daseiifenfeld der Homosexualitat im
Visier hatte.

Ich entschied mich fir diese Schwerpunktsetzung =imen, weil ich mich wahrend
meines Studiums intensiv mit Theorien zu Genderx $®md Sexualitdt in der
Anthropologie auseinandergesetzt hatte und ich wefters durch meinen eigenen
personlichen Hintergrund einen leichteren Zugand-etd zu dieser Thematik erwartete.
Zum anderen, weil ich bei einer vorhergehendenraiterecherche an der Uni Wien ein
groRes Defizit an anthropologischen Forschunge®sterreich zu Homosexualitat in
Brasilien festgestellt hatte. Die meisten wisseafiibhen Abschlussarbeiten am Institut
fur Kultur- und Sozialanthropologie der Universiiéien kreisen vor allem um Aspekte
afro-brasilianischer Identitdt und deren kultunellglanifestationen, sowie derarnaval
(vgl. z.B. Gruber 1996; Griessler 1999; Erdélyi sego 2002; Herndl 2002; Hailwax
2002; Mathe 2002; Mayr 2005; Passler 206 war mir klar, dass ich meinen Fokus im
Rahmen meiner Diplomarbeit spezifisch auf Aspekte Gender und Sexualitat legen
wirde, um auch malgeblich fir neue Impulse in darthrapologischen

Auseinandersetzung mit Brasilien in Wien zu sorgen.

Eine genaue Fragestellung hatte ich bis zu meir@eife nach Brasilien noch nicht
erarbeitet, da ich mich nicht zuletzt auf Grund kimm vorhandenen Literatur in Wien zu
meinem Forschungsfeld direkt vor Ort mit der gemauAusarbeitung meiner

ethnographischen Forschungen befassen wollte. Eiestieg ins Feld konnte dabei kaum

besser von statten gehen: Uber eine Internetplattf@tte ich mir fur die ersten paar Tage



meines Aufenthalts in Salvador eine Bleibe in eM&hngemeinschaft mit Brasilianern
organisiert, die, wie sich dann kurz nach meinekuit herausstellen sollte, auch
homosexuell waren. Dadurch konnte ich bereits défsigakte im Feld knipfen und mir
ein erstes Bild Uber die homoerotischen Lebenswelés Stadt verschaffen.

In den ersten Wochen wahrend meines Aufenthaltshidgétsgte ich mich im Rahmen einer
Orientierungsphase mit einer anfanglichen Erkunddeg,Gay-World® Salvadors, die
ich einerseits bereits vor Antritt meiner Reiseadtiutnternetrecherchen eingeleitet hatte
und andererseits dann direkt im Feld unterstutetidmeine ersten Kontakte weiterfiihren
konnte. So konnte ich noch in Europa die Existeerz&testen in Brasilien bestehenden
Organisation fur die Rechte Homosexueller, die Gr@ay da Bahia (GGB), ausfindig
machen, die ihren Sitz im historischen Zentrum &ddwvs hat. Und gleich am zweiten Tag
nach meiner Ankunft in Bahia stattete ich der Orggtion einen ersten Besuch ab.

Im weiteren Verlauf meiner Erkundungsphase begacim idie GGB regelméalig
aufzusuchen und an den verschiedenen dort woattergtattfindenden Sitzungen und
Diskussionsrunden teilzunehmen. Gleichzeitig taeicitch mit meinen brasilianischen
Freunden, aber auch mit vielen anderen Austaustéistinnen ins homoerotische
Nachtleben Salvadors ein, dessen Angebot sichi&imegisten von uns in tUberraschend
komplexer und diversifizierter Weise darstellte:nvgay-friendly Bars und Restaurants
Uber Gay-Clubs und —Saunas hatte Salvador alldseten, was man ansonsten nur aus
westlich gepragten Grof3stadten kennt.

Nach dieser ersten Anndherung an mein Forschudgsfegleitet durch viele informelle
Gesprache, Teilnahmen an Podiumsdiskussionenndierachiedenen Unis und dem Sitz
der GGB abgehalten wurden, sowie dem regelméaliigsndh der GGB selbst konnte ich
meinen Fokus allmahlich auf die von mir im weitekéerlauf definierte Forschungsfrage
auslegen. Ich stitzte mich in dieser meist schgsten Phase eines Forschungsprozesses
auch auf meine intensive Auseinandersetzung mit loi&silianischen Zugang zur Kultur-
und Sozialanthropologie und einer damit verbundemesgedehnten Literaturrecherche,
was mir Dank meines Studienaufenthalts an der UEBAGglicht wurde.

Auf Grund der vielen verschiedenen sozialen Diffiesn, auf die man in der urbanen
Realitat einer brasilianischen Grof3stadt unweigerbtof3t, wurde mir im Zuge meiner
Auseinandersetzung mit der Stadt allmahlich bewuwassts ich ohne eine Beachtung dieser

Aspekte in meiner Forschung kaum eine repraseptddarstellung tUber die Situation

° Ich verwende diesen Begriff in Anlehnung an DeXiisnan (1996) und Richard Parker (1999) und werde
im Laufe dieser Arbeit noch genauer darauf eingehen



eines bestimmten sozial definierten Konglomerat$Gamppen geben konnte. So lag mir
weniger daran, ein oberflachliches Bild Ulmke ,Gay-World“ Salvadors zu zeichnen,
indem ich deren , kulturelle Besonderheiten® nacbizeen wirde, sondern mich
interessierten gerade diese verschiedenen soZifiemenzen und Diskrepanzen und wie
sie in einem doch so heterogenem Geflecht wie demb@BT-Communities Salvadors zu
tragen kommen. Dadurch war flr mich schnell klaassd ich mich nicht nur mit

mannlichen Homosexualitdten, sondern auch den iwlér und anderen Konfigurationen

nicht-heteronormativer Sexualitaten beschaftigerdei

Im weiteren Verlauf meiner ethnographischen Foregean wurde mir somit allmé&hlich
vor Augen geflihrt, wie sich die neu gewonnenen immkdEsse von dem ersten
oberflachlichen Bild, das ich in der Orientierunigape gewonnen hatte, zu unterscheiden
begannen. So erging es mir wie es Clifford Geertzeinem Werk ,Dichte Beschreibung*
nachzeichnet:
,Das, womit es der Ethnograph tatsachlich zu tunt lfa.) ist eine Vielfalt
komplexer, oft Ubereinander gelagerter, oder inagexr verwobener
Vorstellungsstrukturen, die fremdartig und zugleiomgeordnet sind und die er
zunachst einmal irgendwie fassen mug&éertz 1987: 15).
Die Erkundungsphase bendtigte ich also, um mich wohn fur mich neuen
Vorstellungsstrukturen in Bahia vertraut zu macbhed um mich davon ausgehend einem
bestimmten Schwerpunkt zu widmen, um, wie es Getatn im weiteren Verlauf seines
Werkes ausformuliert, einen bestimmten ,sozialeskDis“ nachzuzeichnen, also eine
~ethnologische Interpretation” durchzufihren (el&R).
Nach zweieinhalb Monaten des Orientierens im Felgtd ich mich schlie3lich auf die
bereits in der Einleitung definierte Problemstefjufest, namlich auf die Frage, wie
innerhalb der LGBT-Communities von Salvador da Bathie unterschiedlichen sozialen
Differenzen, allen vorarace, Gender und soziale Schicht reflektiert werden inmdefern
daraus neue Formen der Identifikation entstehemasSnzu dieser Fokussierung gab mir
auf der einen Seite die allgegenwartige Prasengedisozialen Unterschiede in der
brasilianischen Gesellschaft und auf der anderdte 8& bis heute noch vorherrschende
Vernachlassigung dieses Differenz-Ansatzes in miédebeiten zu diesem Themenfeld.
Richard Parker (1999), Edward MacRae (1990), Dé&lisman (1996), Jodo Silvério
Trevisan (2000 [1986]), James Green (2000) und Mt (u. A. 2000a, 2000b, 2003)

haben sich alle intensiv mit dem Thema Homosextaiit Brasilien auseinandergesetzt
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und die Wichtigkeit ihrer Arbeiten steht aulRer Zwkiln ihren Arbeiten liegt der Fokus
jedoch meist auf der Reprasentation und Interpoetatdezidiert méannlicher
Homosexualitaten, wenngleich sie auch auf unteesitiche Aspekte der Differenz bis zu
einem bestimmten MaRe eingeffen

Diese Arbeit befasst sich jedoch in erster Linig gen Unterschieden zwischen den
diversen Vertreterinnen aller LGBT-Communities, igprmannlichen Homosexuellen,
travestis Lesben und LGBTs afro-brasilianischen Ursprui@js.stellt somit den Versuch
dar, die Stimmen aller Betroffenen gleichermalRenNaut kommen zu lassen, ganz im
Sinne der Polyphonie, um nicht zuletzt, wie es Jaf#kfford in seiner Einleitung zum
Sammelband ,Writing Culture” darstellt, die einstmge Autoritat des Ethnographen / der
Ethnographin in Frage zu stellen (Clifford 1986).15

Ferner dirfte klar sein, dass trotz eines selbeiieben Zugangs im Feld und noch
wéahrend des schriftichen Zusammentragens der Brgsd die eigene Person des
Ethnographen / der Ethnographin die AkteurlnnenFeid und die Datengenerierung
unweigerlich beeinflusst. So stellt Dieter Hallerufa Grund seiner eigenen
ethnographischen Erfahrungen in Andalusien festssdder eigene homosexuelle
Hintergrund des Anthropologen zwar den Zugang merai homosexuell determinierten
Feld erleichtern mag, dass das Teilen dieses Ssiginer nicht automatisch bedeutet, dass
dadurch auch gleichsam vertrauenswirdigere Datemmygen werden konnten. Weiters
thematisiert er die Problematik, dass durch die ds®mruelle Orientierung des
Ethnographen diesem meist der Zugang zu einerdseteuellen/-normativen und somit
mehrheitlichen Weltsicht in der Gesellschaft ersetiwvird (Haller 1996: 186).

Durch das Teilen dieses Stigmas fiel es mir zwsil@he um einiges leichter, einen
raschen Zugang zu meinem Feld zu erlangen, dockiteeiich dieser Umstand nicht von
anderen soziokulturellen Markern, die eine Abgremgzvon einem Wir bezlglich dem
Anderen ermdglichen. Im Feld wurde ich in diesendiiht gerade am Anfang in erste
Linie als gringo™, als weiRer Européder wahrgenommen, der nach Salvgekommen

war, um ,ein bisschen Uber dielltura homossexuau forschen®. Einige Akteure hegten

19 MacRae (1990) thematisiert beispielsweise auclEiibindung von Lesben und schwarzen LGBTs in der
Entwicklung der LGBT-Bewegungen Brasiliens

1 Der Begriffgringo bezeichnte laut dem Wérterbuch Michaelis — Dicitm®&ratico Lingua Portuguesa im
Portugiesischen einen Auslander. In der Umgangsbkpraird die Bezeichnung in Brasilien meistens aber
spezifisch fir weile Auslander aus Nordamerika Empa gebraucht. So kommt es sehr oft vor, dass
Brasilianerinnen européischen Ursprungs aus Stitieresn Nordosten des Landes gisngosaufgefasst
werden.

11



zudem in einer Kontaktaufnahme mit mir in erstamidisexuelle Interessen, doch sobald
ich ihnen klar machte, dass ich diesen nicht gereeinden wiirde, verfloss das Interesse
an meiner Person wiederum sofort. Da mein Forsdfetdysehr diversifiziert ist, vertrat
ich so gesehen in den meisten Situationen das AndBei den Sitzungen der
Jugendgruppegse ligue” oder der ATRAS (Associagao de Travestis de Salyaaa Sitz
der GGB, wo die meisten Teilnehmerinnen afro-bi@sschen Ursprungs sind und aus
den Unterschichten kommen, war ich eben an vomrleftelle eingringo europeu ein
WeilRer aus dem reichen Europa. Bei den TrefferPd&vra de Mulher Lésbica, aber auch
bei den Treffen deravestisundtransexuaikam meine méannliche Genderrolle zu diesem
Differenzkonglomerat noch hinzu.

Das Teilen der sexuellen Orientierung ist in meiAegen daher nur bis zu dem Punkt von
Relevanz, dass man sich dadurch auf einen vonnvigégneinsamen Nennern bringen
kann. Doch andere soziokulturellen Differenzen,chel die eigene Identifikation neben
der Sexualitdt genau so stark beeinflussen, urglidbl wie wir im Laufe dieser Arbeit
noch sehen werden, innerhalb einer Gesellschagtrsotiiedliche Identifikationsmuster mit
sich ziehen, machen ihr Gbriges, dass der gemem$éemner der Sexualitat nur einer
unter vielen verschiedenen bleibt.

Einen detaillierten Einblick in die Sichtweisen deterosexuellen Mehrheitsgesellschaft
erlangte ich wiederum durch mein StudiensemestettearlJFBA, das Erleben zahlloser
Alltagssituationen im o6ffentlichen Raum, das reg#dbige Verfolgen brasilianischer
Fernsehprogramme und Telenovelas, durch mein Rusktiam Goethe-Institut von
Februar bis Juni 2008 und nicht zuletzt durch vialeundschaften und Bekanntschaften
mit heterosexuellen Brasilianerinnen. Schlie3lickwbgte ich mich nicht in einem
hermetisch abgeriegelten, homosexuell determimerigaum und meine sexuelle
Orientierung war mir im Alltag auch nicht sprichwlinh ins Gesicht geschrieben. Wie ich
in Kapitel 3 noch genauer aufzeigen werde, verésgilsich ja gerade umgekehrt, sodass
namlich homoerotische Raume sich schleichend imerbeormativen determinierten
sozialen Raum der brasilianischen urbanen Gesafisiteit machen konnten.

Trotz oberflachlicher Gemeinsamkeiten war mein &iohen ins Feld somit dennoch
durch Grenzziehungen und Differenzierungen auf odeinersen Diskursebenen
gekennzeichnet. Als ,Rettungsanker® fungierten filich in dieser Hinsicht die von
Manfred Kremser in seinem Artikel ,von der Feldidmtang zur Felderforschung®
ausformulierten vier anthropologischen Perspektivamamlich die Selbst- und

Fremdwahrnehmung des Ethnographen / der Ethnograpuwie die Selbst- und
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Fremdwahrnehmung des Fremden im Feld stets zuktieflen (Kremser 2001 [1998]:
135f). Mit diesen vier Wahrnehmungsebenen im Hkudpf versuchte ich wahrend des
Forschungsprozesses alles von mir Perzipiertergerfriagen und gegenseitig abzuwégen,

um einer einseitigen Betrachtungsweise vorzugreifen

Diese Arbeit verschreibt sich zudem rezenten Amsétan der Kultur- und
Sozialanthropologie, wie sie im Sammelband ,Tabdwrausgegeben von Don Kulick
und Margaret Willson, thematisiert werden (KulickiMbn 1995). Kulick propagiert in
der Einleitung des Bandes eine kritische Untersmghzur erotischen Subjektivitat des
forschenden Anthropologen / der Anthropologin urithrf die Abwesenheit solcher
Reflexionen in den meisten bis dahin erschienendmdgraphien auf die damalige
objektivistische Wissenschaftsfiuhrung der Kulturdsozialanthropologie zurlck, welche
die Erforschung von Gewohnheiten und Brauchen fesm@esellschaften in den
Vordergrund stellte und eine starke Abneigung gégender Einbeziehung personlicher
Narrationen von Seiten der Forscherinnen hegte.

Kulick reflektiert in diesem Zusammenhang Esthemwbd&s Ansicht, dass durch das
Verschweigen der eigenen erotischen Subjektivitég Heterosexuelle mannliche
Subjektivitat des Ethnographen / der Ethnographerfestigt werde und zugleich
homosexuelle und weibliche Forscherlnnen zum Sdewvegebracht werden sollten, die
durch eine Thematisierung ihrer Sexualitdt an Statn der wissenschaftlichen
Gemeinschaft einbufRen konnten. Weiters interptefialick das Verschweigen erotischer
Subjektivitat der Feldforscherinnen als Teil derfréahterhaltung der rassistischen und
kolonialen Bedingungen, welche den einseitigen niskiber die von Anthropologinnen
untersuchte Sexualitat der Menschen weiterhin eliotiigKulick 1995: 3f).

In meiner Forschung lag es mir fern, ein sexuatisgeBild eines exotischen Anderen zu
zeichnen und meine personlichen Empfindungen dabsi dem Spiel zu lassen. Die
Thematisierung der eigenen sexuellen Bedurfnisggdtsgn meinem Zugang zum Feld
von Anfang an eine wichtige Rolle, zumal mir jae¥seits dadurch der Zugang zu den
Akteurlnnen immens erleichtert wurde und anderegsdurch meine Partnerschaft zu
einem Brasilianer, welche sich im Laufe meinesesr&ufenthalts in Salvador entwickelte
und bis heute fortbesteht, meine eigene SexualatAnfang an offen im Feld dargelegt
wurde.

Durch die enge Beziehung zu Cléber konnte ich tgr die brasilianische Alltagskultur

und im Besonderen uber die spezifische homosex#elleir in Erfahrung bringen. Bei
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meiner Frequentierung der diversen Sitzungen in derschiedenen Organisationen
begleitete er mich weiters des Ofteren, wodurch @drade am Anfang meiner

Forschungen, als ich sprachlich noch nicht allekangruenter Form aufnehmen konnte,
viele Informationen erst durch seine Vermittlundfassen konnte. Doch auch hier fanden
immer wieder Grenzziehungen statt und ich begritingll, dass ich eine zu starke
Vermischung meines Privatlebens mit den Forschungemeiden musste, wobei es mir
aber auch hier schwierig fiel, strikten Limitierwergzu folgen.

Die Artikel von Evelyn Blackwood (1995) und Ralphol®n (1995) aus dem oben

erwéhnten Sammelband von Kulick und Willson erlaub&e weitere Vertiefung in die

Thematik homoerotischer Subjektivitdt im ethnograghen Feld und zeigen auf, dass
trotz eines offenen Umgangs mit der eigenen (HonSeXualitat im Feld und in der

Scientific Community ein standiges Abwagen zwiscihNgithe und Distanz dadurch ganz
und gar nicht ausgeschlossen wird. Schlie8lich wioh Haller unter anderem in

Anlehnung an Kulick (1995) kritisiert, dass die bgahin kaum stattgefundenen
Thematisierung von Homosexualitat in der Kultur-duSozialanthropologie auf dort

verankerte heteronormative Vorurteile zurtickzufihist (Haller 1996: 182-185).

Auch Parker (1999:1f) und Altman (1996: 80) stelfest, dass in der anthropologischen
Forschung Homosexualitét bis dahin in erster LiniEorm von sexuellen Manifestationen
des ,Fremden“ beachtet wurde, indem Sexualitdt inene Differenzierungsmerkmal

zwischen dem ,westlichen Selbst” und dem ,nichtthelsen Anderen konstruiert wurde

und ,primitive Homosexualitaten“ von einer romargrenden Position aus betrachtet
wurden. In diesem Zusammenhang wurden v. a. Geademz und homoerotische

Ausdrucksformen in rituellen Kontexten erforscht.

Mittlerweile lasst sich in der Anthropologie, eimgiéet durch diese Kritik, ein Umdenken

feststellen, sodass ein offener Umgang mit Homaaé#t in den Forschungen und
innerhalb der Scientific Community heute als wenigeblematisch erscheint und sich
immer mehr Anthropologlnnen mit damit verbundenerhemenschwerpunkten

beschaftigen. In diese rezenten Tendenzen istaisio diese Arbeit eingebettet.

Im nun folgenden Unterkapitel werde ich das Foragsteld detailliert darstellen und

meine Beziehung zu den diversen Akteurinnen und Belch genauer nachzeichnen.
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2.2 Das Feld

Bettina Beer beschreibt das Forschungsfeld alsieiaeh
»(-..) raumlichen und zeitlichen Kriterien definiertéAusschnitt der Alltagspraxis
(...), der (...) nicht als geschlossene Einheit, samaés eine Vielzahl von sozialen
Beziehungen und Prozessen innerhalb eines offenealytschen Feldes
verstanden wird.“(Beer 2003: 11).
Von dieser Perspektive aus betrachtet kann meuh &sldie LGBT-Worlds von Salvador
da Bahia verstanden werden, welche ich wahrend endiaiden Aufenthalte von Ende
Februar bis Ende August 2007 und von Ende JanseMiite August 2008 erkundete.
Unter dem Begriff der LGBT-Worlds verstehe ich ineskem Zusammenhang die
Lebenswelten der Vertreterinnen der lesbischenygigmn, bisexuellen und Transgender-
Bevolkerungsgruppen, sprich all jener Personenchveesich nicht in die heteronormativen
Strukturen der Gesellschaft einordnen lassen. kzesdiesen Terminus bewusst im
Gegensatz zu dem von Denis Altman gepragten undRiohard Parker auf Brasilien
angewandten Begriff der Gay-World (vgl. Altman 19%&rker 1999), welcher sich in
meinen Augen in exkludierender Weise einzig undiadl auf mannliche Homosexualitat
zu beziehen scheint und alle anderen nicht hetemmatoven sexuellen Ausdrucksformen
unweigerlich auszugrenzen vermag.
Auch von einer Verwendung des Begriffs ,,queer” safiein diesem Zusammenhang ab,
da dieser in Brasilien und Salvador noch wenig amgelet wird und dort im
akademischen Bereich erst in rezenten Ansatzenigundt. Die Akteurlnnen im Feld
verwenden neben den lokalen Bezeichnungen, aufheelch im nachsten Kapitel
eingehen werde, das international gangige KirzeBTGzw. GLBT (fur Lesbian,
Bisexual, Gay, Transgender), aber auch das ausHiegiischen Gbernommergay fur
mannliche Homosexuelld.ésbica homossexualbissexualund transgénerowaren die
portugiesischen Aquivalente der im Deutschen vedstan Begriffe fir lesbisch,

homosexuell, bisexuell und Transgender.

Die LGBT-Worlds Salvadors umfassen neben den vedehen im urbanen Raum
verorteten Platzen und Lokalen, wo sich LGBTs &efkonnen — wie beispielsweise Bars,
Restaurants, Clubs, Strande und Saunen — einehiéitbe Zahl von Gruppierungen und

Organisationen, die sich fur die Rechte und Siaintbahung von LGBTSs einsetzen.
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Die alteste Organisation Salvadors ist die bereitgdhnte Grupo Gay da Bahia (GGB,
Gay-Gruppe von Bahia), die 1980 unter anderem \en Hrasilianischen Anthropologen
Luiz Mott gegriindet wurde. Ihre Grindung war digisoche Fortsetzung eines Prozesses,
der Ende der 1970er Jahre im Zuge déerturg der Offnung der brasilianischen
Militardiktatur, initiert worden war, né&mlich deEntstehung einer homosexuellen
Burgerrechtsbewegung, ausgehend von den urbangnederon Sdo Paulo und Rio de
Janeiro (vgl. MacRae 1990, Trevisan 2000 [1986¢e@r2000).

Bis zum Ende der 1980er Jahre war die GGB die ginzn Salvador existierende
Gruppierung fur die Rechte Homosexueller, dochtanteen Anfang/Mitte der 1990er
Jahre neue Gruppen, einerseits durch die InitiadereGGB und andererseits unabhangig
davon.

Aus dem Betreiben der GGB heraus entstand so dRAST— Associacao das Travestis de
Salvador (Vereinigung ddravestisvon Salvador), die 1995 durch Luiz Mott und Keila
Simpson ins Leben gerufen wurde;

Quimbanda-Dudu wurde ebenfalls als Subgruppe deB G@tte der 1990er Jahre
gegriundet und setzt sich besonders fir die Anlieggdtwarzer Homosexueller ein, hat
heute jedoch ihre Tatigkeiten zeitweise eingestellt

GLB — Grupo Lésbico da Bahia (lesbische Gruppe ®ahia) entstand als drittes
Teilsegment der GGB um dieselbe Zeit wie die beidamergehenden Gruppen, machte
sich bald darauf von der GGB unabhéngig und Idste2001 schlief3lich wieder auf;
GAPA — Grupo de Apdio a Prevencdo a AIDS (Gruppe @noterstitzung der AIDS-
Pravention) wurde bereits Mitte der 1990er Jahre Abgangerinnen der GGB ins Leben
gerufen;

Im Jahre 2004 entwickelte sich aus einer femiribs Gruppierung schliel3lich eine neue
und unabhangige lesbische Organisation, die PalderaMulher Lésbica (Wort der
lesbischen Frau);

Im Laufe der Zeit formierten sich weitere LGBT-Vigngungen, welche ich wahrend
meines ersten Aufenthalts kennen lernen konnte:

ProHomo — Associacéo de Protecédo e Defesa dodd3imds Homossexuais (Vereinigung
zum Schutz und zur Verteidigung der Rechte der Hmaxoellen);

GLBTPT — GLBT do Partido Trabalhista (GLBTs der Atterpartei, ein Segment der
brasilianischen Arbeiterpartei);

Rede Nacional de Negros e Negras LGBT, kurz Reade RGBT (nationales Netz von
schwarzen LGBTS);
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Rede Nacional de Lésbicas Negras (nationales Nbtzaszer Lesben);

Licoria Lione, ein Gruppierung vamnavestisundtransexuais

Nucleo Universidade e Diversidade Sexual UNISex iehsitatskern zur sexuellen
Diversitat UNISex, der von Studierenden der Prinatersitat FTC gegrindet wurde);
GEGEBA - Grupo Gay da Escola de Belas Artes (Gaypfe der Kunstakademie an der
UFBA);

coletivo universitario pela diversidade sexual Kuniversitares Kollektiv fur die sexuelle
Diversitat kiu! an der UFBA);

Nucleo de Estudos de Género e Sexualidade Diad@imdienkern zu Gender und
Sexualitat Diadorim an der Universidade do Estaal@ahia — UNEB);

Es ist klar, dass ich mich im Rahmen meiner zéithegrenzten Forschungen nicht mit
allen diesen Gruppierungen gleichzeitig und in djleiintensiver Weise hétte

auseinandersetzen konnen, nicht zu letzt, weildalch meinen Studienaufenthalt als
Gaststudent an der UFBA zeitlich bereits eingesttirivar. Deshalb konzentrierte ich
mich in diesem Konglomerat aus den verschieder@tganisationen, welche sich alle um
die Sache der Rechte von LGBTs formieren, in etsigie auf jene Gruppierungen, die
am direktesten und sichtbarsten in der Gesellsatiafjebunden sind und sich in der
Offentlichkeit mit den Thematiken fiir die Gleichbehtigung nicht-heterosexueller
Personen auseinandersetzen. Die Existenz der veniscien Vereinigungen, die auf den
unterschiedlichsten Ebenen operieren, konnte idilieRlich erst nach und nach in
Erfahrung bringen, sie erschlossen sich mir nittatzaur selben Zeit.

Die ersten Kontakte ging ich mit der GGB und deaffiliierten Gruppen der ATRAS und

der Quimbanda-Dudu ein, auf die ich vor meiner Admelber eine explorative

Internetrecherche gestof3en war. Durch ihre zentratee am Pelourinho war sie leicht
ausfindig zu machen. Weiters ist die GGB nicht dig alteste Gruppe ihrer Art in

Salvador, sondern stellt dariber hinaus jene Viyemy dar, die den breiten

Bevolkerungsschichten am  starksten gedffnet ist,sha sie einen hohen
Bekanntheitsgrad in der Stadt genief3t. Sie fungist juridische und psychosoziale
Beratungsstelle, engagiert sich mittels des AnD&dZentrums CBAA (Centro Baiano
Anti-AIDS) in der AIDS-Pravention, es finden woclhigh Sitzungen und Treffen der
verschiedenen affilierten Gruppen an ihrem Sistaind schlief3lich fiihrt sie zahlreiche

von ihnen organisierte Aktionen in der Offentlichikdurch.
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Die meisten anderen Vereinigungen in Salvador dmmbegen in erster Linie auf

politischer Ebene tatig, mit Ausnahme der GAPA, ckel auch Rechtsberatungen und
AIDS-Pravention anbietet, sowie der Palavra de Mulhésbica, die sich in dieser

Hinsicht insbesondere um die Belangen von Lesbemert. Trotz der unterschiedlichen

Ausrichtungen, Schwerpunktsetzungen und Aktionsfelddsst sich jedoch eine

konstruktive Zusammenarbeit zwischen den verschid®©rganisationen verzeichnen. So
hielt an einem Wochenende im Juli 2007 das ForurBTadla Bahia, die Dachorganisation
aller LGBT-Gruppierungen des Bundesstaates Balm&, leonstituierende Versammlung

ab, an der ich ebenfalls teilnahm.

Weiters schrankte ich mein Feld dahingehend eiss deh der LGBT-Bewegung auf

universitarer Ebene weniger Aufmerksamkeit schealdelen anderen Gruppierungen, die
direkt im gesellschaftlichen Leben eingebunden .sibehnoch blieb ich auch mit diesen
ersteren in regem Kontakt, nahm an Diskussionsimungled von ihnen organisierten

Aktionen an den verschiedenen Universitaten ted konnte sogar die Grindung des
coletivo kiu! an der UFBA aktiv miterleben. Schlief kam ich als Austauschstudent der
UFBA standig mit Vertreterinnen dieser studentisclBzwegungen in Verbindung und

freundete mich mit einigen von ihnen an.

In der Folge partizipierte ich also an verschiedeAktivitdten und Aktionen, welche von
den erwahnten Gruppierungen organisiert wurden. b@suchte regelmalig die
wochentlichen Sitzungen der unterschiedlichen Geappnd Segmente, die am Sitz der
GGB abgehalten wurden. Dazu gehort:

Die Versammlung der ATRAS, winavestisundtransexuaishre alltaglichen Erfahrungen
austauschen und Uber diverse Probleme debatteédie sie in der Gesellschaft stol3en;
Das Gruppentreffen der Jugendgrupge ligue* der GGB, die zum Ziel hat, Jugendlichen
eine Orientierungshilfe zur eigenen Auseinandeusgizmit ihrer sexuellen Identifikation
zu bewerkstelligen;

Die allgemeine Sitzung der GGB, die freitagabentigehalten wird und wo alle
maoglichen Aspekte aus den Lebenswelten von LGBhathdelt werden;

Sowie das jeden ersten Mittwoch im Monat abgehalfBreffen zwischen Vertreterinnen
unterschiedlicher afro-brasilianischer Kulthdused wder Quimbanda-Dudu im Rahmen
des Projektesandomblé- salde — axébei dem Aspekte der AIDS-Pravention innerhalb

derterreiros der afro-brasilianischen Kulthduser, im Vordergtstehen.
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Weiters wohnte ich zahlreichen Diskussionsrunded Weranstaltungen zum Thema
Homosexualitat bei, so zum Beispiel der offiziellBusammenkunft der verschiedenen
LGBT-Organisationen zum internationalen Tag gegenHbmophobie am 17. Mai 2007
und zum internationalen Tag degulho gay derGay Pride am 28. Juni 2007 im Rathaus
von Salvador, oder einer Podiumsdiskussion zu Hemgditat in Bahia, die von der
Gruppe Unisex organisiert wurde.

Neben den im soziopolitischen Bereich agierendeBT:Bewegungen Salvadors befasste
ich mich ebenfalls mit den homoerotischen Lebenwnetler Stadt, um mir ein Bild von
der gelebten Wirklichkeit der LGBTs in Salvador s@vaffen zu kdnnen und mich mit
Gleichgesinnten austauschen zu koénnen. So bewegtemich auch in Bars und
Restaurants, die auf eine solche Klientel ausgetchsind, Gay-Clubs, sowie
unterschiedlichen Veranstaltungen mit homoerotischieemen, wie Theaterstticke, Kino
und dergleichen mehr.

Trotz meiner Bemuihungen, einem mdglich@aale-biasin meinem Zugang zum Feld
vorzubeugen, muss ich eingestehen, dass mein Komtalesbisch gepragten Bereichen
der LGBT-Worlds sehr begrenzt war. Dies mag meh@itede haben: Zum einen werden
die LGBT-Worlds Salvadors, wie auch des restlichBrasilien, vorwiegend von
mannlichen Homosexuellen dominiert, wodurch die &ienung eines dezidiert lesbischen
Raumes erst langsam im Entstehen begriffen ist. rbeésten Clubs, Bars und Ubrigen
Einrichtungen richten sich zwar an ein gemischteblikum, werden jedoch in ihrer
Uberwiegenden Mehrzahl von einem mannlichen Publikibesucht. Auch die
verschiedenen LGBT-Gruppierungen der Stadt entBprecdiesem Trend und zum
Zeitpunkt meiner Forschungen gab es nur eine spelzd Organisation fir lesbische
Frauen in Salvador, die Palavra de Mulher Lésbica.

Zwei lesbische Austauschstudentinnen aus Frankrenthdenen ich mich in Salvador
anfreundete, konnten ebenso kaum spezifisch ldsbif&ume ausfindig machen und
nahmen mit mir regelmanig an den Sitzungen der ASR&AI. Meine mannliche Gender-
Rolle tat schlief3lich ihr Gbriges, sodass sich degang zu den mannlich dominierten
Bereichen der LGBT-Worlds fur mich um einiges eahfer gestaltete. Auf die
Hintergrinde dieser von der aufkeimenden Lesbenpamgangeprangertenvisibilidade
lésbicg sprich der Unsichtbarkeit der Lesben, werde iohKiapitel 5 ausfihrlicher

eingehen.
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2.3 Methoden

Die Daten, die dieser Arbeit zu Grunde liegen und @h durch die Anwendung
unterschiedlicher Methoden erfassen konnte, stanmamserden vielfaltigen Bereichen des
gerade eben beschriebenen Feldes. Mein Zugang eldhfentierte sich methodologisch
in erster Linie an die theoretischen GrundannahdenWiener Ethnohistorie, welche im
gleichnamigen Sammelband, herausgegeben von Wernmal Zips, ausformuliert
wurden.
Wernhart und Zips (2001 [1998]: 13-40) wenden @ictler Einleitung des Sammelbandes
von dem Uberholten Modell des Forschers/der Forsthals Subjekt und der/des
Erforschten als Objekt ab und verstehen den Etlapbgn / die Ethnographin nicht nur als
forschendes, sondern auch komplex handelndes Sulmdkeld. Sie verwerfen in weiterer
Folge die Bezeichnung der Feldforschung und stelierlie in ihren Augen adaquateren
Begriffe der interaktiven bzw. kommunikativen Fdrsng gegeniber, welche die
diskursive Beziehung zwischen gleichwertigen Suleyekron Forscherin und Beforschtem
in den Mittelpunkt stellen. Dabei heben sie die Wgkeit von Polyphonie hervor, die als
.dialogische Herangehensweise* (ebd. 30) einen sk zwischen Subjekten
gewahrleisten soll.
»Polyphonie meint [aber noch] mehr: das Ausgegrengbll ans Licht gebracht
und die Entstehungsbedingungen der Texte (scbh&imindliche u. a. m.) sollen
als interaktive Prozesse nachvollziehbar werddelyd.: 30)
Kremser (2001 [1998]: 141) unterscheidet in diesBusammenhang drei raumliche
Kontexte, in denen interaktive Forschungen vortestagehen kénnen:
1) ,Indigene Lokalkulturen (full-time-face-to-facmmmunities);
2) ,Diasporakulturen (part-time-face-to-face-comrities)*;
3) ,Digitale Diaspora (no-more-face-to-face-commias)*;
In meinem Fall entspricht das Feld offensichtligr @efinition einer Diasporakultur, die
Kremser durch eine Vielzahl von Handlungsfelderrkegmzeichnet sieht, da die
Akteurlnnen durch die Transformation mittels versdener Globalisierungsprozesse
mehreren Kommunitaten angehdren und nicht mehr &mnetorial begrenzten kulturellen
Landschaft zuschreibbar sind, wie es bei indigegaesellschaften eher der Fall ist. Durch
die urbane Situierung war ich demnach nicht integréeil eines determinierten Feldes,

sondern bewegte mich standig zwischen unterschiesiii Raumen und Kontexten. Unter
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solchen Gegebenheiten sind ,diskursive Feld/erfaragsstrategien® (ebd.: 142) von

zunehmender Bedeutung, denen ich so auch meinadirkgen verschrieb.

Zudem war mir eine flexible methodische Vorgehensadesonders wichtig, sowohl in
der aktiven Forschung im Feld als auch in der dai@genden Auswertung der Daten.
Luders hebt diesbezuglich hervor, dass ein st@etmrren auf bestimmte Methoden den
Horizont einschranken kann und man sich in deraghaphischen Forschung stattdessen
auf die jeweilige Situation flexibel einlassen sollvgl. Liders 2003 [2000]: 393).
Schlief3lich halten Wernhart und Zips (2001 [1998)) in Anlehnung an Habermas fest,
dass fur ein Verstandnis des ,symbolisch encodier&nn[es]” einer Lebenswelt
.intersubjektive Beziehungen® eingegangen werderssail, da die Bedeutungen einer
Lebenswelt nur durch eine emische Perspektive aofgenen werden kénnen. Dabei
muss sich der Ethnograph bzw. die Ethnographineseader ihrer sprachlichen und
Handlungs-Fahigkeiten annehmen, um Zugang zu diegsnswelt zu erhalten (vgl. ebd.:
23)

So schien mir die teiinehmende Beobachtung am getstgn, um mir einen intensivierten
Zugang zu meinem Feld zu verschaffen. Diese ish naders (2003 [2000]: 389) als
»flexible, methodenplurale, kontextbezogene Strategi [Hervorh. im Orig.]* zu
verstehen und kann dadurch auch sinngemali als gtdpioe per se betrachtet werden.
Meine sprachlichen Kompetenzen in Portugiesischewan diesem Zusammenhang von
grofRer Bedeutung. Diese hatte ich mir durch dagdgsl von Portugiesisch-Kursen am
Institut fir Romanistik der Universitat Wien UbeervSemester hinweg angeeignet und ich

konnte sie im Zuge meines Aufenthaltes laufend essérn.

2.3.1 Teilnehmende Beobachtung

Im Rahmen einer ersten Exploration des Feldesdhlt, wie bereits erwahnt, zu Beginn
meines Forschungsaufenthaltes von Ende FebruaErme August 2007 ausgedehnte
teiinehmende Beobachtungen durch, im Zuge weladiedén Sitzungen der GGB und der
ATRAS beiwohnte und mich in den homoerotischen bshelten der Stadt bewegte.
Hauser-Schaublin (2003: 34) versteht unter denegbinenden Beobachtung eine ,soziale

Beziehung zwischen Forscherin und den zu unterswigme Menschen®, die nicht nur
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physisch und interpretativ ablaufen sollte, sondmunh soziale N&he beinhalten musse.
Gerade zu Beginn einer kommunikativen Forschungnkkut Hauser-Schaublin die
partizipative Observation ein unabdingbares Hilfsshi zur Exploration des Feldes
darstellen, wodurch erste Erkenntnisse erlangt @erdie eine Einschrédnkung des Feldes
ermdoglichen (vgl. ebd.: 38-45). Wo mir die Lebenkvder LGBTs in Salvador anfangs
noch als homogen und einférmig erschien, konntesamit durch eine erste explorative
und intensive partizipative Observation eine tdiéloe starke Diversitat des Feldes
ausmachen.

Far mich waren in diesem Kontext neben der Teilraham den unterschiedlichen
Sitzungen am Sitz der GGB zahlreiche Gesprachedemtverschiedenen Vertreterinnen
und Besucherinnen der GGB wichtige Elemente, unhraicdie Akteurlnnen anzundhern
und in diskursiven Kontakt mit ihnen zu treten. Ber Sitz der Organisation und die
Partizipation an den Sitzungen o6ffentlich zugéargist und die Gruppierung durch ihre
Lage am Pelourinho auch des Ofteren von européisehd amerikanischen Touristinnen
besucht wird, erregte meine Anwesenheit nicht sdictles Aufsehen. Fir die
Mitarbeiterlnnen der Organisation und die regelméfii Besucherlnnen war ich nach
kurzer Zeit bereits ein bekanntes Gesicht und ddrelpersonliche Kontaktaufnahme mit
ihnen gleich zu Beginn wussten sie Uber mein Fansgsvorhaben genauestens Bescheid.
Zudem kam es standig vor, dass Studentlnnen undrardteressentinnen aus dem In-
und Ausland sich an die Organisation wandten, uiorimationen Uber Homosexualitat in
Salvador und Brasilien einzuholen, oder um gezidiénere Forschungen bzw. Praktika
durchzufiihren. Im Laufe der Zeit wurde ich oft mgr@zogen, um meine Sicht der Dinge
als AulRRenstehender zu verschiedenen Themen um Haoagat zu veranschaulichen.
Meine Anwesenheit und mein Forschungsinteresse emund dieser Hinsicht vor allem
von dentravestisder ATRAS als positive Interessensbekundung am @nuppierung und
ihren Besonderheiten gewertet und sie hielten rdezru an, ihre Anliegen durch meine
Arbeit in Europa nach aul3en zu tragen. Ich wurdalsdJnterstitzer von aul3en fur ihren

Kampf um Gleichberechtigung wahrgenommen.

Diese explorative Phase ergénzte ich weiters duatisgedehnte Internet- und
Literaturrecherchen an der UFBA, dem Centro dedestlAfro-Orientais (CEAO) und der
GGB. Durch den Zugang zum Internet konnte ich ngBBT-Gruppierungen in Salvador
auskundschaften, mich Uber aktuelle Veranstaltunges Aktivitdten in den LGBT-

Lebenswelten der Stadt informieren und Kontakt zm drerschiedenen Akteurlnnen
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halten. Nach dieser ersten Erkundung und der damsadtierenden Fokussierung auf
bestimmte Aspekte des Feldes richtete ich den Sgumkt in der teilnehmenden
Beobachtung in der Folge auf bestimmte Ablaufe Brakzesse, die fir meine Arbeit von
besonderer Relevanz sein wirden.

Liders spricht in diesem Zusammenhang von eineuskikrten Beobachtung, welche
schlie3lich in eine selektive Beobachtung mindef, der nur mehr einzelne Aspekte
betrachtet werden (vgl. Liders 2003 [2000]: 38A)rdb die Kenntnisnahme der Existenz
anderer LGBT-Gruppen weitete sich mein Feld wiedeaws und ich trat auch mit diesen
Letzteren in intensiven Kontakt, um meinen Blickiseh zu vergré3ern. Die aus den
Beobachtungen gewonnen Daten trug ich in einemféisichungstagebuch zusammen,
das ich wéahrend meines gesamten ersten AufentinaBslvador hindurch fihrte. Auch
andere Feldnotizen aus informellen Gesprachengeralbinen Beobachtungen, meine
Erlebnisse und Gedanken im und bezlglich des Fé#heken in diesem Tagebuch ihren
Eingang.

2.3.2 Leitfaden-gestutzte Interviews

Die teilnehmende Beobachtung ergéanzte ich, wie éta8shaublin (2003: 45) es auch
empfiehlt, durch andere Methoden, allen voran isittewvorbereiteter und vorbereiteter
informeller Gesprache, sowie ethnographischer aeéh-gestiutzter Interviews mit zehn
Vertreterinnen der verschiedenen Gruppierungen.leBeh (2003: 77) erkennt als
Unterschied zwischen informellen Gesprachen undogfaphischen Interviews die
Tatsache, dass sich die Gesprachspartnerinnen iésend letzteren dezidiert auf eine
Interviewsituation einlassen. Im Interview kommenres vor allem darauf an, zwischen
.Nahe und Distanz", ,Einlassen und Rickzug®, ,Spowitat und Reflexion* abzuwagen,
weshalb seine Einbettung in die teilnehmende Bedbag unabdingbar ist (ebd.: 72).
Weiters empfiehlt Schlehe die Anwendung von Legfadterviews gerade dann, wenn es
nur eine Gelegenheit zu einem Interview mit einestimmten Person gibt oder mehrere
Interviews direkt miteinander verglichen werdenel Der Leitfaden sollte dabei sowohl
die wichtigsten Aspekte enthalten, die im Intervie@sprochen werden, als auch konkrete
Fragen (ebd.: 78).
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Genau aus diesen Grunden entschied ich mich, alsdzge fir meine Interviews einen
Leitfaden zu erstellen, da ich sie zum einen nachh&omparativer Weise ausarbeiten
wollte und ich zum anderen mit einigen Intervieviparinnen nur eine einmalige Chance
zur Fuhrung eines Interviews hatte. Der Leitfadaethielt neben Fragen zu der Person
des/der Interviewten Fragen zum eigenen ZugangeruldsBT-Communities und den
LGBT-Bewegungen, zum eigenen Werdegang in der Bemggzu den Zielen und dem
Impact der jeweiligen Gruppe der/des Interviewténgdie sie aktiv ist, zum Verhéaltnis mit
den anderen Gruppen und zu den Problematiken voBTkGin der bahianischen
Gesellschaft und spezifisch in der Stadt Salvador.

Die Wahl der Interviewpartnerinnen vollzog sich anté mehrerer Kriterien: Zum einen
wollte ich die Positionierungen und Perspektiven derschiedenen Richtungen in den
LGBT-Bewegungen genauer explorieren und zum andeeenes mir wichtig, mit jenen
Personen ein Interview zu fuhren, mit welchen chHeld bereits mehrmals in Kontakt
getreten war oder sogar eine engere Beziehung rattbauen konnen. Zu den
Interviewten gehorten folgende Personen, die ich imuchronologischer Abfolge nach

dem Zustandekommen des Interviews aufliste:

Marcelo CerqueiraPrasident der GGB; ist als Historiker tétig undder Partido Verde

(grine Partei) von Salvador eingebunden, fir dieeerden Kommunalwahlen vom 06.
Oktober 2008 antrat.

Luiz Mott: Grinder und langjéahriger Prasident der GGB; Peafieder Anthropologie an
der UFBA im Ruhestand,;

Otavio Reis FilhoKoordinator der GGB und Prasident der QuimbanddtDu

Keila Simpson:Mitbegriinderin der ATRAS und langjéahrige Prasidenlieses Vereines,

zum Zeitpunkt des Interviews Prasidentin der ANT@ticulacdo Nacional de Travestis,
Nationale Artikulation der Travestis);
Millena PassosPrasidentin der ATRAS; arbeitet als Friseurin dlnerin in ihrem

Viertel;

Cristiano SantoKoordinator der GGB und Leiter der Jugendgrugeeligue”;

Valquiria Costa:Begriinderin und Prasidentin der Palavra de Mulldésbica; 6ffentlich

Bedienstete an der Receita Federal, der natiorgtiEuer- und Einnahmebehorde. Bei den
Kommunalwahlen vom 06. Oktober 2008 kandidierte fie die PCdoB (Partido

Comunista do Brasil);
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Renildo Barbosa:Begriinder und Vorstehender der ProHomo, sowie rhbiger des
GLBTPT und der Rede Afro LGBT,; ist in der Reise-dufiourismusbranche tatig und
studiert daneben Rechtswissenschaften an einet@niwniversitat in Salvador;

Ailton Santos: Kenner der LGBT-Bewegung Salvadors, arbeitet mer dATRAS

zusammen; ist Offentlich Bediensteter im Gesungh&sen und macht seinen
Doktorabschluss am Instituto de Saude ColetivaldleBA, dem Institut fir kollektive
Gesundheit, in dessen Rahmen er sich mit Aspeldedsundheit votravestisbefasst;
Ana Cristina Conceicadbevorzugt Negra Cris genannt zu werden, was ictveiterer
Folge auch so handhaben werde; Mitarbeiterin deBT3T, sowie der Rede Afro LGBT
und der Rede Lésbica Afro LGBT; hat einen Masteshliss als Padagogin und arbeitet

als Lehrerin an einer 6ffentlichen Schule;

Acht der zehn Interviewten beschreiben sich radgro (schwarz) bzw.afro-brasileiro
(Afro-Brasilianerin) (Marcelo, Otéavio, Keila, Milfe, Valquiria, Renildo, Ailton, Negra
Cris) und zwei alsbranco (weil3) (Mott, Cristiano). Funf von ihnen haben egin
Universitatsabschluss (Marcelo, Mott, ValquiriaJtéin, Negra Cris), sechs kénnen der
breiten Mittelschicht zugeordnet werden (MarcelattylValquiria, Renildo, Ailton, Negra
Cris) und vier der Unterschicht (Otavio, Keila, Mila, Cristiano). Und schlie3lich
definieren sich sechs der Interviewten gy bzw. homossexualMarcelo, Mott, Otavio,
Cristiano, Renildo, Ailton), zwei al#sbica (Valquiria, Negra Cris), eine alsavesti
(Keila) und eine alsransexual(Millena).

Nach den Interviews liel3 ich allen Interviewpartneen die Transkripte der
aufgezeichneten Gesprache zukommen, damit sie gegefalls Korrekturen und etwaige
Anderungen vornehmen konnten und den Inhalt dentigws fiir die Verwendung dieser
Arbeit autorisieren konnten. Hier werden demnacle diersénlichen Daten aller
Interviewten ohne Abanderung zwecks Datenschutzeslengegeben, da niemand von
ihnen einen Einwand gegen die Verwendung seiner/idriginaldaten erhob. Die Daten
aller anderen Akteurlnnen im Feld, welche im weiteNMerlauf dieser Arbeit zu Wort
kommen werden, &nderte ich jedoch zum Schutze Peeson dahingehend ab, dass ihre
Namen und eventuelle andere Faktoren, die aufRkreon schlie3en lassen kdnnten, nicht
den Tatsachen entsprechen.
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2.3.3 Auswertungsmethoden

Die Interviews transkribierte ich noch teilweiseSalvador und teilweise in Wien. Nach
der Transkription konnten sie einer genauen kontpara Auswertung unterzogen
werden, bei der ich mich an einer Synthese auschiedenen methodologischen
Herangehensweisen orientierte. Christiane Schra@3 [2000]: 449 - 455) empfiehlt bei
der Analyse von Leitfadeninterviews, diese zuengiderholt durchzulesen und dabei das
eigene theoretische Vorverstandnis und die Frag@sge zu der man arbeitet, im
Hinterkopf zu behalten, um alle im Interview erw#mThemen und Aspekte zu notieren.
Dadurch koénnen bereits Ahnlichkeiten und Untersidiezwischen den Interviews
festgehalten werden, sowie Aspekte beachtet werdiereigentlich nicht Teil der eigenen
Forschung sind.

Daraufhin kénnen die Auswertungskategorien benarerten, die zuerst vage definiert
und dann weiter ausdifferenziert werden. In einegmitaven Schritt legt Schmidt dann
nahe, die Auswertungskategorien zu einem Coditteh zusammenzustellen, welcher
eine genaue Beschreibung der Kategorien enthaltmihdlessen Hilfe das Material aus
jedem einzelnen Interview kodiert werden kann, inddas Material den jeweiligen
Auswertungskategorien zugeordnet wird. Diese Voegstveise ermdglicht schlief3lich
eine vertiefende Fallinterpretation, in der neugpétitesen aufgestellt werden kénnen und
ausgewahlte Transkripte unter einer bestimmten dstajung mehrmals genau gelesen

und interpretiert werden kénnen (vgl. ebd.).

Weiters wandte ich bei der Analyse der Interviewewie der in den Feldnotizen
festgehaltenen Protokolle von Beobachtungen unatriméllen Gesprachen die Methode
des offenen Codierens aus der Grounded Theory (B2B68 [2000]) und weitere
methodologische Vorgehensweisen aus der qualitativealtsanalyse von Mayring (2003
[2000]) an.

Bohm (2003 [2000]: 476ff) erklart zur Textanalysech der Grounded Theory, dass das
Codieren die Benennung von Konzepten, deren Eridngeund Diskussion umfasst. Aus
den Daten lassen sich schrittweise Codes, Konaampdeschliel3lich Kategorien formen
und das Verfassen theoretischer Memos sei dabenbess hilfreich, um sich von den

Daten zu distanzieren und einer einfachen Desknptorzubeugen. Beim offenen
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Codieren wird schlie3lich eine Unmenge von theamegierenden Fragen an den Text
gestellt, um eine Interpretation des Textes vorrezhau kbnnen.

Mayring (2003 [2000]: 471ff) wiederum unterstreidigi der qualitativen Inhaltsanalyse,
das zu analysierende Material zuerst in einen Komkationszusammenhang einzubetten.
Bei den darauf folgenden Techniken der Inhaltsa®alynterscheidet er vier Formen,
wobei ich mich fur die zusammenfassende Inhaltyarakentschied. Dabei wird das
Material auf seinen wesentlichen Inhalt reduziemd uzu einem kurzen Text

zusammengefasst. Durch eine induktive Kategoridohdy werden dann schrittweise
Kategorien aus dem Material entwickelt. Diese Vbegesweise verwendete ich

insbesondere fur die Auswertung meiner Feldnotizém,diese schon inhaltlich stark
reduziert waren.

Ferner zog ich fur die Analyse der Notizen aus [eeldtageblchern die Ausfihrungen von
Titscher et al. (1998: 111) heran. Auch dort wire Bntwicklung analytischer Kategorien

empfohlen: Aus den Daten eines Textes lassen sazépte erstellen, die die in den
Daten dokumentierten Szenen Sinn bringend widegst sollen. Hierbei kann es sich
um Begriffe aus der erforschten Kultur handelnjcépfolk terms oder es kénnen auch

vom Beobachter oder der Beobachterin definiertezépte angewandt werden. Mit Hilfe

dieser Konzepte wird dann der Text kodiert, aus dehiiel3lich die verschiedenen zu
analysierenden Kategorien generiert werden.

Da sich die unterschiedlichen hier dargestelltenhid@en und Auswertungsverfahren sehr
ahnlich sind und sich gegenseitig ergdnzen, wardkteje nach Situation die mir am

vorteilhaftesten erscheinende Vorgehensweise ankawbinierte sie auch untereinander.

Wahrend meines zweiten Aufenthalts in Salvador Eode Janner bis Mitte August 2008
hatte ich schlie3lich die Mdglichkeit, die Ergels@saus einer ersten Datenauswertung im
Feld nochmals nachzuprifen und zu tGberdenken. dshdinte erneut regelméiiig den Sitz
der GGB und wohnte den Sitzungen der ATRAS undJdeendgruppese ligue® bei.
Zudem hielt ich weiteren Kontakt zu den wichtigstdnformantinnen“ aus meiner
Forschung, der bis heute noch nicht abgebrocheistgrundlegenden Forschungen fur
diese Arbeit fuhrte ich aber ausschlief3lich wahreéesl ersten Aufenthalts durch, doch erst
durch den zweiten Aufenthalt konnte ich viele Anmam verifizieren, gewisse
Interpretationen iberdenken und einen umfassendgbernblick Uber die brasilianischen

Gesellschaftsstrukturen erlangen.
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Dies wurde mir nicht zuletzt durch mein Praktikum &oethe-Institut ermdglicht, wo sich

mir ein komplett anderes Salvador darbot. In dieRahmen gewann ich einen fundierten
Einblick in die elitdre Welt der Oberschicht, wetcimir bei meinem ersten Aufenthalt nur
beschréankt zugénglich gewesen waren, da ich dumhen Fokus in der Forschung in
erster Linie die Realitat der mittleren und untesezialen Schichten erkundet hatte. Die
Bedeutung der sozialen Klassen in Brasilien weide im néchsten Kapitel genauer
darlegen, sodass dann auch klar sein dirfte, we&soEinblick in die verschiedenen

sozialen Lebenswelten fur ein Verstandnis der saziRealitat Brasiliens so wichtig ist.

2.4 Divergierende ldentitaten — ein theoretischer Exkus |

An diesem Punkt erachtet sich mir eine vertiefeR#dlexion von Begriffen wie Sex,
Gender, Sexualitat und Identitét als sinnvoll, zudse Termini bisher schon einige Male
Erwahnung fanden und fur den weiteren Verlauf &emrtung dieser unabdingbar ist.
Sex und Gender ziehen als zwei sehr breit diskatiBegriffe in der Anthropologie
unterschiedlichste Debatten mit sich. Nach derilKder Anthropology of Women, welche
von einer ersten akademischen Bewegung gegen deterinScientific Community
vorherrschenden Androzentrismus formuliert wurd,rdeuMitte der 1970er Jahre der
Fokus weg von der Kategorie Frau hin auf die Unigisng von
Geschlechterverhéltnissen innerhalb spezifischeelBehaften gelegt. Die so eingeleitete
bindre Trennung zwischen Sex und Gender wurde ldisivit dem Vorwurf eines
eurozentristischen Denkkonstrukts durch Collier uvidnagisako verworfen und es
verbreitete sich die Annahme, Sex sei genau saldoamstruiert wie Gender (vgl. Hauser-
Schaublin/Réttger-Rossler: 1998).

Butler (1991) griff die Kritik an diesem Dualismass der Anthropologie auf und stellte in
Folge unter anderem in Anlehnung an Foucault (18983]), der von einem diffusen
Machtdispositif von Sexualitdt ausging, die Thes#, alass Sex gleich wie Gender
Konstrukt eines heterosexistischen gesellschaftticiDiskurses sei. Das, was im
westlichen wissenschaftlichen Diskurs als biologesc Geschlecht verstanden werde, sei
nichts anderes als die soziale Konstruktion einglegistischen Konzepts. Geschlecht und
Geschlechtsidentitdt seien somit als regulierenddioRen zu begreifen, ,die die
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konvergierenden Machtsysteme der mannlichen undrdexistischen Unterdriickung
festigen und naturalisieren” (Butler 1991: 61).

Darauf aufbauend entwarf Butler eine Theorie derrfdPmativitat, in der
Geschlechtsidentitdten als Imitationen wahrgenomnwerden und diese keinen
ontologischen Status haben, wonach sie sich bldfelmistandiger Wiederholung von
Akten manifestieren wirden und es so eigentlicm&éVerfestigung einer bestimmten
Identitdt geben konne. Butler verwies in diesem t€gnh auf die Transvestie als
Verkorperung dieser Performativitdt von Identitds sie durch die Nachahmung von
Geschlechtsidentitat deren Imitationsstruktureemiur Schau stelle (vgl. ebd.: 200-207).
Diese theoretischen Annahmen fuhrten in der Folge Entstehung eines neuen
Denkgebaudes, der Queer Theory, nach der sexuigititen immer wieder aufs Neue
verhandelbar sind und nicht festgelegt werden korfngl. Schein/Strasser 1997).
Henrietta Moore (2001) beschaftigt sich in diesemsammenhang kritisch mit der
Entwicklung theoretischer Diskurse um Sex und Gende der Kultur- und
Sozialanthropologie und stellt fest, dass in deniféstischen Anthropologie trotz der
bindren Trennung zwischen Sex und Gender fast hlieBlich eine Auseinandersetzung
mit dem letzteren Terminus stattfand und dem bislhdwen Geschlecht in diesem
wissenschaftlichen Diskurs kaum Beachtung geschemiktle. Dabei wurde das soziale
Geschlecht jedoch meist als gegebene Konstanteefas&l und weder hinterfragt noch
genauer definiert oder eingegrenzt.

Butlers Performativitatstheorie halt Moore infolgeden entgegen, dass die meisten
Menschen ihre Gender-Identitat nicht als besondersesshaft oder zur Auswahl stehend
empfinden, was sich durch zahlreiche Ethnographielegen lieRe. Weiters kritisiert
Moore an der Queer Theory, dass Sex dort eng miudigit verbunden wird und
ausschlief3lich fur sexuelle Praktiken und Idergitdsteht. So vertritt sie schlie3lich die
Annahme, dass die Grenzen zwischen Sex und Genderiizstabil sein mdgen, dies aber
nicht eine Verschmelzung der beiden Konzepte inglizDenn dazwischen liegt noch der
Korper, an dem Subjekte konstruiert werden und digher eine ,Schnittstelle von
Symbolischem und Sozialem* (ebd.: 218) darstellboké zieht daher folgenden Schluss:
.oeX, Gender und Sexualitat sind das Produkt eilmgeraktion materieller und
symbolischer Bedingungen, die durch Sprache undrdReptation vermittelt werden*
(ebd.: 218).

Schliel3lich war es auch Moore (1993; 2003 [1988ig, in der anthropologischen Sex-
Gender-Debatte durch ihren Differenz-Ansatz fir enempulse sorgte. Durch die
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Fokussierung auf die Geschlechterverhaltnisse uedWUhschlissigkeit bezilglich den
Konzepten von Ahnlichkeit und Gleichheit wurde tahin die Differenz zwischen Mann
und Frau,difference betweerin den Vordergrund gestellt. Die Gender-Differemarde
dadurch anderen Formen von Differenz, waee, Sexualitat, Klasse oder Religion voran
gestellt, was den Umgang mit multiplen Differena@md multiplen Identitdten in der
Anthropologie erschwerte. Dem stellte sie ihr nekieszept entgegen:
.We have to begin to recognize how persons are tdobtesd in and through
difference. Multiple forms of difference — raceasd, gender, sexuality — intersect
within individuals, and identity is therefore presad on difference. The pressing
task for the anthropology of the future is that mast begin to acknowledge the
differences within rather than simply the differeadetween.(Moore 1993: 204).
Auch Schein und Strasser nehmen sich dieser Deakéitish eines homogenen
Geschlechts an und sie verweisen darauf, dassrdge Fler Beziehung zwischen Sex,
Gender und Sexualitat ,nur in Bezug auf tatsacklidtebensrealitaten beantwortet
werden kann (Schein/Strasser 1997: 18). Weiterrsititzen sie die Wiederaufnahme von
Sex als biologischem Geschlecht in die gesamteei@ifiz-Debatte, zumal auch dieses
letztere in den verschiedenen Gesellschaften (ahiediichen Konstruktionen
unterworfen ist und als eine von vielen Kategosen Differenz in der Konstruktion von
Identitdt zu verstehen ist (ebd.). Dies war durche eradikale konstruktivistische
Perspektive in der Debatte etwas in den Hinterggardten.
In dieser Arbeit gilt es Bezug nehmend auf diedegortetischen Kontext erstrangig
aufzuzeigen, wie die diversen Differenzierungsmelemauch innerhalb der LGBT-
Communities unterschiedliche Identifikationsmusteervorbringen kénnen und sich
gegenseitig Uberschneiden. Wie sich in der hierzzsiiten anthropologischen
Auseinandersetzung schlussendlich herausstelltdistDebatte um Sex, Gender und
Sexualitat eng mit der Diskussion um Identitat wexden. Wo durch demale bias
respektive durch eine eurozentristische Sichtwémseler Beschaftigung mit anderen
Gesellschaften Identitatskonstrukte aus der eiggBesellschaft in die Reflexion Uber
andere Gesellschaften mit hinein genommen wurdemgevdies durch interne Kritiken
beispielsweise von Seiten deomen of colgr denlesbian and gay studiesnd queer
studies schrittweise angefochten. Durch diese eingeleitédekonstruktion der
homogenisierten Kategorie Geschlecht im Zuge demBberung des Differenz-Ansatzes

konnte der Ubertragung eigener Konzepte auf an@aesellschaften Einhalt geboten
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werden, was schlie3lich auch zu einer starkerefeeh der eigenen gesellschaftlichen
Strukturierungen fuhrte.

Auch bei Halls (1996) Beschaftigung mit Identitédticlst Differenz als wichtiges
konstituierendes Moment hervor, da fur ihn die tdidation auf das ,Andere”
angewiesen ist. In seinen Augen werden ldentitd&@&mlich innerhalb eines sozialen
Diskurses konstruiert, durch die Gegenuberstellung Differenzen und die daraus
folgenden Mechanismen von Inklusion und Exklusigeingrich (2004) beméangelt
hingegen, dass sich in einer interdisziplindren edamndersetzung mit Identitat in der
Anthropologie die Tendenz zu einer einseitigen &#ttung feststellen lasst. So wird
Identitat entweder ausschlief3lich und in essest@aknder Weise als Differenz diskutiert,
oder in der anderen Ausrichtung mit Aspekten vofoBgig gleichgesetzt. Flur Gingrich
selbst beinhaltet Identitat jedoch beide Aspektelass Identitaten nicht nur durch das
Abgrenzen zum ,Anderen”, sondern auch durch dast&mé&n eines Zugehdorigkeitsgefiihls
mit dem ,Eigenen” gebildet werden.

So fasse ich in meiner Arbeit Identitdt als durchiultiple Differenzen, aber auch

Gemeinsamkeiten konstruiert auf. Grenzen wir uns gmer Seite ab, ndhern wir uns
wiederum gleichzeitig einer anderen Seite an, wbsl@ meinem Verstandnis von

Identitat sich dies in einem standigen und dynah@sdNechselspiel von Abgrenzung und
Eingliederung abspielt. Zudem wird diese Arbeiggrade aufzeigen, wie innerhalb der
LGBT-Worlds von Salvador verschiedene Formen voifieBgnzierungsmerkmalen, die ja

gleichzeitig als Merkmale der Konstruierung von @&@emamkeit fungieren, zu neuen
Identitatskonstrukten konzipiert werden und altenkepte, die vielleicht nur auf Sexualitat
oder Gender aufbauten, in Frage gestellt werden.

So berief man sich in den aufkommenden LGBT-Bewggaoranfangs vor allem auf die

nicht-heteronormativen sexuellen AuRerungen alsikstrierendes Bindeglied einer

Ubergeordneten Gemeinsamkeit, welche jedoch heamgsam durch den Ruckgriff auf

andere Differenzen dekonstruiert wird (vgl. MacR&80). Ich habe mich dabei analytisch
mit der Beziehung von Sex-Gender-Sexualitat betighddia sich diese drei Kategorien im
Aufbau von ldentitat in unterschiedlicher Weise rgloaneiden kénnen und klarerweise
auch durch andere Kategorien, wexe, Klassenzugehorigkeit oder Alter, ergédnzt und
durchkreuzt werden.

Durch Bourdieus (2000 [1972]) praxeologischen Amsaurde mir weiters klar, dass

Theorien nicht unhinterfragt auf die Praxis Ubeg#mwerden kénnen und dass es gerade
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eine der Starken der Anthropologie und ihrer ethaplgischen Methodik ist, aus der
Praxis selbst neue Erkenntnisse zu beziehen, wodiiecaufgestellten Theorien wiederum
Uberdacht und gegebenenfalls relativiert werden n&tin Gerade in Folge der
Uberwindung des Subjekt-Objekt-Dualismus durch Baur gilt es fir Ethnographinnen,
sich von der Position des objektiven Beobachtens awal3en zu verabschieden und als
Subjekt unter Subjekten subjektive Erfahrungen muclieben, die in selbstreflexiver
Weise zusammengetragen werden. Wie ich bereitseweiben hervorhob, gilt es im
Rahmen einer kritischen kommunikativen Forschurap st den emischen Perspektiven
vertraut zu machen und die etischen Sichtweiseridabexiv abzuwagen.

Aus diesen Grinden sah ich von einer AnwendungBaggiffs ,queer” und der Queer
Theory in meiner Forschung und in den hier préseet Ergebnissen ab. Wie ich in
Kapitel 3 noch genauer aufzeigen werde, entwickekech im historischen Verlauf
verschiedene Konzepte zu homosexuellen Praktikenldentitaten in Brasilien, die sich
an einem rigiden Sex-Gender-System orientierenclvesl auch heute noch in den
homoerotischen Lebenswelten reflektiert wird. Dagrapfand ich den Begriff ,queer” fur
die Reprasentation dieses Systems als ungeeigaety d#on dessen Akteurinnen nicht
angewendet wird und dessen Konzept kaum bekanmhiisAusnahme der seit kurzer Zeit
zu beobachtenden Adaptation dieses Terminus un@&BTEStudentinnengruppen. Ich
wende also in der Folge die spezifischecal termsan und eventuell die deutsch- oder
englischsprachigen Aquivalente, falls es solche egelsollte, wie im Falle von

homossexuabderlésbica
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3 A Bahia de todos né¥ - LGBT-Lebenswelten in Salvador

.Si le sexe est réprimé, c'est-a-dire voué a la
prohibition, a l'inexistence et au mutisme, le séait
d’en parler, et de parler de sa répression, a coomme
allure de transgression délibérée. Qui tient cgdge se
met jusqu’a un certain point hors pouvoir; il baulscla

loi; il anticipe, tant soit peu, la liberté futute.

(Foucault 2006 [1976]: 13)

Séo Salvador da Bahia de Todos os Santos, wietad# it offiziellem Namen seit ihrer
Grindung durch Thomé de Souza im Jahre 1549 heiBtreckt sich auf einer spitz
zulaufenden Landzunge — im Westen von der Baiaod®d os Santos, der grof3ten Bucht
Brasiliens, und in suddstlicher Richtung vom offeralantischen Ozean umspilt — Gber
eine hugelige Landschaft, die durch den fur diearsitche Kiste Brasiliens
charakteristischen Regenwald, deata atlanticagepragt ist. Im Laufe der Zeit wurde die
Stadt mit zahlreichen Beinamen besetzt, welche iljegveiligen spezifischen
Charakteristika in den Vordergrund stellen sol®o.wird Salvador oft als ,Roma Negra“,
schwarzes Rom, umschrieben — eine unmissversthedAmspielung auf ihr kulturelles
koloniales Erbe, die vielen Barockkirchen der pgigsischen Kolonialmacht zum einen,
die das historische Stadtbild sdumen, und die grBREsenz afrikanisch-stammiger
Bewohnerlnnen in der stadtischen Bevolkerung sadeeen mannigfaltigen kulturellen
Manifestationen zum anderénDie amerikanische Anthropologin Ruth Landes gab d
Stadt wiederum den Beinamen ,The City of Women“ riwosie die matrilineare
Strukturierung decandombléKulte zum Ausdruck brachte, welche sie zwischeB8139

in Bahia erforscht hatte und in ihrem gleichnamiyéeark aus dem Jahre 1947 darstellte
(vgl. Landes 1994 [1947]). Bekannt ist Salvadoribar hinaus seit geraumer Zeit unter
der Bezeichnung ,Cidade da Alegria“, Stadt der ketkeit, was wohl als Anlehnung auf
die vielen Feste und Feierlichkeiten zu verstelgrdie Uber das Jahr verstreut stattfinden

und wahrend der heil3esten Zeit des Jahregamaval kulminieren. Mit dem Slogan

12\Wértl.: ,Bahia von uns allen®; Diese Bezeichnunigdwon der Stadtverwaltung Salvadors als Slogan
verwendet in Anlehnung an die ,Baia de Todos ogd&andie Allerheiligenbucht, an deren Ufer Salvado
sich erstreckt.

'3 Quelle: offizielle Seite der Stadtverwaltung Salves:
http://www.salvador.ba.gov.br/index.php?option=ceontent&task=view&id=21&Itemid=46- 10.03.09

33



,Sorria, vocé estd na Bahfd* welcher durch das Tourismusbiiro der Stadtverwgltu

Salvadors propagiert wird, soll das Bild einer innfiéhlichen Stadt des Weiteren in alle
Welt hinaus getragen werden.

Wahrscheinlich ist Salvador nicht zuletzt aus die§&iinden nach Rio de Janeiro die
beliebteste touristische Destination Brasilféns wo sich  europaisch-stammige

Brasilianerlnnen aus dem Siden und Sudosten dedekastem anderen, exotischen und
karibisch anmutenden Teil ihres Landes hingebenné&nund Besucherinnen aus
Nordamerika und Europa jenes Brasilien vorfindess thren stereotypen Vorstellungen
Uber dieses Land wohl am ehesten gerecht wird.gikd8ter Ballungsraum afrikanisch-

stammiger Bewohnerinnen der neuen Welt und auf &rder daraus resultierenden
soziokulturellen Besonderheiten wird Salvador — imdveiteren Sinne auch der gesamte
Nordosten Brasiliens — bisweilen in manchen antbliegpschen Kontexten als sidlicher

Auslaufer der Karibik diskutiert (vgl. Sansone 1995).

3.1 Muito além do carnaval — Dekonstruktion eines vermiatlichen gay
paradise

In dieses facettenreiche Konstrukt eines unentviiggilichen, anderen und exotischen
Salvador fugten sich schliel3lich auch meine anféhgh Beobachtungen zu den
Lebenswelten der nicht-heterosexuellen Bevolkergnggen der Stadt ein. Als ich das
erste Mal in Salvador eintraf, war desirnaval gerade zu Ende gegangen und die Stadt
schien in einen Zustand postkarnevalistischer Bspwa verfallen zu sein: Die breiten
Avenidas auf dem Weg vom Flughafen ins zentral gggle Viertel Barra waren wie
ausgestorben und an der Kistenstralle Avenida @eedam der der Karnevalsparcours
Barra-Ondina entlang zieht, tummelten sich nebenBiuarbeitern, die im Begriff waren,
die Triblnen und Ubrigen Reliquien des bunten TEmsb abzubauen, nur wenige
unermidliche Touristinnen und andere wagemutigeiggbbliebene der vergangenen
Festwoche. Nichts desto trotz lag das grof3te EieignVeranstaltungskalender Salvadors

nach Ausklingen der letzten Shows d&ros elétricos der fahrbaren Karnevals-

“Woértl.: Lache, du bist in Bahia“ [Ubersetzung distors]
> Quelle: offizielle Seite der Touristenagentun@abors:
http://www.salvadordabahia.ba.gov.br/template-a5p.03.09
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Showbuhnen, weiterhin in aller Munde und noch arg eeiner Ankunft wurde mir von
meinen Gastgebern Chico und Cléber vor Augen gefilas fur ein einmaliges Ereignis
ich mir doch hatte entgehen lassen. Gleich schomédchsten Tag geleiteten sie mich ins
nahe gelegene Einkaufszentrum ,,Shopping Barra“ idamdort durch die aktuellen Axé-
Hits von Ivete Sangalo, Daniela Mercury und Co. dmmade zu Ende gegangenen
carnavalwenigstens noch akustisch miterleben konnte.

Als sich das Verhaltnis zwischen mir und meinenbétohnern am selben Tag noch
schlagartig verandern sollte — Chico fuhrte michEmile einer kleinen Besichtigungstour
durch das historische Zentrum des Pelourinho zumd&r GGB, wo wir uns gegenseitig
unsere homosexuelle Orientierung eingestanden tersah auch die letzten Barrieren
gefallen zu sein und unser gegenseitiger Umganglevuon einem Moment zum anderen
um Welten lockerer und offener. Wie es der Zufalisllte, fand ich somit auf direktem
Wege nach meiner Ankunft Eingang in eine Clique bsexueller Brasilianer und erhielt
dadurch von Beginn an einen tiefen Einblick in detebenswelten.

Bei meinen ersten Erkundungen des homoerotischehtldaens gemeinsam mit meinen
neuen Freunden stellten mir diese Salvador alsygliste* Stadt Brasiliens vor, mit einem
grof3en Angebot an Clubs, Bars und TreffpunktenHomosexuelle sich zu jeder Zeit und
an jedem Ort vergnigen kénnten und auch teilwedderiért wirden. In manchen
Gesprachen wurde dieser Umstand eines offenen dealhaauf den besonderen Einfluss
afro-brasilianischer Kulturelemente und insbesoad&eligionen in der Gesellschaft
zurtickgefuhrt, vorderrangig deandomblébei welchem LGBTSs aktiv eingebunden sind.
Zudem wurde oft dariber gemunkelt, dass berihmtseikdiars aus Bahia, allen voran
Caetano Veloso, Ivete Sangalo, Gilberto Gil, oderdareth Menezes, selbst homo- oder
bisexuell seien, sich jedoch nicht offen dazu beken wirden. Ivete Sangalo
beispielsweise héatte eine Liebesbeziehung zu Xuehalyf, einer der bekanntesten
Moderatorinnen des brasilianischen FernsehensRaherval, ein Freund von Cléber und
Chico, rihmte sich damit, ein sexuelles AbenteugrNetinho erlebt zu haben, einem
weiteren Stern im Karnevalhimmel d®té music

So lautete dann auch in vielen Unterhaltungen dsrof, die sexuelle Freizugigkeit im
Lande sei so grof3, dass viele Brasilianerinnen gighr in eine heterosexuelle Maske
zwangten, welche sie am Abend oder Wochenende hedddegten, um sich auf
homoerotische Bahnen zu begeben. Brasilien seiettsband der gelebten Bisexualitat, in

dem sich die meisten zwar einem heteronormativanddtrd unterstellen wirden, in der
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Praxis jedoch eine bisexuelle Realitat lebten. &enavalwurde letzthin in vielen Fallen
als Verkorperung all dessen hervorgehoben.

3.1.1 Alles dreht sich um den carnaval

Der Jahresrhythmus ist in Bahia und insbesonder8alvador stark an decarnaval
gebunden und teilt sich demnach in zwei Jahresreite denverdq den bewegten
Sommer, der im Dezember beginnt und nach der Kaltiwn in die karnevalistischen
Feierlichkeiten langsam sein Ende findet und in id@erng den gemachlicheren Winter,
der mit den im Juni beginnenden Regenergussenmsg@inang nimmt, Ende Juni bereits
bei den zweitgro3ten folkloristischen Festlichkeitem Sao Jo&do, am 24. Juni, seinen
Hohepunkt erreicht und schliel3lich im Septemberdeih Nachlassen der Niederschlage
ausklingt. Dementsprechend gestaltet sich auch tmiristische Zyklus und
Veranstaltungskalender Salvadors, sodass schoreirarber ein steigender Zustrom von
Touristinnen zu verzeichnen ist, der im Janner Babruar einen Hochststand erreicht,
dann wiederum Ende Marz abflaut und in einer kieivéiederbelebungsphase in den
Monaten Juli und August nochmals kurz bemerkbadwdedingt durch die vorwiegend
europaischen Sommerurlauberinnen. Parallel dadefilereits Wochen vor dem groldten
Ereignis des Jahres zahlreiche Events, Veranstg@tunnd Feierlichkeiten statt, so unter
anderem dasgFestival do Verdo*, das Sommerfestival, im Parque de Exposicdes, als
wichtigstes und gro3tes Einstimmungsfest seiner #rt Brasilien auf den noch
bevorstehendecarnaval

Neben dem allgemeinen Aufleben der Stadt in digat erfahren auch die LGBT-
Communities einen bemerkenswerten Andrang von dekbn, schwulen und anderen
nicht-heterosexuellen Touristinnen aus Brasilienprddmerika und Europa. Der
Tourismus als eine der Haupteinnahmequellen Satsadwd Bahias ist somit auch fir die
LGBT-Communities von nicht zu verachtender Bedegtuin der touristischen
Hauptsaison deserao gestaltet sich der Kontakt zu Besucherlnnen aus &e und
Ausland in viel intensiverer Weise und im Zuge dahllosen Veranstaltungen vor,
wahrend und noch kurz nach Ende dasnaval bilden sich viele neue Bekanntschaften,
Freundschaften und Beziehungen. Chico beispielswhette bereits eine dreijahrige
Beziehung zu einem Englander hinter sich und wamsener Ankunft gerade mit einer
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kanadischen Urlaubsbekanntschaft liiert. Bei meirmwmiten Aufenthalt im Jahre 2008,
wo ich dencarnaval selbst miterleben konnte, waren neben Cléber uinden Chico zu
Hause ein franzosisches Paar untergebracht, dasreits Jahre zuvor kennen gelernt
hatte, sowie ein Freund aus Rio.

Wahrend degsarnavalselbst scheinen schlief3lich alle bestehendenlsoazionventionen
Uber Bord geworfen zu werden und immer wieder wunde von der Freizlgigkeit
berichtet, die in diesem Zeitraum das ganze Geschdéleherrscht. Die Transgression
sozialer Normen, wie sie auch in der Literatur besben wird (vgl. z. B. Da Matta 1985,
Trevisan 2000 [1986], Green 2000) — an vorderstéelleS das Ubertreten von
Geschlechtergrenzen durch den weit verbreiteters Wen in stilisierter Form als Frauen
verkleideten Mannern, welche ihre mannlichen Gesattismerkmale jedoch noch
demonstrativ und kontrastierend zur Schau stellagl. (Cornwall 1994), sowie das
kurzzeitige Aufbrechen der heteronormativen Stasslain der Offentlichkeit —
ermoglichen es auch den LGBTs sich fir diese kufe#gspanne im vomcarnaval
bestimmten 6ffentlichen Raum ohne Einschrankungeinzii bewegen und ihre sexuelle
Andersartigkeit zu demonstrieren. Alles ist erlaubtas sonst im restlichen Jahr
Missbilligung, Hohn und Entsetzen hervorrufen wiirdgauen, die Frauen kussen,
Manner, die Handchen haltend den Parcours entlaigerz undtravestis die sich nun
auch abseits des Stral3enstrichs ungestort auf demdas zeigen konnen.

Wo ich mich noch wahrend meines ersten Aufenthali$ den verschiedensten
Schilderungen und Erzahlungen tber damaval begniigen musste, konnte ich mir im
darauf folgenden Jahr endlich selbst ein Bild davoachen und die Euphorie und
Begeisterung meiner Freunde sehr gut nachzuvodimieDerbloco dos mascaradpgener
Karnevalszug der Maskierten, der am Freitag vongsliaath Menezes angefuhrt wird, gilt
als inoffizieller bloco der LGBTs, an dem ausschlie3lich verkleidete Ehinerinnen
gratis mitziehen kénnen. Daneben wird als weitétgghlight spezifisch fur LGBTs der
von der GGB organisierte WettbewefDoncurso de Fantasia Gayauf der Praca Thomé
de Souza abgehalten, dem Hauptplatz am EingandPalourinho, wo die ausgefallensten
und fantasievollsten Verkleidungen pramiert werd2908 feierte der Wettbewerb bereits
sein 15 jahriges Jubilaufh

8 ygl. ,Vestidos para ‘fechar™, in ,A Tarde*, S. 96.02.2008
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3.1.2 Erste kritische Stimmen werden laut

Im weiteren Verlauf meines Aufenthalts und im Zuder Fokussierung meiner
Forschungen begannen sich die positiven Darstedlumgeiner Freunde im Feld Gber die
Situation der LGBTSs in Salvador jedoch allmahlichrelativieren und ich unterzog meine
eigenen Wahrnehmungen und Beobachtungen einesckiien Reflexion. So sollte ich
die anfanglichen AuRerungen (ber Salvador als doter und weltoffener Stadt
hinsichtlich LGBTs im Hintergrund desarnavalund ferner in Verbindung mit einer doch
sehr menschlichen Praxis lesen, die eigene Lebdinawe Realitdt dem Fremden
gegeniber in beschonigender Weise zu repréasentieBir Uberschwénglichen
Schilderungen Uber das Leben und die Situation lomosexuellen in Salvador begriff
ich also in diesem breiteren Kontext desnavalund desverdoim Allgemeinen und mir
wurde klar, dass die Selbstwahrnehmung der Akteerinim Feld stark von diesem
Ereignis gepragt sein musste. In der Folge hiragtér ich schrittweise das mir zu Beginn
dargebotene Bild eines stereotypisierten, immehlitben Salvador, das auch auf meine
Perzeptionen bezuglich einer vermeintlichen Gay{#/obergeschwappt war.
So warnt auch Altman vor der Romantisierung ,priveit Homosexualitdten® in nicht-
westlichen Landern, wodurch die Realitdt von Veytwlg, Diskriminierung und Gewalt
leicht verkannt wird:

.Firsthand accounts make it clear that homosexuwaitit far from being universally

accepted - or even tolerated - in such apparentageses as Morocco, the

Philippines, Thailand, and Brazil.(Altman 1996: 80).
Zur besseren Veranschaulichung dieses Umstandéasztrgltman seine Argumentation
mit einem Zitat aus Sereine Steakleys Artikel ,Bra2an Be Tough and Deadly for
Gays", in dem diese letztere verdeutlicht, dask tder bereits existierenden Akzeptanz
von LGBTs auf soziokultureller und politischer Ebean Brasilien diese immer noch sehr
stark von Unterdriickung und Ausgrenzung betroffed &bd.).

In den verschiedensten Gesprachen und Interviewslem Vertreterinnen der diversen
LGBT-Gruppierungen und anderen Akteurinnen tratae teils widersprichlichen

Facetten genauer in den Vordergrund. Luiz Mott goelsweise hebt diese paradox
anmutende Situation von LGBTs in Brasilien in uesergemeinsamen Interview hervor.

Fur ihn existiert bereits eine grol3e Sichtbarkesser sozialen Gruppe in der Gesellschatft,
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schlie8lich gebe es in beinahe jeder Fauedaestis sapatonasi. e. maskulinisierte
Lesben, undbichas loucasfeminine Schwule. In der bahianischen und basigichen
Vorstellungswelt sei die Homosexualitét auch gdhesgark prasent, was sich
beispielsweise in den bereits erwahnten Gerlchtbar (die Homosexualitat oder
homosexuellen Beziehungen von und zwischen brasithen Berihmtheiten ausdricke.
In einigen Fallen mdge dies ja sogar zutrefferanderen aber auch nicht. Die wenigsten
unter ihnen wirden ihre homosexuelle Orientierumgy &ffentlich eingestehen.
Schliel3lich stehe all dem jedoch ein enormer Tadwisgsprozess gegentber, wodurch
sich nur sehr wenige LGBTs den eigenen Familieentfaren wirden und immer noch mit
Ausgrenzung, Diskriminierungen bis hin zu gegen gerichteten Gewaltlubergriffen
konfrontiert seien.
»<Assim sendo, esse lado cor-de-rosa da homossebadsdino Brasil convive com o
lado vermelho-sangue, de muito 6dio, de muita ré de muita intoleréncia na
familia e de muito enrustimento, ja que 90% dosdss®xuais brasileiros ainda
n&o sairam do armario® (Interview Luiz Mott, S. 7).
Die Statistiken sprechen diesbezuglich ihre eig8peache: Im Jahre 2007 erlagen 122
LGBTs solchen gewalttatigen Angriffen in Brasiltén
Marcelo Cerqueira hebt im Interview ebenfalls demi® hervor, dass die meisten
Homosexuellen sich auch heute noch nicht dartb®ausi sehen, sich vor der eigenen
Familie zu outen. Es bestiinden zum einen weitegtofle Angste, einen solchen Schritt
zu wagen, auf Grund der vor allem INordeste dem Nordosten Brasiliens, verbreiteten
Homophobie, welche Marcelo auf dieultura machista zurickfihrt, jene in den
Gesellschaftsstrukturen impragnierte machistisch#uiK die sich laut Marcelo aus der
Sklavenzeit herleitet. Andererseits hatten viele midsexuelle diese homophoben
Vorurteile so sehr verinnerlicht, dass sie sich&eahicht als solche wahrnehmen wollten.
Cristiano Santos wirft dariber hinaus auf, dasdevirigendliche von ihren Familien
verstol3en oder von anderen Familienmitgliedern digdund tatlich angegriffen werden
wirden, wenn man von ihrer Homosexualitat erfahneéivde. Die Jugendgruppgse

ligue” der GGB ziele daher in erster Linie auf Jugendlichihrer Orientierungsphase ab,

17 Somit setzt sich die Homosexualitat in Brasilieben diesem rosaroten Aspekt aus einem blutroten
Aspekt zusammen, mit viel Hass, viel Gewalt, egr@fien Intoleranz in der Familie und dem Verschesig
der eigenen sexuellen Orientierung, zumal 90% derdsexuellen Brasilianer immer noch nicht geoutet
sind.” [Ubersetzung des Autors]

18 Quelle: http://www.ggb.org.br/assassinatos _2008.h22.01.2009
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um sie in diesem Prozess zu begleiten und ihnemustehen. Auch dort sei die
uberwiegende Mehrheit noch nicht geoutet.

Mott und Cerqueira betonen dann zum anderen wiedass durch die konstante
Aufklarungsarbeit der Grupo Gay da Bahia seit Agfder 1980er Jahre sich in Salvador
und Bahia in dieser Hinsicht bereits einiges zunsitR@n hin verdndert hatte und
zahlreiche bis dahin noch stark verwurzelte Voilgtkultureller, sowie institutioneller
Natur beseitigt werden konnten. Die grof3te Regmaialng Bahias, ,A Tarde“, sorgte
beispielsweise noch bis vor 10 Jahren durch auBeaktionédre, rassistische, machistische
und homophobe Tendenzen fur Aufsehen, indem sieruahderem mehrmals die
Aufforderung zur Toétung Homosexueller veréffenttehmit dem folgenden Wortlaut:
,Mantenha Salvador limpa, mate uma bicha todo’diéifiterview Luiz Mott, S. 2). Heute
habe sich die Ausrichtung der Zeitung glucklichaseederart gewandelt, sodass nun eine
konstruktive Zusammenarbeit zwischen ihr und derBGggstehe. In der Gesellschaft
werde Uberdies politisch korrekter mit dem Thema@egangen, es gebe Gay-Paraden, und
schlie3lich auch Gesetze, die LGBTs schitzen,etlegh noch nicht wirklich angewendet
werden. Marcelo erklarte mir, dass diese Gesetgleebinur auf kommunaler Ebene in
einigen wenigemunicipios Gemeindebezirken Bahias, an erster Stelle Satyadassen

wurden und bis dato noch nicht in der Bundesveufagyerankert seien.

Diese Umstande wurden mir immer mehr durch den renigentakt mit meinen
brasilianischen Freunden bewusst: In den meistdlerFévussten die Eltern zwar von
deren Homosexualitat, doch meist wurde diese Tagsamerhalb der Familie nie offen
angesprochen. Am Arbeitsplatz und im offentlicheauR wurde die eigene homosexuelle
Orientierung kaum erwahnt, Preis gegeben oder affgkutiert, was soweit gehen konnte,
dass sogar innerhalb der eigenen vier Wande Eiéskingen stattfanden. So versuchte
Chico seine Homosexualitat vor seimenpregadader Hausbediensteten, die drei Mal die
Woche zum Putzen kam, anfangs dergestalt zu vesberpss er zum Beispiel in ihrer
Anwesenheit von seiner Freundin sprach, wenn ésdgich in Wahrheit um seinen Freund
handelte. Erst mit der Zeit wurden die Karten ahltwh offen auf den Tisch gelegt und
Sisi, die empregada hatte auch Uberhaupt kein Problem damit. Joagegen, ein

Bekannter von Cléber, der als Arzt arbeitet undhrimei seinen Eltern wohnt, gestand sich

19 Halte Salvador sauber, tote einieha[vulg. Schwuler] jeden Tag“ [Ubersetzung des Asjor
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selbst erst mit Mitte 30 seine Homosexualitat aglf sie vor seiner Familie aber immer
noch verborgen, wodurch er ein teilweise sehr betaes Doppelleben fuhrt.

In einem Gesprach mit Pedro brachte dieser schiielle Stellung Homosexueller in der
brasilianischen Gesellschaft folgendermalRen auf Riemkt. Er war zu mir nach Hause
gekommen, damit ich ihm seine Bewerbung fur eintAwschstipendium in Deutschland
korrigierte und dabei diskutierten wir wie so ofieil die verschiedenen Lebensmuster in
Brasilien und Europa. Ich war bereits einige Malé der Imagination verschiedener
Freunde und Bekannter in Brasilien konfrontiert deor, in der das Bild eines kultivierten
und zivilisierten Europas gegeniber einem verwalely gesetzeslosen Brasilien ohne
sonderliche Zukunftsaussichten vorherrschte. InRiskussion mit Pedro versuchte ich
einmal mehr, diese Opposition zu dekonstruieren ehdverwies auf die zahlreichen
regional bedingten soziokulturellen Unterschied&uimopa selbst und die vielen positiven
Seiten Brasiliens, dass sich beispielsweise aucit de Situation Homosexueller
verbessert hatte.

Daraufhin fliihrte mir Pedro vor Augen, dasmdos Schwule, nebermacumbeiros
Anhangerinnen afro-brasilianischer Kulfgbres Armen, undpretos Schwarzen, immer
noch am starksten marginalisiert waren. Er gebrtauchdiesem Zusammenhang bewusst
die pejorativen Bezeichnungen, um die immer nochnilegende Verwendung dieser
Termini und die dadurch zum Ausdruck gebrachte ragkierende Haltung in der
Gesellschaft selbst hervorzuheben. Brasilien sgilioh ein Land, in dem nichts so sei,
wie es scheine. Decarnaval sei schliel3lich das beste Beispiel fur die in Bies
vorherrschende Hypokrisie, in der fur kurze Zei delt vermeintlich in Ordnung sei.
Doch sei dercarnaval schlichtweg einepalhacada eine Clownerie, in der die
gesellschaftlichen Normen nur kurzzeitig ausgel#eémderden. Der Schwule selbst, der
schlussendlich als Verkorperung gedhacogelte, des nicht Ernst zu nehmenden Clowns,
habe, wenn tberhaupt, nur dort seine Daseinsbeyangt Diesen Aspekt des in Brasilien
stark prasenten Bildes eines in seiner Entwickkzumgickgebliebenen Homosexuellen warf
im Rahmen einer von der Gruppe Unissex veranstaltePodiumsdiskussion zu
Homosexualitat in Bahia am 21.Marz 2007 auch Oswddrnandes auf, Professor fur
Sozialwissenschaften an der UNEB in Salvador: ,NasB gay nunca cresce, € ,inho’
sempre™ (Feldnotizen, S. 9)

%0 In Brasilien wird der Schwule nie erwachsen, keitit immer ,inho’ [Diminutivform im Portugiesiscime
durch deren Gebrauch einem Begriff sein Gewicteagen werden kann, er abgeschwécht, verkleinert ode
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3.2 O jeitinho brasileiro® - Nicht-heteronormative Identitdten und
deren Verortungen in Salvador und Brasilien

3.2.1 Cacando e paquerando na boate - RA&ume homoerotischBegehrens

Wie bereits eingangs erwahnt, ist auch abseits felia de alegria des Festes der
Frohlichkeit, wie der Karneval in Brasilien gernengnnt wird, in der Stadt an der Baia de
Todos o0s Santos eine nicht-heteronormative Topbigawerortet, welche sich in
differenten urbanen Settings ausdriickt. Die lelgdind facettenreiche homoerotische
Subkultur, die ich bei meinen ersten Erkundungenmeinen Freunden entdeckte, &ulRert
sich in einer Vielzahl von Bars, Clubs, RestauraBunas, Stranden, Organisationen und
Veranstaltungen. Mott (2000a: 75-110) gibt in dieséusammenhang einen allgemeinen
Uberblick tUber die historische Entwicklung eineh®alenszene in Salvador, welche zu
Beginn des 20. Jh.s im Zentrum der Stadt im Engstédegriffen war. Anfangs trafen sich
homosexuelle Manner noch heimlich an OoffentlichefétZen und Einrichtungen,
allmahlich bildeten sich jedoch die ersten Treffigienfir Homosexuelle, allen voran als
auf ein heterosexuell zugeschnittenes PublikumrgieteBars und Kinos. Die modernen
bares GL&, boates gaysi. e. Gay-Clubs, Kinos und Saunas orientiereh sithlieRlich
nach europaischen und amerikanischen Vorbilderrje@er Zeit konzentrierten sich diese
Lokale insbesondere um die zentral gelegenen Gebies Pelourinho, Rua Chile, Rua

verniedlicht wird. Fernandes will damit wohl zum gdlruck bringen, dass Homosexuelle in der Geselischa
nicht wirklich ernst genommen werden].“ [Ubersetgutes Autors]

2! Dieser Ausdruck steht in Brasilien fiir die lockeftexible, anpassungsfahige und spontane Art, siér
Aufgabe, einem Problem oder einem anderen SacHvethadhern, dessen unkomplizierte und baldige
Lésung dadurch herbeigefuhrt wird. Er umschreiltisaie besondere brasilianische Form, Dinge zelreg
und findet eine haufige Anwendung in der Umgangsdpe. In dieser Hinsicht ruft er aber auch negative
Assoziationen hervor und kann fur illegale Machéasien, wie Schmiergeldzahlungen, etc. verwendet
werden, wodurch aufwandige Angelegenheiten eberdaif die ,brasilianische Art* gelést werden.

22 GLS steht fur Gays, Lésbicas e SimpatizantesgisBchwule, Lesben und Sympathisanten und wird in
Brasilien in erster Linie als Kirzel fir Lokale warndet, die speziell auf ein solch gemischtes Rubii
ausgerichtet sind. Im Unterschied zum Ausdruck fgpdly, der eher auf die Akzeptanz von
Homosexuellen in einem heterosexuell dominiertekal.schlieen lasst, stellt das Kirzel GLS LGBTs in
den Vordergrund und bezieht weiters all jene nmit die mit diesen sympathisieren.
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Carlos Gomes, Avenida Sete de Setembro, Piedaddéflitms. Mott unterstreicht dabei,
dass die Treffpunkte von LGBTs sich immer wiedede&in, neue Lokale 6ffnen und alte
zugesperrt werden (vgl. ebd. 75). Ich selbst kolae Auflassen von gleich mehreren
Einrichtungen miterleben, wobei aber wiederum adeaen Orten neue aufsperrten. So
sind die heute noch existierenden Bars Charles l(dhapd Ancora do Marujo in der Rua
Carlos Gomes, sowie die beiden Sex-Kinos CinemarAsh Pelourinho und Cinema Tupi
in der Baixa dos Sapateiros wohl die letzten Régaus jener Zeit.

Mit dem Verblassen des alten historischen Zentrians Campo Grande bis zum
Pelourinho und dem einhergehenden Aufblihen neeatraer Knotenpunkte in den
Gebieten um Barra, Pituba, Rodoviaria und Paraletteilen sich auch die verschiedenen
Lokale und Treffpunkte von LGBTSs uber weite Teikr &tadt: Im Beco dos Artistas, einer
engen Sackgasse am Campo Grande haben sich noelit dew friheren Stadtzentrums
einige Bars undboates angesiedelt. In den dahinter gelegenen Stadttdlamis und
Nazaré gibt es seit geraumer Zeit einige Gay-Salsuagie eine kleine GLS-Bar im Beco

da Rosaria.

Das Viertel Barra am Eingang zur Baia de Todosargd3, welches heute das touristische
Pendant zum Pelourinho an der Kiste darstellt, lbehgt derzeit die meisten Treffpunkte
und Lokale fir LGBTs der Stadt: Der Porto da Baofa,als Salvadors schonster Strand
gerihmt, gilt als weltoffener Ort des Zusammenémes$f zwischen Urlauberlinnen und
Einheimischen, an dem auch Schwule und Lesberatmiit im Beco da Off, einer kleinen
Gasse gegeniuber dem Farol da Barra, sind Salvadoiéer Gay-Club, der OFF-Club,
und eine Creperia angesiedelt; die Creperia Toutkiér Rua Belo Horizonte und der im
Jahre 2008 eroffnete Club Marqués in der Rua doglves wandelten sich zu weiteren
beliebten Einkehrorten fir LGBTS.

So verwundert es kaum, dass Barra von vielen alsdstes Viertel Salvadors betrachtet
wird, wobei aber auch hier von keinem wirklich akerten ,Schwulenghetto” die Rede
sein kann. Auch dalsairro Rio Vermelho, welches die Kiiste entlang in wedstlicher
Richtung gelegen ist, ist ein beliebtes Ausgehglertit einer Vielzahl an Bars, Discos und
Restaurants, wo sich auch zwei GLS-Lokale angekiédden, der Club Boomerangue
zum Einen und die Bar Babalotim zum Anderen. Wathrereiner Aufenthalte fanden
ferner grolRere GLS-Veranstaltungen in den angetarefaumlichkeiten des italienischen

Kulturinstituts Casa D’ltalia am Campo Grande ued élafenclubgebaudes Porto Marino
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in Comércio statt, wie beispielsweise das EventdMmma Forever* anlédsslich Madonnas
50. Geburtstag im August 2007.

Daruber hinaus kommen viele LGBTs heute in den raokeedlichsten offentlichen
Raumen zusammen, allen voran den kommerziellenrgienind Shoppingcenters der
Stadt, insbesondere im Center Lapa, Shopping B&tapping Iguatemi und Shopping
Salvador. An den weit aul3erhalb des Zentrums getsgé&tranden Praia de Aruba im
Stadtteil Boca do Rio, auch als Praia dos Artisiglsannt, und in der Barraca do Gaucho
am in Flughafennéhe gelegenen Praia do Flamengegidigene Abschnitte mit mehreren
Strandbars fur ein dezidiert nicht-heterokonforrReslikum. An all diesen Orten, aber
auch anderen, aléreas de pegacé&oCruising-Areas, fungierenden Raumen, wie den
offentlichen Toiletten der Shoppingcenters und Swgekte, oder rund um den Farol da
Barra und den Morro do Cristo im Stadtteil Barran dhlto de Ondina, sowie den Jardim
dos Namorados und vielen andern Parks und Stramdtat sich Gelegenheit fipaqueras
undcacas sprich Flirts und Aufrisstouren, bis hin pagacae sexuellen Abenteuern.

Wie in den stadtischen Ballungsraumen Brasiliengllgemeinen entwickelten sich somit
auch in Salvador innerhalb des heteronormativ toesten urbanen Raums spezifische
homoerotische Nischen, welche sich schlieBlich esgwe in eigens fur LGBTs
determinierten R&aumlichkeiten ausweiten konntens A&inzig wirklicher stadtischer
Gro3raum Bahias stellt Salvador heute zweifelsodas regionale Zentrum nicht-
heteronormativer Ausdrucksweisen im BundesstaataBdhar und gilt als Zulaufstelle
vieler LGBTs aus dermterior, den ruralen Gebieten des Landes. In Stadten aira Ee
Santana oder Vitéria da Conquista, welche nach a8alv die gréf3ten urbanisierten
Gebiete Bahias darstellen, jedoch kaum mehr atsgatbe Million Einwohner aufweisen,
existieren neben ein oder zwei LGBT-Gruppen kaumess Einrichtungen fur Lesben,
Schwule oder Transgender. Auf Grund dieses FeMenspezifischen Infrastrukturen far
Homosexuelle und der noch viel starkeren Praserterdrormativer Konventionen und
homophober Ressentiments in der landlich gepra@esellschaft zieht es demnach viele
LGBTs nach Salvador, wie Marcelo Cerqueira, RenilBarbosa und Negra Cris
hervorheben.

So kommt auch innerhalb meines Freundeskreisesilthewiegende Mehrheit aus dem
interior: Cléber wuchs in Sao Felipe auf, einer kleinen Geande im Reconcavo Baiano,
und zog mit 18 Jahren in die bahianische MetropGleico verbrachte seine ersten 15

Lebensjahre in Rio de Janeiro, zog mit seiner Ramdbnn nach Alagoinhas, einer
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Kleinstadt 150 km nordlich von Salvador, lebt jeldoseit Abschluss der Schule in
Salvador. Roberval kommt ebenfalls aus Alagoinatyr wuchs in Jequié auf, Pedro
stammt aus Mutuipe und Vinicius zog von Irecé riaalvador. Gewiss zog es die meisten
von ihnen in erster Linie aus Ausbildungs- oder éidgrinden in die Grof3stadt, doch
betonten sie auch, dass das freiere Ausleben ikexuellen Orientierung ein
entscheidender Grund dafir war, ihren Lebensmiitédp nach Salvador zu verlegen.
Cléber hatte beispielsweise in seinem Heimatort &telle als 6ffentlicher Bediensteter,
die er dennoch zu Gunsten eines Lebens in Sahadgab.

In einem Theaterstick, das ich mit ihm Mitte Maf02 im Teatro da Barra in Salvador
besuchte, wurde genau dieser Aspekt der LandfimitLGBTs thematisiert. Es handelte
sich dabei um eine in komédiantischer Form abgeei@mdidaption von Shakespeares
Drama Romeo und Julia mit dem verhei3ungsvollerl Tj/Romeo e Romeo — nem
Shakespeare esperava por €Ssdm Mittelpunkt des Stiicks steht die homosexuelle
Beziehung zwischen Romeo und Romeo, zweier jungidr aus Vitoria da Conquista,
die ihre Liebe vor ihren Verwandten nicht mehr Engerbergen wollen. Einer der beiden
totete namlich einen Cousin des anderen, da ediesem in ihrem Heimatort 6ffentlich
als Homosexueller diffamiert worden war. So woksa schlief3lich nach Salvador fliehen,

um dort ein unbescholtenes Leben fiihren zu kdnnen.

Doch auch in Salvador selbst beschréanken sich @BT-spezifischen Raume in ihrer
urbanen Verortung auf einige wenige Stadtteileenster Linie den bereits dargestellten
zentral gelegenen Mittelschichtsvierteln. Renilddarcelo, Otévio, Negra Cris und
Valquiria zeigen in diesem Zusammenhang auf, dasbesondere LGBTs aus der
Peripherie und dersuburbios sprich den Unterschichtsvierteln und Favelas, die
Wohngebiete der Mittel- und Oberschicht in ihrethZaei weitem Ubertreffen, kaum
Zugang zu fur sie ausgerichteten InfrastrukturemehaNeben einigen wenigen Bars, die
von Homosexuellen gefuhrt werden, aber sich niciit @n bestimmtes Publikum
beschréanken, fungieren dort vor allem dirreiros de candombléals prinzipielle
Treffpunkte fur Lesben, Schwule und TransgenderdauasVororten.

Schliel3lich dekonstruierte sich das mir anfangsgelamtene Bild von Salvador als
schwulste Stadt Brasiliens immer weiter, wobei Huden Einfluss degarnaval die

Selbstwahrnehmung der Akteurlnnen wohl in eine fileden positive Darstellung

23 Romeo und Romeo — nicht mal Shakespeare hatiessiovas erwartet* [Ubersetzung des Autors]
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mundete. Allmahlich wurden mehr und mehr Stimmar, ldie nun abseits des Karneval
das monotone Leben in der Stadt und innerhalb @&BT-Communities anprangerten.
.Salvador € um ovo“, Salvador sei so klein wie &nund man wirde immer nur
denselben Leuten begegnen, nicht zuletzt da dievahisan Clubs und Bars auch nicht
sonderlich grol3 sei. Trotz ihrer tber drei MillionEinwohner behalt Salvador tatséchlich
einen recht provinziellen Charakter bei, der diadSin dieser Form ja auch einzigartig
macht. Von vielen wird die in gewissen Teilen garflich anmutende Metropole gerade
deshalb so sehr geschatzt und so zieht Salvaddicfélwahrscheinlich nicht zuletzt aus
diesem Grund Millionen von Touristinnen in ihrennBa Auf diesen Wesenszug machte
mich als erstes Oswaldo Fernandes aufmerksameltest sus Sao Paulo stammit.

Auch Marcelo und Valquiria Costa unterstreichenhren Interviews, dass die LGBT-
Communities in Rio de Janeiro und Sao Paulo, deebegrofRten urbanen und
internationalen Zentren Brasiliens im Sudostenldexles, um ein Vielfaches gréi3er und
diversifizierter seien als jene in Salvador. Nebarem immensen Angebot an Clubs, Bars
und Restaurants beherbergt Sampa, wie Sdo Pautogamannt wird, mit seinen bei der
letzten Parade beinahe vier Millionen Teilnehmeemmlie grol3te Gay-Parade der Welt,
von deren enormen Ausmal3en ich mich im Mai 2008ssélberzeugen konnte; weiters ist
Sdo Paulo Austragungsort des Mix Brasil, dem gro3teGBT-Filmfestival
Lateinamerikas. So ist ein reger Austausch zwisalem verschiedenen Metropolen des
Landes zu beobachten: viele Freunde und Bekanmenwszhon einige Male in Rio oder
Sé&o Paulo, um sich dort ein bisschen Abwechslungezschaffen und einige unter ihnen
verlegten ihren Lebensmittelpunkt gleich dorthine Wetzthin auch Jodo. Zuletzt flogen
Mitte Dezember 2008 beispielsweise gleich mehrereukde, darunter Roberval und
Robério, nach S&o Paulo zur Show von Madonna, ik & Brasilien eine Ikone fir viele
LGBTSs darstellt und in Sampa ihre einzigen zwei Kente des Landes gab. Parker (1999)
veranschaulicht diese verschiedenen Migrationsbemagegn von LGBTs vom Land in die
urbanen Zentren und von den unterschiedlichen matga Grol3stddten in die beiden
Metropolen des Sudostens in detaillierter Weisseinem Werk ,Beneath the Equator”.
Hier sei nun in kritischer Weise auf zwei theomdtis Ansatze eingegangen, die sich mit
Konzepten zu R&aumen in Brasilien (Da Matta 1985w.bder Entstehung und
Internationalisierung von Gay-Worlds befassen (Altni996).
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3.2.1.1 Da Matta und seine Haus- und StralRentheorie — eirheoretischer Exkurs Il

Roberto Da Mattas (1985) Ausfihrungen zur Konsiumg der brasilianischen
Gesellschaft in seinem Werk ,A casa e a rua“ saresuf einen ersten Blick gut in diesen
Kontext zu passen. Er stellt darin die Theorie dags das Sozialgeflige Brasiliens in zwei
streng voneinander getrennte Bereiche gegliederdies von einem starken Antagonismus
gepragt sinda casa das Haus, und rua, die StralRe. Dieser Dualismus erzeugt schlief3lich
eine dritte Dimensionp outro mundp die andere Welt, wobei diese drei Spharen von
einem hegemonielosen Verhdltnis untereinander gelegchnet sindA casasteht im
Ubertragenen Sinn fur den persdnlichen, privatapplitischen Raum in der Gesellschatt,
a rua stellt das Universum des Unpersonlichen, Offehdic Anonymen dar und @utro
mundodas Ubernatirliche, Geheimnisvolle. Diese drei&®@h wirden nun an vorderster
Stelle die Diskursform der Personen beeinflussedass zu Hause, im privaten Raum,
insbesondere eine zuriickhaltende, konservativeuki@leingenommen werde, auf der
Stral3e hingegen eine viel direktere, ricksichtsggseeshalba rua als ,(...) local de
individualizacéo, de luta e de malandragem ((eJyd.: 47), als Ort der Individualisierung,
des Kampfes und der Gaunerei aufgefasst webdeutro mundobeschreibt Da Matta
schlie3lich als Ausweg aus diesem sozialen Antagons, in dem man fur kurze Zeit vor
dem Spannungsverhaltnis zwischen privatem und @itfeem Raum Zuflucht finden
kann. Solche Raume seien in den spirituellen Hitwitgen wie Kirchenterreiros de
candombléaber auch demarnavalverortet (vgl. ebd.: 39-47).

Auf die hier behandelte Thematik tUbertragen, kénieSituation der LGBTs in Salvador
so interpretiert werden, dass im privaten Raum, Eamilie, in der brasilianischen
Gesellschaft fir sie kaum Platz da ist, da sie imnoeh ein groRes Tabu darstellen. Im
unpersonlichen, 6ffentlichen Raum finden sie in la@moerotischen Subkultur bereits fur
sie vorhandene Treffpunkte vor, sind dariber hinabgr trotzdem noch ziemlich
eingeschrankt. In der anderen Welt, vornehmlich demnnaval den terreiros de
candombléund seit geraumer Zeit auch den Gay-Paraden,u@ dhre karnevalistischen
Zuge von den meisten Teilnehmerinnen alleine ddetbaltung wegen besucht werden,
werden diese sozialen Konventionen fallen gelassehfir kurze Zeit wird ein offener
Umgang mit der eigenen sexuellen Identitdt ermbagliDa eine GrofR3stadt wie Salvador
viel mehr Mdglichkeiten zur Herausbildung solcheatativer R&ume darbietet, zieht es
zahllose LGBTs aus dem Umland in das urbane Badzegtrum.
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Mag dieses Theoriegebilde der drei Dimensionen m#ine Beobachtungen nun
oberflachlich betrachtet zutreffen, so wende ichchmidennoch von diesem
Erklarungsmodell Da Mattas ab, da es mir in seirarturalistischen und

essentialisierenden Form (vgl. Hofbauer 2005) hesenhaft und verallgemeinernd ist.
Der brasilianische Anthropologe stitzt sich in saifrormulierungen zudem auf Gilberto
Freyres Ausfuihrungen in ,Casa Grande e Senzalaterdeu Folge die brasilianische
Gesellschaft auf den harmonischen Beziehungen hkemscden portugiesischen
Sklavenherren, den afrikanischen Sklaven und dderjochten Indigenen ful3e (vgl.
Freyre 1980 [1933]), was in der heutigen sozialensshaftlichen Tradition Brasiliens
jedoch weitgehend verworfen wird (vgl. Hofbauer 2D0-erner wirde den vielen anderen
Aspekten, welche ich in meinen Forschungen wahreehkonnte, durch ein solches

Modell nicht ausreichend Beachtung geschenkt werden

3.2.1.2 Altman und die Internationalisierung von Gay-Worlds — ein theoretischer
Exkurs 111

Die eben dargestellten Lebenswelten der LGBTs gimdibersehbar von globalen
Einflissen durchsetzt: In den Clubs wird zu intéorealer elektronischer Musik getanzt,
transformistas— Travestiekinstler, die in den Clubs Shows au#iih+ imitieren us-
amerikanische RnB-GroRen wie Beyoncé oder Whitneystbn und in den GLS-Bars
werden neben den heimischen Spezialitaten CrépésPirzas serviert. Denis Altman
(1996), der sich intensiv mit der Entstehung moder@ay-Worlds in nicht-westlichen
Landern und der damit verbundenen Globalisierung. binternationalisierung von
homosexueller Kultur und Identitat beschattigt,tutrin diesem Kontext die Ansicht, dass
die aufkommenden homosexuellen Subkulturen in makgtlichen Gesellschaften durch
eine Vernetzung der bereits existierenden tradtlen Formen von homosexuellen
Praktiken mit aus den westlichen L&ndern imposiert,modernen* homosexuellen
Identitatskonstrukten gekennzeichnet sind. Modétamosexualitdten unterscheiden sich
dabei laut Altman von traditionellen Konstrukterdirei Punkten:

1) Es wird zwischen der Ubertretung der Sexualrolid der Genderrolle unterschieden,
sodass Homosexualitat ausschlief3lich als sexu®llangen zwischen Menschen des
gleichen Geschlechts aufgefasst und nicht mehrderih Wunsch verbunden wird, die

kulturell vorgegebenen Geschlechtergrenzen zu dbegen.
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2) Die Gay-ldentitat beschrankt sich nicht nur aeixuelle Aspekte, sondern auch
emotionale, wodurch sich Manner oder Frauen niaht auf sexueller, sondern auch
emotionaler Ebene mit demselben Geschlecht eimaselen.

3) Durch die Offnung einer Gesellschaft hin zu ginéffentlichen Diskurs von

Homosexualitdt entstehen spezifische Gay-Worlds,Ichwee sozial, politisch und

kommerziell definiert sind und aus denen sich Gay@unities entwickeln als Teil einer

westlich-industrialisierten Gesellschaft (vgl. el&Rff).

Dieses doch sehr universalistisch anmutende Kongemucht Altman dann jedoch
wiederum durch einige Einwdnde zu entkraften. Sbrtfler zum einen Peter Frys
Einspruch an, dass die Entwicklung moderner GayWgom bestimmten kulturellen

Kontexten nicht diesem Muster folgen muss, wie alidstztere am Beispiel Brasiliens
ersichtlich macht. Zum anderen betont Altman, ddisswestliche homosexuelle Kultur
selbst eine von den USA ausgegangene Entwicklurgiedls, welche sich sukzessive tber
europaische Grol3stadte und die restliche westli¢bk ausbreitete (vgl. ebd. 82ff).

Auch wenn Altman seine Ausfihrungen bezuglich eimestlichen vs. einer nicht-
westlichen homosexuellen Kultur zu relativierensught, kamen mir dennoch auf Grund
meines eigenen soziokulturellen Hintergrundes uneiner Erfahrungen in Salvador
hinsichtlich seiner Annahmen einige Zweifel auf.h&@t bei der Definition einer
westlichen homosexuellen Kultur stellt sich mir dieage, wie man eine solche in der
Praxis wirklich nachweisen und eingrenzen will. Mdin macht dies, indem er die
Industrienationen der restlichen Welt gegenibélit,steas fir mich eine sehr fragliche
Vorgehensweise ist. Alleine in Europa gibt es wukledlichste soziokulturelle und
gesellschaftspolitische Herangehensweisen zu di€kematik, die sich in einer eher
liberalen Politik der skandinavischen und nordeéreghen Lander bzw. den immer noch
restriktiven Handhabungen in Teilen Sid- und Osieas widerspiegeln, ohne die
jeweiligen spezifischen regionalen und kontextuellgnterschiede zwischen Stadt und
Land zu beachten.

Aufgewachsen in Sidetirol, in der Alpenprovinz zwiea Italien und Osterreich, den neben
Irland einzigen EU-15-Staaten, welche bisher noeimé& nennenswerten gesetzlichen
Gleichstellungsdekrete zwischen Homosexuellen uetetdsexuellen, geschweige denn
die Billigung gleichgeschlechtlicher eingetragemartnerschaften erlassen haben [Stand:

Mai 2009], fand ich die Errungenschaften um dieicBleerechtigung von LGBTSs in
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Brasilien in manchen Punkten um einiges fortsdhofiter und teilweise sogar vorbildhaft.
So ermdglichen dort einige staatliche Unternehmereits die Mitversicherung des
Lebenspartners, wie mir Josué berichtete, ein Bekarvon Chico, der als Angestellter
eines staatlichen Bankinstituts seinen Freund ilbki mitversichern lasst. Dartber hinaus
existieren auf kommunaler Ebene bereits in vieletddi®n Gesetze gegen die
Diskriminierung und fir die Gleichstellung von LGB{vgl. Interview Cerqueira, S. 13).
Am dia internacional contra a homofohialem internationalen Tag gegen Homophobie
am 17. Mai 2007, sowie adia internacional do orgulho gaylem internationalen Tag der
Gay Pride am 28. Juni 2007, lud die Gemeinderaéni& Galvao der Partido Trabalhista
jeweils zu einer Kundgebungs- und Diskussionsvéastnsg in den Gemeindesaal des
Rathauses von Salvador, an der die verschiedenerireiéeinnen der LGBT-
Gruppierungen und als weitere Exponentin der Gedegialitik Olivia Santana der PCdoB
(Partido Comunista do Brasil) Uber die Belange w@BBTs in Salvador und Bahia
debattierten. Und schlie3lich wurde bei den Komnhuahlen im Oktober 2008 Leo Kret,
eine travest] die durch ihre Auftritte als Showgirl an der ®ekiner Pagode-Band
Beruhmtheit erlangt hatte, mit den viert meisterm8ten in den Gemeinderat Salvadors

gewahlf”.

Richard Parker (1999) zeichnet schliel3lich nacke sich in den urbanen Zentren des
Landes bereits zu Beginn des 20. Jh.s eine eigehg& homoerotische Subkultur
entwickelte, die sich im Laufe der Zeit immer weitkversifizierte und sichtbarer wurde.
Ihren Ursprung habe diese in erster Linie von maham gleichgeschlechtlichem
Begehren gepragte Kultur in den Arbeiterklassenedpandierenden urbanen Zentren des
Sudostens, welche diese Subkultur durch eine zueseten Anonymisierung und
Entpersonalisierung der Gesellschaftsstrukturenimstggten. Dabei wurde laut Parker
diese Subkultur eben nicht einfach aus Europa lbien. USA importiert, sondern bildete

sich in einem spezifisch brasilianischen soziokeltan Kontext heraus und spiegelt eine

24 Quelle:_http://www.atarde.com.br/politica/noti¢si?id=978736- 28.04.09

Leo Kret trat als Kandidatin der ziemlich reakticer@ Partei PR - Partido da Republica an und bek|algtss
sie dabei von Seiten der LGBT-Bewegung Salvadarsekenterstiitzung erhielt. Ihre Kandidatur wurdetdo
von den meisten Vertreterinnen missbilligt, daisider apolitischen Haltung und dem biographischen
Hintergrund Leo Krets ihre Positionierung fiir decBe der LGBTSs als nicht geeignet erachteten wed ih
Kandidatur ausschlie3lich zum Zwecke des Stimmeg¥dir die PR auffassten. Leo Kret selbst betelerte
der Kandidaturphase ihren Einsatz fur das einfatdik und LGBTs und konnte damit offensichtlich aine
grof3en Erfolg verzeichnen. Die beiden anderen L&Bhdidatinnen bei diesen Kommunalwahlen, Marcelo
Cerqueira und Valquiria Costa, welche beide eiheciiide Rolle in der LGBT-Bewegung der Stadt
einnehmen, konnten die Wahlerschatft nicht fur siserzeugen und ihnen gelang der Einzug in den
Gemeinderat nicht.
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Vielzahl von dessen Eigenheiten wider (vgl. eb@-46). Im Zuge der Globalisierung und
der Errungenschaften durch die LGBT-Bewegung Offnetich diese Subkultur
dahingehend, dass sie im 6ffentlichen Raum sicbtbaurde und durch die Beeinflussung
der Gay-Kulturen aus den USA und Europa vermehrisumorientierte Zliige annahm
(vgl. Trevisan 2000 [1986]).Eine vertiefende Auseidersetzung mit der Konstruktion
(homo-)sexueller Identitaten rund um homoerotisdPAmktiken soll nun genauer

Aufschluss Uber die Organisation sexueller Ausdsueksen geben.

3.2.2 Ser ou estar homossexual? - Homoerotische Praktikemnd nicht-
heterosexuelle Identitaten

3.2.2.1 Debatten zur Entstehung von Homosexualitat in Bradien — ein theoretischer
Exkurs IV

Zur weiteren Entkraftung von Altmans Annahmen seaien Carrara und Simdes (2007)
angefuhrt, welche sich mit der Thematisierung dega@isation von sexuellen Identitaten
und Kategorien in Brasilien in der Anthropologie @bn 1970er Jahren befassen. Dabei
beobachten sie, dass das grof3te Land Lateinamenka@®r sozialwissenschaftlichen
Literatur seit mittlerweile Uber einem Jahrhundert besonderem Malie unter dem
Gesichtspunkt der Sexualitat betrachtet wird umdefein der spezifischen Beschaftigung
mit homosexuellen und homoerotischen ThematikensiBea und Lateinamerika
allgemein stets als nicht dem Westen zugehoérigdeonals exotisch und rickstandig
konstruiert werden. Diese einseitige Betrachtungssvérage weitgehende Probleme im
Verstandnis Uber die brasilianische Gesellschatt sith und ihr Anliegen in diesem
Artikel ist es, die eigenstandige Entwicklung nitleteronormativer sexueller Identitaten
in Brasilien aufzuzeigen (vgl. ebd.: 67f).

Dabei verweisen sie vorderrangig auf Peter Fry 2)98der drei verschiedene
taxonomische Systeme der Organisation sexuellettitdein Brasilien beschreibt, welche
sich abhangig von der Klasse unterschiedlich aefGesellschaft verteilen (vgl. Carrar/
Simdes 2007: 69):
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1) Das erste Modell, das in erster Linie in deretant Gesellschaftsschichten verankert ist,
kennzeichnet sich durch eine hierarchisierte Gentlenverteilung, durch welche auch die
sexuellen Identitaten determiniert sind. Die Kategd/lann umfasst all jene Individuen
mannlichen Geschlechts, die bei sexuellen Akterobbwit Frauen als auch Ménnern die
ihnen auferlegte aktive Rolle beibehalten. M&nder,dieser Rolle nicht gerecht werden,
werden mit Eigenschaften der weiblichen Gendertudigetzt.

2) Das zweite System entstand durch einen Paradigethsel in der Medizin und
Psychiatrie, wonach sexuelle Orientierung und Geidkntitat nun getrennt voneinander
behandelt werden. In dem dabei entworfenen dusdistin Konzept der Heterosexualitat
und Homosexualitat/Bisexualitat wird erstere mit ridalitat und letztere mit
Abnormalitat, bzw. Krankheit gleichgesetzt.

3) Das dritte Modell ist schlie3lich eine Weitemitklung des zweiten, in dem die
Trennung zwischen Gender-ldentitdt und sexuellentitét zwar beibehalten wird, diese
letztere jedoch von ihrem durch die Konnotation Afihormalitat aufgebirdeten Stigma
losgeldst wird.

Zusammenfassend existiert also ein hierarchisched ein egalitdres System der
Organisation sexueller Praktiken und IdentitateBiasilien, wobei das zweite durch den
medizinischen Diskurs eingeleitet und im Zuge defk@anmenden homosexuellen

Birgerrechtsbewegung weiter getragen wurde (vgl1BB2; Carrara/Simdes 2007 69ff).

Richard Parker (1999) baut Frys Theoriengebédudeddar Systeme ebenfalls in seine
eigenen Ausfiihrungen Uber die Entstehung homodexueéntitaten in Brasilien ein. Das
erste, hierarchische System versteht er jedoclzipreil als traditionelles Konstrukt und
verortet dessen Ursprung in dem vommachismo gepragten System der
Plantagentkonomie, wobei es in seinem Verstandi@glags auch heute noch teilweise
eine vorrangige Position in der Strukturierung deasilianischen Gesellschaft einnimmt.
Im Vordergrund steht dabei gleich wie bei Fry eqides binares Sex-Gender-System, das
die soziale Stellung von Mannern und Frauen deteerti und ihnen deren jeweilige
Rollen vorgibt. Im Kontext von Sexualitat sind M&nrmit atividade sexueller Aktivitat,
und Frauen mipassividade sexueller Passivitat, gleichgesetzt, sodass nmzigierung
einer Gender-ldenitat die sexuellen Praktiken vas@heidender Wichtigkeit sind.

Dies wird auch in einer sprachlichen Differenzieran der Umgangssprache verdeutlicht:
comer das wortlich essen bedeutet, steht dabei fliaklige Sexualrollegdar — geben —im

Gegensatz dazu fir die passive. Ein Mann, der lggeischlechtlichen sexuellen Kontakt
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hat, dabei jedoch die ihm auferlegte soziale Roéleativo, des aktiven, beibehalt, buf3t
seine Mannlichkeit in diesem Verstandnis um kessthen ein und bleibt immer noch ein
homem macheein richtig maskuliner Mann. Jener hingegen,dierals weiblich definierte
Rolle derpassividadeeinnimmt, ist keinmacho mehr, sondern wird dadurch zu einer
bicha einem viadd®™, welcher in Folge die weiblichen Verhaltensmussehlechthin
verkorpert. In diesem traditionellen System exrst@omit noch kein Verstandnis Uber
sexuelle Identitdt oder Orientierung, sondern eshest die durch die Gender-Rollen
determinierten sexuellen Praktiken im Vordergrundch denen die Akteure di®mem
machooderbicha/viadoklassifiziert werden (vgl. ebd.: 28-34).

Parker beschreibt dann weiter, wie erst durch dres¢hreitende Industrialisierung und
Urbanisierung Brasiliens ab dem Ende des 19. Jinsdldich ein gesellschaftlicher
Diskurs zu sexueller Identitat entstand. Dieserz€ss fuhrt er auf die wissenschatftlichen
Neuerungen auf den Gebieten der Medizin und Psyegse zuriick, die in Europa
initiiert wurden und Uber brasilianische Studierendd Wissenschaftler nach Brasilien
gelangten. So fassten die Identitatskonstrukte Momosexualitat, Heterosexualitat und
Bisexualitat langsam auch in Brasilien Ful3, woleisgch jedoch bis hinauf in die 1970er
Jahre auf die Bereiche der Wissenschaft, Medizdh\derwaltung beschrankten und daher
ausschliel3lich auf eine kleine gebildete Elite.tEisrch das Aufkommen der AIDS-
Epidemie fanden diese Begriffe schrittweise einew&mdung unter den breiteren

Bevolkerungsschichten und im Alltagsleben (vgl.Kead 999: 36ff).

Carrara und Simdes (2007) Uben Bezug nehmend aufah Parker eben dargestellte
Ubernahme von Frys Modell der Organisation sexudtientitaten heftige Kritik an
Parker aus. Sie werfen ihm in diesem Zusammenhangdass er die Entwicklung des
hierarchischen Modells auf ein spezifisch brasiieines 6konomisches System, das
Plantagensystem, zurtickfihrt und jenes erstererdadls traditionell konzipiert und in
einen spezifischen soziokulturellen Kontexten eghimadern versucht. Gleichzeitig wirde
er die Entstehung des egalitaren Modells in Brasilauf den Einfluss westlicher
Entwicklungen zurickfihren, im Sinne eines kulterelimports. Wo Fry noch von einer

eigenstandigen Entstehungsgeschichte der Orgamisagxueller Identitat in Brasilien

% Bichabedeutet im Portugiesischen eigentlich Wurm. Desptling dieses Begriffs fiir die Bezeichnung
femininer Manner in Brasilien ist jedoch ungewiBarker (1999: 31) gibt eine zweite mégliche Deutdag
Terminus an, nach déichaals weibliche Form vohichg, Vieh, auf die Menschen ibertragen eben den
weiblichen Mann bezeichnétiadowiederum leitet sich von dem Waréadoab, was Hirsch bedeutet. In
Brasilien wird der Begriff, wenn er sich auf Homrselle bezieht, meist mit ,,i* geschrieben, ansteiba
-e" (vgl. Parker 1999:31).
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ausgehe, wirde Parker nun plotzlich diese in eingpeDdenz mit dem euro-
amerikanischen Westen setzen:
»A sociedade brasileira ,se defronta’ e ,interagebm o Ocidente como se néo
tivesse sido parte dele desde sempre. (...) [E]mide&arker] modelo de analise,
as culturas periféricas somente seriam ,ativas’tdeaos limites impostos por uma
passividade englobante ou estrutufalfebd.: 91f).
Carrara und Simdes stitzen ihre Kritik auf das Argat, dass in Europa ebenfalls bis ins
19. Jh. hinauf ein hierarchisches Modell die sdru®raxis und ldentitdt bestimmte,
weshalb man die Entstehung von diesem nicht in neir@nzigen determinierten
O0konomischen System begrinden und nur auf Bradiéschranken kénne (ebd.: 87-91).
Diesen Ubergang zu einer aufkommenden Konstrulgeeller Orientierung im Europa
des 19. Jh.s beschreibt schlief3lich bereits Fougaaeinen Darstellungen der historischen
Entwicklung des sexuellen Machtdispositifs:
.Man darf nicht vergessen, dal3 die psychologischesychiatrische und
medizinische Kategorie der Homosexualitat sich amdrag konstituiert hat, wo
man sie (...) weniger nach einem Typ von sexuellgieBeng als nach einer
bestimmten Qualitat sexuellen Empfindens, eineirbegen Weise der innerlichen
Verkehrung des Mannlichen und des Weiblichen charsiert hat. Als eine der
Gestalten der Sexualitat ist die Homosexualitagatducht, als sie von der Praktik
der Sodomie zu einer Art innerer Androgynie, eitgnmaphroditismus der Seele
herabgedrtckt worden ist(Foucault 1999 [1983]: 58)
Weiters decken Carrara und Simdes einen inharémblschluss in Parkers Betrachtungen
Uber die Entstehung eines egalitdren SexualsystermsSo beschreibt er einerseits das
Hervorkommen der sexuellen Orientierung im Zusamrmaag mit der aufkommenden
Urbanisierung und der damit einhergehenden Bildeimgr breiten Mittelschicht. Diese
Entwicklung sieht er aber abgesondert von jenerHrausbildung eines medizinischen
Diskurses zu Homosexualitat und Heterosexualiiéted nicht in Brasilien selbst verortet,
sondern stattdessen auf den Einfluss von auRRerckfuhit (vgl. Carrara/ Simdes 2007:
88f). Die beiden brasilianischen Sozialwissenstéraftiehen aus ihren Beobachtungen

letzthin folgenden Schluss:

% Die brasilianische Gesellschaft steht dem Wesgesgeniiber und interagiert mit ihm, als ob sie ré@ T
von ihm gewesen ware. (...) [I]n seinem [Parkers] lpsamodell sind die peripheren Kulturen nur ,aktiv’
innerhalb der Grenzen, welche durch eine umfassendestrukturelle ,Passivitat’ auferlegt werden.”
[Ubersetzung des Autors]
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»(--)[O] que talvez venha realmente marcando agsilaridade brasileira seja
menos a énfase na oposi¢do ativo/passivo ou emhbinarismos hierarquicos e
mais a recusa em operar com dualismos e identidadssencializadas,

incomensuraveis e intransitivad”(ebd.: 95)

Bei meiner Beschaftigung mit Parkers Werk ,Bene#ith Equator” stiel3 ich mich
ebenfalls an dessen doch recht essentialisierertgf&térungsansprichen zu nicht-
heteronormativen Identitdten in Brasilien, wobeih icnsbesondere die schwache
Einbeziehung anderer sozialer Differenzen bemangahss. Auch wenn Carrara und
Simdes Parkers Vorgehen berechtigterweise kriéisiedie brasilianische Entwicklung der
Organisation sexueller Identitdten und Kategoriemhaad kultureller Aspekte zu
begriinden, wodurch das Bild eines rickstandigendésnentstehen mag, und sie
stattdessen die sozialen Veranderungen im Landstsalb Ausloser fur diesen Prozess
sehen, kommen beide Seiten schlussendlich zu &enliErkenntnissen.

So kann gesagt werden, dass die LGBT-Worlds Beaslbereits zu Beginn des 20. Jh.s
im Entstehen begriffen waren und sich durch digseiraftlichen, politischen und sozialen
Veranderungen im brasilianischen Sozialgeflige imwester diversifizierten, veranderten
und weiterentwickelten. Heute reflektieren sie dadudie verschiedenen Konstrukte zu
sexueller Identitat und Praktiken, die sich in @@sellschaft Uberlagern. Dabei beobachtet
Parker, dass die auf dem hierarchischen Sex-G&ystem beruhenden
Identitatskategorien vohicha viado undtravestivor allem im landlichen Bereich und in
den unteren Schichten der urbanen Gesellschaftei sehr stark verbreitet sind.
Identifikationsmuster vormomossexualbisexua) lésbicg odergay finden hingegen vor
allem in den westlich orientierten Mittel- und O$ehichten Anwendung. Das
hierarchische System perpetuiert jedoch weiterhirchd alle Schichten hindurch und in
den LGBT-Worlds ist ein spielerischer Umgang min deerschiedenen Kategorien zu
beobachten (vgl. ebd.: 46f).

Somit bedingten die verschiedenen soziokulturelldmstédnde und Faktoren die
Entstehung eines heute sehr diversifizierten Kanglats unterschiedlicher LGBT-
Worlds, in denen sich die verschiedensten Idesktitstrukte rund um sexueller
Orientierung, Gender-ldentitat und sexuelle Praktikiberschneiden. Carrara und Simdes

27 (...)[W]as vielleicht wirklich die brasilianischeifizigartigkeit markiert ist weniger die Betonunges
Gegensatzes von aktiv/passiv oder anderer hiesztodn Binarismen, sondern mehr die Verweigerunt, mi
Dualismen zu operieren, sowie mit essentialisieti@ermesslichen, intransitiven Identitaten.” [(istrung
des Autors]
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unterstreichen schliel3lich, dass bereits in detaanmenden LGBT-Bewegung der 1970er
Jahre im Sudosten Brasiliens Grundsatzdebatten exwellen Orientierungen und
Praktiken stattfanden, in denen, beeinflusst duidieh gelebte Praxis in Brasilien, die
Identifikation mit sexuellen Kategorien gegen daeritifikation mit sexueller Praxis
aufgewogen wurde. Auch in der sozialwissenschagicTradition des Landes fand diese
Debatte Eingang und so hatte sich bereits Jahrzelmt dem Aufkommen der Queer
Theory ein Diskurs zu multiplen sexuellen Ideng@titgeformt, in denen diese nicht
unabhangig von anderen sozialen Markern wie Klasseder undace betrachtet werden
sollten. Vielleicht konnte die Queer Theory geratdshalb bis heute in Brasilien nicht
wirklich Ful3 fassen (vgl. Carrara/Simdes 2007: B2-8

3.2.2.2 Alternative sexuelle Identitaten in der Praxis

Nach der Veranschaulichung dieser doch sehr korapléixeoretischen Ausfihrungen zu
nichtheteronormativen sexuellen Identitaten in HBes durfte es kaum weiter
verwundern, dass die ersten Monate meines Aufdathal Salvador durch die
unaufhaltsame Suche nach einem breiteren Versniar die Organisation sexueller
Identitaten gepragt waren. Hatte ich mir durch ldektire und Lehrveranstaltungen in
Wien noch ein sehr einfaches Bild zu dieser Thdmatirecht gelegt, das durch die
Vorstellung einer rigiden dichotomen Trennung zWwet sexueller Aktivitdt und
Passivitat dominiert war, verzweigten sich meins&muungen in Salvador immer weiter.
Bereits wenige Wochen nach meiner Ankunft, im Zegees Wochenendausflugs mit
Freunden zu Clébers Tante auf die llha do FradkeirBaia de Todos os Santos kam es zu
einem einschlagigen Erlebnis fur mich, in dem meg doch sehr simplifizierte Natur
meiner Vorannahmen vor Auge gefthrt wurde.

Wir waren an einem Samstagvormittag Mitte Marz mdigm Auto in Salvador
aufgebrochen, um dann von Madre de Deus aus netreiBoot auf die Insel zu fahren.
Die Reise traten wir dabei recht spontan an, dadhkeinen engen Freund Artur erst im
letzten Moment Uberreden konnte, uns mit dessen 2wtegleiten. Artur hatte ich bereits
an meinem zweiten Tag in Salvador kennen gelerdtaesrfiel mir nicht sonderlich schwer
zu erkennen, dass er standig auf der Suche na@n sexuellen Abenteuern war, weil er
auch andauernd dartber sprach. So verwundertechskanim, dass er noch am Abend der

Ankunft auf der Insel mit einem anderen Mann vesdbt war. Als wir am folgenden Tag
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einen Fischerkutter samt Bootsfuhrer heuerten, ume &our rund um die Insel zu
unternehmen, zielten Arturs Avancen nun aber pthtzhuf diesen Letzteren ab und
wahrend des gesamten Ausfluges flirtete er angemgizhm.

Schlie3lich kehrten wir am selben Abend wéahrend Rigckfahrt nach Salvador in einer
Churrascaria, einem typischen Grillrestaurant, eio,Artur wiederum keine Gelegenheit
zum Flirten ausliel3 und gleich zwei Kellnern sat@ndynummer hinterlief3. Vollkommen
verwundert Uber Arturs stdndige Anmachen fragte ifoh endlich, woher er denn die
Gewissheit habe, dass all diese Manner schwul sP&zu meinte er ganz salopp, dass das
doch gar keine Rolle spiele, da es dort praktigztej mit jedem mache. Verwirrt tber
seine Antwort gestand ich ihm ein, dass ich midir $iér das Thema interessiere und ich
beabsichtigte, Forschungen dartiber zu machen, doshder Situation Gberhaupt nicht
schlau wirde. Dies schien wohl Arturs Interesse egdtv zu haben und er versuchte
sogleich, mir die verschiedenen Herangehensweigsdmomosexuellen Praktiken genauer
zu erlautern.

Es gebe namlich zum einen ,normalgays welche sich ihre sexuelle Orientierung
eingestehen und ohne Probleme damit umgehen kénbmeben gebe es ,Pseudo-
Heteros”, so genanntenrustidos die eigentlich schwul oder bi seien, aber nicazul
stinden und sich nur versteckt und besonders abemnkt oder in einschlagigen Lokalen,
wie Gay-Saunas und -Clubs Kontakt zu anderen Manvenschaffen wirden. Zu all dem
kdmen dann noch ,normalététeroshinzu, welche sich auch als solche auffassenndb u
Zu aber gerne Sex mit Homosexuellen hatten, ddimi die aktive Rolle innehatten und
kein Bedurfnis am Austausch von Gefuhlen und Zinkleiten verspirten. Er selbst konne
schlie3lich die Existenz dieser verschiedenen dxueEbenen aus seiner eigenen
Erfahrung sehr gut bezeugen, da er immer wieder ®talas mit ,richtigen® und
verheirateten Mannern habe. Einige Tage spatetefialj ihn nach seinem Erfolg bei den
zwei Kellnern und er erzéhlte mir, dass er sichemem von ihnen bereits getroffen und
stundenlang vergniigt hatte.

Nach diesen Schilderungen von Artur wurde ich aefidte von Freunden Uber deren
sexuelle Abenteuer mit ,heterosexuellen* Mannernteveaufmerksam. So machte Chico
beispielsweise seine ersten sexuellen Erfahrungéreimem evangelikalen Pastor, ein
Vertreter jener Kirchengemeinden, die normalerweisech ihre homophoben Haltungen
und Hasstiraden gegen LGBTs grol3es Aufsehen erneigerdadurch auch meist breiten
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Anklang in Teilen der Bevélkerung find&h Roberval hingegen hatte bereits eine
Geschichte mit einem Nachbarn gehabt, der verle¢iisttund drei Kinder hat.

Diese neuen Erkenntnisse im Hinblick auf die gelebexuelle Realitat lieRen jedoch
weiterhin meine Frage unbeantwortet, ob ,heteroskl Personen mit homosexuellen
Praktiken von der Gesellschaft immer noch als betstuell betrachtet wirden. Marcelo
Cerqueira meinte dazu, dass es schwierig sei, @ifache Antwort auf diese Frage zu
finden. Manner, die die aktive Rolle innehaben wgich nicht als schwul begreifen,
wurden sich stets almachg als sehr ménnlich verstehen, es kbénne jedocmss#ia, dass
sie von aul3en trotzdem als schwul angesehen wefdleon Santos wiederum warf auf,
dass es doch weniger darum ginge, wie solche Mawoeraul3en angesehen werden,
sondern wie sie sich selbst identifizieren und én Bolge nach auf3en hin reprasentieren
und ihre Identitdt konstruieren. So brachte er besseren Veranschaulichung eine
exemplarische Szene aus dem Alltag, wie man sieallem in den unteren Schichten
erleben kénne:
,S€ ele € motorista ele comenta com o0s outros este¢Ah, porque semana
passada eu sai cara, p6, tomei umas cachacas asgina mulher estava ai
menstruada, varios dias sem transar comigo. Fuicprar minha amante, ela
estava viajando. Ai passou um viado’, porque eknehde viado, ‘e ai eu comi
ele.” ‘P6 cara vocé é danado’, os colegas dizeragévndo deixa passar ninguém,
até com o cara vocé abriu, vocé meteu a pica’, @enfar e esta tudo bem, ele
continua sendo um cara danado, machao retado, @imgwai chamar ele de
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viado.”*” (Interview Ailton Santos, S. 12).

8 In Brasilien sind diégrejas evangélicastandig im Wachsen begriffen. Es handelt sich daime
evangelikale Kirchengemeinden verschiedenster Alakmgen, wie den Baptisten, den Pfingstkirchen und
vielen anderen, sodass heute zahlreiche verscliestdcher Gemeinden in Brasilien existieren. Diéstea
von ihnen betreiben Hetzkampagnen gegen Homosexuedl nehmen die Thematik der Homosexualitat als
Verirrung auf dem Weg zu Jesus immer wieder inritineloktrinierenden Predigten auf. Einen Uberblick
zum Standpunkt der grof3ten evangelikalen Kirchehdes Katholizismus in Brasilien beziglich der
Homosexualitat gibt beispielsweise der Artikel ,iysejas e os gays* (Quelle: Revista Epoca, S. 19,
09.04.2007). In meinen Forschungen wurde auffaltghdber homosexuelle Praktiken von evangelikalen
und katholischen Priestern berichtet. Der kathbisefarrer Padre Pinto der traditionsreichen Pénejnde
Lapinha in Salvador war dabei wohl einer der wemjgker seine Homosexualitét offen eingesteht uadedi
auch in seinen Messen zur Schau stellt. Dies ssojtiée3lich fur immenses Aufsehen und die
Kirchenfiihrung entliel3 ihn seines Amtes.

29 Wenn er ein Busfahrer ist, wird er den Kollegenéhlen: ,Ah, letzte Woche ging ich aus, Mann, ich
trank so ein paarachacagZuckerrohrschnaps], denn meine Frau hatte ihgeTed wir hatten schon seit
ein paar Tagen keinen Sex mehr. So suchte ich n@atiebte auf, die war verreist. Und da kameado
vorbei’, denn er nennt ihn einetado, ,und ich fickte ihn.” ,Mann, Alter, du bist vercht’, sagen seine
Kollegen, ,du lasst niemand an dir vorbei, sogardeim Typen hattest du was, hast ihn in ihn restegkt’,
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Der Busfahrer aus diesem Beispiel wirde sich sellssi weiterhin als richtiger Mann
begreifen und sich vor seinen Freunden auch atheokepréasentieren. Da ihm in jenem
Moment keine Frau zur sexuellen Befriedigung seinginnlichen Triebe gereichen
konnte, musste er sie sich eben von eineiadg’ einfordern.
Von beiden Interviewten wurde ferner unterstricheass diese Praktiken eine immer noch
weit verbreitete Kultur in Brasilien widerspiegeliirde und Marcelo sieht Brasilien in
dieser Hinsicht als Verortung der praktizierteneBigalitat schlechthin. So sei es hier viel
einfacher, mit Menschen des gleichen Geschlechtsexuellen Kontakt zu treten, auch
unter Frauen, wie eine Studie der GGB nachweisentko In der AIDS-Pravention wurde
zudem das Kiurze¢iSH—Homens que fazem Sexo com Honfbténner, die mit Mannern
Sex haben) — eingefuhrt, mit dem Zweck, auch solbtémner ohne homosexuelle
Identitatskonstruktion durch die Vorbeugungsmal3reahmor AIDS zu erreichen, wie
Ailton weiters hervorhob. Marcelo zeigt schlieBliduf, inwieweit solche sexuelle
Praktiken und Konstrukte auch schichtbezogen ztablten sind, was Ailton ja bereits in
obigem Zitat durch das Beispiel des Busfahrers atede:
.Eles [HSH] ndo se sentem como homossexuais e tami# se sentem tanto
bissexuais porque na classe popular € normal homemer viado. E muito
normal, muito comum isso aqui no Brasil. E eles s@mem o que é bissexualidade,
nao tocam no assunto e ndo se sentem como bisseRBiasexualidade é um
discurso extremamente ligado a classe média quatesso a mais informacdes e
nao querem estar associados a nenhum procedimé&mtdo quando diz que é
bissexual ja esta implicito na fala que ele ndorgeeidentificar com nenhum lado,
nem como hétero nem como homossexual. Entdo aimdiskade € meio como
uma janela de fuga® (Interview Marcelo Cerqueira, S. 6).
Bei einer Freitagsversammlung am Sitz der GGB kaesed Aspekt der Bisexualitat
ebenfalls als Ausweg zum Vorschein, sich nicht genaeklarieren oder kategorisieren zu
wollen. Cristiano fragte die Anwesenden, welcheusdlg Identitat bzw. Orientierung sie

hatten, wobei einer unter ihnen sich als bisexdefinierte. Als Cristiano die betreffende

und fertig und alles ist in Ordnung, er bleibt welitin ein verruchter Typ, ein echter Mann, niemaird ihn
als einenviadobezeichnen.” [Ubersetzung des Autors]

%0 Sie [HSH fiihlen sich nicht als Homosexuelle und auch ngzhsehr als Bisexuelle, denn in der
Unterschicht ist es normal, dass ein Mann einiadofickt. Das ist sehr normal, sehr gewdhnlich hrer i
Brasilien. Und sie wissen nicht was Bisexualit§tsgrechen nicht dartiber und fiihlen sich nicht als
Bisexuelle. Bisexualitat ist ein Diskurs, der sehg an die Mittelschicht gebunden ist, welche Zggan
mehr Informationen hat und sie wollen mit keinenthédten assoziiert werden. Wenn wer also sagt, elass
bisexuell ist, impliziert das bereits, dass er sighkeiner der beiden Seiten identifizieren willeder als
hetero- noch als homosexuell. Also ist Bisexualitit eine Art Ausweg." [Ubersetzung des Autors]
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Person dann fragte, wie sich ihre Bisexualitat &i@aed von welchem Geschlecht sie sich
eher angezogen fuhle, gestand der junge Mann ass er sich schon in erster Linie fr
Manner interessiere, sich aber besonders seiremilhd Geschwister wegen als bisexuell
darstellen wolle.

Oft bekundeten mir auch Bekannte und Freunde, slassich keiner sexuellen Kategorie
zuordnen wollten, dabei aber nicht beabsichtigsesty hinter einer heterosexuellen Maske
zu verstecken. Elaine behauptete so zum Beispielsich, ,eu estou lésbica, ndo sou

lésbica®?

. Durch diese Aussage verwehrt sich Elaine alse &xe lesbische Identitat und
sieht sich nur bedingt und fir eine bestimmte Daalsr Lesbe, namlich wenn sie
beispielsweise eine Freundin hat. Sonst wirde sl aicht ausschlieRen, wieder einmal
zur Abwechslung einen Freund zu haben, auch wenkrauen viel mehr interessieren.
Meine erste Begegnung mit Vinicius und Laura, z#eundinnen von der UFBA, die
aktiv bei der studentischen queer-Bewegung degivolkiu! mitarbeiten, war von einem
ahnlichen Erlebnis gezeichnet. Wir unterhielten tbsr Homosexualitat in Brasilien und
ich fragte Laura schlief3lich, ob sie lesbisch S& verneinte meine Frage, erzahlte mir
dann aber im gleichen Atemzug von ihmamorada ihrer Freundin, mit der sie sich spater
treffen wollte. Auch Vinicius ordnete sich keinexaellen Kategorie zu und sprach gleich
darauf von seinen verflossenen Liebschaften miesemdMannern.

In Marcelos Aussage von vorhin lasst sich weit&eenen, wie das hierarchische und das
egalitdre Modell sexueller Identifikation abhangign der sozialen Klasse jeweils in
unterschiedlicher Art und Weise Anwendung findetetessant ist dabei zu beobachten,
wie auch die diversen Akteurlnnen den Ursprung oherBrasilien stark fundierten
bisexuellen Praktiken auf kulturelle Aspekte zuffibken. Marcelo beispielsweise sieht in
der in Brasilien seit jeher prasenten Mischung Memschen unterschiedlicher kultureller
Herkunft, wie Europaerinnen, Afrikanerlnnen und igrehen, eine Ursache fir diese
Uberschreitung sexueller Normen und Regelungen.

Ailton wiederum hebt in diesem Zusammenhang dadrasilien grol3e Verbreitung
findende Phanomen ddroca-troca hervor, welches die sexuelle Entwicklung vieler
mannlicher Jugendlicher in der Pubertat stark ragpr Der Begriff bedeutet wortlich

Tausch-Tausch und umschreibt die ersten sexuelleriahfingen zwischen

%1 Die Verbenestarundserwerden im Deutschen beide mit dem Verb ,sein“ &b&t, beinhalten jedoch ein
gewichtiges Differenzierungsmerkméistar wird fir die Beschreibung von Wesensziigen, Sibnath und
dergleichen verwendet, wenn sie nur momentan aefirger hingegen bezeichnet jene Charakteristiken
eines Menschen, die ihm fir eine lange, unbestinatger eigen sind. Somit kénnte Elaines AuRerurey wi
folgt wiedergegeben werden: ,Ich bin jetzt im Morhksbisch, nicht andauernd.”
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heranwachsenden Jungen, bei denen sie sich inafmhspielerischer Weise gegenseitig
zu penetrieren versuchen, i. e. die diversen Sedlleal ausprobieren und austauschen.
Dabei sollen sich laut Parker auch bereits die eléetu Rollenverteilungen und —vorlieben
von Aktivitdt und Passivitat festlegen und die ssbas Orientierung des jeweiligen
Individuums langsam fixieren (vgl. Parker 1999:)32%0 wurden sich schlie3lich die
ersten sexuellen Erlebnisse vieler Brasilianergieithgeschlechtlicher Ebene begriinden.
Zahlreiche Akteure berichteten mir diesbezlglickicie wie sie durch ihre Freunde oder

Verwandte aus der gleichen Altersgruppe sexudlleni wurden.

3.3 Bicha vs. bofe — divergierende Konzepte von Maskuitat und
Femininitat

Eine strikte analytische Trennung nach sexuelleaxiBy sexueller Orientierung und
Geschlechtsidentitdt zum besseren Verstandnis dentifikationsprozesse von den
unterschiedlichen Akteurlnnen stellte sich mir @ils Ding der Unmdoglichkeit dar. Denn
auch innerhalb der spezifischen Gay-Community stheie sexuelle Rollenverteilung
eine determinierende Funktion in der Eigen- undrfél@ahrnehmung, sowie Identifikation
Zu spielen.

Bichas fechativas/loucasstark femininisierte ménnliche Homosexuelle, umnavestis
fristen durch die Assoziation mit der passiven Sdnalle und der sichtbaren
Uberschreitung von Gendergrenzen zumeist ein DaasimulRenseiter und werden von
machohaften Homosexuellen vielfach ausgegrenzt. céi@ar meint in diesem
Zusammenhang beispielsweise, ddsshas auch innerhalb der Community woértlich
Lnhirgendwo hingehen®, ,ndo véao pra lugar nenhunmtérview Marcelo Cerqueira, S. 7),
was in diesem Zusammenhang soviel bedeutet wies dis sehr diskriminiert und
ausgeschlossen werden. Dies spiegle die Ubernahaskutiner und machistischer
Konzepte aus der Mehrheitsgesellschaft und die tdaertbundene Internalisierung von
Vorurteilen gegenuber weiblich assoziierten Aspekteder, an erster Stelle gegentiber
sexueller Passivitat, was in den unterschiedlich&esprachen und Interviews angedeutet
wurde.

So ist auch zu beobachten, wie sich die meistenoBeruellen Méanner nicht nur in der

Gesamtgesellschaft, sondern auch innerhalb dememg€ommunity so mannlich wie
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maoglich zu geben versuchen. Je maskuliner der Kanpe das Verhalten ist, umso grof3er
ist auch der Erfolg auf dem homoerotischen SexudiimeDabei gibt die &aul3ere
Erscheinung jedoch meistens recht wenig Aufschiiss die eigentliche Praferenz der
Sexualrolle: Vielébofes— so werden maskuline Manner allgemein in Brasibezeichnet

— und barbies Homosexuelle mit muskuldsem Korper, geben sich Viarliebe der
passiven Rolle hin. Auch vamichéggarotos de programamannlichen Prostituierten, die
auf eine homosexuelle Klientel ausgerichtet sistl,entgegen deren Ruf, ausschlie3lich
aktiv zu sein, weitlaufig bekannt, dass sie auctspaagieren konnen. Weiters dirfte es
wenigstens innerhalb der LGBT-Communities kein go&eheimnis mehr sein, dass
viele mariconas wie travestis verachtlich ihre vermeintlich heterosexuellen Kend
nennen, sich von ddmnavestisbevorzugt penetrieren lassen und schlie3lich aw@hche
bichas gerne die aktive Rolle einnehmen. So kam ich Z@mhs Schmunzeln, als mir
Cléber erzahlte, dass Artur und Roberval zwei passite passivonaswaren, passive
Typen, sodass ich deren muskulésen Korperbau urskuliaes Verhalten folglich vor

dem Hintergrund einer spezifisch maskulinen Eigerégentation zu lesen begann.

Alsbald wurde mir klar, wie sehr machistische Kaqutee der Mehrheitsgesellschaft
innerhalb der LGBT-Community reproduziert werderd un die ldentitatskonstruktion
Homosexueller Eingang finden. Eine strikte Kategjerung entweder nach sexuellen
Praktiken oder dementsprechenden Identifikationeie, sie in der Regel von aul3en
gehandhabt wird, scheint dabei kaum anwendbar @y da die vergeschlechtlichten
Praktiken der eigenen Gender-ldentitat, die sichdem jeweiligen maskulinen oder
femininen Verhaltensweisen ausdriicken, weder au$ekuelle Orientierung, noch auf die
Praferenz der sexuellen Praktiken schlieRen las8&ambies und bofes mit einer
homosexuellen Identitat, oder auelsH mdgen so zum Beispiel in der Gesellschaft gar
nicht durch ihr aufleres, maskulines Bild als Horroske bzw. homosexuell
Praktizierende auffallen und so als ,richtige* Manraufgefasst werden. Die einen oder
anderen unter ihnen wuirden jedoch bei hypothettachBekanntwerden ihrer
homosexuellen Identitat, bzw. ihrer Praferenz dassjpven Rolle oder homosexueller
Praktiken im Allgemeinen zweifelsohne aisdosbeschimpft werderBichas fechativas
odertravestishingegen kdnnen und wollen ihre sexuellen Idetetit@lurch ihre femininen
Verhaltensweisen kaum verbergen und bleiben wéitestark stigmatisiert, auch wenn
einige unter ihnen im Sexualakt vorwiegend den parenden Part einnehmen (vgl. dazu
z. B. Mott 2000a, Parker 1999, Kulick 1998, Cornvi&io6 [1994]).
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Weiters besteht das Spektrum an sexuellen Moglitdrkenicht nur aus diesen beiden
Komponenten, wie durch das heteronormative Systengewmacht wird, und viele LGBTs
legen sich in der Praxis nicht auf eine einzigeselidbeiden maoglichen Rollen fest. Denn
viele unter ihnen, oltravesti bofe oder bicha sind in der gelebten sexuellen Realitat
versatil sprich sie geben sich neben vielen anderen Reskduch beiden heteronormativ
bestimmten Sexualrollen hin, sowohl der aktivenaaish der passiven.

Aspekte von Maskulinitat scheinen schliel3lich edleerminierende Rolle in der Selbst-
und Fremdzuschreibung sexueller Identitat und Hadwohl in der Gesamtgesellschaft

als auch innerhalb der LGBT-Communities zu spielen.

3.3.1 Theoretische vs. praktische Maskulinitaten — ein thoretischer Exkurs V

FUr eine genauere Interpretation dieser besondgeziehungen zwischen ldentifikation
und Praxis erachte ich an dieser Stelle nun eineek@iuseinandersetzung mit Theorien zu
Maskulinitat als angebracht.

Raewyn, vormals Robert, Connell gilt als eine deegiéreiterinnen demasculinity
studiesin den Sozialwissenschaften. In ihrem Standardyddsculinities” (Connell 2005
[1995]) geht sie den Beziehungen zwischen den kiEdenen Ausformungen des Mann-
Seins auf den Grund, wie diese sich konstruierah wrtereinander strukturieren. Dabei
identifiziert sie Maskulinitat als das den zwischmamschlichen und insbesondere
zwischenmannlichen Beziehungen unterstehende ieitoastrukt, das durch das System
der verschiedenen Geschlechterrollen hervortridd somit als relationaler Begriff zu
werten ist.

Durch das Zusammenspiel anderer sozialer Markden avoran race und Klasse,
identifiziert Connell in der Folge multiple Maskuii&gten, wie jene der schwarzen Manner,
der Arbeiter, oder der Vertreter der weil3en Mittelsht. Diese differenten Maskulinitaten
sient sie nun innerhalb eines hierarchischen Systewmerortet, wodurch die
Vormachtstellung einehegemonic masculinitgegentber einecomplicity masculinity
einersubordinate masculinitynd einemarginal masculinitzustande kommt.

Die hegemonic masculinitgefiniert sie nicht als fixierten Charaktertypndern als eine
von der Maskulinitdit besetzte hegemoniale Positimmerhalb einer gegebenen
Genderbeziehung, die jedoch immer beanstandet wéda®en. Es handelt sich also um die
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jeweils akzeptierte Form eines legitimen Patriatghdie zur Zeit durch den weil3en,
heterosexuellen, erfolgreichen Mann personifizieitd. Obwohl nur die wenigsten
Manner diesen normativen Standards einer hegeneonidaskulinitdt entsprechen,
profitieren die meisten von dieser, da sie die ng&erdnete Stellung der Frau aufrecht
halt. Diesen Status bezeichnet Connell als Kompiidaskulinitat.

Das Dominieren einethegemonic masculinitypedingt zugleich die Existenz einer
subordinate masculinitywelche Connell wiederum vorderrangig durch homrosbe
Manner verkorpert sieht. Dimarginal masculinityschlief3lich ist durch die Verbindung
von Gender mit anderen sozialen Differenzen gek&inhmet, sodass schwarze Méanner
oder Arbeiter ein Beispiel dafiir sein kdnnen. Beidaéesen untergeordneten Formen von
Maskulinitdt kdnnen jedoch stets Aspekte der hegeaben Maskulinitat eingebaut sein,
sodass ein schwarzer Mann auch seine Frau domioget homophobe Tendenzen
vertreten kann (vgl. ebd.)

Auch wenn auf den ersten Blick Connells hierardiesc Modell von Maskulinitat
kongruent und plausibel erscheint, so lasst es detin viele Fragen offen und ist von
inh&renten Widerspruchen durchsetzt. Thre Annahbes @ine hierarchisierte Beziehung
zwischen verschiedenen festgelegten Formen von MaRkeit steht so beispielsweise im
Gegensatz zu der Verbindung dieser Mannlichkeiténamderen sozialen Markern, was
schlie3lich die Hierarchie dieses Systems und dégdronie einer bestimmten Art von
Maskulinitdt bezweifeln lasst. Dartuber hinaus uwstteicht sie zwar, dass die
verschiedenen Formen vomasculinitynicht als Kategorien zu verstehen sind, sondesn al
relationale Begriffe, doch praktiziert sie dennodie Zuordnung zu einer dieser vier
Maskulinitaten, indem sie Homosexuelle als Beisfiiesubordinate masculinitgtarstellt.
Gerade in ihrer Beschaftigung mit homosexueller Walsitat geht sie anfangs
verallgemeinernd von einer einheitlichen homosdrueldentitdt aus und beachtet dabei
nicht die Miteinbeziehung anderer sozialer Unteesdd, welche sie in ihrem
Maskulinitdts-Modell dann aber wieder mitdenkt. \\Aas meinen eben geschilderten
Feldbeobachtungen ersichtlich ist, finden innerhddér Gruppe von Mannern mit
homosexuellen Praktiken unterschiedlichste Idéatifonsmuster Eingang, weshalb hier
auch eine Unterscheidung zwischen einer hegemoniale einer untergeordneten oder
marginalen Maskulinitat aul3erst schwer fallt. Man¢tomosexuelle, ganz zu schweigen
HSH werden dem herrschenden Mannlichkeitsbild in @esellschaft ja gerecht, indem

sie sich der méannlichen Geschlechterrolle konforenhalten. Andere wiederum, wie
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einigetravestisundbichas transgredieren die auferlegten Geschlechtergrerageren in
ihrer Sexualpraktik jedoch wiederum als ,richtigéimer”.

Cornwall und Lindisfarne (1996a [1994]) bemangeindieser Hinsicht, dass Theorien
Uber hegemonic masculinitauf ethnozentrische Herangehensweisen basierensiend
vertreten eher die Ansicht, dass mehrere hegensorNEskulinitditen nebeneinander
koexistieren kénnen, denen auch mehrere untergetrdvaskulinitaten unterstellt sein
konnen. Connells hierarchisches Modell einer Ubmdyeeten Maskulinitat und
verschiedener Formen untergeordneter Maskulingétgrfen sie dabei und sie fuhren den
Diskurs Ubermasculinitiesim Plural ein an Stelle einer singularerasculinity Dieser
Betrachtung liegt die Inkludierung anderer sozidhsfferenzen zu Grunde, wobei sie
jedoch unterstreichen, dass diese in der Konfigamagines Subjektes genauso wichtig
sind wie Unterscheidungen anhand von Gender undtstissem letzteren nicht nur
additiv hinzugefuigt werden kénnen. Schlie3lich kaennsie zu folgendem Schluss:
.Individuals embody many different subjectiviti#hough hegemonic discourses of
masculinity may suppress, they never totally censmtradictory subjectivities. In
focusing on the subordinate variants of hegemorasaulinities, we challenge the
authority of hegemonic formation(ébd.: 45).
In ihrem Exkurs zunmacho merzeigen Cornwall und Lindisfarne beispielsweise aié
die Konstruktion des Machos anhand von heteroskxuérientierung, maskuliner
Identitdt, physischem Erscheinungsbild, bestimmt&haraktereigenschaften und
Verhaltensweisen durch den schwulen Macho hinggrfveird und sich somit als recht
problematisch erweist. Es musse weiters Forrestuent aus demselben Sammelband
bedacht werden, dass innerhalb eines machistisdexistischen Systems Méanner im
Allgemeinen Frauen gegenuber im Vorteil sind, uraghg davon, ob sie nun
heterosexuell, schwul oder bisexuell sind. Zusthmegen von Maskulinitat kénnen sich
so auch abhangig von der Perspektive und an vexsehen Zeitpunkten des Aushandelns
von Maskulinitdt und Femininitat sehr veranderndass es sowohl mannliche als auch
weibliche Versionen von Maskulinitdt geben konnewie es auch weibliche und
mannliche Versionen von Femininitat gebe. Zudentdwer Begriffmachoim Spanischen
und Portugiesischen nicht nur im Sinne von ,maéaimlicsondern auch von ,Mann*
verwendet und bringt damit das Mann-Sein an sicln zAusdruck. Bestimmte

Verhaltensweisen von als weiblich betrachteten viddien, wie travestis oder bichas
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wuirden in diesem Zusammenhang somit aucmalshobetrachtet werden (vgl. ebd.: 13-
17).

Michael Flood (2002) stellt schlie3lich eine aneighe Reflexion Uber die
Schlusselbegriffe des Wissenschaftsbereichemdsculinity studiean. Dabei bemerkt er,
dass es keine klare und einheitliche Definition Begriffs masculinitygibt, sondern dieser
in einer grofRen Varietat von Formen verwendet vaaine unterschiedlichen Bedeutungen
jedoch unmarkiert bleiben. So wirden insbesondeogeléMle, Diskurse oder ldeologien
Uber Mannern festgelegt werden, durch die sie me eiormative Maskulinitat verankert
werden. Diesbezlglich werde aber weniger lber idiendichen Manner gesprochen, als
Uber Wahrnehmungen von Maéanner und Gender. DaraldieSend wirden die
eigentlichen Manner nicht unbedingt den AuffassmngBiskursen oder Bildern von
Mannern entsprechen, die fur gewohnlich in einestibenten Gesellschaft Gber sie
existieren (vgl. ebd: 203ff)

Flood beschreibt hier also nichts anderes, als eweé verbreitete, problematische
Tendenz in den Wissenschaften, bei der theoretiseheahmen Uber Normen,
Reprasentationen oder Diskurse einer Gesellschdftdi@ Betrachtung von empirisch
existierenden Individuen tbertragen werden undedientlichen Praktiken von Mannern
S0 gar nicht miteinbezogen werden. Sobald Diskuls masculinitymit masculinityan
sich identifiziert wirden, konnten sie aber nichehlmdie Ursache fiumasculinitysein,
stellt Flood fest (vgl. ebd.).

Ferner bemangelt er, dassasculinityoft mit bestimmten Charakterziigen gleichgesetzt
wird und dadurch eine Reifizierung des Begriffesnstatten geht. In diesem
Zusammenhang sieht er ebenso eine Schwierigkeitjtipleu Maskulinitdten zu
identifizieren und man kdnne daher nicht davon albeg, dass jede soziale Determinante
eine eigene Maskulinitat produziere. So kdnne @slinoh zu simplifizierten Darstellungen
von Maskulinitdt kommen, wiblack masculinityoderworking-class masculinityDurch
die Betonung der Diversitat zwischen Mannern lamf@n aber auch Gefahr, in einen
apolitischen Relativismus zu verfallen und so widadeMacht, welche vom Gender Mann
ausgeht, vernachlassigt werden. (vgl. ebd.: 206ff)

Am von Connell gepragten Begriff daegemonic masculinitiritisiert Flood dann, dass
deren Definition inkonsistent ist und dass der Begls kulturelles Ideal dargestellt wird,
was jedoch nicht zwingend der Fall sein muss, da kdilturell einflussreichsten und

angesehensten Reprasentationenmasculinitynicht immer jene sein mussen, welche die
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Macht der Manner garantieren, wie dies beispielssvglurch die mannliche Gewalt an
Frauen ersichtlich ist. Bei einem Ubergang von deabrauch vormasculinity hin zu
masculinities durch die Verbindung von Gender mit anderen Déifieien, wie ihn
Cornwall und Lindisfarne vollziehen, werde die Theouber Manner zwar von
homogenisierenden und generalisierenden Tendereesitbdoch kdnne dieses Konzept
nicht die Verwirrungen vommasculinity und masculinitiesals Begrifflichkeit aufheben
(vgl. ebd.: 208f).

Zur Eindammung dieser diversen Problematiken insenschaftlichen Umgang mit dem
Gender Mann und dessen Charakteristika schlagtdFoblielilich vor, sich an Stelle von
masculinitieswieder mit Mannern selbst zu befassen, sprichmeh’s practices”, ,men’s
social relations”, ,men’s assumptions” und ,beliafsout men* (ebd.: 209) zu fokussieren.
Weiters sollte man sich endlich im Klaren daribeins dassmasculinity nicht in
jedwedem historischen, kulturellen oder geograi@acKontext anwendbar ist und die
Beziehung zwischermen und masculinity genauer untersucht werden muss. Wenn
masculinityals Sammlung an Verhaltensweisen, Wesenszlgekiastellungen definiert
wird, dann kénnen schlussendlich auch Frauen atkata bzw. Maskulinitat besitzend

beschrieben werden (vgl. ebd.: 209ff).

Floods Ausfuhrungen zu einer kritischeren und arsallgeren Auseinandersetzung mit
Konzepten von Maskulinitat lassen sich aus meinehtSam wirksamsten auf meine
eigenen Erfahrungen und Beobachtungen tbertragenelfeststellt geht es also weniger
darum, einen abstrakten, relationalen Begriff wei@szubauen und anhand diesem
empirisch wahrnehmbare Praktiken zu interpretiesamdern sich mit den subjektiven
Verhaltensweisen und Erfahrungswerten der Mannbstseu befassen.

In meiner Herangehensweise zu den Akteurlnnen womideselbst schnell klar, dass ich
deren Konzepte, Ansichten und Strategien im Hikbdiaf ihre eigene Sexualitat kaum in
ein homogenisierendes Modell zwangen konnte, das iBeziehungen zu einem
vermeintlich (bergeordneten Diskurs von Mannlichkerklaren koénnte. Ich konnte
diesbeziiglich ja bereits aufzeigen, wie die diffiéee Identifikationsweisen zu sexueller
Orientierung, Genderrollen und sexuellen Praktikemninterschiedlicher Weise ménnlich
und weiblich attribuierte Charakteristika reproduren und durch ihre Anwendung auch
reinterpretieren und ihnen neue Bedeutungen auflafik dies beschreibt auch Cornwall

(1996 [1994]) in ihren Forschungen mavestisund bofesin Salvador und sie kommt
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ebenfalls zu dem Schluss, dass mit Mannlichkeit\aiblichkeit assoziierte Aspekte von
beiden typisierten Identitdtskonstrukten verkérpertden kénnen.

Worum es mir in dieser Arbeit ja vorderrangig ges$itweniger die verschiedenen Formen
von vermeintlichen Maskulinitaten zu identifizierend darzustellen, was Flood ja auch
verwirft, sondern die diversen sozialen Determiaantvon Sex, Gender, sexueller
Orientierung, sexueller Praktikace, Klasse, Alter, Verwandtschaftsbeziehungen untkvie
andere mehr beziglich meiner Beobachtungen zuwectzenmenschlichen Beziehungen
innerhalb der LGBT-Communities als gleichwertiglmtrachten. In meiner Diskussion zu
Gender und Identitat im Kapitel zu den Felderkurggumstellte ich bereits dar, wie durch
das Hervorheben eines bestimmten Aspektes gletahzebemeinsamkeit und
Andersartigkeit erzeugt wird. Mag die Stigmatisigguder Praferenz homosexueller
Praktiken von auf3en unterschiedliche Konzeptiones Mann- und des Frau-Seins in
dieselbe Ecke dréangen, so werden innerhalb diesgpp® von stigmatisierten Personen
wiederum andere Differenzen zu Grenzziehungen watdgorisierungen fihren. In diesem
Kontext sind schliel3lich die vorderrangigen Ausgiergsmechanismen gegenuber
Schwarzen, Lesbenpichas und travestis innerhalb der Gay-dominierten LGBT-
Communities zu verorten, auf die in den folgendepikeln jeweils genauer eingegangen
wird.

Es durfte weiters aufgefallen sein, dass in meibisherigen Ausfihrungen mannliche
Homosexuelle im Vordergrund standen und in der ieomng meiner Erkundungsphasen
im Feld oft der Begriff einer Gay-World fiel. Diespiegelt zum einen meine anfanglichen
Wahrnehmungen wider, mit denen ich ins Feld traigtzaber auch die immer noch kaum
vorhandene Représentation von anderen nicht-heterativen Personen bzw. deren
Exklusion innerhalb der LGBT-Communities auf, amdeyster Stelle jene von Lesben. So
wird auch in der von mir behandelten Literatur \egiindig die Lebenswelt von
mannlichen Homosexuellen beschrieben, weiblichermEa von Homosexualitat und
Transgendern wird jedoch kaum Beachtung geschengkt dazu Trevisan 2000 [1986],
MacRae 1990, Parker 1999, Mott 2000a, Green 20B@Ward MacRae bemangelt
diesbeztiglich selbst: ,(...) [A]té hoje o lesbianisgmntinua a ser menos estudado que a
homossexualidade masculifa{MacRae 1990: 243). Hier bedarf es also genemthn
einigen Aufholbedarfs, doch bin ich bemiht, leshést Frauen in dieser Arbeit geniigend

Raum zu geben.

2 (...) [Blis heute bleibt die weibliche Homosexuétiweniger erforscht als die mannliche.“ [Ubersetzu
des Autors]
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3.3.2 Bezeichnungen und ihre gelebte Praxis

Die unterschiedlichen Grenzziehungen zwischen Eigel Selbstidentifikation in den
LGBT-Communities schreiben sich letztlich in der rWendung der diversen
Bezeichnungen differenter Typen von LGBTs fest. By wie bicha travesti oder
sapatona werden dabei aus der Mehrheitsgesellschaft Ubemem und von
Homosexuellen untereinander als Zuschreibung gebtauEs geht in diesem
Zusammenhang weniger um eine Identifikation miseireBezeichnungen, sondern darum,
wie diese von LGBTSs selbst reproduziert und neeeregdet werden. Dadurch tberlagern
sich innerhalb der Communities diese verschiedé&tsagorien und Zuschreibungen und
bekommen neue Bedeutungen aufgeladen.

So werden die Bezeichnungéicha und viado von vielen LGBTs unabhangig von der
sozialen Schicht im informellen, alltaglichen Kaoxiteintereinander verwendet, wobei die
negative Konnotation jedoch noch immanent Btha biba, viado oderboiola wird in
dieser Hinsicht auch innerhalb der Communities akhr Ubertrieben femininer
Homosexueller verstanden und ist daher mit weiblicAttributen besetzt. Meist werden
diese Termini unter Homosexuellen zwar scherzhaftwendet, behalten aber ihren
abwertenden Beigeschmack bei, vor allem wenn damihegativer Absicht andere
Homosexuelle bezeichnet werden sollen. Schwulesidle selbst albicha verstehen und
sich mit dem Begriff identifizieren, verwenden iim Folge auch als Eigenbezeichnung
und fur jene Freunde, die aubithassind. Travestisverwenden nebemonaden Begriff
bichaebenso oft untereinander.

Cristiano Santos bemangelte in der Sitzung derntigreppe,se ligue* des Ofteren den
unbedachten Umgang mit diesen eigentlich doch nedgmtsetzten Bezeichnungen. Er
versuchte den jugendlichen Teilnehmern wohl ein B=tsein darlber zu vermitteln,
einen vorsichtigeren Umgang mit Begriffen viaieha viado usw. zu hegen und diese vor
allem nicht in der Offentlichkeit vor heterosexeellPersonen zu verwenden, da dadurch
eine negative Wertschatzung sich selbst und deeneig sozial markierten Gruppe
gegenuber vermittelt werden konnte. Von den LGBWw8gungen werden also
vorderrangig die politisch korrekten Bezeichnungae homossexuabder gay forciert.
Was mir dabei auffiel, war, dass insbesondere m ldielungsfernen Schichten der dort
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noch ziemlich ungewohnte Begriffomossexuahls homem sexuadusgesprochen und
verstanden wird, was auf Deutsch wortlich ,sexudilann” bedeutet.

Eine in Salvador und Bahia weit verbreitete Praksikes in diesem Kontext, sichtbar
homosexuelle bzw. gendertiberschreitende Individa#an vorantravestisund bichas
durch den schrillen und wiederholten Ausruf vgiu® Offentlich zu identifizieren, zu
demaskieren und zu erniedrigen. Des Ofteren wudtie unterwegs zur Sitzung der
ATRAS am Pelourinho durch das Nachhallen Joan-Rufen aus weiter Ferne darauf
aufmerksam, dass einigeeavestis bereits vor mir am Sitz des GGB angelangt sein
mussten. Auch wurde ich einige Male selbst Zeug®mawie pl6tzlich einige Manner um
mich herum in Erregung gerieten und anfinganzu rufen. In manchen Fallen dachte ich,
dies wirde nun mir gelten, bis ich dann vor odertdri mir einetravesti oder bicha
identifizieren konnte, die wohl durch diesen Ausainfjeprangert werden sollte und auf die
ich vorher gar nicht aufmerksam geworden war. 8eschliel3lich auch das Ziel dieser
doch sehr gewaltsamen Praktik, denn sobald kainerhallt, drehen sich die meisten
Passantinnen suchend um sich herum, um diejenigie,ddr Ausruf gelten soll, zu
erspahen und anzustarren.

Diese Praktik leitet sich wahrscheinlich aus deandombléab, wo filhos-de-santp
Initiierte, bei der Besessenheit durch derixa Ox0ssi einer bedeutenden Divinitat,
standig dies&iu-Laute von sich geben (vgl. Manifest des coletiud)k Interessanterweise
wurde mir diese Vorgehensweise zur Anprangerunigtiieteronormativer Individuen im
offentlichen Raum bisher nur aus Salvador und Bablkeannt und scheint zumindest mit
groBer Gewissheit in Sidost- und Sudbrasilien niebtbreitet zu sein. Was von
verschiedenen Akteurlnnen diesbezlglich noch zua@®e gebracht wurde, ist, dass in
vielen Féllen maskuline Homosexuelle selbst diasétik anwenden und durdtiu-Rufe
andere feminine Homosexuelle angreifen und demaskieAber auch innerhalb der
spezifischen nicht-heteronormativen Raume wird Begriff des Ofteren spaReshalber
verwendet und kann hier im Gegenzug heterokonfoAsgekte anklagen. Die queere
Studentinnenbewegung coletivo kiu! eignet sich ahesBegriff so auch zur
Selbstzuschreibung an und versucht dadurch seingatimen Konnotationen
abzuschwéchen, ahnlich wie es mit dem Begriff ,,quee Englischen geschah. In ihrem
Manifest ,Manifesto Kiu!“legen sie zudem nahe, bei einem verbalen Angrif€ldkiu-

Rufe auf diesen einfach nkiu zu kontern (vgl. ebd.).
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3.4 Die LGBT-Bewegungen Salvadors - Eine Frage ausscéfllich der
Klasse?

Wie bereits an verschiedenen Stellen aufgezeigtevekonnte, ist die soziale Herkunft
ein bedeutender Faktor bei der Identifikation eitedividuums mit einer bestimmten
sexuellen Orientierung und vergeschlechtlichterktidan im Allgemeinen. So wurde im
Unterkapitel zu Homosexualitdten in Brasilien arthder Debatten um sexuelle Identitat
von Carrara/Simdes (2007), Fry (1982) und Park@®9) aufgezeigt, wie in den diversen
Gesellschaftsschichten die unterschiedlichen ltdkationsmodelle, namentlich das
hierarchische und das egalitare, eine differentewi@#ung einnehmen und zu
verschiedenen Formen der Identifikation mit Sexaafiihren.

Marcelo Cerqueira sprach in diesem Zusammenhangpibtsweise davon, dass ein
Verstandnis Uber Bisexualitstt eng mit der Mittelshh verbunden sei,
gleichgeschlechtliche Praktiken ohne eine Ideméfimg mit einer bestimmten sexuellen
Orientierung hingegen insbesondere in der Untechthiverbreitet seien: ,A
bissexualidade no Brasil € uma prerrogativa deselasédia, de artistas, de gente que
representa essa cultur.{Interview Marcelo Cerqueira, S. 6). Viele Manner diasses
populares der Unterschichten, die neben heterosexuellemreBeagen auch homosexuelle
Praferenzen aben, wissten meist gar nicht GbeBeieutung des Begriffes ,bisexuell
Bescheid und wirden sich durch ihre vergeschletidi Sexualrolle deativo weiterhin
alshomensheterosexuelle Manner, betrachten.

Ferner setzen sich auch in der rdumlichen Verorderd.GBT-Communities die enormen
sozialen Ungleichheiten fort, durch die das brasiiche Gesellschaftsgeflige
unweigerlich gekennzeichnet ist. In einem Gespséghrend des Forum LGBT da Bahia
mit Fabio Ribeiro, einem Vertreter der LGBT-GrupgpelCH aus Feira de Santana, wurde
diese Thematik veranschaulichend zum Ausdruck gehrém Zuge seiner Sozialprojekte
mit jungen Homosexuellen aus denburbios den verarmten Gebieten am Rande der
stadtischen Zentren, bemerkte er, dass diese ifallaafler Weise vermehrt feminine
Charakterzige und Verhaltensweisen reproduzierenrdemii im Gegensatz zu
Homosexuellen aus der Mittel- und Oberschicht, helén ihrem Erscheinungsbild

tendenziell maskuliner seien. Dies fiihrte er inehdsre auf die Verinnerlichung von

3 ,,Bisexuali.t.at ist in Brasilien ein Vorrecht der ttélschicht, von Kiinstlern, von Leuten, die diesdtir
vertreten.” [Ubersetzung des Autors]

71



Einschreibungen auf Homosexuelle aus der eigenaalen Gruppe zuriick, wobei gerade
in den unteren Schichten noch das stereotype Bikl fdmininen Homosexuellen, der
bicha louca vorherrsche.
Schliel3lich Ubertrage sich all das auf die homasecbe Subkultur in Salvador, wo man
beobachten kénne, dass in jenen Lokalen, welcheNem von LGBTs aus den unteren
Schichten frequentiert werden, wie dem Beco dosstad, bichas viel starker vertreten
seien als im OFF-Club oder Marqués, wo besondensens machosnannliche Manner,
malhados muskuldse Typen urlibfeszugegen seien. Dieser Aspekt war mir bereits durch
meine eigenen Streifziige in der Szene mit meinexurtelen aufgefallen, wobei jene
Lokale des alten Stadtkerns wohl auf Grund der hdReequenz von LGBTs aus der
Unterschicht aldaixo-astral tiefe, niveaulose Absteigen, abgestempelt werden.
Negra Cris bemerkte in diesem Kontext ebenfallssdgerade in dgueriferia die meisten
lesbischen Madchen und Frauen sich aul3erst maskRilasensziige aneignen wirden, da
sie so eher respektiert wirden, dadurch aber demne@yp desapatona der ménnlichen
Lesbe, zur Genlige entsprechen wirden. Diese Eg@ibong sozialer Strukturierungen
und Normierungen in den eigenen Kdrper sammelt €lbrin dem Begriff derbody-
reflexive practiceden sie wie folgt definiert:
.Body-reflexive practices (...) are not internal teetindividual. They involve social
relations and symbolism; they may well involve é&sgale social institutions.
Particular versions of masculinity are constitutedtheir circuits as meaningful
bodies and embodied meanings. Through body-reflepractices, more than
individual lives are formed: a social world is foech” (Connell 2005 [1995]: 64).
Connell veranschaulicht ihre theoretischen Ausfiipam am Beispiel eines jungen
Mannes, der nach einem sexuellen Erlebnis mit dtreu, bei welchem er die Stimulation
seines Anus als erregend empfand, plétzlich davmgeht, dass er schwul sein musse.
Doch als er schlie3lich sexuellen Kontakt mit einanderen Mann eingeht, erfahrt er
keinerlei sexuelle Erregung und Uberzeugt sich satavon, dennoch ausschliel3lich
heterosexuell zu sein. Didy-reflexive practicertickt sich in diesem Beispiel nun in der
Verinnerlichung von gesellschaftlichen Assoziatiorei gewissen Korperpraktiken aus,
die in einem bestimmte Individuum zu der Annahmérdia, durch determinierte
Sexualpraktiken homosexuell sein zu mussen.
Mittels dieser Gleichsetzung spezifischer koérpbdicund sexueller Praktiken mit einer
bestimmten sexuellen Orientierung, wie eben in rame Beispiel die erregende

Stimulierung des Anus oder Analverkehr bei Manness direkt mit Homosexualitat oder
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Nicht-Mann-Sein assoziiert wird, wird somit Sextéliim Koérper verortet. Wie weiter

oben aufgezeigt wurde, werden insbesondere in dégran Schichten Brasiliens, aber
auch noch zum Teil in Europa und den USA (vgl. Atn1996), spezifische homosexuelle
Akte, bei denen der passive Part eingenommen wicdder Analverkehr als bevorzugte
Sexualpraktik aufscheint, mit Genderuberschreitangerbunden, weshalb vielleicht
gerade deswegen in jenen Schichten durch die Heibeimg dieser und anderer

heteronormativer Strukturdnchasundsapatonastéarker vertreten sind.

Zuruckkehrend auf das Argument der Verortung voaskénunterschieden innerhalb der
LGBT-Communities verdeutlicht Marcelo Cerqueiradieser Hinsicht, inwieferioates
und bares GLSdurch ihre raumliche Situierung im Stadtgebiet anel Ausrichtung auf
eine konsumorientierte Klientel soziale Ausschlussinanismen weiter fortschreiben:
»(-..) [Hlomossexuais negros e de periferias geralteesfo pobres. Entdo passam
por dificuldades enormes sobretudo no processoodentover-se de um bairro
para outro, porque as vezes nao tém nem dinheim@ pagar o transporte
coletivo. E de um certo modo os ricos homossexdmislasse média acabam
também presos nos seus guetos especificos. TemadeCBaixa que é area de
suburbio, das grandes populacbes e essas areas@uemais centrais, Barra,

Graca, Ondina, que sdo areas consideradas de clamédia.”*

(Interview
Marcelo Cerqueira, S. 5).
Die Clubs und Bars in den Mittelschichtsviertelrrfdaund Rio Vermelho werden dadurch
alleine schon wegen ihrer Lage tendenziell von @mkensstarken Homosexuellen
frequentiert undgays aus den armeren Vierteln kdnnen sich zu diesemicBinngen
sowohl aus 6konomischen als auch raumlichen, baWastrukturellen Griinden kaum
Zugang verschaffen. Diese Lokale zielen somit isshdere auf eine konsumierende
Mittelschicht ab und schranken dadurch die Praselmmosexueller aus &armeren
Verhaltnissen bewusst ein. In deoatesund baresder Cidade Alta und rund um den
Campo Grande wéare demnach alleine schon wegeniegrgeren Preiskategorien die
Frequenz von Vertreterinnen aus den angrenzebdanos populares,wie der Cidade

Baixa, viel groler.

3 (...) [S]chwarze Homosexuelle aus der Peripherig sjenerell arm. So sind sie vor allem in der
Bewegung von einem Viertel ins Nachste mit grolRgmierigkeiten konfrontiert, denn manchmal haben si
nicht mal Geld fiir das Busticket. Und in gewissezi¥¢ bleiben auch die reichen Homosexuellen imihre
spezifischen Vierteln gefangen. Da gibt es die @édRaixa, die ein Vorstadtgebiet mit einer grof3en
Bevolkerungszahl ist und dann jene Gebiete, diéraken gelegen sind, Barra, Graga, Ondina, welthe a
Mittelschichtsviertel betrachtet werden.* [Ubersetg des Autors]
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Marcelo spricht hier zudem den Aspekt der Ethnisigrvon sozialer Klasse und Armut
an, der in Brasilien allgemein und in Salvador @adhia noch starker zum Vorschein tritt.
A pobreza é negradie Armut ist schwarz und es genigt bereits éreif@ug durch die
verschiedenen Viertel Salvadors, um sich vom Watsgpehalt dieser Aussage selbst zu
uberzeugen: Die wohlhabenden Viertel der Mitteld Wberschicht, allen voran lItaigara,
Caminho das Arvores, Pituba, Rio Vermelho, Grager ®hrra sind fast zur Ganze von
WeilRen bzw. relativ hellhdutigen Menschen bewolmtlen unzéhligen Favelasivastes
kleinen Siedlungen innerhalb gehobener Stadtteubrbios undbairros popularesden
Unterschichtsvierteln, wie zum Beispiel Itapoa, @abPiraja, Paripe, Sdo Caetano, Mata
Escura und vielen anderen mehr, sind die Bewohneninin ihrer Uberwiegenden
Mehrzahl afrikanischen Ursprungs und somit dunklautfarbe.

Laura Moutinho konnte im Zuge ihrer ethnographischerschungen mit Homosexuellen
aus verschiedenen Unterschichtsvierteln in Rio deeido jedoch feststellen, dass
insbesondere junge méannliche Homosexuelle dunkldeartfarbe die das Sozialgefiige
durchziehenden Klassengrenzen in weit hoherem ARsiizerschreiten als dies bei
Heterosexuellen derselben Altersgruppe der Fal(vigk Moutinho 2005: 278). Richard
Parker (1999) kommt zu &hnlichen Folgerungen unmbé&ehtet in den homoerotischen
Subkulturen brasilianischer Metropolen einen vietensiveren Austausch zwischen
Personen unterschiedlicher sozialer Herkunft unditidebe, als in der heterosexuell
dominierten Mehrheitsgesellschaft festzustellen ist

Demzufolge sind LGBTs aus der Unterschicht trotz geol3en Einschrankungen, mit
denen sie konfrontiert sind, auch in den mittedischen und konsumorientierten
Einrichtungen der homoerotischen Subkultur ziemliphasent. Durch die relativ
unkomplizierte Ausstellung von Kreditkarten seitem®er Bankinstitute und die
Maoglichkeit, jedwede Ware in Raten zu kaufen, d¢dmatlie breiten Schichten in Brasilien
zudem immer direkteren Zugang zu Artikeln und Lwgitern, die sich vorher nur die
wenigsten leisten konnten, wenn auch in einem bgsichrankteren Ausmal3. So kénnen
sich minder bemitteltgays oderlésbicasmodisch an die neuesten Trends anpassen und
sogar mit dem gesetzlich vorgeschriebenen Mindestlwon ca. 450 R$ den
vollzeitbeschaftigte einfache Angestellte normakEisg verdienen, sich den Kauf von
Markenjeans zu beispielsweise 300 R$ in zwoélfmgeatiRaten leisten. Dass viele dabei

in die Schuldenfalle tappen, dirfte klar auf dengiiegen.

% Das Mindesteinkommen wird jahrlichen Anpassungetenzogen und entspricht hier dem Stand vom
Jahre 2008; 1 R$ entsprach in jenem Zeitraum jB Kacsschwankungen in etwa 0,35 — 0,45 €
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Die Orientierung vieler Homosexueller hin zur Migghicht und die unibersehbare
Uberschneidung schichtbezogener Grenzen in den LG&Tfimunities fielen mir alsbald
auch innerhalb meines Freundeskreises auf, derasishArztinnen und anderen héheren
Bediensteten, Studentinnen verschiedener soziadekudft, sowie Verkauferinnen oder
anderen einfachen Angestellten zusammensetzt. eefdigunde stuften sich hinsichtlich
ihrer Klasse tendenziell hoher ein, als ihr Einkosnnund ihre Lebensverhéltnisse de facto
erahnen lieBen. Bald erkannte ich darin jedoch geenilen Versuch, sich als gehobener
darzustellen, sondern mehr die einfache Tatsacags diele von ihnen sich mit der
Mittelschicht identifizieren anstatt mit ihrer eiggn sozialen Herkunft. So gelten gerade
die GLS-Lokale der Mittelschicht als Tor zu einerstarkt internationalisierten Welt, wo
neben weltweit verbreiteten Konsumgitern und Musdées die Frequenz von
Besucherlnnen aus dem Ausland stetig zunimmt.

Oft wird die Klassenzugehorigkeit jedoch wiederueziglt vertuscht, was meist schon bei
der Angabe des Wohnortes beginnt, der ja in dereRdgjickschlisse auf den
Lebensstandard ermdglicht. Als ich beispielsweiséoBkennen lernte, den Freund eines
Osterreichischen Bekannten, gab er an, in Brotawahinen, einem ziemlich gemischten
Bezirk in Salvador, wo sich recht wohlhabende Siegén mit einfachen Wohngegenden
abwechseln. Erst als wir uns im spateren Verlavditeebesser kannten stellte sich heraus,

dass Beto aus einer Favela kommt.

Bei einer Anderung der Perspektive wird schlieBkédr, dass in den hier geschilderten
Betrachtungen den wirklich verarmten Massen aus sidnirbios welche Marcelo in
obigem Zitat anspricht, wenig Beachtung geschenid,wvodurch das eben prasentierte
Bild die Wirklichkeit etwas verzerrt wiedergebengn®ie meisten mittellosen LGBTs aus
der periferia und den Favelas schaffen es noch nicht einmak imenschlichen
Grundbedurfnisse zu befriedigen und so stellen metben candomblésihrer Viertel
besonders die Gruppen der schwul-lesbischen Bewgedjereinzig moglichen Treffpunkte
fur sie dar. Die Jugendgruppee ligue* der GGB wird beispielsweise fast ausschlief3lich
von jungen mannlichen Homosexuellen afro-brasiieimén Ursprungs aus dsaburbios
frequentiert. Im Interview mit Cristiano Santos,ndeKoordinator der Jugendgruppe,
lautete der O-Ton, dass die GGB die einzige Zuteliésfir diese jungen Homosexuellen
sei, von denen die meisten auf Grund ihrer sexuelRraferenzen verstarkt
Diskriminierungen unterschiedlicher Art ausgelief@nd. In der Gruppe kdnnten sie sich

austauschen und sich in ihrer homosexuellen Idgntiteingeschrankt festigen.
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Otavio betonte in diesem Zusammenhang ferner, diasse Jugendlichen der Gruppse
ligue® als Multiplikatoren in ihren eigenen Vierteln zuesen seien, da sie die
Erfahrungen und Kenntnisse aus den Sitzungen nukeran Homosexuellen teilen
kénnten, welche sich mangels 6konomischer Mittehineinmal ins Stadtzentrum zum Sitz
der GGB begeben kdnnen. Ein noch in weiter Feegehdes Projekt der GGB sei dabei,
eine Art Heim fir solche Jugendliche einzurichtdre wegen ihrer Sexualitat von zu
Hause verstol3en wurden. Da in den unteren Schicltse Gefahr der sozialen Exklusion
von Seiten der eigenen Familie noch in besonderafevbestehe, wird den Jugendlichen
meist der Rat nahegelegt, sich vor den eigenenliéamamngehdrigen wenn moglich nicht

ZU outen.

Die starke Prasenz von Homosexuellen aus den Ariex@ew in der GGB sorgt fur einige
Kontroversen innerhalb der LGBT-Communities undistsein mangelndes Interesse an
der LGBT-Bewegung generell von Seiten der Mittelsichzu beobachten. Fir die meisten
unter ihnen ist die alteste Gay-Organisation Bierssl heute ziemlich unbedeutend und sie
wird gleich wie derBeco dos Artistasls baixo-astral niveaulos, gewertet. Wenn ich
Bekannten von meinen Forschungen in der GGB egaitirde ich des Ofteren schief
bedugt und manchmal fragte man mich, wieso icltatepaer diesbaixaria, dieses tiefe
Niveau Uber mich ergehen lassen wirde. Oft wurdd doeklagt, dass die GGB nur die
Interessen von Homosexuellen aus der Unterschafiteten wiirde und die Anliegen von
jenen aus der Mittelschicht in ihren Aktionen kaomt einbeziehen wirde. So benannten
gar manche die GGB in GGP um, in Grupo Gay Pop@ay-Gruppe des Volkes, der
Unterschicht.
Marcelo bestatigt mir meine Beobachtungen in umsdrgerview:

,ENntdo somente homossexuais de periferia, do sublwh até mesmo do centro

comparecem. NOs nao temos um perfil de grupo dselmédia. A maior parte das

pessoas sdo negras e de classes populdfdsnterview Marcelo Cerqueira, S. 3).
Das breite Desinteresse von Seiten der Mittelsttdohder GGB und der homosexuellen
Birgerrechtsbewegung insgesamt fihrt Marcelo alerseits vor allem auf die bereits
vorhandenen Infrastrukturen flgays aus der Mittelschicht in Salvador zuriick und
andererseits auch darauf, dass sich viele von idoesh eine regelmafiige Frequentierung

% Es erscheinen also nur Homosexuelle augéeiferia, demsuburbiooder vielleicht sogar aus dem
Zentrum. Wir haben kein Profil als Gruppe der M#thicht. Die meisten Leute sind schwarz und ams de
Unterschichten.” [Ubersetzung des Autors]
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bzw. eventuelle Teilnahme an der Bewegung und deadurdh einhergehenden
offentlichen Bekenntnis der eigenen Homosexuatigit Namen nicht schmutzig machen
wollen.

SchlieBlich ruft diese Schichtbezogenheit auch rurden diversen Organisationen
kontroverse Ansichten hervor. Mott reiht sich i diritischen Stimmen von aul3en und
beméngelt ebenfalls, dass Homosexuelle und Leshen d@er Mittelschicht mit
universitarem Hintergrund nicht in der GGB integdrigeien, wodurch der Impact in der
Gesellschaft sehr geschwéacht sei.

Negra Cris erkennt die bereits erreichten Ziele Biewegung an, wie beispielsweise die
mittlerweile weit verbreitete Sichtbarkeit in dees&llschaft, doch beschréankt sich diese in
ihren Augen fast nur auf LGBTs aus der Mittelschiochd vor allem auf den Siden und
Sudosten Brasiliens. So wirden immer noch vordgrgadie Interessen der gehobeneren
Klassen vertreten werden, wie derzeit beispielssveim Kampf um eingetragene
Partnerschaften oder um das Adoptionsrecht fir Isemeelle Paare ersichtlich ist. Jene
schwarzen Schwulen und Lesben auspiiferia oder deminterior wiirden nicht einmal
ihre menschlichen Grundbedirfnisse gesichert bekemnmveshalb sich die verschiedenen
Gruppierungen um die Rechte von LGBTs vermehrtetieen den Rand der Gesellschaft
gedrangten Menschen widmen sollten.

Auch Renildo findet, dass die soziale Gleichstglunnerhalb der LGBT-Communities
durch die diversen Gruppierungen weiter in den ¥oydund gestellt werden sollte. So
wirden es heute immer noch nur sehr wehiggossexuaibis ganz nach oben schaffen,
die die Anliegen der breiten Massen kaum vertretém. ein besseres Verstandnis tber
diese differenten Haltungen der verschiedenen Geuppgen vermitteln zu kdnnen, folgt
nun ein Exkurs zur Entwicklung der Birgerrechtsbguveyen von LGBTSs in Brasilien und

Salvador im Speziellen.

3.4.1 Von einer movimento de libertacdo gay zu den diveifizierten LGBT-
Bewegungen heutiger Pragung — ein historischer Exks |

Der Ursprung der LGBT-Bewegungen Brasiliens begetisech in den 70er Jahren des 20.
Jh.s in den urbanen Zentren des Siudostens des d.ande in S&do Paulo und Rio de
Janeiro. Jodo Silvério Trevisan (2000 [1986]) zeathnach, wie mit der Offnung der
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Militardiktatur im Jahre 1974 sich allméhlich dereW fur die Entwicklung einer
aufkommenden Sozialbewegung in Brasilien ebnetectibdie Ruckkehr vieler Exilierter
aus dem Ausland wurden feministische, antirasststisund 6kologische Ideologien
importiert und Frauen und Schwarze begannen, si€@ruppierungen zu organisieren, um
fur ihre Rechte einzutreten. In diesem sozialen méli einer aufkommenden
Aufbruchstimmung entstand schlie3lich der Keim &ine spezifische homosexuelle
Birgerrechtsbewegung, eimaovimento de libertacdo gawyelche in der 1978 gegrindete
Gruppierung Somos in Sao Paulo und in der im sellaéin in Rio publizierten Zeitschrift
Lampido ihren Ausgang fand. Jodo Silvério Trevisad Edward MacRae, die sich in
ihren Werken in detaillierter Weise mit der Entstep und Entwicklung der LGBT-
Bewegungen in Brasilien befassen, waren beide adendung dieser ersten Gruppe fur
die Rechte von Homosexuellen beteiligt.

Zu Beginn verlief die Organisation rund um eine itaiite Bewegung noch relativ
schleppend, es gab stéandige politische Auseinagizersggen mit Parteien aus dem linken
Spektrum, welche den Klassenkampf in den Vordedjratellten und die kritischen
Positionen der so genannten neuen Minderheitenrdaduntan setzten. Dem zum Trotz
bildeten sich anfangs der 1980er weitere Gay-Gmuppeden urbanen Zentren Sudost-
Brasiliens, das Aktionsfeld weitete sich in der dgeoliiber weite Teile des restlichen
Staatsgebietes aus und es grundeten sich Organesatin Brasilia, Recife, Jodo Pessoa
und Salvador, darunter auch die Grupo Gay da Bsdiiast, die 1980 ins Leben gerufen
wurde. Lesbische Frauen machten bei vielen Gruppénmehr als die Halfte der
Aktivistinnen aus, organisierten sich bald jedoglGiruppierungen mit der feministischen
Bewegung, als Reaktion auf die auch unter Schwulamerrschenden machistischen
Tendenzen (vgl. Trevisan 2000 [1986]; MacRae 1990).

Eine zunehmende Konsumorientierung in den LGBT-Comities flhrte wiederum
alsbald zu einem schwindenden Interesse an deweakiieilnahme einer Bewegung fur die
Einstehung der eigenen Rechte, wodurch viele Geuppgen bald nach ihrer Grindung
wieder aufgeldst wurden. Trevisan (2000 [1986]:)36&bt die GGB als eine der wenigen
Ausnahmen hervor, die diesem Trend nicht entspnadhl983 bereits als Zivilgesellschaft
registriert wurde. Schlief3lich wurde im Jahre 18856 beharrlichem Betreiben der Gruppe
aus Salvador Homosexualitdit aus dem Klassifikatemster von psychischen
Erkrankungen in Brasilien gestrichen, dessen Belisgiie Weltgesundheitsorganisation

erst 1990 folgen sollte.
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Im Zuge der aufkommenden AIDS-Epidemie erfuhr di@BI-Bewegung Ende der
1980er Jahre wiederum einen Aufschwung. Da zu jetetr die Krankheit noch mit
bestimmten Risikogruppen in Verbindung gebrachtdsurallen voran mit mannlichen
Homosexuellen, mobilisierten sich in erster Linie drganisationen fir die Rechte
Homosexueller rund um ein AIDS-Praventionsprogranbarch die Subventionen von
staatlicher Seite war das Problem der Eigenfinanage fir die meisten Vereinigungen
geldst und daneben entstanden viele neue Grupp&iilienvon NGOs, die spezifisch auf
die Aufklarungsarbeit zu AIDS ausgerichtet warem d&er Folge wurden die
Organisationsstrukturen professionalisiert, durghzlinehmende Medienprasenz konnten
sich die Gruppen vermehrt nach aul3en hin repr&entund es entstand ein offentlicher
Diskurs zu Homosexualitat. Doch liel3 sich durchsdieHervorhebung von AIDS
gleichzeitig auch die Tendenz hin zu einer Abnalamealer eigentlichen Militanz flr die
Rechte von LGBTSs verzeichnen (vgl. ebd.; MacRa&18@rker 1999).
Die 1990er Jahre waren von einer weiteren Offnueg WGBT-Subkulturen und —
Bewegungen hin zu einem auf sie abgestimmten Magpragt, was die
Konsumorientierung von Homosexuellen, Lesben urah3gender noch weiter vorantrieb.
In der Militanz ging es nun weniger um einen Karfijgf Gleichberechtigung, sondern
mehr fur soziale Integration. Es grundeten sich ¥ielzahl von Zeitschriften und
Zeitungen, die sich an ein spezifisches LGBT-Puilik richteten. Immer mehr
Unterhaltungs- und Konsumtempel fur LGBTs warerEintstehen begriffen, die sich auch
zunehmend aus einer getarnten oder verstecktetidPolsin zu einer sichtbaren Offnung
bewegten (Trevisan 2000 [1986]). Carrara und Simgrkennen ferner, dass sich die
LGBT Bewegung ab den 1990ern in einer starker whffeierten Palette an Gruppierungen
auszudriicken vormochte:
,Deve-se ressaltar ainda que o movimento homosseueaemerge nos anos 1990
apresenta uma configuracéo polimorfa, abrangendémade grupos de orientacao
mais comunitarista, setores de partidos politidoslGs, associacdes estudantis e
até grupos religiosos® (Carrara/Simdes 2007: 93).
In diesem Zusammenhang entstand in Anlehnung arengische Bezeichnungay-
friendly auch das KiirzeGLS (Gays, Lésbicas e Simpatizantegddurch laut Trevisan
eine Demokratisierung des schwulen Territoriums \gtatten ging. Dieses Kiurzels

37 Es sollte noch hervorgehoben werden, dass dieoseruelle Bewegung, die in den 1990er Jahren zum
Vorschein kommt, eine polimorphe Konfiguration aafst, welche neben eher kommunitaristischen
Orientierungsgruppen Parteisegmente, NGOs, Stugeembruppen und sogar religiése Gruppen umfasst.”
[Ubersetzung des Autors]
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bedienten sich infolgedessen mehr und mehr kuleuk&ranstaltungen im ganzen Land,
die eindeutig an ein homosexuelles Publikum gegictsind, wie das internationale
Filmfestival Mix Brasil in S&do Paulo. Im Internelgen Medien, aber auch auf universitarer
Ebene erfuhr die Reprasentation von Homosexuaétde steigende Zunahme und
spatestens durch die Abhaltung @aradas GLBT Gay-Paraden, in den grof3ten Stadten
Brasiliens war der Weg hin zu einer steigenden tBarwerdung unumkehrbar. Die
verschiedenen LGBT-Gruppen diversifizierten sichteveund befassten sich nun verstarkt
mit rechtlichen Belangen, wie der Einfuhrung einggéner Partnerschaften fir
Homosexuelle (Trevisan 2000 [1986]: 375-379). lhiady dieser letzten 30 Jahre konnte
schlie3lich durch die stete Weiterentwicklung demBgungen rund um die Rechte von
LGBTs Dbereits viel erreicht werden; der Markt undie d heterosexuelle
Mehrheitsgesellschaft scheinen sich allmahlich reisehleichenden Integration von
LGBTSs hin zu 6ffnen.
Osmundo Pinho, der sich insbesondere mit interethen Beziehungen und sozialen
Diskrepanzen in Brasilien befasst, sowie mit demprBéduktion dieser Differenzen
innerhalb der LGBT-Communities, sieht in der fortngnden Kapitalisierung und
Kommerzialisierung der LGBT-Lebenswelten jedoch eeinAusweitung der
Ausschlussmechanismen anhand ethnischer und gozisien, wie dies bereits am
Eingang dieses Unterkapitels thematisiert wurde. Emmmt er zu folgender
Schlussfolgerung:
,O mercado ,GLS' € fundamental para a constituic&o fortalecimentos de
comunidades homossexuais, mas por suas caraatasstitrinsecas constroem
esses mundos também como mundos de exclusdo, alémitpue alienacdo®
(Pinho 2004: 133).

Darlber hinaus scheint die breite Bevoélkerung neeit von einer akzeptierenden Haltung
gegeniber LGBTs entfernt zu sein und so ist hewteh rdie Bewusstmachung von
homophoben und anti-homosexuell motivierten Diskrigrungen und Gewalttaten
gegenuber LGBTs eines der Hauptanliegen vieler L&Bgdanisationen in Brasilien. Luiz
Mott (1997; 2000b; Mott/Cerqueira 2003) und die G&&jannen bereits zu Beginn der
1980er Jahre mit der Auflistung und Publizierungr dkirch die Medien an die

3 Der GLSMarkt ist fir die Konstituierung und die Verfesiiggen der homosexuellen Communities von
fundamentaler Bedeutung, auf Grund ihrer innerear&ltteristiken konstruieren sie diese Welten jedoch
auch als Welten der Exklusion, der Ungleichheit dad Entfremdung.” [Ubersetzung des Autors]
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Offentlichkeit gedrungenen tatlichen Ubergriffe &thwulen, Lesbentravestis und
Transsexuellen und gewahrleisten dadurch weiteeimen wichtigen Referenzpunkt fur
die allgegenwartige Gewalt an LGBTs in Brasilien.

Parker sieht darin allerdings in erster Linie dieerfdlgung einer bestimmten
Identitatspolitik von Seiten dieser Organisationem homophobe Gewalt als Bindeglied
der doch sehr diversifizierten LGBT-Worlds zu koostren. Die Gruppen vertraten
namlich seit Beginn der Bewegung in erster Linie eiestliches und mittelstandisches
Identitatskonstrukt vomgay bzw. homossexualwodurch sich viele Betroffene vor allem
aus derclasses popularegdoch nicht angesprochen fiuhlten. Erst mit daet ded dann
vor allem durch das Aufkommen von AIDS wurden zumegke einer weitgreifenden
Pravention in der Bevolkerung andere Konzepte @ntitat allmahlich in die Militanz
mit aufgenommen, wiélSH, travestis odermichés sodass sukzessive eine zunehmende
Integration der Unterschichten erreicht wurde. @ spezifisch auf AIDS fokussierenden
Gruppen stand dadurch die Solidaritat zwischen derschiedenen Betroffenen als
oberstes Bindeglied im Vordergrund und weniger eidentifikation nach einer
bestimmten sexuellen Orientierung (vgl. Parker 2999

Ramos wiederum kritisiert, dass durch die UbernakioreDaten (iber tatliche Ubergriffe
aus den Medien auch nur eine sehr tendenzitseergipktive des gesamten Sachverhalts
dargestellt werde. Die meisten homophoben Ubegguifid Gewalttaten wirden so gar
nicht an die Offentlichkeit gelangen, da die Betnén nur sehr selten Anzeige erstatten
wurden. Vor allem bei kleineren Delikten wie Diskinierung oder Beleidigung sei dies
der Fall. Weiters konnte sie feststellen, daBavestis und Transsexuelle in
Uberproportionaler Weise von Gewaltlbergriffen @én sind, dies jedoch von den Gay-
Gruppen meist nicht so hervorgehoben wird undddaien Homosexuelle an sich in die

Opferrolle gestellt werden (vgl. Ramos 2005).

Wie aus diesem Exkurs deutlich hervorgehen dinftede die Blrgerrechtsbewegung um
LGBTs gerade am Beginn ihrer Entstehung Ende dé@drJahre bis hinauf in die 1990er
Jahre insbesondere von mannlichen Vertretern déteMiund Oberschicht dominiert,
weshalb die Identitatspolitik auch in erster Ligief westliche Kategorien wigay und
homossexudahin gerichtet war und es immer noch ist. Auch aiv&dor wurde die LGBT-
Bewegung durch Vertreterinnen der gebildeten Miteicht ins Leben gerufen, wie am
Beispiel der Grindung der ersten Gruppe BahiasGd&B, durch den bereits damals an

der UFBA lehrenden und aus Sao Paulo stammenddasBoo Luiz Mott erkennbar ist.
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Auch heute noch verkiindet der des Ofteren bei tiitbien Veranstaltungega Bahia é
gay“, Bahia ist schwul, was die international orieniéddentitatspolitik der GGB deutlich
zum Ausdruck bringt und gerade deshalb bei vieldmAbneigung sté3t. Andere wichtige
Trager der Bewegung in Salvador sind Edward MaalRakeOswaldo Fernandes, welche
ebenfalls aus der weil3en, gebildeten Mittelschi8fb Paulos stammen und wichtige
Exponenten des akademischen Bereichs der Stadi derderstere als Professor flr
Sozialwissenschaften an der UFBA und der letztlsr@efessor fur Sozialwissenschaften
an der UNEB.

Mit Beginn der 1990er Jahre sollte sich die LGB™RBgung Salvadors jedoch allméhlich
diversifizieren, wobei neben der sukzessiven Inklusvon Homosexuellen aus den
Unterschichten nun auch Lesben, LGBTs afro-bras#@hen Ursprungs, sowteavestis
und transexuaisihre spezifischen Rechte und Positionen innerliglb Bewegung, aber
auch in der gesamten Gesellschaft einfordern. In atdédnglichen Formierung der
militancia gay Ende der 1970er Jahre gab es bereits solche Beasgen seitens von
Lesben und Afro-Brasilianerinnen, welche jedochdbaieder an Impact verloren (vgl.
MacRae 1990). Dazu zahlt ebenfalls die erste afasilianische Gruppierung fur die
Rechte schwarzer Homosexueller, die Adé Dudu, 8821in Salvador aus dem Schol3e
der GGB entsprungen war, jedoch bald darauf ihrevaditen wieder einstellte.

Keila Simpson und Millena Passos zeichnen so nagé, im Jahre 1991 durch die
Initiative von Luiz Mott zur Verstarkung der AIDS#&ention untertravestis sich
allmahliche eine eigene Bewegung fur diese gererierelche 1996 in die Grindung der
ATRAS mundete. Ehemalige Aktivistinnen der GGB eiefebenfalls zu Beginn der
1990er Jahre die Organisation GAPA ins Leben, idie in erster Linie der Vorbeugung
von AIDS verschrieb, jedoch auch eine alternativgadfstelle fur LGBTs in Salvador
darstellen sollte. Ferner entstand 1995 als weiténéergruppe der GGB und quasi
Nachfolgerin der Adé Dudu die Quimbanda-Dudu, dierdalls auf Antreiben Motts ins
Leben gerufen wurde. Lesbische Frauen wiederummtigansich Ende der 1990er Jahre
von der GGB und grindeten die GLB — Grupo LésbiadBdhia, die 2001 aber wieder
aufgeldst wurde. Valquiria Costa hob 2004 schlgf3tlie Palavra de Mulher Lésbica aus
der Taufe, um erneut eine Interessenvertretungdsiben garantieren zu kénnen.

In den letzten Jahren weiteten sich die Aktiongfelder Gruppierungen weiter aus und
drangen auch auf die parteipolitische und univémsiEbene vor, wodurch nun vermehrt
andere soziale Differenzen innerhalb der LGBT-Bawegmitreflektiert werden und die

bis dahin vorherrschende Dominanz weil3er burgerticHomosexueller angeprangert
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wird. Es entstanden Gruppen wie die auf nationBleene agierende Rede Nacional de
Negras e Negros LGBT und die Rede Nacional de Nedsesbicas, die seit 2005
existierende ProHomo, das coletivo kiu! der UFBA,deren Griindung ich 2007 selbst
teilnahm, das Parteisegment GLBTPT der Partido dlhédta und noch einige weitere
Organisationen auf universitarer, gesellschaftipoher und AIDS-Praventions-Ebene.
Diese rezenten Entwicklungen innerhalb der Beweduind.esben, Schwule, Bisexuelle
und Transgender in Salvador konnte ich wahrend enehufenthalte selbst wahrnehmen
und sie warfen ein anderes Licht auf meine Pergmekind meinen Zugang im Feld,
sodass ich das Konstrukt einer homogenen LGBT-Camtsnwollends in Frage stellen
sollte. In dem folgenden Kapitel wird nun detaifiex auf die Position afro-brasilianischer
LGBTs in diesem Konglomerat eingegangen, die ddiethier dargestellte Diskussion zu

Klassenunterschieden ja bereits angedeutete wurde.
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4 Adé Dudu® - Konstruktionen des anderen Homosexuellen

-Pour nous, celui qui adore les negres est aussliante’

que celui qui les exécre. Inversement, le Noir puit
blanchir sa race est aussi malheureux que celui qui
préche la haine du Blanc.”

(Fanon 2005 [1952]: 6)

4.1 Pelourinho — Ursprung eines Mythos, exemplarische &fortung
einer weitlaufigen Disparitat

Das Panorama vom Praca Thomé de Souza am Eingamdelourinho macht die fast
500-jahrige Geschichte Salvadors, Bahias und ganz gBrasiliens in wenigen
Augenblicken erfassbar. Lasst man den Blick vonzderVerteidigung des Stadtkerns im
Meer vorgelagerten Festung Forte Sdo Marcelo wadeh unten schweifen, bewegt sich
sogleich der Mercado Modelo ins Sichtfeld, wo arilsche Sklaven nach ihrer Ankunft in
der Neuen Welt vorerst ,gelagert” und spater zunufifail geboten wurden. In der auf
einer Anhohe Uber dem Meer gelegenen ersten sthdiisSiedlung Brasiliens, dem
heutigen Pelourinho, weilten hingegen die Koloreaten und verwalteten von dort aus
das sich immer weiter ausbreitende Kolonialgebéetetra brasilis

Spaziert man heute Uber die historischen Fundanfealeadors, hat es wiederum den
Anschein, als ob dieser Ort Frieden mit seiner ¥Bggnheit geschlossen héatte: Vor den
Kirchen im Stile des portugiesischen Kolonialbaroacke den Pelourinho und die
angrenzendebairros Santo Antonio und Barroquinha sdumen, schwingggpoeristasm
Zweikampf ihre muskulésen schwarzen Korper; dermedlge Sklavenmarkt Mercado
Modelo hingegen transformierte sich zu einem Unesgblatz afro-brasilianischer
Kulturglter und touristischer Souvenirs jedwedet. Aras historische Zentrum, welches
auf Grund seiner einmaligen barocken Kolonialagttiir zum UNESCO-Weltkulturerbe
erhoben wurde, gilt nun schlicht @& Verortung schwarzer Kultur in Bahia und Brasilien

% Die Bezeichnungdé dudustammt aus deoruba und bedeutet wértlich homosexueller Schwarzer. Die
erste spezifische Gruppierung afro-brasilianis¢t@mosexueller, welche 1982 in Salvador als Unterygeu
der GGB gegrundet wurde, benannte sich nach di&sgniff.
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schlechthin und beherbergt eine Vielzahl unterstiitlester afro-brasilianischer
Organisationen, Vereine und Gruppierungen, wie Missikgruppe Banda Olodum, das
Sozialprojekt Projeto Axé, oder défoco afrollé Aiyé. Eine genauere Betrachtung Uber
die Entwicklung dieser kreolisch anmutenden Fusmowischen europaischen und
afrikanischen Elementen macht jedoch deren agifean Charakter alsbald erkennbar.

So weist Osmundo Pinho (1998) in seinem Artikel Bahia no Fundamental® auf,
inwiefern der historische Kern der altesten StadtsBiens bereits in der Reiseberichten
Uber Bahia ahnelnden Literatur eines Jorge Ama@o Gdrybé in romantisierender Weise
als Verortung einer spezifisch bahianischen Kukimstruiert wurde, debpaianidade die

in einer miscigenacap einer vollstandigen Vermischung afrikanischer wdopaischer
Kultur, begrindet sei. Der Pelourinho wurde daduram Ursprung einer bahianischen
Identitat stilisiert, die sich am starksten in demzéhligen Volksfesten Bahias
auszudricken vermochte.

Schliel3lich wurde diese ,(...) idéia de uma Bali@&are, verdadeira, profunda“ (ebd.: 114),
diese Idee eines ewigen, wahrhaftigen und tiefgg@mBahias, als Vermarktungsstrategie
fur ein Ankurbeln der Tourismusindustrie in Salvadotdeckt, sodass ab 1993 das damals
vollig heruntergekommeneentro historicomit der Unterstitzung der UNESCO renoviert
und neu aufgebaut wurde, wobei neben der koloniAlehitektur nun auch die diversen
Manifestationen afro-brasilianischen Kulturgutes akichtigste Konsumgiter dieses
ahnlich einem Erlebnispark konzipierten Tourismugnaden in den Vordergrund gestellt
wurden (vgl. ebd.: 115). War der Peld, wie der Befdo im Volksmund genannt wird, im
Zuge der Expansion der Stadt ab der Mitte des 2@. Zu einem verarmten Viertel der
Unterschicht verkommen, in dem Drogen und Prostitudie Oberhand behielten, wurden
seine Uberwiegend afro-brasilianischen Bewohnerinnreum Ziele der vdlligen
Umstrukturierung und touristischen ,Reafrikanisiggli des historischen Zentrums
schlie3lich in Randbezirke zwangsumgesiedelt.

Das Viertel, das den Namen des Prangers tragt, ean die Sklaven zur Strafe
ausgepeitscht worden war, mutierte so Mitte delO&@Jahre zu einer alternativen Form
eines Vergnigungsparks, in dem den BesucherinnenBdd einer in harmonischem
Einklang mit ihrem kolonialen Erbe lebenden Stamligespielt werden soll. Eine aktuelle
Version descentro historico welches die Geschichte und Kultur Bahias und iBeas in
stereotyper Weise produziert, wurde in dem Film Fai O“ des brasilianischen

Fernsehkanals GLOBO aus dem Jahr 2007 reprodumiérteils auch persifliert.
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Der Pelourinho mag durch diese Metamorphose hevde einen unabdingbaren Raum fur
die Forderung schwarzer Kulturelemente in Form wmnerschiedlichsten NGOs und
Vereinigungen darbieten, jedoch werden diese MartEtfmnen afro-brasilianischen
Kulturgutes dadurch einem Prozess unterworfen,idden sie,no seu lugar®, in ihren
spezifischen Raum, gezwéngt werden, sodass auBetbraldiesem ihre Anspriiche kaum
geltend gemacht werden kénnen. Der Peld refleksernit einen Prozess, der sich
insgesamt in Salvador und Brasilien im Allgemeimereiner Exklusion schwarzer, afro-
brasilianischer Menschen und Kultur aus der Offelnéin, weil3 dominierten Welt
manifestiert und spiegelt schlielich die in Briasil vorherrschenden Ausformungen
interethnischer Beziehungen wider.
So wird gerade im Hintergrund der neueren Entwicglues altesten Viertels Salvadors
dieses in der Mittel- und Oberschicht weiterhin @harakteristika wianarginal sprich
gefahrlich und kriminell, sowiebaixo-astra] nievaulos, gleichgesetzt, wo neben
Touristinnen auf der Suche nach dem exotischen t&ben ausschliellicigente feia
hassliche Leute, und kaum jemand buim-gostound boa aparénciagutem Geschmack
und gutem Erscheinungsbild, zugegen sei. Dass wiere drei Begriffe in Brasilien
automatisch Assoziationen mit Personen dunkler fideng hervorrufen und die letzten
beiden hingegen mit weil3en Menschen assoziiert emerdgsei diesbeziglich noch
vorangestellt.
Wie bereits am Ende des vorhergehenden Kapitelssahgitten wurde, setzt sich diese
raumliche Trennung nach sozialen und somit letztithnischen Merkmalen Uber das
gesamte Stadtbild fort, sodass sich arme, fastchlis8lich von Afro-Brasilianerinnen
bewohnte Viertel mit wohlhabenden, Uberwiegend eriStadtteilen und einer stetig
wachsenden Zahl varondominios fechadp&ated Communities, abwechseln. Negra Cris
erklart in dieser Hinsicht, inwiefern Schwarze durdie 6konomische Benachteiligung in
die fur sie vorgesehenen Viertel eingezwéngt werden

»A nossa sociedade € uma sociedade branca, os eslda nossa sociedade séo

brancos. Entédo, existe um lugar naturalizado pagarsegro, que é o da periferia,

do suburbio, porque o negro é pobr&.{interview Negra Cris, S. 6).
Diese soziale Trennung nach ethnischem Musterchdielich in allen offentlichen und
privaten Bereichen des urbanen Sozialgefliges aithgeben, sodass beispielsweise in

40 Unsere Gesellschaft ist eine weiRe GesellschatWerte unserer Gesellschaft sind weiRk. Es existi
also ein naturalisierter Ort fir Schwarze, welgeeer der Peripherie, desburbioist, weil der Schwarze
arm ist.“ [Ubersetzung des Autors]
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Shoppingcenters der Mittel- und Oberschicht, wiend&hopping Barra oder Shopping
Salvador, wiederum fast nur hellhautige Personenutagffen sind, das Shopping Center
Lapa und das Shopping Piedade hingegen ausnahmsiogien breiten, vorwiegend
dunkelhdutigen Massen aus den unteren Schichtequengiert wird. Im Shopping
Iguatemi lasst sich diese Segregation schlieBlialnerhalb eines einzigen
Einkaufszentrums beobachten, da die erste Etagehdbr Angebot vor allem auf die
Unterschicht zugeschnitten ist, die zweite und dligte hingegen insbesondere auf die
Mittel- und Oberschicht. Wenn diese Segregatiorhaud den ersten Blick ausschliel3lich
auf 6konomischen Aspekten zu beruhen scheint,jedoch nicht vergessen werden, dass
in Brasilien die soziale Schicht unweigerlich mércdthnischen Herkunft verbunden ist.
Zwecks eines besseren Verstandnisses der speeifisdlasformungen interethnischer
Beziehungen in Brasilien wird an dieser Stelle rdia historische Entwicklung des
Zusammenlebens zwischen Europaerinnen und Afrikamen in Brasilien detaillierter
nachgezeichnet.

4.2 Grauzonen zwischen Schwarz und Welil3 — Ethnizitat iBrasilien

Die interethnischen Beziehungen zwischen den vierdehen Bevoilkerungsgruppen
Brasiliens nehmen sehr komplexe Zige an und samemd den ersten Blick von
Ambivalenzen und Widerspruchlichkeiten gekennzedthru sein. Ich hatte mich bereits
vor meiner ersten Reise nach Salvador mit wichtigetihropologischen Beitragen dazu
beschatftigt, allen voran Andreas Hofbauers (1998YRNAfro-Brasilien: vom ,weil3en®
Konzept zur ,schwarzen® Realitat”, in dem diesex distorische Entwicklung rassistischer
Ausformungen und schwarzer EmanzipationsprozesBeasilien darstellt. Trotzdem war
meine Auseinandersetzung mit Themen von Rassisnmas ethnischer Selbst- und
Fremdzuschreibung in der gelebten Realitdt Salsadgerade am Anfang von
Verunsicherung gepragt, zumal das Zusammenlebesthemn den verschiedenen Gruppen
auf den ersten Blick keine erkennbaren Diskrimungen zu beinhalten und frei von
Konflikten zu sein scheint.

Bald nach meiner Ankunft in Bahia wurden mir diemamenten ethnischen Trennlinien

jedoch ins Bewusstsein gerufen und viele Freundirumed Bekannte unterstrichen, dass
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Salvador wohl gerade wegen seiner Uberwiegendenridghan afro-brasilianischen
Bewohnerinnen eine der rassistischen Stadte inilBrasei. So blickte ich allm&hlich
hinter die Kulissen einer oberflachlich doch selaupibel anmutenden Reprasentation
einer democracia racidl, einer ,rassialen Demokratie®. Die komplexen
Klassifikationssysteme ethnischer Selbst- und Ferschreibung, die nicht auf einen
Dualismus von schwarz und weild beschrankt werdemdw wie es in den USA
praktiziert wird, taten inr Ubriges, um meinen Chbstick weiter zu triiben. Wahrend mir
noch in Wien im Portugiesisch-Kurs vermittelt wandewar, dass preto eine
diskriminierende Bezeichnung fur Schwarze ist unelgro hingegen die neutrale
Denomination fur afrikanisch-stammige Personen,deuich durch die gelebte Praxis
Salvadors plétzlich eines besseren beféhie nach Situation und Kontext verwenden die
Menschen dort eine Vielzahl an Bezeichnungen, sth gweto, was ich anfangs als
rassistische AuRerung empfand. Es stellten sichimmiter Folge so vermeintlich banale
Fragen, wie wann man beispielsweise eine Persorbasilianischen Ursprungs adsgro
oder moreno bezeichnen sollte, oder wann der Begpféto als beleidigend und sogar
rassistisch gelte. Erst im Laufe der Zeit konnte nar einen Weg durch die Komplexitat
der verschiedenen Begriffe auf mehr oder wenigelnesem Ful3e bahnen, was fur ein
Verstandnis der brasilianischen Gesellschaftssirektvon immenser Wichtigkeit ist.

4.2.1 Die Entwicklung interethnischer Beziehungen in Bragien — ein
historischer Exkurs Il

Im Zuge der Kolonisierung Brasiliens begann Portuget einer massiven Einfuhr

afrikanischer Sklaven, die historisch in unteredhche Etappen erfolgte. Die Sklaven

“I Democracia racial bedeutet wértlich ,rassische Blenatie. Der Begriff der Rasse wird in der
deutschsprachigen Anthropologie allerdings verwaréa er einerseits negative Konnotationen mit dem
Nationalsozialismus hervorruft und andererseitgllalie Humanbiologie nachgewiesen wurde, dass es
keine biologischen Rassen innerhalb der menschii€pezies gibt. Daher sehe ich auch in dieser Arbei
soweit als moglich von einer Verwendung dieses egrab.

“2In Wien eignete ich mir das européische Portugiésan, das sich neben grammatikalischen Aspekten
auch in lexikalischen Anwendungen vom brasiliangstRortugiesisch teilweise betrachtlich untersateid
gerade was den alltaglichen Sprachgebrauch beRifftoist die eigentliche Bezeichnung fur die Farbe
schwarz negrohingegen bezieht sich im Besonderen auf afrikéuieidtlemente. So bedeutet zum Beispiel
ché pretoSchwarzteegultura negrahingegen bezeichnet die afrikanische, schwarzéuKuDie historisch
bedingte negative Assoziation des Terminegrotritt jedoch in Bezeichnungen wjmagia negra“

deutlich zum Vorschein, wodurch die schwarze, eligdlich erachtete Magie direkt mit afrikanischen
Elementen verbunden wird. Dies spiegelt sich an@nideren negativ assoziierten Begriffen wiedee, wi
demmercado negrpdem Schwarzmarkt.
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wurden dabei aus verschiedenen Gebieten Afrikandeez Neben den afrikanischen
Kolonien Portugals von Angola und Mosambik geltem afrikanische Westklste, sowie
die Goldkiste und das heutige Gebiet um den Kond® die prinzipiellen
Ursprungsgebiete der heute in Brasilien lebendem-Bfasilianerinnen (vgl. Hofbauer
1995: 106f).
Katia Mattoso (2004) zeigt in diesem Zusammenhauy @ass es bereits zur Zeit der
Sklaverei betrachtliche Unterschiede in den Bezigkn zwischen verschiedenen Gruppen
von Sklaven untereinander und zu der weil3en HeaftsgHite der Kolonisatoren gab und
diesbezuglich auch regionale Diversifizierungensohien Bahia und anderen Gebieten der
Kolonie stattfanden. Es durfte klar sein, dass eoejj Zeit eine Integration der
afrikanischen Sklaven in das von weil3en Europdesmimierte Sozialgeflige kaum
existierte, doch Mattoso konnte nachweisen, dassilos in Brasilien geborene Sklaven,
eine engere und vermehrt auf Vertrauen basiererd@eBung zu ihren portugiesischen
Herren genossen, nicht zuletzt, da sie in der Kalgasellschaft sozialisiert wurden und
die Sprache der Herren perfekt beherrschten. Dackam es zu weiteren Abgrenzungen
zu anderen Gruppen von Sklaven, wie déitanos den aus Afrika importierten Sklaven.
Bahia fuhre seinen kulturellen Einfluss aus Afrikan v. a. auf jenafricanosdes 19. Jh.s
zurtick, welche sich einer Vermischung mit der e@rseghen Kultur widersetzten und ihre
eigenen Traditionen so gut wie moglich weiter pideg
Nach Abschaffung der Sklaverei am 13. Marz 1888 deim die brasilianische
Gesellschaft zwar nicht in ein eindeutig ethnisegregiertes Sozialgeflige, wie es in den
USA und Sudafrika der Fall war, jedoch wurde dierditaalisierung der afrikanisch-
stammigen Bevdlkerungsgruppen weiter fortgesetzturcd die grol3e Prasenz
afrikanischstammiger Personen wurde der politistfersuch einer Umsetzung der
branqueamentddeologie gestartet, welche als eine rassististthategie bezuglich einer
sukzessiv voranschreitenden Diminution der schwaBevdlkerung zu verstehen ist. Ein
hoher brasilianischer Funktionar bringt in einens@éch mit Ruth Landes in deren Werk
.The City of Women* dieses Konzept zur Weil3ung deasilianischen Gesellschaft
deutlicher zum Ausdruck:

»»(.-.) And since you are going to study Negroemust tell you that our political

backwardness, which made this dictatorship necgssadue entirely to our Negro

blood. Unfortunate. So we are trying to breed theobd out, making one nation of

all the people, <whitening the Brazilian race>."(Ruth Landes 1994 [1947]: 6).
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Schlie8lich war es das gesetzte Ziel der brasdcm@n Fuhrungselite, durch die
Unterstitzung der europdaischen Immigration Ubertenvdieile des endenden 19. und
beginnenden 20. Jh.s die eigene und bis dahin selchviel starker afrikanisch gepragte
Gesellschaft allmahlich immer weiRer werden zudasdDabei wurde demesticoin
gewissen Diskursen als der Prototyp einer neuamsetien ,Mischung“ zwischen schwarz
und weild propagiert (Hofbauer 1995: 74-86). In eliedeit gab es fur Schwarze immer
noch kaum Madoglichkeiten zu einem sozialen Aufstigge soziale Mobilitat stagnierte
weiterhin, sodass die Gesellschaft noch stark e#tmhischen Trennlinien hin hierarchisiert
war (Sansone 2003: 23).

In den 1930er Jahren begann sich dann ein brasdizer Grindungsmythos zu
verfestigen, der in Gilberto Freyres (1980 [1933)W ,Casa-grande e senzala“
(Herrenhaus und Sklavenhutte) erstmals im soziaemschaftlichen Kontext festgehalten
wurde und in der Folge vielen anthropologischen R&fkerbis hinauf ins spate 20. Jh. als
Basis galt. Dieser Mythos ist auch heute noch Bek¢d des in Brasilien vorherrschenden
Verstandnisses Uber die im Land bestehenden ihtesehen Beziehungen und er findet
im Konstrukt derdemocracia racialseinen Ausdruck, i. e. einem scheinbar harmonische
Zusammenleben der drei ethnischen Gruppen, das isickiner Mischung dieser
manifestiert. Dabei raumt Freyre den WeilRen diehtigste Funktion im Aufbau der
brasilianischen Gesellschaft ein und stefiegrosund indios eine Stufe darunter (vgl.
Hofbauer 1995; 2005).

Wie kaum ein anderer Ort gelten heute noch SalvaddrBahia im Allgemeinen als die
Verortung dieses brasilianischen Grindermythosestithin, der wohl als Ausdruck der in
der brasilianischen Gesellschaft vermeintlich éxishdenmiscigenacap der Mischung
der verschiedenen ethnischen Gruppen untereinamdeanterpretieren ist. Diese beiden
Elemente mdgen wohl als Faktoren dafiir erachtetdever dass die tatsachliche
Marginalisierung und Ausgrenzung afrikanisch-stageniPersonen immer noch stark
verdrangt wird.

Erst durch eine breit angelegte Studie der UNES@@en 1950er Jahren in Brasilien
wurde die sogar in der akademischen Welt bis dabrherrschende Annahme Uber eine
democracia racialwiderlegt und die marginalisierte Position von Balzen explizit
thematisiert. Die daraus gezogene Schlussfolgemugh Sozialwissenschaftler wie
Fernandes, die Diskriminierung der afro-brasiliahen Bevélkerung sei in der Epoche der
Sklaverei begrindet, wurde durch die Reflexion IHaa&s relativiert, dass auch nach der

Abolition der Sklaverei in der aufkommenden kajpstsdchen Gesellschaftsordnung die
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Vorurteile gegenuber Nicht-Weil3en mit neuen Fumigio und Bedeutungen aufgeladen
wurden (vgl. Hofbauer 2005: 365f).

Sansone (2003: 24f, 1995: 71f) skizziert in dergeplwie durch die wirtschaftliche
Entwicklung des Landes im Zuge des 20. Jh.s Sclenaltmahlich in den Arbeitsmarkt
Eingang fanden. Eine erste Veranderung war mitteisEindammung der Immigration in
den 1930er Jahren zu verzeichnen, auf die einestndlisierung und ein wirtschaftlicher
Aufschwung mit einem Hohepunkt wéahrend der Militkratur von 1964 bis 1974 folgte.
In Bahia selbst taten sich erst im Zuge der Ansieglider Erddlindustrie in den 1950er
Jahren reelle Méglichkeiten am Arbeitsmarkt fur ABrasilianerinnen auf. Im Laufe der
voranschreitenden Globalisierung und damit verbonade Phasen der Rezession
diversifizierte sich schliel3lich der Zugang zu Athend sozialem Aufstieg immer weiter,
doch es entstanden dadurch auch subtilere Formekudgrenzung.

Edward Telles (2003: 216f) wiederum ist der Auftasg, dass die Industrialisierung und
die dadurch geschaffenen Arbeitsplatze fur Schwarmefir die wenigsten unter ihnen
einen sozialen Aufstieg bedeuteten. Soziale Ungieiten zwischen den ethnischen
Gruppen, eine desigualdade racial bestehen namlich weiterhin fort und die
soziobkonomische Strukturierung der Gesellschafasliens ist immer noch nach
ethnischen Linien gespaltet. Ein Blick auf die desn Zensus gewonnenen Statistiken des
IBGE geben naher Aufschluss Uber diese sozialedbigp entlang ethnisch definierter
Trennlinier®, wobei weie Brasilianerinnen die tiberwiegende et in den oberen und
mittleren Schichten der Gesellschaft darstellen diedAfro-Brasilianerinnen hingegen in
Uberproportionaler Weise in den unteren Schichtehunter den Armen prasent sind.

Dies hat zur Folge, dass auf gesellschaftspoliiscimd alltagsdiskursiver Ebene soziale
Benachteiligung und Diskriminierung heute in erstenie anhand der bestehenden
Klassenunterschiede erklart werden und somit djerglichen Ausgrenzungsmechanismen
entlang ethnischer Grenzziehungen im oOffentlicheiskirs kaschiert bleiben. Die
uberméaRige Benachteiligung afrikanisch-stammigexslanerinnen wird infolge dessen
auf deren sozialen Lage zuriickgefuhrt und nicht@uind ihres ethnischen Ursprungs.
Klassenzugehdrigkeit und ethnische Herkunft sind heutigen Brasilien somit eng
miteinander verbunden und sollten stets in Bezigluueinander reflektiert werden (vgl.
Telles 2003; Sansone 2003; Hofbauer 1995).

“3 Eiir einen Einblick in aktuelle Statistiken zur isémnomischen Situation der Schwarzen in Brasilien:
http://www.ibge.gov.br/home/estatistica/populacanfticaodevida/indicadoresminimos/sinteseindicsegiai
006/indic_sociais2006.pdf
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Am Beispiel der 6ffentlichen Bildungseinrichtunggisst sich diese Uberschneidung von
ethnischer und sozialer Diskriminierung sehr gutiasechaulichen. Afro-Brasilianerinnen
kénnen sich in der Regel keine qualitatsvolle, gevschulische Ausbildung leisten und
besuchen in ihrer Gberwiegenden Mehrheit die sthath Schulen, welche jedoch von
Seiten des Staates kaum gefoérdert werden und darehschlechten Bildungsstandards
den Schilerinnen kaum berufliche Zukunftsaussich&dren.

Hingegen gehoéren im Hochschulbereich foderale wmdésstaatliche Universitaten zu
den fihrenden Bildungsinstitutionen im Land, datddie meiste Unterstitzung zu
BildungsmalRnahmen des Staates hineinflie3t. Die baasilianischen Hochschulen
obligatorischen Aufnahmeprifungewvestibular genannt, werden mit steigender Qualitat
der jeweiligen Universitat anspruchsvoller, sodsissmeist nur von vorwiegend weil3en,
wohlhabenden Abgangerinnen privater Schulen bestangrden, die sich dariber hinaus
den Zugang zu spezifischen Vorbereitungskursedi&iAufnahmeprifung, decursinhg
verschaffen kénnen.

Somit nimmt die Bildungslandschaft Brasiliens eipelarisierte, nach ethnischer und
sozialer Herkunft trennende Skalierung ein, in dier Prasenz minder bemittelter Afro-
Brasilianerinnen in den schlecht ausgestatteteentiithen Schulen Uberwiegt, staatliche
Universitaten hingegen von weil3en Brasilianerindeminiert werden, auch in einer Stadt
wie Salvador. Jene, die es nicht auf eine OffdmtliBundesuniversitat schaffen, missen
sch in der Folge mit teuren Privat-Universitaterfiraten, sodass fur Personen aus
bescheidenen Verhdltnissen der Zugang zu hohetdurlgy fast vollkommen versperrt
bleibt, wovon wiederum insbesondere Afro-Brasilidmeen betroffen sind.

Nach dieser Darstellung bleibt noch hervorzuheleiss Afro-Brasilianerinnen trotz der
seit Beginn der Sklavenzeit andauernden sozialdduEion nicht als passive agierende
Opfer hinsichtlich dieser rassistischen Ausschlesgdranismen betrachtet werden dtrfen.
Bereits zur Sklavenzeit gab es zahlreiche Aufstandd revoltierende Gruppen von
Sklaven, welche sich der Unterdriickung der Koldr@alen widersetzten. Vielen gelang
die Flucht und sie organisierten sichguilombos von der feindlichen Auf3enwelt zumeist
abgeschottete Siedlungen geflohener Sklaven, wsedé eigenstandiges Leben fihrten
und gezielte Angriffe gegen die Kolonialzentren uRtntagen planen konnten (vgl.
Hofbauer 1995; Pinho 2003). Zumbi dos Palmares, dekannteste unter den
revoltierenden Sklaven, gilt heute noch als Gahguos des schwarzen Widerstandes. Ihm

zu Ehren wurde im Mai 2008 auf der Praca da Sédloupinho ein Denkmal gesetzt.
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Im Zuge der Industrialisierung und der schleichendabahnung der Schwarzen auf dem
Arbeitsmarkt entstanden auch die ersten Gruppiemnijir die Belangen der Afro-
Brasilianerinnen, die wahrend der Offnung der Miliiktatur nach 1974 in die Entstehung
desmovimento negreanindeten (vgl. Hofbauer 1995; Sansone 1995; 2B08j0 2003).
So gibt es heute in Salvador eine Vielzahl von NGQrganisationen und Gruppierungen,
die sich mit der Férderung afro-brasilianischer tfulund der Gleichberechtigung der
Schwarzen beschaftigen. Auf rechtlicher Eben estisseit geraumer Zeit tUberdies ein
Antidiskriminierungsgesetz, das in der Verfassuegamkert ist und jedwede rassistisch
motivierte Aktion unter Strafe stellt. Ein ande@esetzbeschluss aus dem Jahre 2003 sieht
daneben die Miteinbeziehung der afro-brasilianiached afrikanischen Geschichte und
Kultur im Lehrplan aller Schulen des Landes “found seit einigen Jahren werden
zahlreiche offentliche Debatten zur Einfihrung vd@puotenregelungen fir afro-
brasilianische Studierende an oOffentlichen Unitéten gefuhrt, die in einigen

Hochschulen bereits angewendet wefden

4.2.2 Morenidade vs. Negritude - Ethnische Selbst- und Emdzuschreibung

Die interethnischen Beziehungen spiegeln sich lietzin den spezifischen ethnischen
Zuschreibungen wider, wie sie in der AlltagspraridBrasilien gehandhabt werden. Eine
polarisierte Unterscheidung zwischen schwarz unddweérd seit geraumer Zeit vom
movimento negroden schwarzen Birgerrechtsbewegungen, forciexth dindet diese
Strategie zu einer Verminderung der sozialen Unfpleiten noch wenig Anklang in der
Bevolkerung (vgl. Sansone 1995). Dort wird heutelmeine Unmenge an Bezeichnungen
verwendet, die eine Skalierung der verschiedenarntfathentonalitat beinhaltet und sich
zwischen einem Farbspektrum von nordeuropdischenfd \hie afrikanischem Schwarz
erstreckt.

In Brasilien verlauft die ethnische Selbstzuschuethgerade unter nicht-Weil3en weniger
nach dem ethnischen Ursprung, sondern nach demidndilen Phanotyp, sprich der
Skalierung der eigenen Hautfarbe und der Haare.baaqueamentadeologie und die

Annahme, in einedemocracia racialzu leben, haben hierin schlief3lich ihre Spuren

4 Quelle: ,O0 mito da democracia racial ainda cordifiorte®, In: ,A Tarde®, S. 14, 11.05.2008
%5 Léa Tosold (2006) beschéftigt sich in ihrer Diphtreit mit den verschiedenen Diskursebenen fiir und
wider einer Einfihrung derotas Quotenregelungen fir Schwarze, an den brasitibais Universitaten.
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hinterlassen, sodass sich nur die wenigsten mittdaegungen vomegro oder preto
identifizieren und stattdessen eine Tendenz dahemgkzu beobachten ist, sich so hell wie
maoglich zu klassifizieren oder durch beschonigef#zeichnungen wianulato oder
morenodie dunkle Pigmentierung der eigenen Haut zuivédaén (vgl. Hofbauer 1995;
Sansone 1995; 2003).

Sansone spricht in diesem Zusammenhang von einelotge ,Pigmentokratie, welche
die brasilianische Gesellschaft charakterisiere andtellt fest, dass je nach sozialem,
zeitlichem und raumlichem Kontext der Hautfarbeeeunterschiedliche Gewichtung
beigemessen wird, sodass diese in bestimmten iBiteatnicht offen angesprochen und in
anderen hingegen hervorgehoben ir&o wird bei der Arbeit oder auf dem Heiratsmarkt
die Hautfarbe kaum offen thematisiert, implizit & jedoch von grofRer Bedeutung und
schrankt den Zugang zu den von Weil3en dominiert@&mi®n ein. In der Freizeit und
noch viel starker in den afro-brasilianisch deteigiten Raumen, spriaio seu lugarwie
denterreiros de candomb]élencapoeiraSchulen odeblocos afroist der Umgang mit
dem eigenen ethnischen Ursprung viel lockerer unidtedort sogar von Vorteil, schwarz
zu sein (vgl. Sansone 1995:73f; 2003:52f).

Das Klassifikationsschema, welches die brasilidrgac Statistikbehdrde IBGE fur die
Erhebung des Zensus verwendet, reflektiert die iar dRealitat praktizierten
Zuschreibungsmechanismen kaum, denn sie untergthaidlie finf Kategoriefrancq
pardo, preto, indio, amareld’, wobei sich die ersten drei Begriffe wiederum emtndere
auf die Hautfarbe beziehen und weniger auf dieisthie Herkunft. In letzter Zeit tendiert
das IBGE jedoch dazu, in bestimmten Statistiken Ki¢egorienpreto und pardo im
Begriff negrozusammenzufassen. Dies war vomavimento negrdorciert worden, findet

in der gelebten Alltagspraxis jedoch noch wenig Andung (vgl. Sansone 1995; 2003).

Nilma Gomes (2005: 151f) zeigt dartber hinaus dafs neben der Hautfarbe das Haar
eine entscheidende Rolle in der Selbstidentifikatibeziglich einer ethnischen

Zugehorigkeit spief:

“®Im Rahmen einer Feldstudie von 1992 bis 1994rierei Unterschichtsviertel und einem Viertel der
unteren Mittelschicht im GroRraum Salvador konrdes®ne 36 verschieden Begriffe der ethnischen
Klassifizierung je nach Abstufung des Phanotypsudodntieren (Sansone 2003:32).

4" weiB, braun, schwarz, ,Indio* (fur die indigenevBékerung), gelb (fiir die asiatischstammige
Bevolkerung).

8 Mayr (2005) beschéftigt sich in ihrer Diplomarbitch u. a. mit der Bedeutung der Haartracht féir di
Konstruktion einer afro-brasilianischen Identitat.
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,O cabelo do negro na sociedade brasileira expresseonflito racial vivido por
negros e brancos em nosso pais. (...), o cabele@ @a pele sdo as [mediacbes
raciais] mais significativas. Ambos sao largamengados no nosso critério de
classificacdo racial para apontar quem € negro eemgué branco em nossa
sociedade, assim como as varias gradacbes de regrar meio das quais a
populaco brasileira se autoclassifica nos censaaayraficos.*® (ebd.: 151f)
Gekrauseltes Haar wird in Brasilien namlich fur ¢gewlich alscabelo ruim schlechtes
Haar, bezeichnet, glattes hingegen a#belo bom gutes Haar, was wiederum die
Diskrepanz des in Brasilien vorherrschenden Schisitieals aufzeigt, in dem
Kdérpermerkmale des afrikanischen Phanotyps grunmliidéitals hasslich gelten (vgl. ebd.:
151). Menschen glatten oder leicht gewellten Hadeftnden sich somit einen Schritt
naher dem dominanten europaischen Schonheitsidebiwerden in der Farbskala der
ethnischen Zuschreibung eine Stufe hoher gestellt.
So sieht sich eine Frau mit dunkler Hautfarbe ulatten Haaren nicht mehr giseta oder
negra sondern vielleicht alsnulata oder mestica Eine andere Person relativ heller
Hautfarbe, jedoch mit stark gekrauseltem Haar,stlth selbst alsnorenaauffasst, mag
von aufRen wegen der Beschaffenheit der Haarsaatga als Person mit afrikanischen
Zige und heller Hautfarbe, oder gaulatagelten. Die gangige Praxis des Haare Glattens
bei Frauen oder des Haare Rasierens bei MannematarTaktik verstanden werden, die
afrikanischen Wurzeln zu kaschieren und sich essdbien wei3er zu machen. Durch das
Tragen von Afro-Frisuren heben Schwarze ihre afiidzhe Identitat hingegen hervor und
unterstreichen ihreonsciéncia negrahr schwarzes Bewusstsein (vgl. ebd.).
Aus den Ausfuihrungen von Gomes lasst sich somiief@gn, dass auf der Ebene der
Haartracht der Rassismus in der brasilianischerelBebaft schlie3lich offenkundiger
hervor sticht, da Afro-Brasilianerinnen kaum einestellung finden, wenn sie ihr krauses
Haar offen tragen anstatt es abzurasieren oder lattery So war wahrend meines
Aufenthalts in der Regionalzeitung ,A Tarde® bewpiveise ein Bericht Uber die
diskriminierende Haltung der Banco Bradesco zu ngeseines grofRen Bank- und

Kreditinstituts, welches seine Angestellten dazhielty keine Béarte und die Haare rasiert

“9 Das Haar des Schwarzen driickt in der brasiliamindBesellschaft den rassialen Konflikt aus, der
zwischen Schwarzen und Weif3en in unserem Land tpeiedh. (...), das Haar und die Hautfarbe sind die
bedeutendsten Ubermittler [ethnischer ZugehorigkBaide werden auf breiter Ebene in unserem Ktitar
Jrassialer* Klassifikation verwendet um festzusetaeer in unserer Gesellschattground werbrancoist,
sowie die verschiedenen Abstufungen der dunklertfelidoe, Gber die sich die brasilianische Bevolkgrun
im demographischen Zensus selbst klassifizierttidisetzung des Autors]
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zu tragen, bzw. im Falle von Frauen, die Haareléttagr®. Auch Cléber, der sich selbst
alsmoreno clarowahrnimmt und in Salvador meist sogar lalancobezeichnet wird, trug
sein stark gelocktes Haar stets kurz rasiert, d@sewegen seiner Beschaffenheit als
hasslich ansieht und es schlielich eineddrimon sensist, bei der Arbeit krauses oder

gelocktes Haar getrimmt zu halten.

Diese Praxis der ethnischen Selbst- und Fremdzeibemgy an Hand des &aulReren
Erscheinungsbildes hat schlie3lich zur Folge, daiss und dieselbe Person je nach
Situation, Tageszeit und Beziehung unterschiedli®ezeichnungen zugeschrieben
bekommt: Ein Afro-Brasilianer kann so von den Atbkollegen alsescurq dunkel,
bezeichnet werden, die Zechkumpanen reden ihn ¢émgeals negdo an, eine
umgangssprachliche und kumpelhafte Wendunghéigirg die Freundin sagt zu ihmeu
pretinhg ein verniedlichender Ausdruck ohne rassistischeimterton, in der
Geburtsurkunde gilt er alpardo und selbst versteht er sich schliel3lich alsreno
(Sansone 1995: 73f; vgl. Hofbauer 1995).

Weiters ist zu beobachten, wie die verschiedenentiiikationsmuster zu einer ethnischen
Gruppe oder einem Hautfarbtypus in Brasilien regliostark variieren kénnen: Eine
Person, die in Bahia alsiorena clara helle morena gilt, mag in Sao Paulo vielleicht
gerade mal alswulatadurchgehen. Einem Bewohner aus Porto Alegre wigdeder sich
durch seine dunklen Haare und Augen ralsrenoauffasst, wird auf seinem Urlaub in
Bahia standigringo odergalegd®, weiler Auslander, nachgerufen.

Sansone (2003: 40) fasst zum Ziele einer Ubersehmarén Standardisierung in seiner
Untersuchung die verschiedenen Begriffe zu secksggbrdneten Kategorien zusammen:
brancqg morenqg mulatdpardo, pretdnegra Doch auch hier ist eine Abhangigkeit der
Kontextualitat der Begriffe unvermeidlich, so stélansone (2003: 47ff) fest, dga®to
sich in erster Linie auf die Hautfarbe selbst beiziend tendenziell einen niederen sozialen
Status der Person reflektiert, die sich damit idierdrt; negro hingegen betone den
allgemeinen Phanotypen und den afrikanischen Ungpomd wird insbesondere von Afro-
Brasilianerinnen héherer sozialer Schichten venggndie durch ihren sozialen Aufstieg

und die dennoch anhaltenden Diskriminierungen eif®gres Bewusstsein beziglich des

¥ Quelle: ,Bradesco é alvo de acdo por discriminr’ Zeitung ,A Tarde*, 12.03.2008

*1 Galegobedeutet eigentlich Galizier und bezeichnet saiiBewohner der nordwest-spanischen Region
Galizien. In Bahia wird der Begriff jedoch auch 8lgnonym zwgringo verwendet, wobei dieser synonyme
Gebrauch wahrscheinlich auf die grof3e historisafiséhz von Galiziern in Bahia zurtickzufihren ist. S
staunte ein Austauschstudent aus Galizien nicliésioh als ein Zeitungsverkaufer ihn auf offeneafe als
galegobezeichnete und verdutzt fragte er, woher diesendavisse, dass er aus Galizien komme.
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immanenten Rassismus entwickeltévioreno wiederum kann fir eine Person heller
Hautfarbe mit dunklen Haaren und Augen, sowie filere sehr dunklen Typ verwendet
werden. Schliel3lich wird alles noch dadurch relatty ob eine bestimmte Person direkt
angesprochen wird, oder ob Uber sie in ihrer Abwesit gesprochen wird.

Das wurde mir erst allmahlich und nach vielen Géslpen dariber mit meinem Freund
Cléber klar. Er machte mich darauf aufmerksam, daaa sehr vorsichtig damit sein
sollte, wie man eine Person anspricht. So wiirde mewirekt sagen, dass jemamegra
oder preta ist, auch wenn es sich um eine Person noch soletuklautfarbe handelt,
sondern man wuirde sie atsorenabezeichnen. Weiters hangt es von der Art und Weise
ab, wie man zu jemandem spricht: In einer intimaeuRdschaft oder Beziehung
verwendet man oft beispielsweise Diminutive vagrq wie negq minha neguinhagder
auchmeu pretp als zartliche Bezeichnung fur die Freundin oden &artner, was auch
unabhangig von der Hautfarbe gehandhabt wird. 8dedc mich Beto unlangst alsnegu
preto lindd (,mein schoner Schwarzer®) an. Wirde man hingegere Person, die man
nicht gut oder gar nicht kennt mit einem schroffem als ,seu preto!"oder ,seu negro!”
bezeichnen, triige das einen stark beleidigendengandassistischen Unterton mit sich.
Wenn ferner Gber jemand gesprochen wird bzw. Utherische Gruppen insgesamt, dann
sei es in Ordnungegro oder os negrosdafir zu verwenderpreto hingegen gelte in
diesem Kontext ebenfalls als rassistischer AusdrDais alles relativiert sich schlief3lich
wieder durch die Person selbst, die sich solchezeiBanungen bedient: Wenn ein
Schwarzer vompretosspricht wird es klarerweise anders aufgefasstyalsn ein Weil3er
diesen Begriff verwendet.

Dasmovimento negraieht in dieser Praxis der Selbst- und Fremdzesimlingen anhand
dieser Vielfalt verschiedener Begriffe, welche digitlaufige Auffassung widerspiegelt, in
einer democracia racialzu leben, eine Negation bzw. Verkennung der besiddn
rassistischen Verhaltnisse in der brasilianischasellschaft. So wird diese Praxis als
bestimmender Faktor fir die noch andauernde sobakrepanz zwischen Schwarzen
und Weil3en gewertet, zumal sich nur die wenigstéo-Brasilianerinnen mit dem sehr
politisch aufgeladenen Begrifhegro identifizieren und die meisten so durch ihre
Selbstzuschreibung an Hand einer Farbskalierungchein schwarz und weil3 sich der
rassistisch motivierten Ausgrenzung nicht bewussters und diese noch weiter
vorantreiben wirden.

Hierbei ist die Tendenz zu beobachten, dass sicmeimmehr Brasilianerinnen

afrikanischen Ursprungs mit der Bezeichnungrenoidentifizieren, welche durch ihre
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breite Bedeutungsebene alles von einem afrikanmséiginotyp bis zu einem dunklen,
sudeuropéischen Korpertypen beinhaltet. So siehtrdevimento negr@erade in diesem
Begriff die Ambiguitdten einer brasilianischen, belerischen Gesellschaft verkérpert,
sowie die Aufrechterhaltung der von Disparitaterkegmzeichneten interethnischen
Beziehungen (vgl. Sansone 2003: 57f).

Sansone (1995:74) konnte in diesem Zusammenhamgteléen, dass die Bezeichnung
negro fast ausschlie3lich von einer jungen Generatiom \&fro-Brasilianerinnen
verwendet wird, die in der Regel einen relativ holBildungsgrad aufweisen und sich
womoglich durch den sozialen Aufstieg, den sie ki@laten, der rassistischen
Strukturierungen in der Gesellschaft erst rich&gvbsst wurden. Denn auch nachdem sie
in der sozialen Leiter weiter nach oben gelangt ewarhielten die sozialen
Ausgrenzungsmuster immer noch an. Dies spiegelth sigiederum in der
Zusammensetzung desovimento negrowider, das fast ausschlie3lich aus Afro-
Brasilianerinnen der Mittelschicht aufgebaut Bteto hingegen ist laut Sansone bei der

alteren Generation als Selbstzuschreibungsbegrdii nveiter verbreitet.

4.3 Um Brasil sem racismo e homofobia — afro-brasiliamiche LGBTs
begehren auf

Salvador und Bahia gelten durch den hohen Anteil »dro-Brasilianerinnen an der
Gesamtbevolkerung und als Teil des verarmten NeedesBrasiliens als das schwarze,
das exotische, das andere Brasilien. Die in derigdor Bevolkerung weitlaufig
eingeschriebene Konstruktion desianidade welche den Mythos detemocracia racial
fortschreibt und Bahia als deren Ursprung implizievird in ihrer stereotypen Form
weiterhin nach auf3en getragen und als urspriingliessenz Brasiliens reprasentiert.
Durch die so entstandenen verschiedenen Assozatianit Bahia generierte sich
schlie3lich im gesamtbrasilianischen Kontext dastléudige Vorurteil desbaiano als
Faulpelz und MlRigganger, dessen Lebensfreudeesiziig und allein in den unzéhligen
Festen und Feierlichkeiten auszudriicken vermag.

Diese Stereotypisierungen und teils negativen Katramen verdeutlichen sich ferner in

im sudlichen Teil Brasiliens verbreiteten Wendungeie ,fazer uma baianada eine
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baianadamachen, was im Ubertragenen Sinn ein widerfahrighgsgeschick umschreiben
soll, oder jsso é baian§ das ist bahianisch, was in der Folge als Auskiiic billige,
wertlose Dinge verwendet wird. Die Entstehung didéeologismen ist aber nicht zuletzt
auf die starken Immigrationsschiilbe vibaianosund nordestinos Brasilianerinnen aus
dem Nordosten des Landes, in die urbanen ZentrerP&@lo und Rio zurtckzufuhren, wo
diese oft mit Vorurteilen und Marginalisierung kooftiert werden.
Bereits vor meiner Abreise nach Salvador war masdr zwiespéltige Stellenwert Bahias
vor Augen gefuhrt worden, zumal mich meine in Earogbenden brasilianischen
Freundinnen und Freunde, die zum grol3en Teil aos el@opdisch gepragten Suden des
Landes kommen, darauf hingewiesen hatten, dass Bahia auf eine vollkommen andere
Realitat treffen wirde, die mit der ihren wenig @ém hatte. Luiz Mott bringt die
Zuschreibungen rund um den ,urspringlichsten* Bestiat Brasiliens im Hintergrund
seiner personlichen Beweggrinde, nach Salvador ggezozu sein, schlie3lich
folgendermal3en auf den Punkt:
,EU vim para a Bahia porque eu gostava do climas ti@picos, do barroco e dos
negros e muitos brasileiros inclusive o professdwkrd MacRae, também de Sao
Paulo, vieram muito & Bahia. Havia muita fantasim eelagcdo a Salvador, a
Bahia, nessa época, nos anos 80, no final da déaatilitar.” >2
Mott, S. 1).

(Interview Luiz

In Salvador wurde ich wiederum selbst mit der Keltesdieser ,Kreisformigkeit der
Macht* im Foucault'schen Sinne konfrontiert, duretelche Hall (2004: 149) die
Stereotypisierung Schwarzer gekennzeichnet siefds Degann bei einer bestimmten
Erwartungshaltung von aul3en, sei es an der Unidgrsiber auch unter Freunden und
Bekannten, die mir algringo anfangs aufgeladen wurde und nach der ich, soaliee
anderen Weil3en aus dem Ausland, doch gewiss wegrerafio-brasilianischen Kultur®
und der ,schwarzen Bevolkerung“ nach Bahia gekomwmére.

Nachdem es mir allméhlich gelungen war, solche Ewgsbungen abzuschitteln, ertappte
ich mich schlie3lich selbst dabei, wie ich mich #nge der Erkundungsphase meiner
Forschungen von einem exotisiertaas verleiten lies, indem ich auf der Suche nach dem

Anderen innerhalb der LGBT-Communities in Erwagumgg, den Fokus auf die

°2 Ich kam nach Bahia, weil ich das Klima mochtes @ropen, den Barock und die Schwarzen und viele
Brasilianer, einschlieRlich des Professors EdwaadtR&ae, der ebenfalls aus Sdo Paulo kommt, kamen oft
nach Bahia. Es gab eine grol3e Fantasie um SalMAdbia, zu jener Zeit, in den 80er Jahren, am Eleie
Militardiktatur.“ [Ubersetzung des Autors]
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Einbindung von Homosexualitat icendomblébzw. Manifestationen afro-brasilianischer
Homosexualitaten im Allgemeinen zu richten. Als igwinigen afro-brasilianischen
Kolleginnen an der UFBA gutglaubig von diesem Vdéra berichtete, stiel3 ich auf wenig
Begeisterung und erst in jenem Moment wurde mir, kias fiir einen Eindruck ich doch
auf diese dadurch hinterlassen haben musste: warhgghen eines typischeingo, der
nach Salvador gekommen war, um in alter Manierkaddonialherren Gber das exotische,
schwarze Bahia und deren sexuellen Besonderheitgerddichungen anzustellen. Mein
Intention war klarerweise keineswegs eine solcloehdehlte mir zu jener Zeit noch die
notige Sensibilitat, welche der Umgang mit einetatsbeiklen Thema erfordert.

In der Folge wurde ich daher hellhériger, was dierethnischen Beziehungen insgesamt,
aber auch innerhalb der LGBT-Communities betraf. rdbu das Belegen der
Lehrveranstaltung ,,Antropologia do Negro no Bradiki Jeferson Bacelar an der UFBA
und den dabei teils heftigen, kontroversen Dislkars=i zwischen Anhangerinnen des
movimento negroauf der einen Seite und dem Professor und genai@mgtafro-
brasilianischen Studentinnen auf der anderen Seitede mir klar, wie umstritten die
verschiedenen Positionierungen zum interethnischesammenleben und rassistischen
Diskriminierungen sein kénnen. Wo die einen in #&aif3en per se den Ursprung allen
Ubels firr die Situation der Schwarzen in Brasisamen und diesen gegeniiber ein grol3es
Misstrauen und gar rassistische Ressentiments megthlugen die anderen wiederum
einen moderateren Kurs des konstruktiven Miteinargle. Dadurch wurde mir nicht
zuletzt die weitlaufige Unmarkiertheit der WeiR@nBahia und Brasilien ins Bewusstsein
gerufen, welche die Vertreterinnen der schwarzenvegeing durch ihre radikalen
Positionierungen aufzuheben und umzukehren suchen.

Wie bereits dargestellt wurde, verdeutlicht sioh Bthnisierung sozialer Ungleichheiten in
Brasilien in kaum einer anderen Stadt so sehr wi&alvador, wo Armut direkt mit
Schwarzsein gleichgesetzt werden kann, was von rddikaleren Studienkolleginnen
immer wieder aufgeworfen wurde. In anderen brassichen Metropolen, insbesondere in
Sao Paulo, sticht dieser Aspekt nicht derart inggduzumal dort auf Grund der
mehrheitlich européisch gepragten Bevilkerung WekERe ebenso von Armut betroffen
sind. Dies fuhrt wohl auch zu der weit verbreitefemahme, dass die Hauptstadt Bahias
am starksten von Rassismus betroffen sei.

Frantz Fanon stellt sich in dieser Hinsicht jedéaligende Frage: ,Gibt es wirklich einen
Unterschied zwischen einem Rassismus und einenrenfflé-inden wir nicht denselben

Niedergang, denselben Bankrott des Menschen?“ (Fa885: 64). Inm geht es in diesem
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Zusammenhang primar darum aufzuzeigen, dass Rassigmder in starkeren, noch in
schwacheren Ausdrucksformen Gestalt annimmt, sondigss er in seiner Art und Weise
immer gleich funktioniert, auch wenn er sich untbredlich zu artikulieren vermag. Es
stelle sich daher nicht die Frage, ob es in eimstimmten Region oder einem gewissen
Teil der Bevolkerung mehr oder weniger Rassismine g#s anderswo. Stattdessen reiche
schon die alleinige Existenz von Rassismus, ddiredié Betroffenen, auf die er gerichtet
ist, schlichtweg keinen Unterschied mache, auf eléVeise er seinen Ausdruck finde
(vgl. ebd.: 64).

Der Minderwertigkeitskomplex der Schwarzen berubt rach Fanon nun auf einer
O0konomischen Benachteiligung und einer daraustiesuhiden Epidermisierung, i. e. einer
Verinnerlichung dieser Minderwertigkeit und Ubeguag auf die eigene Hautfarbe, die
durch den Rassismus generiert wird (vgl. ebd. 6240, Deshalb wird nicht nur in Brasilien,
sondern auch beispielsweise auf den Antillen diere@ ethnische Herkunft negativ besetzt
und ein phanotypisches und somit soziales Aufhellegestrebt.

Demzufolge sind Behauptungen, dass in Bahia bzweran Bundesstaaten Rassismus
weiter verbreitet ware, oder dass es in den LGBMm@anities weniger Vorurteile
gegenluber Schwarzen gabe, wohl kaum haltbar. Sare@®tavio Reis Filho gleich zu
Beginn des Interviews, dass die Gruppierung Quirdadbudu insbesondere aus jenem
Grund gebildet wurde, um auf den in deomunidade gayinharenten Rassismus
hinzuweisen und die spezifischen Anliegen schwak@mosexueller zu vertreten. Die
Gruppe wurde 1995, im Rahmen des dreihundertjamrigigbildums von Zumbi dos
Palmares durch Luiz Mott, Marcelo Cerqueira unda@s®antana gegriindet

Ailton Santos weist ebenfalls darauf hin, dass Bedurfnis, eigene Organisationen flr
schwarze LGBTs zu grinden, wohl auf einen vorhaedeKonflikt zwischen den
ethnischen Gruppen innerhalb der Communities zuifckren ist. Viele Aspekte der
dominanten Kultur wirden daher in dmmmunidade gayeproduziert, jedoch gestalte sich
das Zusammenleben dort auch durch das vorherrsehegxlelle Verlangen zwischen

Mannern anders als in der Mehrheitsgesellschafgjas®o interethnisches sexuelle

*3 Die Bezeichnung Quimbanda-Dudu leitet sich ausfjerwei afrikanischen Regionen ab, die den gréRten
Einfluss auf die Konstituierung der brasilianiscli@esellschaft hatten: Quimbanda ist ein Begriff aus
Angola und umschreibt einen homosexuellen Hexeduxtammt aus der Sprache aeuba bzw.nagdmit
der Bedeutung vonegrg Schwarzer. Im Gegensatz zum urspriinglichen Nadeeersten brasilianischen
Organisation schwarzer Homosexueller, Adé Dudugdenrei der Namensgebung der Quimbanda-Dudu
bewusst auf zwei unterschiedliche afrikanische Wgkebiete zuriickgegriffen, um dem in Bahia noch
dominierendennagocentrismo*“entgegenzuwirken, der alleinigen Rickfuhrung ae$tafrikanische
Einflisse denagbundioruba (Boletim do Quimbanda-Dudu, S. 36)
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Beziehungen viel haufiger vorkdmen als in den amesozialen Segmenten. Trotzdem
kann man beobachten, dass die Mehrheit der HomeBeruheller Hautfarbe und mit
einem hohen Lebensstandard sich tendenziell eineen fPartner aus &hnlichen
Verhéltnissen sucht und wenn dieser schwarz isgsnew seine Hautfarbe eben generell
durch andere Qualitaten aufwerten.
Diese Ansicht teilt auch Moutinho, die in Anlehnurap Heilborn erkennt, dass
Homosexuelle aus der Mittelschicht in Rio trotzethegalitdren Wertekatalogs bevorzugt
homogame Beziehungen mit Mannern der gleichen Bthied ethnischen Abstammung
eingehen (vgl. Moutinho 2005: 293).
Schliel3lich hebt Pinho in diesem Kontext ebenfaksvor, dass ,(...) proximidade e
mesmo intimidade né&o significava auséncia de dogéma violéncia, pelo contrario a
constituia.>® (Pinho 2005: 2). Die weiter verbreiteten interésbhen Beziehungen
zwischen Homosexuellen wirden Formen von Unterdnigkund Gewalt demnach nicht
aus dem Weg schieben, sondern sie im Gegenteilweitbr fortschreiben.
Dadurch wurde schon bald nach Beginn der Birgetsbelwvegung von LGBTs in
Brasilien von Seiten homosexueller Afro-Brasilidneen ein Diskurs umdupla
discriminacdo doppelter Diskriminierung, eingebracht, der auwdut noch kaum an
Aktualitat verloren hat (vgl. MacRae 1990: 242).gkee Cris verdeutlicht diesen Aspekt
der afro-brasilianischen LGBTs als zweifach Diskniarte folgendermalfien:
»Al, quando vocé vai ajuntar o racismo dessa soatkd que ja me coloca a
margem - porque nascer negra € vocé ser colocadargem: vocé nao tem acesso
a educacédo de qualidade, vocé ndo tem acesso aanwe de qualidade, vocé tem
deficiéncia em moradia e outros bens - e vocé aasfumindo ser homossexual
dentro dessa sociedade, ai isso duplica. Enta@obw que a problematica de ser
negro e homossexual aqui em Salvador na Bahia é cam qualquer lugar no

Brasil.”*®

(Interview Negra Cris, S. 2).
Wenn man schwarz und homosexuell sei, dupliziere die Exklusion somit, weshalb die
Rede Afro LGBT aus gutem Anlass wahrend des 12.o0@ng Brasileiro de Gays,

Lésbicas, Bis e Trans (Brasilianisches Treffen \&ays, Lesben, Bis und Trans) in

* (...) Nahe und sogar Intimitat bedeutete nicht Abaheit von Domination und Gewalt, im Gegenteil,
sie erzeugten sie.” [Ubersetzung des Autors]

5 Wenn man also den Rassismus in dieser Gesellszhsdmmenfiigt, der mich schon an den Rand drangt
—denn als Schwarze geboren zu sein bedeutet aRatehgedréangt zu sein: man hat keinen Zugangreau ei
qualitatsvollen Bildung, man hat keinen Zugang ineequalitatsvollen Gesundheit, man spuirt einemd@éh

an Wohnraum und anderen Gitern — und sich dannalediomosexuell in dieser Gesellschaft outet, dann
dupliziert sich das. Ich finde also, dass die Reofaltik schwarz und homosexuell zu sein hier in&#dv, in
Bahia die gleiche ist wie an jedwedem anderen @asiBens." [Ubersetzung des Autors]
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Brasilia im Jahre 2005 gegrindet wurde und heuteitsein 18 Bundesstaaten vertreten
ist. Als Vertreterin der Rede Afro LGBT hebe Ne@mas eben beide Fahnen des Kampfes
empor, sowohl jene gegen den Rassismus als auehgegen die Homophobie. Dabei
gehe es in erster Linie um eine Suche nach melmti&idkeit und um aufzuzeigen, wie
beide Aspekte sie zugleich unterdriicken.

Diesedupla militancia doppelte Militanz, wird jedoch innerhalb der LGBEwegungen
nicht immer von einer positiven Warte aus betrdachigeshalb sie unterschiedliche
Kontroversen und Diskussionen hervorruft (vgl. MaeR1990: 242). Mott raumt
diesbezuglich ein, dass er die Gruppierung Quimédhadu aus dem Bestreben heraus ins
Leben rief, um eine Diskussion und Reflexion zu Hphobie und Rassismus
hervorzubringen und weniger aus einer Nachfrage $eaiten homosexueller Afro-
Brasilianerinnen. So gestaltet sich in seinen Aud@s interethnische Zusammenleben in
der comunidade gay viel besser und friedlicher als in der brasilighsn
Gesamtgesellschaft und er betrachtet die Anschuhdigron Seiten schwarzer LGBT-
Aktivistinnen als falsch, nach denen weiRe Homosbleu als rassistisch und
vorurteilsbehaftet dargestellt werden. Fur ihneldileren diese neu entstandenen Gruppen
eher eine Modeerscheinung innerhalb der Bewegungesvjedoch wichtiger ware, dass
die ohnehin schon sehr kleine LGBT-Bewegung in Beasvereint bleibe im Kampf fur
die Sache nicht-heterokonformer Personen. Die Géliiisshabe sich ja seit jeher zugleich
fur die Belange afro-brasilianischer LGBTs eingesehd diese vollstandig inkludiert.
Ailton steht dieser Fragmentierung in der LGBT-Bgueg ebenso mit einigen Bedenken
gegenuber und er stellt fest, dass es in diesemeSauch gar keine geeinte LGBT-
Community gibt, sondern diese in sich stark zetkliist. Fur ihn ist die tGbergeordnete
Kategorie auf jeden Fall jene der Homosexualité,alle miteinander verbindet. Ob man
dann noch dazu schwarz ist oder nicht, sei einecrandrrage, die aber in diesem
Konglomerat von Differenzen nicht missachtet werdérfe. So ist fur ihn auch innerhalb
der nicht-heterokonformen Communities, wie auchder Gesellschaft generell, die
wichtigste Determinante die Frage nach der 6koncimeis Macht, die ja wiederum mit der
ethnischen Herkunft eng verbunden ist. Es gehe a®miger darum, dass ein
Homosexueller afro-brasilianischen Ursprungs isihdern dass er arm und minder
bemittelt ist, sowie kaum Zugang zu seinen Rechen Die schwarze Bewegung héatte
diesbeziiglich auf gesamtgesellschaftlicher Ebertejaits einige Erfolge zu verzeichnen,
weshalb die rezenten Gruppierungen afro-brasildueis Homosexueller prinzipiell die

Auseinandersetzung mit dieser Thematik innerhalb H&BT-Communities selbst
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vorantreiben wollten. Dies vor allem, um den doertketenen, gut situierten, weil3en
mannlichen Homosexuellen in seiner Macht einzustted und gegen dessen
Diskriminierung von anderen Homosexueller anzuk&mpdlie wegen ihrer Hautfarbe und
dem sozialen Status ausgeschlossen werden.

Aus seinem personlichen Hintergrund beurteilendilgliailton jedoch nicht daran, dass
die Multiplizierung von markierten Differenzen déieg zu einer besseren Zukunft
versperren wurde. Er selbst wuchs unter sehr aMeehaltnissen zusammen mit seinen
Geschwistern bei seiner Mutter auf, schaffte jedoem Sprung auf die offentliche
Universitat, sodass er seit mittlerweile zwanzigiwréa eine gut bezahlte Stelle als
offentlicher Bediensteter hat und nun das Doktwor#&ngriff nehmen will.

Renildo Barbosa hebt im Interview gleichfalls didérenten Benachteiligungen schwarzer
LGBTs in den homosexuellen Communities hervor, \a#sher auch selbst der
Vereinigung Rede Afro LGBT beitrat und durch diet@Gdung der ProHomo ein
Gegengewicht in Bezug auf die von weil3en domini&@e&vegung bilden will. Einer
Fragmentierung in zahllose Untergruppen steht er abenso kritisch gegentber und er
propagiert im Gegenzug eine Einigung der verscimedesozialen Bewegungen, sprich der
Feministinnen, der Schwarzen und der LGBTSs, sodi@sdie Uberwiegende Mehrheit der
Gesellschaft reprasentieren konnten und in einemmegesamen Kampf fur mehr
Durchschlagkraft sorgen kénnten.

Marcelo Cerqueira stellt in seinen Aussagen wiaderin differenzierteres Bild dar,
zumal er davon ausgeht, dass in Salvador und Bafiist weniger Rassismus vorherrscht
als in Stadten wie Rio und Sao Paulo und afro-lmasiche LGBTs in Bahia kaum
benachteiligt sind. Schliel3lich weist er auf dempdéid hin, dass die Rede Afro LGBT und
andere Gruppierungen schwarzer Lesben und Schaotdr vor allem deshalb ins Leben
gerufen wurden, um gegen die stark verwachsene Hbate in derromunidade negra

und demmovimento negranzukampfen.

Die Positionierungen der verschiedenen Akteurinbengen schliel3lich diverse Formen
ethnischer und sozialer Diskrepanzen innerhalb d&BT-Communities und -
Bewegungen zur Sprache, wodurch in letzter Zeienettiativen entstanden, um diesen
Prozessen der Marginalisierung entgegenzutretesbefondere von Seiten schwarzer
LGBTs lasst sich dabei die steigende Tendenz bétdac auch innerhalb der

comunidades LGBIihre besonderen Bedurfnisse und Rechte einzuforden in der Folge
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selbst Uber die Formen ihrer Reprasentation bestimpu kdénnen, um nicht mehr von
weiRen Homosexuellen bevormundet zu werden.

Osmundo Pinho (2004) unterstreicht dabei, wie durdie Uberschneidungen
unterschiedlicher Differenzen und Ungleichheitensbiesondere jenen vorace und
Gender, in den LGBT-Communities sich diverse Idéatgn konzipieren, weshalb es
unpassend ist, von einer homogen@entidade gayauszugehen. Man sollte daher dazu
Ubergehen, von mehrereomunidades homossexuaisBrasilien zu sprechen, an Stelle
von einer einformigen Community oder einer univiese schwulen Kultur. In seinen
Augen bauen dienundos homossexuaidie homosexuellen Lebenswelten, gerade auf
diesen inhéarenten Formen der Ungleichheiten undiktstrellen Gewalt, sodass
beispielsweise in der Mainstream-Gay-Community deeiRe Homosexuelle als
asthetische Norm produziert wird und sich andesbwarze Homosexuelle dem anpassen

mussten.

4.3.1 Bichinha preta vs. negdo bem dotado — Konstruktione des afro-
brasilianischen Homosexuellen in der comunidade gay

Diesen verschiedenen diskursiven Ebenen zu Macldgkribiinierung und Gewalt
begegnete ich in meinen Forschungen immer wiedksr.ich wéhrend einer Sitzung am
GGB die Existenz von Rassismus in der LGBT-Comnyuniir Diskussion stellte, stritt
Cristiano das Vorhandensein solcher Vorurteile aid stellte an die vier afro-
brasilianischen Anwesenden direkt die Frage, ob jesmals Opfer von rassistischen
Angriffen in dercomunidade gagewesen seien, worauf sie zu meiner Verwunderlieg a
verneinten.

Dieses Nicht-Eingestehen von Rassismus mag wohtrarelGriinde haben: Zum einen
gab ihnen Cristiano, der ja selbst weil3 ist, ingasgjver Art zu verstehen, unter Personen,
die auf Grund des selben gesellschaftlichen Mad#leslkriminiert werden, dass es solche
Probleme einfach nicht geben kdnne, weshalb die M@nehmerinnen vielleicht selbst
keine Gegenposition dazu einnehmen wollten, niakgtzt, weil auch ich als WeilRer dort
anwesend war. Zum anderen konnte Sansone in seorenhungen nachweisen, dass die
Reflexion Uber Rassismus eng mit der sozialen 8thmisammenhangt und viele

Interviewte zwar von Fallen anderer Personen biichkonnten, welche Opfer
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rassistischer Vorurteile gewesen waren, sich sdlbsr nie damit konfrontiert sehen
wollten. Dartber hinaus konnte im vorigen Unterkelpiletailliert nachgezeichnet werden,
wie sehr rassistische Haltungen in Brasilien kasthverinnerlicht und nicht direkt zum
Ausdruck gebracht werden, sodass auch viele Betreftatsachlich selten offensichtlich
damit konfrontiert werden (vgl. Sansone 2003).

Vorurteile gegentber Afro-Brasilianerinnen bliebair dennoch keineswegs vorenthalten
und des Ofteren wurde ich Zeuge expliziter rassibr AuBerungen, die klarerweise nur
unter Weil3en offen zum Ausdruck gebracht wurderst®® ich eines Abends im Beco da
OFF zufallig zu einer Unterhaltung zwischen einesteiieichischen Bekannten, dem
Freund von Beto, und einem weil3en Kellner des Lxkaklche sich heftig Uberegros
ausliel3en. Mein Bekannter hatte sich ndmlich mitese Freund Beto zerstritten, weshalb
er nun bei dem Kellner seinen Frust abliel3. Didseatere meinte, er hatte bisher nur
schlechte Erfahrungen mitegrosgemacht, die ausschlief3lich fir Sex gut warensida
sonst die ganze Zeit nur faul rumhangen und nozh dadauernd Geld verlangen wirden.
Hintangestellt sei, dass sich die beiden in diesBusammenhang auf Englisch
unterhielten, um ja sicher zu stellen, dass niemded anderen Gaste ihr Gesprach
verfolgen koénne.

Artur machte ebenfalls nie einen Hehl daraus, @assch sexuell besonders vargros
angezogen fihlte, sich aber nicht vorstellen koneitge fixe Beziehung mit einem Afro-
Brasilianer einzugehen. Die meisten seiner Sex-féam hatte er demnach auch mit
Schwarzen, sein Freund Marcio hingegen ist ein WfeiBus gutem Hause. Die
Assoziationen vomegrosmit maskuliner, sexueller Kraft scheint Artur seferinnerlicht
zu haben, denn als er davon erfuhr, dass ich ier éravelacapoeiraStunden nehmen
wirde, warnte er Cléber davor, ich wirde mich ister Linie flr diecapoeiristas

interessieren und auf ihre sexuellen Vorziige auns se

Die in beiden Beispielen augenscheinlich hervaetrde Konnotation von Schwarzen als
Sex-Objekt wurde dabei von vielen Interviewten iiidcher Weise zur Sprache gebracht.
Marcelo, Ailton, Negra Cris, Renildo, Valquiria u@avio warfen auf, dass schwarze
Manner in Brasilien oft als hypermaskuline, animstadiche Sexmaschinen konstruiert
werden, in Form eines so genannt&gdo bem dotad@ines gute bestlickten Schwarzen,
der mit einem grof3en Penis und immenser Manneskiadpestattet ist. Dieses Bild
perpetuiert so auch in demomunidade gaywo schwarze Homosexuelle durch diese

Assoziationen unweigerlich als Objekte der Begiggdien. Laut Marcelo liege dies auch
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daran, dass Afro-Brasilianer aus der Unterschichtstmit kdrperbezogenen und sehr
maskulinen Berufen in Verbindung gebracht werdeme wWandwerker, Maurer oder
Polizist. Die meisten Schwarzen wirden dieses &tgrein der Folge derart in sich
verinnerlichen, sodass sie ihm schlussendlich gygrkcht werden. Interessant dabei ist,
dass die Konstruktion eines mannlichen, potentdiw8rzen in starkem Kontrast zu dem
bereits erwéhnten und ebenfalls weit verbreiteteid Ber bichinha pretasteht, des
femininen schwarzen Homosexuellen aus der UntarlstHDes Ofteren wurden Diskurse
Uber schwarze Mannlichkeit namlich auch auf derngbeiner Feminisierung geftuhrt, in
Verbindung mit sozialen Makeln wie Armut und Schegmin. So betonten auch viele
Interviewte, dass gerade unter den armen Schwauerer Unterschichgichinhassehr
weit verbreitet seien, in der Mittelschicht jedoaas Stereotyp des maskulinen
Homosexuellen dominiere.

Stuart Hall (2004), der sich mit stereotypisierfeeprasentationspraktiken tiber Schwarze
beschéftigt, zeichnet in diesem Kontext nach, wigh sdiese Stereotypisierung des
Schwarzen bereits zur Sklavenzeit generierte uner ithe Epochen hinweg weiter
differenzierte. Afrikanische Sklaven wurden in diedlinsicht mit Natur gleichgesetzt,
wodurch in ihren Korpern sukzessive die Naturalisig rassischer Differenz
eingeschrieben wurde. In dem daraus resultierenozeBs der Stereotypisierung wurden
Schwarze in der Folge auf wenige Typen der Differemduziert, naturalisiert,
essentialisiert und fixiert, sodass sie besondetsibertriebener Mannlichkeit oder in
vollkommen entgegen gesetzter Richtung als in dadlikhen Entwicklung stecken
geblieben konstruiert wurden.

Die Kreisformigkeit der Macht, welche die Stereasygrung dadurch erzeugt, macht es
fur die Betroffenen fast unmdglich, aus diesen etegigten Mustern auszubrechen,
zumal die festgelegten Typen sehr unterschiediictt s8nd immer neu ausgelegt werden
kénnen. Viele schwarze Manner, die der Infantifisigy entgegenwirken wollen, wirden
sich beispielsweise als besonders méannlich gebeduneh sie jedoch wiederum dem
Stereotyp des schwarzen Machos gerecht werdene Blesduktion des Schwarzen als
zuruckgebliebenes Kind oder sexualisierter Mann deubereits von Fanon (1985)
thematisiert, der in seiner psychoanalytischen htprhensweise diese Prozesse in der
Angst des Weil3en vor dem Schwarzen verankert sigltiei der Schwarze dadurch in den
fur ihn bestimmten Orfjo seu lugarzuriickgewiesen werden soll.

bell hooks, die sich ebenfalls mit den Reprasemtatnechanismen von Schwarzen in den

Medien beschaftigt, erkennt in einem anderen voskhbBenden Stereotyp des schwarzen
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Mannes, namlich jenem des faulen MuRiggangers, diets zur Zeit der Sklaverei
generierte und bis heute fortsetzt, die gezieltet&gie einer sozialen Exklusion der
Schwarzen, mittels welcher deren bedeutender Berua Plantagenwirtschaft relativiert
werden soll und sie in der Folge heute noch am ifsimarkt benachteiligt werden sollen
(hooks 1994: 115). SchlieR3lich bringt sie dieseméhde Machtlosigkeit Schwarzer
gegeniber einem sie determinierenden Reprasergagme folgendermallen zum
Ausdruck:
,und es fiel mir auf, dal3 fir Schwarze der Schmsozheftig ist, dal er uns
zerreil3t, wenn wir erfahren, dafd wir nicht kontr@ten kdnnen, wie wir dargestellt
werden. Wir kénnen nicht bestimmen, wie wir undstesehen (wenn unsere
Sichtweise nicht entkolonisiert ist) und wie wisgleen werden. Der Schmerz zieht
und zerrt an all unseren Bemuihungen, mit uns seibsteine zu kommen und eine
Identitat aufzubauen.{ebd.: 12).
Zusammenfassend kann so mit den Worten von Mer@rJulien (1994) gesagt werden,
dass ,(...) black male gender identities have bestofically and culturally constructed
through complex dialectics of power and subordomati (ebd.: 137). Durch die
Zuschreibungen der weil3en Kolonialherren auf drkafischen Sklaven tbernahmen
diese letzteren bestimmte patriarchalische Werte, physische Starke und sexuelle
Potenz, was gleichsam als Strategie gegen die s@peg unterdriickende Eigenart des
Sklavensystems zu betrachten ist. Viele schwarzengidwirden demnach den Mythos
der hypersexuellen Kraft und Ubertrieben maskulinEnscheinung heute noch
reproduzieren (vgl. ebd.: 137-149). Die spezifis&tellung schwarzer Homosexueller in
der Gay Community spiegelt diese historisch begeterd Konstrukte in ihren Augen
somit wider:
,AS black men we are implicated in the same langdscaf stereotypes which is
dominated and organized around the needs, demamdisiasires of white males.
Blacks ‘fit’ into this terrain by being confined o narrow repertoire of ‘types’ —
the supersexual stud and the sexual ‘savage’ onottee hand, or the delicate,

fragile and exotic ‘oriental’ on the other(ebd.: 133).

109



4.3.2 ,Além de preto e pobre tem que ser viado” — Homoseaalitat und die
comunidade negra

In den unterschiedlichen Interviews trat ebenfatisner wieder hervor, wie sehr solche
Bilder des hypermaskulinen, potenten schwarzen Esawmuch innerhalb deomunidade
negrareproduziert werden. Marcelo identifiziert in déegraxis an vorderster Stelle eine
Strategie zum Selbstschutz, um dem auf Schwarzeichggten Rassismus
entgegenzuwirken und weiteren homophoben Diskrignimigen vorzubeugen. Bereits bei
der Erziehung der Kinder werde darauf geachtetsetieein mannliches Verhalten zu
vermitteln. Vater wirden ihren S6hnen so andauemulichtern: ,Homem, vocé tem que
ser homem, seu pai é homemi(interview Marcelo Cerqueira, S. 14).

Ailton betont ferner, dass dieses Konstrukt afrasiiianische Manner in inrem Mann-Sein
bestarken wirde und in der Folge schwarze Manrgithlom movimento negrin dieser
Weise weiter getragen wirde, wo der schwarze Marmats internationalisiertes Symbol
von Mannlichkeit hochgehalten wird. In der Rhetorikder schwarzen
Birgerrechtsbewegung stehe es demnach nicht ameda$Schwarzer schwul sein kénne,
weshalb Homosexualitat dort auch verstarkt als kKnait des Weil3en konstruiert und in
Afrika als inexistent aufgefasst wird. MacRae (19268f) bringt dies auch zur Sprache
und stellt fest, dass schwarze Homosexuelle inciliéher Weise oft als ,negro de alma
branca”“ (ebd.: 268), Schwarzer mit weil3er Seeligedasst werden.

Alle Interviewten unterstreichen in diesem Zusamhnagrg die vommovimento negro
einverleibte Homophobie, wodurch gerade schwarZ8BTs traicdo bzw. difamacéao da
propria racaodersujar a ragavorgeworfen werden, sprich der Betrug, die Diffarang
und das Beschmutzen der eigenen ,Rasse“. Ein beuern Diskurs der schwarzen
Bewegung bestehe weiter darin, die Existenz von éfmxualitat unter Afro-
Brasilianerinnen zu leugnen und interethnische &emgen, denen LGBTs tendenziell
offener gegenuber stiinden, zu verurteilen, da eiremer Fligel desnovimento negro
rassistische Ansichten und Praktiken in Bezug aefl3% umkehre und jedweden intimen
Kontakt mit ihnen als schlecht darstelle.

Einige Interviewte stellten dieser Haltung entgegeass gerade unter Anhangern des
movimento negroviele Manner rassistische Konstrukte in einer gaxan Art

verinnerlicht hatten, da sie einerseits Abscheuegeg/eil3e predigten, sich dann aber

%6 Mann, du musst ein Mann sein, dein Vater istdann!“ [Ubersetzung des Autors]
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wiederum in sexueller Hinsicht ausschlie3lich voeril¥en Frauen angezogen fihlten.
Marcelo bringt den Standpunkt der schwarzen BewggahlieR3lich folgendermal3en auf
den Punkt: ,Eles acham que € uma negacdo da rageaaqaca negra € por génese
heterossexual e ativd{’(Interview Marcelo Cerqueira, S. 9). In den Artikeon Mercer
und Julien (1994), sowie bell hooks (1994) wirdsdiehomophobe Haltung détack
communityund insbesondere delack power movement den USA ebenfalls deutlich zur
Sprache gebracht, wodurch die daraus zu beobadmndparallelen erneut auf die bereits
dargestellten Prozesse der in der Sklaverei begténdStereotypisierung und deren
Verinnerlichungen von Seiten der Schwarzen sellnstckgefuhrt werden kénnen.

Dies hat schliel3lich zur Folge, dass afro-bradsigme Lesben, Schwule und Transgender
vom movimento negrosystematisch ausgeschlossen werden und ihren fispleen
Bedurfnissen dort keine Beachtung geschenkt wird@sruppierungen wie UNEGRO, oder
MNU (Movimento Negro Unificado) gibt es laut Otayigilton und Negra Cris jedoch
sehr wohl homosexuelle Mitglieder, doch wirden globse entweder nicht outen oder
ansonsten eine zurtickhaltende Position einnehmegraNCris war als Aktivistin des
movimento negreselbst lange der Uberzeugung, dass Fragen deraf8ékuwort nicht
thematisiert werden mussten, da andere, priorRéaoblematiken im Vordergrund stiinden.
Als sie jedoch bemerkte, wie prekar die SituatienldGBTs in der schwarzen Community
und Bewegung war, engagierte sie sich nun auckerih.@BT-Bewegung, wobei die Rede
Afro LGBT innerhalb desnovimento negralie Situation verbessern und neue Impulse
setzen will.

Dort gibt es namlich auf Grund des grof3en Wided#tanmmer noch keine spezifischen
Segmente zur sexuellen Diversitat, was aber sclein |[&ngerem von Seiten afro-
brasilianischer, nicht-heterokonformer Aktivistirmgiefordert wird. Viele Akteurlnnen
der LGBT-Bewegung sehen daher in der Bildung deemgen Bewegung schwarzer
LGBTs, allen voran der Rede Afro LGBT, in besonder&alle das Bestreben zur
Anfechtung homophober Positionierungen von Seiten sthwarzen Bewegung und

Community im Allgemeinen.

Dartber hinaus kam in zahlreichen Gesprachen derutgegen die eigemmmunidade
negra hervor, wo es keine Seltenheit sei, dass Famihea eigenen Kinder auf Grund

*" Sie finden, dass es eine Negation der ,Rassetlests die schwarze ,Rasse” von ihrer Genese an
heterosexuell und aktiv ist.“ [Ubersetzung des Agito
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ihrer Homosexualitéat verstol3en wirden. Otavio liritigs im Interview dergestalt zum
Ausdruck, wie es immer wieder bei Sitzungen unds¥ermlungen aufgeworfen wurde:
»T€m uma coisa incrivel e que fere muito: uma faandle um homossexual negro
coloca o seu filho para fora pela sua expressaauaexpor ser gay. Mas nao
coloca fora o outro seu filho que é negro tambénmue usa drogas, que é um
traficante, que é um ladrdo, nada disso. Entdo iésmuito duro para os gays
negros, muito duro mesma®(Interview Otavio Reis Filho, S. 4)
Um die diversen Ausschlussmechanismen nach sexu@kgentierung, ethnischer
Zugehorigkeit und Gender-ldentitat ins offentlicBewusstsein zu rufen, welche im
gesamten Sozialgefliige, aber auch innerhalb dereréiffen Communities noch
vorherrschen, standen die Gay-Paraden ganz Bresiiie Jahre 2007 unter dem Motto
.contra Homofobia, Racismo e Machismo®, ,Gegen Hegimabie, Rassismus und
Machismus®. Bei der Sitzung zur Organisation dewrdostehendenparada gay in
Salvador, die im Juni 2007 am Sitz der GGB abgehalturde und an der zahlreiche
Vertreterinnen der verschiedenen LGBT-Vereinigungeinahmen, traten die inneren
Diskrepanzen auf den unterschiedlichen Ebenen visferBnzen beispielgebend zum
Vorschein.
Negra Cris brachte den Vorschlag ein, afro-bahd@dm@sMusikformationen, wie Olodum
oder Ilé Aiyé, aufzuheil3en, mit einem eigemen elétrico, einem Truck mit Buhne, an der
Parade teilzunehmen. Marcelo Cerqueira erinnerts dbaran, dass die GGB IIé Aiyé
bisher Jahr fur Jahr eingeladen hatte, im RahmeRa@de aufzutreten, diese jedoch stets
abgesagt hatte. Er erklarte daraufhin, dass diadosenarbeit mit Organisationen um die
afro-brasilianische Erméachtigung, sowie mit denovimento negrosehr schleppend
verliefe und noch von vielen Vorurteilen gegenitib®8BTs gekennzeichnet sei. Darin sehe
er jedoch einen inneren Widerspruch, zumal diesepf@erungen einerseits gegen
bestimmte Formen der Diskriminierungen kdmpfen wiircandererseits selbst wiederum
andere Gruppen ausschlieBen. Dada, ein anweserdisA der Rede Afro LGBT,
bemangelte hingegen an einem anderen Punkt, dadsrieereits stattgefundenen Parade
in Sado Paulo weil3e Homosexuelle den Ton angegeiet@afuo-brasilianische LGBTs und

Lesben hintangestellt hatten.

%8 Es gibt eine unglaubliche Sache, die sehr veetadzst: Eine Familie eines schwarzen Homosexuellen
verstoRt ihren Sohn wegen seiner sexuellen Ausdrugise, weil er schwul ist. Aber sie verst6i3t nibdrh
anderen Sohn, der auch schwarz ist und der Drogesukniert, der Drogendealer und ein Dieb ist. Nicht
dergleichen. Das ist also sehr hart fir schwarbsv8le, wirklich sehr hart.* [Ubersetzung es Autors]
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4.3.3 Candomblés als Orte einer libera expresséo sexual?

Im bisherigen Verlauf dieses Kapitels durfte dendfuck entstanden sein, dass Afro-
Brasilianerinnen in einem groReren Ausmalfd zu Hombjghneigen wirden als dies in der
restlichen Gesellschaft der Fall ware. Negra Cnid Renildo ist es in diesem Kontext ein
Anliegen zu unterstreichen, dass trotz der Diskngpa zwischen politisierten Schwarzen
und homosexuellen Afro-Brasilianerinnen nicht deugschluss gezogen werden darf,
dass diecomunidade negraan sich ein groRerer Nahrboden fir Machismus und
Homophobie sei. So berichtet Negra Cris beispiglsveon ihren positiven Erfahrungen
als Leiterin einer Jugendgruppe desvimento negrowo die Jugendlichen nicht-
heterokonformen Sexualitdten weitgehend vorurtaslgjegentberstehen wirden. Beide
betonen stattdessen, dass Machismus, RassismusHomwdphobie als Produkte des
gesamten Gesellschaftsmodells zu interpretieresh il unweigerlich auch innerhalb der
afro-brasilianischen Segmente reproduziert werdexichwie in anderen Gemeinschaften
ebenso, allen voran den LGBT-Communities. Mercet dulien bringen die Komplexitat
dieser Thematik durch folgende Worte treffend zunsdxuck:
»The myth of black hypersexuality is, unfortunatelge which many macho men do
not wish to give up. There is absolutely no reasmrsuppose that the fear of
homosexuality is any more prevalent among blacéa this in white society, but
the limits of tolerance towards gays shown by maigck Pentecostal and
fundamentalist church ministers demonstrates tletual hypocrisy is not the
monopoly of the white establishment eithéMercer/Julien 1994: 158).
In diesem Kontext sei nun auf destandomblé verwiesen, der als Inbegriff afro-
brasilianischen Kulturgutes nicht zuletzt auchlfésben, Schwule und Transgender einen
hohen Stellenwert hat. Ruth Landes (1994 [1947]) diasbezlglich eine der ersten
Anthroploglnnen, die darauf hinwies, inwiefern aln@silianische religiose Kulte vor
allem Frauen und nicht-heterokonformen Personerhtigie Funktionen innerhalb der
kultischen Gemeinschaften beimessen. Auch EdwarcRda (1990: 268) stellt fest, dass
Homosexuelle in den afro-brasilianischen Kulten, si®alsadébezeichnet werden, ihren
definierten Platz im klassifikatorischen System dRiten zugeschrieben bekommen,
wodurch sie in derterreiros ein besonderes Prestige innerhalb demunidade negra
geniel3en. Andrea Cornwall (1994) gibt ferner eirdgtaillierteren Einblick in die
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spezifischen Positionen voimavestis Homosexuellen und Lesben in deandomblés
Salvadors.
Heute ist es ein offenes Geheimnis, dass sehr wéles-de-santand pais-de-santp
spirituelle Leiterinnen eine®rreiro de candombléhomosexuell sind. Als Bindeglied zur
Konstruktion schwarzen Bewusstseins und schwadsmtitdten in Brasilien spielen die
terreirossomit insbesondere in deaoburbiosundfavelasSalvadors eine bedeutende Rolle
zur Integration von LGBTSs. In den diversen Intewsewurde hervorgehoben, dass diese
Religion zum Zwecke der Akzeptanz der eigenen stim@n Herkunft und der sexuellen
Orientierung eine fundamentale Stellung fur Homasde, Lesben und Transgender aus
den unteren Schichten einnimmt. Im Vordergrund estehamlich dieorixas bestimmte
Naturkrafte und menschliche Eigenschaften représende Divinitaten, die sich im Laufe
des Ritus in den in Trance gefallenen Initiierteanifestieren, weshalb Aspekten der
Sexualitat oder ethnischen Zugehorigkeit diesertde¢n in den Hintergrund gestellt
werden.
Einigenorixas kann ferner kein eindeutiges Geschlecht bzw. kklagee Gender-ldentitat
zugeordnet werden, darunter Logunedé, dem Prineen\aldes, sowie Oxumaré, dem
orixa des Regens und der Bewegung, die beide eng miekéep von Androgynitat
assoziiert werden und dem Mythos zu Folge sechsakoim Jahr in mannlicher Gestalt
erscheinen und sechs Monate in weiblicher. Oxdadesi,orixa der Jagd, sowie dessen
katholischen Entsprechungen von S&o Jorge in BamiaSao Sebastido in Rio, gelten
zudem als Symbolfiguren vieler LGBTs. Valquiria @oserdeutlicht die Position des
candomblém Hintergrund einer eher homophoben Einstelluog 8eiten desmovimento
negrowie folgt:
,OS outros movimentos dizem: ‘ndo, espere ai, agugé € uma bichinha, aqui
vocé € um sapatdo’. Mas a mae-de-santo ndo estcypada com isso e como
lider religiosa eu acredito que a funcdo dela tambgdo € essa. Como lider
religiosa ela tem que acolher independente de ragdependente de orientacéo
sexual e fortalecer a unidade que ela tem com dsa®r(...).”*
Valquiria Costa, S. 11).

(Interview

%9 Die anderen Bewegungen sagen: ‘Nein, halt ma; bist du eindichinha[femininer Schwuler], hier

bist du einsapatagmaskuline Lesbe].” Aber dimae-de-santbeschaftigt sich nicht damit und ich glaube,
dass dies auch nicht ihre Funktion als religioser&iin ist. Als religiose Fuhrerin muss sie aufnehm
unabhéngig von der ethnischen Zugehdérigkeit, unadigdson der sexuellen Orientierung und sie musé au
die Einheit starken, die sie mit derixasverbindet.” [Ubersetzung des Autors]
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Daruber hinaus geht aus mehreren Quellen herver,afvikanische Ausdriicke aus den
candomlésin den Sozialekten von LGBTs vermehrt prasent gvgl. Oliveira 1994;
Cornwall 1996 [1994]; Mott 2000).

Aus einigen Gesprachen geht jedoch auch hervors dés Akzeptanz von Lesben,
Schwulen, odettravestis nicht auf alleterreiros de candomblén verallgemeinernder
Weise Ubertragen werden kann, sondern dass diesdadlb sehr von den jeweiligen
spirituellen Fuhrerinnen abhangen. Otavio wirftbmispielsweise auf, dass es sehr wohl
auch einigegpais-de-santmdermaes-de-santgibt, die LGBTs gegeniiber noch bestimmte
Vorurteile hegen und diese in ihr&rreiros nicht akzeptieren wirden. Er selbstfilito-
de-santo Initiierter, in einemterreiro, dessenpai-de-santoebenfalls homosexuell ist,
sodass er personlich nie mit solchen Problematkerfrontiert wurde.

In vielen besonders traditionellen Einrichtungenradelidie sexuelle Orientierung ferner
nicht explizit thematisiert, was aber nicht bedeutiass Homosexuellen dort kein Platz
eingeraumt wird, meint Valquiria. Millena erklarter so in einem Gesprach, dass par-
de-santo des terreiros das sie manchmal besucht, von ihr #&isnsexual trotzdem
verlange, in mannlicher Kleidung wie Hosen zu dearemonien zu erscheinen.
Schlie3lich unterstreichen die meisten, sei es tigichu erkennen, dass deandomblé
keine einheitliche, dogmatische Religion reprasentivie es bei der katholischen Kirche
der Fall ist, sondern dass er als eine Art Dachfiagnterschiedlichenacdes Nationen,
zusammenfasst, wie deracdo ketu angolg oder jeje, die wiederum selbst diverse
Ritualhauser ahnlicher Richtung zwar in sich vezairietztlich jedegerreiro aber fur sich
seine eigenen Entscheidungen trifft.

Otavio geht ferner auf die konstruktive Zusammeeirbwischen zahllosen terreiros und
der GGB ein, die nun schon seit 16 Jahren im Prgjekndomblé — salude — axé“
(candomblé- Gesundheit axé€°), ihnren Ausdruck findet. Die GGB hatte dabei inhmals
500 terreiros Untersuchungen zur Integration von LGBTs und bdemn
Hygienebestimmungen durchgefihrt und stellt seitdemm kooperatives AIDS-
Praventionsprogramm mit diesen zusammen. Dadurainekéman nun vermehrt die
Unterschichten in deperiferia erreichen und vor allem produktivere Aufklarundpsstr zu
Homosexualitat leisten, da es sich die wenigstendBeerinnen aus den zentrumsfernen
stadtischen Gebieten leisten koénnten, regelmal3igp &Bitz der GGB oder anderen

Einrichtungen zu fahren. Noch bestehende Vorurtglgeniber Homosexuellen innerhalb

% Axéist ein Begriff aus deipruba-Sprache und umschreibt eine alles durchdringendét, KEnergie oder
Macht (vgl. Hofbauer 1995: 16f).
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der afro-kultischen Gemeinschaften konnte daduretiew entgegengewirkt werden. Ein
grof3er Erfolg des Projekts sei es daneben, dasdiauneisterierreiros auf den Gebrauch
von Einweg-Rasierklingen Ubergegangen seien, mnmewldnitiandinnen der Kopf rasiert
werde und Skarifizierungen durchgefiihrt wirden.

Laura Moutinho, welche sich ebenso mit Homosexaalim candomblébeschaftigt,
kommt letztendlich zu folgendem Schluss:

»A homossexualidade no candomblé pode ser probieadt em alguns barracfes, mas,
de modo geral, manter relacionamentos com indivgdilao mesmo sexo nao aparece como
um interdito, embora desperte alguns tabus e incfrsd™ (Moutinho 2005: 288)

Dieses Unbehagen beziglich der Homosexualitat ulitdrangerinnen desandomblé
fuhrt sie insbesondere auf den Einfluss der kagbhb&n Kirche zuriick, da die candomblés
als synkretistische Religionen von dieser in ihfenmstehungsprozess beeinflusst wurden
(vgl. ebd.).

Durch die in diesem Kapitel angestellte Diskussian Uberschneidungen der
unterschiedlichen Differenzmarker am Beispiel dfrasilianischer LGBTs kann somit
abschliel3end das Bild eines in sich noch weitediffasenzierten Konglomerats diverser
Identifikationskonstrukte gezeichnet werden. Gerade Hinblick auf die bereits

angeschnittene Debatte zu Maskulinitat dirfte neatlecher hervorgehen, inwieweit das
Vorherrschen einiger weniger Konstrukte von Mark&t eine doch viel komplexere
Wirklichkeit kaschieren. Konzepte wie homosexuelNgnnlichkeit oder schwarze
Mannlichkeit gilt es dem zu Folge zu hinterfragdenn durch die Zuschreibungen von
aul3en und eigenen Einschreibungen entsteht einegn@iere Varietdt an mannlichen
Identitdten. In dem nun folgenden Kapitel wird amthader Betrachtungen schwarzer

Lesben dieses Bild noch weiter relativiert.

®1 Homosexualitat intandomblémag in einigen Hausern ein Problem darstellery, géeerell erscheint das
Eingehen von sexuellen Beziehungen mit Individuesselben Geschlechts nicht als Verbot, auch wenn es
einige Tabus und Unannehmlichkeiten wecken magoefgetzung des Autors]
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5 Von unsichtbaren Frauen

,ES ware falsch, von vornherein anzunehmen, dafl} es
eine Kategorie Frau(en) gibt, die einfach mit

verschiedenen Bestandteilen wie Bestimmungen der
Rasse, Klasse, Alter, Ethnie und Sexualitat geflllt
werden muf3, um vervollstandigt zu werden. Wenn man
dagegen die wesentliche Unvollstandigkeit dieser
Kategorie voraussetzt, kann sie als stets offener
Schauplatz umkampfter Bedeutungen dienen.” (Butler
1991: 35)

5.1 Salvador, Stadt der schwarzen Frauen? — ein soziokureller,
historischer Uberblick

Ruth Landes beobachtete in ihren ethnographischersckhungen zu den afro-
brasilianischen Kulten Bahias in den Jahren 1938l@9dortige vorderrangige Stellung
weiblicher Initiierter, was sie wohl gerade deshalhazu bewog, Salvador in ihrer
Monographie, in der ihre Erkenntnisse mindeten,, Hie City of Women*“ zu betiteln.
Zur damaligen Zeit wurde Landes’ Werk von d&cientific Community als
unwissenschaftlich abgetan und in der Folge alsardisierende Reiseliteratur degradiert,
nicht zuletzt, weil Landes in ihrer selbstreflexaveHerangehensweise Frauen als
Forschungsobjekt in den Mittelpunkt stellte undetervichtige Position intandomblé
explizit zum Ausdruck brachte. Erst in der postkadden, poststrukturalistischen und
feministischen Kritik der 1970er Jahre sollte Lasid€orschung die ihr gebihrende
Anerkennung als Vorreiterin einer kritischen Anthotogie entgegengebracht werden
(vgl. Cole 1994).

Heute noch werden die meistereiros Salvadors von Frauen dominiert, wie eine Studie
des ,Centro de Estudos Afro-Orientais* (CEAO) deFBA aus dem Jahre 2007
nachweisen konnte. Auch wenn seit der letzten EBufag von 1983 die Prasenz von
Mannern stetig im Zunehmen begriffen ist, sind @mterreiros dernacao angoldaut der

aktuellen Untersuchung weiterhin 75,5 % der Ademimweiblichen Geschlechts, in jenen
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der nacao ketusind es immerhin noch 56% und einzig in derreiros jeje bilden die
weiblichen Anhéngerinnen mit 47,1 % eine knappeddiheif?

Doch auch auf gesamtgesellschaftlicher Ebene dSch@suen eine bedeutende Rolle
beigemessen zu werden, zumal nach Hautzinger (ZBi3.die Mehrzahl der Haushalte
Salvadors unter weiblicher Leitung stehen. Nach ereinveroffentlichung des
brasilianischen Statistikamtes IBGE aus dem Ja@f® 2verden in Salvador demzufolge
43,8 % der Familien von Frauen geleitet, wodurah ldauptstadt Bahias diesbeziiglich
eine unangefochtene Fluhrungsposition in Brasilieniemmt. Bei genauerer Betrachtung
lassen diese Zahlen jedoch kaum Gutes verheiRef@: %0 jener Haushalte, die in
weiblicher Hand liegen, werden ausschliel3lich voauEn alleine geflihrt, da sie in den
Uberwiegenden Fallen von ihren Partnern verlassemen und infolgedessen ganz auf
sich selbst gestellt sifi

Weiters steht Salvador in einer anderen Statistdntalls an oberster Stelle, namlich jener
zu hauslicher Gewalt gegen Frauen. Hautzinger,sdile intensiv mit dieser Thematik
beschatftig, stellt dabei fest: ,At the same tinfe Northeast region is stereotypically that
which produces the most macho, bullying, and aleusiBrazilian men” (ebd.: 94). Diese
konstanten Gewalttubergriffe gegentber Frauen vaerSirer Partner konnten durch das
zum Schutze der Frau 2006 erlassene Gesetz ,LaaMar Penha“ und die Einrichtung
eigener Zulaufstellen fir misshandelte Frauen kaimgedammt werden, unter anderem
aus jenem Grund, weil die meisten Betroffenen wieitenur in seltenen Fallen Anzeige
erstatten wirden, zumal die wenigsten sich dazurwibden konnten, sich den
langwierigen burokratischen und gerichtlichen Pssea ohne grof3e Aussichten zu
unterstellef.

Betrachtet man diese Problematik ferner unter desidhtspunkt der ethnischen Herkunft,
tritt unweigerlich die starke 6konomische Benadigeng schwarzer Frauen in den
Vordergrund: Nach einer Studie des StatistikinitDieese/Sead sind 51,7 % der afro-
brasilianischen Bewohnerinnen Salvadors ohne fixascBaftigung, unter den nicht-
schwarzen Frauen sind immerhin noch 30,3 % davtmoffen. Schwarze sind dabei mit
22,7% mehrheitlich als Hausangestellte beschaftjggenuber 6,5% Nicht-Schwarzen,

welche wiederum mit 26,5% insbesondere in hoheienddverhaltnissen stehéh.

%2 Quelle: ,Mulheres lideram, mas homens ocupam espat,A Tarde®, S. 8, 10.05.2007

% Quelle: ,Mulheres no comando familiar®, in ,A Ta&t S. 11, 08.03.2008

% Quelle: ,Agressdes a mulheres ficam impunes pta & juizados®, in ,A Tarde®, S. 4, 17.03.2008
% Quelle: ,Salvador, cidade das mulheres?“, in ,Mulk A conquista do poder®, S. 2; Beilage zu ,A
Tarde®, 08.03.2008
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Aus einer Untersuchung von Edward Telles (2003ff1@@ht dartber hinaus hervor, dass
sich diese Disparitat in den unterschiedlichen &minensstufen von Frauen diverser
ethnischer Zugehoérigkeit fortschreiben, welche glont im Zeitraum von 1975 bis 1999
kaum verandert hat. Weil3e Frauen verdienen so immoeh das Doppelte von Afro-

Brasilianerinnen und nahezu zwei Viertel mehr desh&s von mannlichen Afro-

Brasilianern. Ein Blick auf aktuelle Statistikenrd@esquisa Nacional por Amostra de
Domicilio — PNAD, die vom IBGE in Auftrag gegeberemden, zeigt ferner, dass sich
dieses ungleiche Verhaltnis weiter forts&ztDer symbolischen Vormachtstellung
schwarzer Frauen in den afro-brasilianischen Ritégsern decandombléswelche in der

Gesellschaft jedoch in eine marginalisierte Pasitgedrangt werden, steht somit eine
anhaltende und weitlaufige Diskriminierung von ABoasilianerinnen auf ékonomischer

und soziokultureller Ebene gegeniber.

Gleich wie bei schwarzen Mannern dominieren in deasilianischen Gesellschaft
ebenfalls stereotype Konstruktionen zur schwarzew,Fvelche entweder als gutmiitige,
einfaltige Hausangestellte, oder als wildes, sasigales Objekt der Begierde imaginiert
wird. Dementsprechend werden Afro-Brasilianeriniresbesondere mit Prostitution bzw.
Sex im Allgemeinen, oder dem Berufshild desmpregada doméstica der
Hausbediensteten, bzw. den alsianasbekannten Stral3enverkauferinnen gleichgesetzt,
was in einem weit verbreitetedito popular einem Sprichwort, folgendermaf3en zum
Ausdruck kommt: ,negra para trabalhar, mulata pemasar, branca para casar

bell hooks beschaftigt sich diesbeziglich detatlliemit den einseitigen
Reprasentationsmechanismen afrikanisch-stammigarelRr die als ,Teil des Rassismus
im Kulturapparat des neunzehnten Jahrhunderts* k§ot994: 82) weiterhin die
differenten Wahrnehmungsebenen beeinflussen. GedegleSexualitat von schwarzen
Mannern und Frauen wurde in diesem Zusammenharmg$en 18. Jh. in negativer und
abwertender Weise konstruiert, wobei im Besonddexnweibliche schwarze Kérper zum
»Sinnbild fir schwarze Sexualitat im allgemeinendnde (ebd.).

Als Paradebeispiel fur diese rassistische, sexedbsKonzeptionalisierung der schwarzen

Frau geht hooks in der Folge auf den Fall der SBedrtman ein, einer Khoi-San aus dem

66

Quelle:
http://www.ibge.gov.br/home/estatistica/populacanflicaodevida/indicadoresminimos/sinteseindicsegiai
006/indic_sociais2006.pdf22.05.2009 )
®" Die Schwarze zum arbeiten, die Mulattin zum Seachen, die WeilRe zum Heiraten“ [Ubersetzung des
Autors]
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sudlichen Afrika, die wegen ihres angeblich auetdmlich groRen Hinterteils und ihrer
Genitalien als ,Hottentotten-Venus* auf Ausstellengn ganz Europa préasentiert wurde.
Nach ihrem Tod sezierte man ihren Korper und uotéte ihn genauer nach seinen
physischen Besonderheiten, von denen man sichreeitgufschluss auf die ,wilde Lust*
der afrikanischen Frau erhoffte.

Der schwarzen Frau wird folglich heute noch dasdRier ungebéndigten, sexuellen
Wilden beigemessen (vgl. ebd.: 82-88), wie es swdmdglich sogar im Deutschen in
Ausdriicken wie ,rassi§® niedergeschlagen hat. hooks verdeutlicht an andatelle,
inwiefern durch die Imaginationen des Andere insdma interethnischen Diskurs zu
Sexualitat eine Steigerung des Begehrens produxind, sodass es bei Weil3en
Assoziationen zu sexueller Erfahrenheit und gesttgg Sinnlichkeit hervorruft (ebd. 35f).
Somit sind schwarze Frauen demselben bereits bekehen stereotypisierenden
Reprasentationsregime unterstellt, wie afrikanisiémmige Manner, welches durch die
Dimension des Geschlechts jedoch noch starkeriaséu ersteren lastet.

5.2 Contestando a invisibilidade lésbica — lesbische lsgarze Frauen
und ihr Kampf flr Sichtbarkeit

Bei afro-brasilianischen Frauen homosexueller QGieemng findet durch den Aspekt der
sexuellen Identitdt wiederum eine weitere Multigizng von Differenz statt, die sich
dabei sowohl in den interethnischen Relationen,aalsh den zwischengeschlechtlichen
Beziehungen, dem Verhaltnis unter Frauen und dezieBengen mit anderen nicht-
heterokonformen Segmenten niederschlagt. Vor diddetergrund wurde von lesbischen
Frauen insbesondere dievisibilidade lésbicadie Unsichtbarkeit von Lesben, in jeglicher
Hinsicht problematisiert, sprich nicht nur auf gesgesellschaftlicher Ebene, sondern
ebenso innerhalb der diversen Beziehungsstruktoméranderen sozial marginalisierten
Gruppierungen.

Negra Cris sieht insbesondere in der durch das istsdihe System gekennzeichneten

Erziehung und Sozialisierung von Frauen einen wiésken Faktor fur die Exklusion und

% Der Begriff der ,rassigen Frau“ wird im Deutscheor allem fiir Frauen mit starker temperamentvoller,
sexueller Ausstrahlung verwendet. Eine solche Riadi daher wohl als von ,Rasse"” gepragt betrachtet,
sprich die Assoziation von ,Rasse” mit Sexualitét bffenkundig zum Vorschein.
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Unsichtbarmachung lesbischer Frauen im Allgemeindddchen wirden bereits im
Kindesalter eine Verantwortung fur ihre hauslichéarpflichtungen Ubertragen und eine
spezifisch weibliche, unterdrickte Rolle aufgeladewkommen, sodass sie sich selbst
durch eine nicht-heteronormative Sexualitat niclichn weiter diesen repressiven
Mechanismen exponieren wollten. Die haufige Anergneiner bisexuellen Orientierung
nach auf3en hin ist laut Valquiria diesbezlglicle @iaktik, die eigene Vulnerabilitat nicht
noch weiter zu steigern und von der Familie undufRten dennoch noch akzeptiert zu
werden.
Ailton stellt einen anderen Aspekt in der Sozialisnhg junger Frauen in den Vordergrund,
namlich dass diese in der brasilianischen Gesdfsefon klein auf mit einer besonderen
Affektivitat unter ihresgleichen aufwachsen. Solefaés kaum auf, wenn Frauen im
Erwachsenenalter weiterhin Arm in Arm gehen, sioghdie Wange kiissen (jedoch nicht
auf den Mund), und andere Formen zartlicher Zumaiga der Offentlichkeit praktizieren
wurden. Solange eine lesbische Frau nicht die ddrehheterosexistische, machistische
Gesellschaft stereotypisierten Merkmale einsapatdaq einer maskulinen Lesbe,
verinnerlicht habe, wirde sie in ihrer andersartigexuellen Orientierung kaum auffallen.
Ailton setzt dabei die Unsichtbarkeit lesbischeadan offenkundig in Komparation zu
homosexuellen Mannern, die sich durch die méannligbeialisierung im Gegensatz zu
Frauen im offentlichen Raum keinen Austausch vortligbkeiten untereinander erlauben
kénnen. Negra Cris verweist jedoch darauf, dastenperiferia homosexuelle Frauen oft
das ihnen eingeschriebene Modell der mannlichebd.bswusst verkorpern, da sie erst so
von den Mannern respektiert und als ihresgleiclegrabhtet werden.
Wenn von den homosexuellen Aktivistinnen also #igene Unsichtbarkeit angeprangert
wird, dann weniger deshalb, weil sie durch ihr ldffees Verhalten in der Offentlichkeit
kaum Aufsehen erregen, sondern ihnen als Fraueme keigene, bewusste Sexualitat
eingerdumt wird, die ihnen durch die konsequentsoasition der Frau mit sexueller
Passivitat verwehrt bleibt. In den Augen von Vatguiwerden Lesben durch das
patriarchalische, machistische System, das sicBtamat, in der Kirchen, den Parteien und
allen anderen von Mannern dominierten Institutiordgr Gesellschaft manifestiert,
mundtot gemacht und dadurch zu einer Nicht-Existeemammt. Einen auf Salvador
bezogenen spezifischen Grund fir die Exklusion reemoeller Frauen sieht Valquiria
dartber hinaus in der Pradomination der rassialage:

»(--.) [A] exclusdo da mulher lésbica da socieddukEana principalmente € muito

intensa j4 que aqui todas as questdes sao raamitio ndo se discute a questao
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das lésbicas com mais seriedade. Se discute coma sriiedade a questdao da
mulher negra esquecendo que nessa mulher negraétamta uma mulher

lésbica.™®

(Interview Valquiria Costa, S. 2).

In dieser Aussage deutet Valquiria zugleich denerdfindigen Konflikt afro-
brasilianischer Lesben mit schwarzen Frauen undiritstimnen, bzw. Feministinnen im
Allgemeinen an. So kritisiert sie, dass lesbischrauén in Salvador generell von
Feministinnen noch kaum wahrgenommen werden, dgedieiterhin einen archaischen,
heterosexistischen Feminismus vertreten wirdedem Fragen der Sexualitat auf Grund
der vorherrschenden Problematisierung ethnischeyelzirigkeit unterbunden werden.
Wenn dort Uber frauenspezifische Thematiken diskitverde, wie Abtreibung, hausliche
Gewalt und Muttersterblichkeit, geschehe dies imeeiForm, als wéaren Lesben nicht
davon betroffen, als wirden sie nicht unter dhelickormen der Gewalt von Seiten der
Familie oder gar der eigenen Partnerin leiden. Ess@ endlich ein diversifizierender
Diskurs innerhalb des in Salvador angewandten FHemirs eingefiihrt werden, der die
Kategorie Frau Uberwindet und andere Differenze®eayener der ethnischen Differenz
mit einbezieht.

Butler beobachtet in dieser Haltung des Feminisndiss unkritische Ubernahme
repressiver Praktiken von aul3en, was darauf hirtetlel(...) dal? der kolonisierende
Gestus nicht primar oder ausschlie3lich maskutireskann durchaus andere Verhaltnisse
der Rassen-, Klassen- und heterosexistischen Uitkuhg hervorrufen® (Butler 1991:
33). hooks sieht den Umgang unter schwarzen Fralbenso durch das Herrschaftssystem
von Sexismus und Rassismus gekennzeichnet unthemeatisiert in diesem Kontext die
.Kontinuitat der Gewalt" innerhalb ddslack communitywelche bereits durch die Eltern-
Kind-Beziehung initiiert wird. Jene Form der Gewadn Mannern an Frauen manifestiere
sich hierbei blo3 in einer Ausdrucksform unter erel denn Frauen wuirden selbst
wiederum Gewalt an ihren Kindern und an anderewarcten Frauen austben (vgl. hooks
1994: 57ff).

Negra Cris steht der Beziehung von afro-brasilidres Frauen unterschiedlicher sexueller
Orientierung hingegen positiver gegeniiber, da aieits eine fortschreitende Offnung von
Seiten der Bewegung schwarzer Frauen feststellanekdSo bildet sich nun in Salvador

% (...) [D]ie Exklusion der lesbischen Frau in dehiznischen Gesellschatft ist prinzipiell sehr intenda
alle Fragen rassialer Art sind, die Frage der Lestdgo nicht mit gro3erer Ernsthaftigkeit diskutigird.
Mit groRRer Ernsthaftigkeit wird die Frage der schwea Frau diskutiert, wobei vergessen wird, dase es
dieser schwarzen Frau auch eine lesbische Frati [jilbiersetzung des Autors]
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allmahlich ein Dialog zwischen schwarzen Lesben &induen heraus. In Rio findet
daruber hinaus mittlerweile eine konstruktive Zusanarbeit in der NGO ,,Crioula” statt,
die sich aus hetero- und homosexuellen Afro-Brasdrinnen zusammensetzt und dadurch
verstarkt eine neue Richtung einschlagt, sowie achewn Lesben sukzessive den Zugang

zum noch sehr machistisch gepréagtevimento negrermdoglicht.

Negra Cris und Valquiria unterstreichen namliclssddasnovimento negralie durch die
Kolonisierung und Zivilisationsprozesse verursagidgiarchalische und heterosexistische
Strukturierung der Gesellschaft derart reproduzsstiass schwarzen lesbischen Frauen
dort keine Daseinsberechtigung eingeraumt wird. €2iewarze Frau existiere in diesem
Verstandnis alleine zum Zwecke und Nutzen des saemaMannes, weshalb ihr das
Bestimmen Uber ihre eigene Sexualitat, geschwesge einer eventuellen Homosexualitét
verweigert werde. Wie bereits im vorherigen Kapitalufgezeigt wurde, wird
Homosexualitat von radikalen Vertretern gesvimento negrals Krankheit des Weil3en
konstruiert, die es unter Schwarzen nicht zu gétsn So habe laut Valquiria in diesem
Verstandnis eine schwarze Frau auch nicht den Mimel schwarzen Frau zu kissen, sie
sei dafir nicht gemacht, denn das sei Sache deRRefieiNegra Cris verdeutlicht diese
machistische Haltung von Seiten schwarzer Manndfatgenden:
,Como o homem negro é construido historicamenteselebom de cama, de ser
guente e tal, até os proprios homens negros mugaes ndo admitem que uma
mulher negra seja léshica. Eles acham que aquellendoi mal comida [!].
Entdo eu vejo um pouco de resisténcia dentro damanto negro por parte dos
homens negros’™ (Interview Negra Cris, S. 3).
Die Konnotation der Frau mit Passivitat tritt ireser Schilderung erneut deutlich in den
Vordergrund, wodurch sie von den Mannern als Objekaginiert wird, fir dessen
sexuelle Befriedigung nur diese letzteren allein&tdndig sein kbnnen.
In diesem Kontext sei nochmals auf bell hooks vesen, die genauer aufzeigt, inwiefern
schwarze Manner stereotype Représentationen sobmdiénnlichkeit verinnerlichen und
widerstandslos verkérpern, was in einer Produkties hypermaskulinen Mannes miindet.
Gerade in derblack power movemenwird der Sexismus und Patriarchalismus zum
Zwecke der Befreiung der Schwarzen und der damiburelenen Wiedergewinnung

0 Da der schwarze Mann historisch dergestalt kaestr wird, gut im Bett zu sein, heil zu sein usw.,
gestehen viele schwarze Manner selbst nicht ess dime schwarze Frau lesbisch sein kann. Sie denke
dass eine solche Frau schlecht gefickt [!] wurdsoAehe ich innerhalb desovimento negroon Seiten der
schwarzen Manner noch einige Resistenz.” [Ubersetres Autors]
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schwarzer Mannlichkeit reproduziert, wodurch sie dnterstellung der schwarzen Frauen
zu rechtfertigen versuchen (vgl. hooks 1994: 1129).
Die Machtlosigkeit, in die schwarze Manner durcim dggen sie gerichteten Rassismus
verfallen und diese in der Folge mit Weiblichkeait Verbindung gebracht werden, soll
durch die Ubernahme einer misogynen, phallischeomdphoben Mannlichkeit
Uberwunden werden (vgl. ebd.: 181). ,Folglich wudie Frauenbefreiungsbewegung als
Bedrohung angesehen, und schwarze Frauen wurdewardeén in der Annahme bestarkt,
jedes Engagement fur den Feminismus kédme einenatvanrden eigenen Leuten gleich.”
(ebd.: 128)
In Valquirias Augen diskriminiert dasovimento negreomit letztlich auf derselben Basis,
auf der WeilRe die Schwarzen und weil3e Frauen uiitken. Dabei ist es sehr verletzend
fur sie, dass in einem sozialen Segment, welchésstsbereits marginalisiert wird,
Ausschlussmechanismen weiter fortgeschrieben wenddnAngehorige aus den eigenen
Reihen noch starker ausgegrenzt werden, sodassrdigendwo mehr Halt finden:
,Por que ndo me acolhem se eu sou negra também&oEma eles eu ndo sou
negra. E como eu falei: aqui dentro, na Palavra Malher Lésbica, ndo tem
mulheres negras, sdo mulheres excluidas, elas é@oraca nem etnia. Entdo a
gente perde a raca, a gente perde a nossa etrgange perde a nossa liberdade, a
gente perde tudo, porque é proibido ser Iésbita(interview Valquiria Costa, S.
4).

Schwarzen lesbischen Frauen wird so letztlich defexualitat und ethnische

Zugehdrigkeit aberkannt. Es werd zwar seit geraufiegr so getan, als wirde man nun
Lesben wahrnehmen und sie akzeptieren, in der $#rgebe es aber noch keine
Moglichkeit fur eine solche Akzeptanz innerhalb dehwarzen Bewegung, unterstreicht
Valquiria. Die weibliche homosexuelle Bewegung veeldl Salvador somit weiterhin von

allen Seiten her eingezwangt, durch Feministinrdurch dasmovimento negraund

letztlich auch durch die LGBT-Bewegung.

" Warum nehmen sie mich nicht auf, wenn ich dodbsteéSchwarze bin? Also bin ich fiir sie keine
Schwarze. Es ist so, wie ich sagte: hier innertalbPalavra de Mulher Lésbica gibt es keine schavarz
Frauen, es sind ausgeschlossene Frauen, sie halden &ne ,Rasse” noch eine Ethnie. Wir verlierso a
die ,Rasse", wir verlieren die Ethnie, wir verlieransere Freiheit, wir verlieren alles, weil esbagen ist,
lesbisch zu sein.” [Ubersetzung des Autors]
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Auch in dieser letzteren setzt sich die Marginahsng lesbischer Frauen somit weiter fort.
Negra Cris und Valquiria problematisieren an vostiar Stelle das Fehlen spezifischer
Strukturen fur lesbische Frauen innerhalb der hexwesllen Blrgerrechtsbewegung
Salvadors. Die meisten Gruppen werden seit Begesalifkommenden homosexuellen
Aktivismus fast ausschlief3lich von Ménnern gebildet dominiert, wodurch Frauen in
der Regel eine sekundare Rolle zugeteilt wird umden die Ubernahme von
FUhrungspositionen meist verwehrt bleibt. Es wemigdurch das vorherrschende
heterosexistische Genderrollenverhaltnis der Meatstpesellschaft innerhalb der LGBT-
Gruppierungen kontinuierlich weiter getragen, wsesieh ebenso in allen anderen sozialen
Bewegungen festgesetzt habe.
Dadurch kam es beispielsweise Mitte der 1990ereJaireinem Bruch innerhalb der GGB
zwischen schwulen und lesbischen Anhéngerinnen,diea$rindung des unabhéngigen
Grupo Lésbhico da Bahia — GLB zur Folge hatte. Valgisieht in der Formierung eigener
Gruppen ausschlief3lich von Lesben so auch diegardidglichkeit, dass sie ihrer Stimme
verstarkt Ausdruck verleihen kdnnen:
,S€ construir grupos so de lésbicas, ai elas comeegater voz, elas comecam a
aparecer. Mas nos grupos mistos nédo, ai é muitiwidilGeralmente os grupos
foram construidos por homens e homens gays sdonsohig(Interview Valquiria
Costa, S. 5).
Durch die AuRerung, dass auch schwule Manner imnomh Manner sind, verleiht
Valquiria dem Aspekt des Fortbestehens hierarchrs@eschlechterverhaltnisse weiteren
Nachdruck, was Negra Cris genauer erlautert:
,OS homens, mesmo eles sendo gays, eles ndo deigasar homens dentro da
sociedade. Mesmo ele tendo um jeito assim dito ef@sinado, ele continua
sendo um homem dentro dessa sociedade, mesmodsoftiseriminacdo, que o0s
outros homens vao chamar ele de bichinha, issoudaagnas ele € um homem na
sociedade.” (Interview Negra Cris, S. 5).
Homosexuelle Manner werden durch die Reproduktioachstischer Konzepte von

lesbischen Frauen weiterhin in ihrem repressivemriM@ein wahrgenommen, auch wenn

2 Wenn Gruppen nur fiir Lesben gebildet werden, dagginnen sie die Stimme in die Hand zu nehmen,
sie beginnen hervorzutreten. Aber in den gemisc@ieippen nicht, da ist es sehr schwer. Generelti@rur

die Gruppen von Mannern gebildet und schwule Masivat eben Manner.” [Ubersetzung des Autors]

.Die Manner belassen es nicht, Manner zu sein inGsellschaft, auch wenn sie schwul sind. Auchnaem
ein so genanntes weibliches Verhalten hat, bleibteiterhin ein Mann innerhalb dieser Gesellschaftar
wenn er Diskriminierung erleidet, denn die andeéviEmner werden ihbichanennen, dies und jenes, aber er
ist ein Mann in der Gesellschaf[Ubersetzung des Autors]
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sie dem gesellschaftlichen Verstandnis nach nickhrnals Manner aufgefasst werden.
Dieses Verhaltnis setzt sich laut Negra Cris auuterhalb des Segmentes der Afro-
LGBTs fort, weshalb sich lesbische Frauen in eingrabhangigen Gruppierung
zusammenschlossen, der Rede Nacional de LésbigmdNdie Manner der Rede Afro
LGBT konnten trotz ihrer Offenheit bestimmte Beseribiten der Lesben immer noch
nicht nachvollziehen, die in der Rede Nacional dsHicas Negras hingegen viel mehr
zum Tragen kdmen. So wirden dort insbesondere Themales schwarzen Feminismus
aufgeworfen und es entstehe allméhlich eine Kodjperawischen afro-brasilianischen

Feministinnen und Lesben.

So generierte sich ab Mitte der 1990er Jahre eigenstandige Lesbenbewegung in
Salvador, die seit Beginn des 21. Jh.s in der Gebelft immer mehr Ful3 zu fassen
scheint. Valquiria zieht in ihrem Resumé Uber digwkcklung der Gruppe Palavra da
Mulher Lésbica seit ihrer Grindung 2004 eine pesiBilanz. Die Gruppe wurde bis 2005
von ihr alleine getragen, doch mittlerweile seietsch aus acht Frauen zusammen, von
denen sechs lesbisch und zwei heterosexuell siedteHwvird in der Offentlichkeit durch
die aktive Militanz der Gruppe bereits vermehrt ribehematiken zu spezifischen
Ausgrenzungen von lesbischen Frauen diskutiert esdist als grofRer Erfolg zu
verzeichnen, dass nun auch der von der Gruppiefangerte Begriff lesbophobia
Lesbophobie, langsam seinen Eingang in einen adgen Sprachgebrauch findet.

Weiters findet es Valquiria wichtig, dass gerade ais schwarze lesbische Frau ihre
militanten Positionen nach auf3en bringt, da inre8tadt, die mehrheitlich von schwarzen
Frauen bewohnt wird, dadurch ihre Aussagen breitekaklang in der Bevdlkerung
finden. Es entsteht somit eine gréRere Identiftkabasis unter schwarzen Madchen, die
verstarkt zum Nachdenken angeregt werden, auf Gdend atsache, dass eine schwarze
Frau zu ihnen spricht und ihnen vorfuhrt, dass edlewarze Frau ebenfalls zu ihrer
eigenen Sexualitat stehen kann und dass sie ez alt@r Repressionen zu einem
Universitatsabschluss und einem fixen Posten &ntiiche Bedienstete bringen kann.

Ihr Ziel ist es daher erstrangig, durch eine weit&®adikalisierung ihrer militanten
Aktionen die Sichtbarkeit von Lesben in Salvadoritere voranzutreiben und dann
eventuell in einem zweiten Schritt ihre Aktivitatenit anderen nationalen oder sogar
internationalen Gruppierungen zu vernetzen und aardinieren. Valquiria legt sich in

ihren Aktivitaiten somit noch auf einer lokalen Ebefest und stellt die Sache der
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lesbischen Frauen im Allgemeinen in den Vordergrwmdbhangig ihrer ethnischen oder
sozialen Herkunft.

Negra Cris scheint in ihren aktivistischen Bestreggn hingegen insbesondere durch ihren
Hintergrund aus demmovimeto negrgepragt zu sein, weshalb ihr grof3tes Anliegerein d
Gleichberechtigung von Afro-Brasilianerinnen auka@atstaatlicher Ebene liegt. Durch
ihr Engagement in den verschiedenen national vaereiGruppierungen zumovimento
neground den spezifischen Vereinigungen afro-brasticimer LGBTSs zielt sie vor allem
darauf ab, sowohl in der schwarzen Bulrgerrechtspemg als auch in der LGBT-
Bewegungen ihre Besonderheiten als schwarze |é&bisau zu thematisieren. Da beide
Bewegungen den spezifischen Bedurfnisse schwarodmw@er und Lesben kaum
Beachtung schenkten, formierte sich in der Folgee edigenstandige Bewegung afro-
brasilianischer LGBTs, die durch die beiden natiemaNetzwerke verkérpert werden.
Innerhalb der nationalen Lesbenbewegung sieht N€gim demzufolge ebenfalls noch
Nachholbedarf, was die gegenseitige Beziehung h&rsschwarzen und weil3en Lesben
betrifft. Dort existiere jedoch bereits eine konktive Diskussionsbasis, sodass in der Liga
Brasileira de Lésbicas Aspekte zu Lesbisch-Seinnautitudeschrittweise miteinbezogen
wuirden.

Auf gesamtstaatlicher Eben haben lesbische FrameAligemeinen schliel3lich bereits
sehr viel erreichen kénnen, was sich in einer mgiteéarten Sichtbarkeit und Wahrnehmung
in der Gesellschaft bemerkbar macht. Eine weitesobdere Errungenschaft von Lesben
innerhalb der LGBT-Bewegungen war wiederum, Lestherch das Voranstellen des ,L*
im Akronym LGBT bewusster in den sichtbaren Vordengl zu setzen, was Ende des
Jahres 2007 auf nationaler Ebene offiziell durctigefwurde. Vorher war namlich noch
der Gebrauch des Kirzels GLBT ublich.
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6 Nem homem, nem mulher — travestis und transexuais

Travestissind aus dem heutigen Stadtbild Salvadors undrandéetropolen Brasiliens
kaum mehr weg zu denken. Mit ihren offen zur Scpestellten, hyperfemininen Kérpern
saumen sie die nachtlichen Avenidas entlangoder der Kiste, sowie die engen Gassen
im centrg wo sie auf den nachsten Freier warten. Die meistger ihnen verdingen sich
ihren Lebensunterhalt durch den Verkauf ihres K& peodurch sie in der Gesellschaft
mittels der Assoziation mit Prostitution und dembia der rua, der StralRe, als
gefahrliche, kriminelle und zwielichtige Gestaliggr Nacht wahrgenommen werden.

Die besonders hohe Frequenz der gegen sie geecht#&iichen Gewalt zeugt von den
immer noch weit verbreiteten Ressentiments, dereausgeliefert sind. Dabei fallen sie
neben den Angriffen demariconas wie sie ihre Freier verachtend bezeichnen,
insbesondere den haufigen Gewaltubergriffen seidendPolizei zum Opfer. Trotz dieser
abneigenden Haltung von Seiten der Mehrheitsgebelfs wurde in den 1980er Jahren
Roberta Close, die sich damals nochtedsestiwahrnahm, heute aber mittlerweile eine
anerkanntetransexual ist, als das weibliche Schonheitsmodell Brasiliens schlechthin
auserkoren (vgl. Interview Luiz Mott, S. 7).

Gendergrenzen ubertretende Individuen sind in déBT-Communities wiederum seit
jeher wichtiger Bestandteil der Gemeinschaften,esein Form vortransformistas die
durch ihre Shows diboatesund Clubs der Gay-Szenen im ganzen Land filleer ad
Form vondrag-queens welche sich haufig zu besonderen Anlassen urgen dicht-
heterokonformen Publikum prasentieren und durch imposante Prasenz fur Aufsehen
und Belustigung sorgen. Doch auch hier halimvestis vielerorts mit denselben
Vorurteilen und Diskriminierungen zu kampfen, durchelche sie bereits auf
gesamtgesellschaftlicher Ebene marginalisiert werdgo ist auch das Verhdltnis zu
anderen Segmenten der LGBT-Gemeinschaften von ahebien Beziehungsstrukturen

gekennzeichnet.
In der anthropologischen Literatur findet in diesénsicht seit geraumer Zeit eine rege

Auseinandersetzung mitravestis statt, wobei vor allem die Besonderheiten ihrer

Identitatskonstruktionen zwischen Maskulinem undmignem im Mittelpunkt des
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Interesses stehen. Andrea Cornwall (1996 [1994}) diesbezlglich wohl eine der ersten
aul3erbrasilianischen Anthropologinnen, die sichhien Forschungen Ende der 1980er
und zu Beginn der 1990er Jahre mit Aspekten derdgieftion von Mannlichkeit und
Weiblichkeit beitravestisbeschaftigte und dabei den Fokus auf kontextuétierschiede

in der vergeschlechtlichten Identifizierung deavestiszwischen dem Straf3enstrich und
dem candomblélegte. Don Kulick (1998) publizierte eine umfasderMonographie zu
travestis in der er seine Erkenntnisse aus der Begegnurigihmén wahrend seiner
ethnographischen Feldforschungen detailliert eiflin lasst. Dem gegeniber steht eine
ethnographische Abschlussarbeit von Neuza Olivéir894), die als brasilianische
Anthropologin ihren Beobachtungen im Zuge des Harsgsverhaltnisses mitavestis
durch ihren Blick vom Inneren der Gesellschaft Inelsoen Ausdruck verleiht. Allen drei
Publikationen ist schliel3lich bemerkenswerter Wegmsaeinsam, dass sie auf Forschungen

mit travestisam Pelourinho in Salvador basieren.

Mein Zugang zu der doch vulnerabelsten Gruppe albrder LGBT-Communities
Salvadors und Brasiliens im Allgemeinen gestalsété in dieser Hinsicht in einer etwas
besonderen Art. Durch die Lektire von Cornwalls9@91994]) Artikel hatte ich mir
bereits ein Vorwissen zwavestisbilden kdnnen, doch sollte sich in meinem persieln
Kontakt zu ihnen mein vorgefertigtes Bild Uber emgkraften und verandern. Innerhalb der
LGBT-Gruppierungen war es insbesondere die ATRAS, idh mich am intensivsten
zuwandte und wo ich auch am herzlichsten aufgenomwarde, sodass Millena, die
derzeitige Vorsitzende der Vereinigung, zu meinghtigsten Bezugsperson unter den
Aktivistinnen der LGBT-Burgerrechtsbewegung Salwvadsurde.

Das mag mehrere Grinde haben: Zum einen war mesgeliding zuravestisund von
groRer Neugierde gekennzeichnet, zumal ich bereitsges Uber sie mittels der
anthropologischen Literatur in Erfahrung gebraclitdr und ich nun ihre eigenen
Sichtweisen naher kennen lernen wollte. Darlibeausrfiel es mir in der Beziehung zu
ihnen durch die bestehenden Unterschiede um eifeggger, zwischen Nahe und Distanz
abzuwiegen und ihnen mit weniger Vorbehalten gegenidu treten. Zum anderen liegt
der Gruppe ATRAS selbst sehr viel am Kontakt und dem Zusammenarbeit mit
aul3enstehenden Personen, da sie ihre Anliegendtaderstarkt publik machen kann, um
letztlich auf die Bedulrfnisse und Besonderheitenn vpavestis und transexuais

hinzuweisen. So ist mir nun sehr daran gelegerdieser Stelle ihre Sicht der Dinge zu
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ihrer ldentifikation und den Strategien zu einerd&®aerung ihrer sozialen Exklusion

darzustellen.

6.1 Cornwalls Ansichten zu Ambiguitaiten um Gender - ein
theoretischer Exkurs VI

Bisher war fast ausschliel3lich vamavestis die Rede und kaum votransexuais,
transformistasundtransgénerosObwohl die Gruppe ATRAS sich in ihrem Akronym nur
auf travestis bezieht, wendet sie sich in ihren Aktivitdten s&whl auch den anderen
Gender uberschreitenden Identitaten zu und siehtads Vertreterin all dieser.

Andrea Cornwall (1996 [1994]: 112-115) unterscheidahren Erkundungen zwavestis
so auch prinzipiell zwischen drei Gender Uberstdneien Konzepten von Identitat in
Brasilien und definiert sie folgendermal3en:

Transformistasbeschreibt sie als ein den euroamerikanischen [@Qagens &hnliches
Konstrukt, demzufolge Manner flr einen determimertZeitraum im Rahmen einer
Buhnenshow als Frauen verkleidet auftreten.

Travestisinterpretiert sie wiederum als Genderkonstruktseiwen Mann und Frau, das
weder dem euroamerikanischen Verstandnis von Temstigsn noch jenem der
Transsexuellen entsprichifravestis schreiben zwar in ihren Leibern durch Korper
verandernde Praktiken eine tberzogene Weiblicldejtwollen in ihrer Mehrzahl jedoch
nicht Frauen sein, sondern in erster Linie alsteolzerformen. Schliel3lich spielt der Penis
noch eine bedeutende Rolle fir sie, weshalb sie wieder als Frau, noch als Mann
betrachten. Cornwall fasst so zusammen, di@lsavestis are made, not born“ (ebd.: 115).
Transexuaiswollen sich im Gegensatz dazu tatsachlich zu Frawensformieren, ganz
nach dem euroamerikanischen Verstandnis des Begyriff sodass die
geschlechtsanpassende Operation als wichtigsterittSan der Verwirklichung ihrer
Identitat gewertet wird. Cornwall zweifelt jedoclardn, ob sichiransexuaiswirklich als
Frauen betrachten, da eitnavestimeinte, dass diese im Unterschied zu wirklicheauEn
deren physiologischen Prozesse, wie das GebareKindern, nicht tbernehmen kénnten

und so nie eine vollkommene Weiblichkeit erreiclveiirden. Ferner wirft Cornwall in

131



Anlehnung an Acosta auf, wirden die meisteemsexuaisauch nach der operativen

Anpassung ihres biologischen Geschlechts weitetdm Gay-Milieu verhaftet bleiben.

Cornwalls Ausfihrungen kdénnen insgesamt als sefmuat angesehen werden, doch nach
meinen Beobachtungen mussten einige Aspekte difexder dargestellt werden. Eine
Unterscheidung zwischen diesen drei ldentitatskok&tn scheint auf den ersten Blick
eindeutig durchfihrbar, bei genauerer Betrachtatigrf aber Grenzziehungen zwischen
ihnen viel schwieriger. Wie wir ndmlich noch sehsrrden, kann eine schemenhafte
Differenzierung zwischen diesen verschiedenen Koken in der Praxis nicht so einfach
vollzogen werden.Transformistaskbnnen in diesem Kontext nicht wirklich als eine
eigenstandige Geschlecht-ldentitat im engeren Sietr@achtet werden, da sie viel mehr in
Relation zu Shows und Auftritten in ddiwates gaysoder auch im Fernsehen und im
Theater zu setzen sind.

So treten nach Mott (2000: 47ff) in der Regel sowtravestis als auchtransexuais
bichas anderdhomossexuaisder sogahéterosalstransformistasauf der Bahne auf, d. h.
transformistaist eine Kategorie, die sich besonders auf diegsgpekt der Performance
bezieht. Es ist aber gewiss mdglich, dass sichgeiitersonen im Allgemeinen damit
identifizieren und sich auch fernab der Buhnetr@ssformistaauffassen, da die Kategorie
so gesehen einem Beruf gleichkommt. So gab es deteBesucherinnen der GGB eine
Vielzahl von Homosexuellen, die sich unter andeaerch aldransformistasvahrnahmen,
da sie immer wieder als solche auftreten.

Zudem existiert in Brasilien eine eigene Kategaléedrag-queenoder einfactdrag, die
sich wiederum zwischetransformistas travestis bichas und transexuaisbewegt und
ahnlich dem Terminus déransformistain Relation zu einer Performance im eigentlichen
Sinne zu setzen ist. In Opposition zu diesen ledrtéretendrags jedoch nicht auf der
Buhne auf, sondern ziehen ihre Blicke alleine durble Anwesenheit in einem
informellen Kontext innerhalb des Gay-Milieus aighs(vgl. ebd.: 50).

In Cornwalls Aussage, dasmvestisnicht geboren, sondern dazu gemacht werden, bekam
ich ferner den Eindruck vermittelt, dass Cornwakndtravestis ebenfalls einen
performativen Charakter einzuschreiben versuchtdén Folge zeichnet sie in ihrem
Artikel genauer nach, widravestis trotz ihrer Produktion eines femininen &ufl3eren
Erscheinungsbildes in Bezug auf ihre Gewalt beladBeziehung mit ihren Klienten
maskuline Wesensziige reproduzieren bzw. innerhab afro-brasilianischen Riten

ebenfalls mit méannlichen Aspekten besetzt werder.diese Weise hinterlasst sie jedoch
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den Eindruck, als wuirdetravestisin einem Butler'schen Sinne situationsbedingt in
bestimmten Fallen bewusst ihre ,eigentlich mandidtatur® zum Vorschein bringen, um
sie dann wieder hinter ihrer weiblich anmutendesside zu verbergen.

Ihrer Aussage der gemachteavestissei jedoch entgegengestellt, dass im Prinzipl@ al
geschlechtlichen und sexuellen Identitaten ,genfacht nicht von Geburt an gegeben
sind, wie Simone De Beauvoir in ihrem berihmtemtZaur Frau, die nicht dazu geboren,
sondern gemacht wird, deutlich zur Aussprache hrimglividuen werden demnach nicht
in eine Identitat hineingeboren, sondern bildens&iem Laufe ihrer kognitiven
Entwicklung heraus. Wenn gewalttatige Verhaltensesmi von Seiten detravestis
gegeniber ihren Freiern so interpretiert werdess é¢& dadurch ihre mannlichen ,Natur”
zum Vorschein bringen, wie kdénnen dann als mannbelrachtete Verhaltensweisen
seitens heterosexueller oder lesbischer Frauenugsdeerden, denen im biologischen
Sinne kein mannliches Geschlecht zu Grunde liegt?

Schliel3lich scheint Cornwall in ihren BetrachtungertransexuaisProzesse des Othering
unter verschiedenen Gruppen von Transgender zeneéehn, zumal sie die Aussage einer
travesti Uber die Befinden vortransexuaisunhinterfragt Gbernimmt und so an deren
Verlangen, Frau zu sein, ihre Zweifel aufwirft. Waeh noch herausstellen wird, gibt es
zwischen diesen beiden Segmenten auch untersdhiedldivergierende Ansichten zur
Verfolgung einer ,authentischen“ Gender Uberschrelen Identitat, sodass in den Augen
der von Cornwall zitierteriravestisder Versuch voriransexuais wirkliche Frauen zu
werden, als zwecklos interpretiert wird. Diese A&hsiwelche Cornwall weiter tragt, birgt
jedoch wiederum biologistische Teilaspekte, da seseben Frau-Sein rein von
physiologischen Determinanten abhangig gemacht. Witds ist aber dann mit jenen als
biologischen Frauen geborenen Menschen, die aesséin Griinden selbst nicht gebéren
konnen?

In weiterer Folge durfte ein Grund, weshalb die ste transexuaisauch nach dem
Vollziehen der geschlechtsanpassenden Operatioh mocder Gay-Szene préasent sind,
jener sein, dass sie in der Gesellschaft immer r@ahm alstransexuaisoder Frauen
akzeptiert und respektiert werden, und dass sierivatb der LGBT-Communities noch
viele freundschaftliche Beziehungen haben. Letztleind dort auch heterosexuelle
Personen keine Seltenheit, die durch deren nidet-dbeexuellen Freundinnen Zugang zu

den Communities finden.
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6.2 Alternative Identitatskonstrukte zum vorherrschenden Gender-
Binarismus

Nach diesen kritischen Betrachtungen zu Cornwallemavir uns nun den Sichtweisen der
travestisund transexuaisselbst zuwenden. In zahlreichen Gesprachen uedviatvs mit
den beiden Vertreterlnnen der ATRAS, Keila Simp8owiner travestj und Millena
Passos, eineransexual hatte ich die Mdglichkeit, die auf verschiedert&menen sich
abzeichnenden Prozesse von Differenzierung und lguggkeit genau nachzuvollziehen.
Keila hebt so gleich zu Beginn des Interviews hervdass es in Brasilien drei
unterschiedliche Kategorien von Gender Ubertreterféiersonen gibt, die sich aufRerlich
voneinander unterscheideimavestis transexuaisund transgéneroskEs handle sich dabei
um eine Bevolkerungsgruppe, die biologisch mit daédnnlichen Geschlecht zur Welt
kommt und durch das machistische Gesellschaftsaygéeald diesem Geschlecht erzogen
wird, sich aber in ihrer Identitat dem weiblicheregBhlecht hinzugezogen fuhlt. Keila
wurde somit mit einem mannlichen biologischen Gksatit geboren, doch ihr soziales
und identitares Geschlecht ist weiblich.
Dieser Aspekt ist in ihren Augen also allen dreinkiukten gleich, sodass deren
divergierenden ldentitaten auf demselben Fundaf@&mén. Was nun laut Keiteavestis
vontransexuaisunterscheidet, ist die Tatsache, dass eaestikein Problem mit dem ihr
angeborenen mannlichen Geschlechtsorgan haberansexualedoch schon, weshalb es
fur diese letztere das Ziel sei, ihren Penis opemttfernen zu lassen; nicht, um dann
letztendlich Frau zu sein, denn das sei sie jailsesmndern um diesen Koérperteil, mit dem
sie nichts anfangen konne, los zu werden, so wieneiiberschiissigen sechsten Finger
beispielsweise. Dadurch wirdéransexuaisim Gegensatz ztravestisdie adequateren
Mittel anwenden, um sich einem binomen Geschlegbtesn anzupassen, dem sich
travestishingegen vollkommen widersetzen. Doch nicht unhgidalletransexuaisvirden
diesen operativen Schritt als letzte MalRnahme whkvollziehen wollen. Keila fihrt den
Unterschied zwischen den beiden Kategorien nochgeadauer aus:

“Travesti nao é mulher, travesti ndo é homem, tsdivedo € gay, travesti nao é

HSH, travesti € travesti. Talvez seja com essatidisie que as travestis querem

ser aceitas. Porque quando eu sou mulher comoaaséxuais defendem que séo e

" Keila Simpson war eine der wichtigsten Informanén von Don Kulick bei dessen Feldforschungen zu
seinem Werk ,Travesti“ aus dem Jahre 1998.
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0 séo, eu estou me encaixando dentro de um padr@edero feminino. Quando
eu sou homem eu estou me encaixando dentro de dndiopde género masculino.
E eu falei: as travestis vieram pra virar o génelecabeca pra baixo. Elas querem
ser aceitas dentro de um padrédo de género travpstjue eu acho que assim eu
quero ser. Eu ndo quero ser respeitada e conhecdao mulher, porque
biologicamente ndo sou mulher. E ndo quero sertifleada e respeitada no
género masculino, porque externamente nao sou fiascbiologicamente sim,
mas isso nao diz nadd>(Interview Keila Simpson, S. 8f).
Keila will somit in ihrer Identitat al¢ravestianerkannt werden, als handle es sich um eine
dritte Genderkategorie und sie wirde kein Konglanhgerschiedener Identitaten in sich
vereinen. Wenn sie die Wahl gehabt hatte, sichle@séimmte Identitat auszuwahlen, hatte
sie sich mit Sicherheit nicht daflir entschiedeng#iavesti zu sein, bei all den sozialen
Ausgrenzungen und Benachteiligungen, die so eirsokt mit sich bringt. Ware es also
eine Frage der bewussten Willensentscheidung wid der Identitat gewesen, hétte sie
doch eher fir ein mannliches oder weibliches Gestitsbewusstsein optiert, oder sogar
noch eine homosexuelle Orientierung vorgezogen.
Keila beschreibt ihre Identitat alsavestidadurch als hybride Form zwischen weiblichem
und mannlichem Geschlecht, die sich gerade mittiéser Uberschneidungen und
Verknupfungen beider Genderkategorien auszeiclBetwisse fur sich selbst somit nicht,
ob sie mannlich oder weiblich sei, aber sie wollé der StraRe auf keinen Fall als Frau
erscheinen, sondern einen eigenen Eindruck hiss&tg sodass andere Personen sie
weder als Frau, noch als Mann betrachten wirderneDeolle sie aber auch nicht
androgyn wirken, sondern als alternative Kategamaschen den beiden dominanten
Geschlechtern stehen. Sie habe in ihren Augentseibs exzessive weibliche Identitat

aufgebaut, was sie nun bereue, da ihr Auftretetralestidadurch sehr stereotypisiert sei.

Millena Passos setzte in den verschiedenen Gespranhder Folgdransexuaismit dem

Bedurfnis gleich, Frau zu werden im Unterschiedrauestis die sich eben mit keiner der

5 Einetravestiist keine Frau, eingavestiist kein Mann, einéravestiist kein Schwuler, eingavestiist
kein HSH, eindravestiist einetravesti Vielleicht ist es diese Identitat, mit deavestisakzeptiert werden
wollen. Denn wenn ich eine Frau bin, wwiansexuaisangeben es zu sein und es auch sind, dann stelle i
mich in den Standard eines weiblichen Gender. Wgmein Mann bin, dann stelle ich mich in einen
Standard eines mannlichen Gender. Und ich sagi¢radiestiskamen, um das Gender Hals tGber Kopf zu
werfen. Sie wollen innerhalb eines Standards eBwsders altravestiakzeptiert werden, denn ich glaube,
dass ich so sein will. Ich will nicht als Frau emk&und respektiert werden, weil ich biologischrieeFrau
bin. Und ich will nicht mit dem méannlichen Genddeintifiziert und respektiert werden, weil ich var3an
her nicht mannlich bin, biologisch schon, abertdasichts zur Sache.” [Ubersetzung des Autors]
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beiden Geschlechtskategorien zufrieden geben wiiesbezlglich hob sie ihren Ekel
gegeniber ihrem mannlichen Geschlechtsorgan hatasrsie als vollkommen uberfllissig
ansieht. Travestiswirden im Gegenzug durch den Penis weiterhin skexd#gregung
verspuren und ihm im sexuellen Kontext eine widahtigolle beimessen. So spielt ihr
mannliches Geschlechtsorgan gerade in der Prastiteine vorderrangige Rolle, da viele
mariconassich bevorzugt votravestispenetrieren lassen.

Keila unterstreicht diesbezuglich in einem inforleel Gesprach ebenfalls die grol3e
Bedeutung der geschlechtlichen und sexuellen Anidiguon travestis was ihnen einen
sehr hohen Stellenwert im Sexgewerbe gibt. Sieemindn aul3en zwar sehr weiblich, doch
besitze sie zur selben Zeit einen Penis, den si¥alkorperung der Mannlichkeit an sich
betrachtet. So ware es ihr mdglich, einmal ihreblighe Seite, dann wiederum ihre
mannliche Seite hervorzuheben, da sie ja beidekOormere. Genau dadurch wirden
travestiseine Lucke in der sexuellen Phantasie vieler Mafiileen, zumal sie in sexueller
Hinsicht sowohl als Mann, als auch als Frau agi&@mten und deshalb letztlich auf dem
Sexmarkt so begehrt seien.

Eine Umfrage von Mott unter 3favestiszu deren Sexualverhalten am Strich kam so auch
zum Ergebnis, dass in 25% der Falle von den Freierlangt wurde, dassavestisden
aktiven Part im Geschlechtsakt Ubernehmen, gegert#é, wo sie die passive Rolle
einnahmen (vgl. Mott 2000: 73). Diese Rollenveury wahrend der Arbeit entspricht
aber kaum den eigentlichen sexuellen Praferenzemdestentravestis Pamela erzahlte
mir beispielsweise, dass sie ihre Freier in der idahl auf deren Verlangen penetrieren
wurde, sie selbst jedoch lieber die passive Raifeelhabe. Auch andere travestis hoben
hervor, dass sie ,heterosexuelle® Manner alarido wie sie ihren Freund nennen,
bevorzugen, sodass sie in der Beziehung vorwiedendls weiblich determinierte passive
Rolle tbernehmen. Migays bichas odersapatonakoénnte sich kaum jemand von ihnen
vorstellen, in sexuellen Kontakt zu treten, deregiirden sich ausschlie3lich fur richtige
Manner,homens bem machosteressieren. Cleide wiederum konnte sich seinlvauf
eine sexuelle Beziehung mit einem homosexuellenrM@inlassen, aber nur unter der

Voraussetzung, dass dieser wirklich mannlich sei.

So ist die Tatsache, ein gesteigertes Objekt dgieBde darzustellen, mit Gewissheit einer
der ausschlaggebenden Griinde daflr, weshalb dievigéigende Mehrheit deéravestisauf
denpista den Strich, geht, um sich dadurch ihren Lebemshait zu verdienen. Einerseits

wirde kaum einetravestieine Alternative dazu bereit gestellt, da sie dudie markierte
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Differenz ihres ambivalenten Auftretens so gut Wene feste Anstellung finden, mit
Ausnahme der Nische im Schoénheitspflegebereicheiwe kleine Minderheit unter ihnen
eine Stelle als Friseurin oder Manikire findet.virschiedenen Gesprachen stellte sich
heraus, dass es eine bewusste Entscheidung traestiswar, auf den Strich zu gehen
und sie die Prostitution allen anderen Jobs voerieWwirden, da sie ihnen trotz aller
Gefahren Spal® mache. Dort unterstehen sie im Nfainalich keinentafetaq Zuhalter,
sondern arbeiten unabhéngig und selbststéndig.

Oliveira (1994: 124) stellt in dieser Hinsicht imi&hnung an Trevisan (2000 [1986]) fest,
dass eine nicht unbetrachtliche Zahl von Homosésm@hsbesondere aus der Unterschicht
aus diesem Grund eine Identitat ebssestiannimmt, um so selbststandig und unabhangig
von der Familie das Leben zu meistern, von der mdasten wegen ihrer sexuellen
Orientierung sowieso verstof3en werden. Das Konistiek travesti steht somit in den
Augen der meistetravestisselbst in einer untrennbaren Beziehung mit dem ébegevder
Prostitution, weshalb sich wahrscheinlich vieleudantschieden, eirteavestizu werden.

In der Tat sind die Grenzen zwischen den vorwiegender Unterschicht verbreiteten
bichas femininen Homosexuellen, und déravestis sehr flieBend, wobei auch diese
letzteren meist den unteren Gesellschaftsschicteatstammen. Wahrend meiner
regelmaRigen Teilnahme an der Sitzungen der ATR&Ggnete ich selbst des Ofteren
zwei bichasaus derperiferia, die mir von ihren Planen erzahlten, nach Italeisen zu
wollen, um dort alsravestisauf dem Strich anzuschaffen. Otavio erzahlte mdem, dass
mehrere seiner Freunde in Italien des Geldes watgetravestis auf dem Strich arbeiten
wurden, sie sich aber eigentlich als homosexugthbbten wirden.

Italien hat sich in den letzten beiden Jahrzehntémlich zu einem besonderen
Anziehungspunkt vieletravestisentwickelt, welche dort als Prostituierte ein VYaehes
von dem einnehmen, was sie in Brasilien verdiefl@ne Vielzahl dertravestisvon der
Gruppe ATRAS verbrachte bereits einige Zeit inidtal und anderen europaischen
Landern, allen voran Spanien und der Schweiz, wals begehrte Objekte am Sexmarkt
wahrgenommen werden. Keila selbst arbeitete bésspéese fir dreieinhalb Jahre auf den
Stral3en von Mailand und anderen Stadte der nasfitathen Region Lombardei und sie
erinnert sich gerne an diese Zeit zurtick. Dort ieer@ sie schliel3lich sehr viel gutes Geld,
da sie prgorograma pro Sexualakt mit einem Freier, zwischen 50 ud@d € einnahm und
im Monat durchschnittlich 4000 € umsetzen konntetztlich wird vielentravestisdurch

deren finanziellen Erfolg in Europa von Seiten eigenen Familien vermehrt Respekt und
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Akzeptanz entgegen gebracht, zumal diese von denitlRaces der einst verstol3enen
Kinder profitieren.

In diesem Kontext ist ferner interessant zu beotes;hdass sich nicht wenige der in
Europa arbeitendetravestisgeschlechtsangleichenden Operationen unterziehérvon
ihrem Auslandsaufenthalt mit einer Identitat &lansexuaiszuriickkehren. Keila steht
diesem vermeintlichen Wandel in der eigenen ld@skbnstruktion sehr skeptisch
gegenuber und aul3ert sich diesbezlglich in zienalidgebrachter Weise. Die meisten der
travestiswissten nicht, was fur weit reichende Konsequersoeaine Operation mit sich
tragen wurde und viele wirden sich dieser nur anem Grund unterziehen, weil es in
Mode sei, sich eine Vagina machen zu lassen. Daidelen wirklichetravestis die ihrem
mannlichen Sexualorgan eine wichtige Bedeutung éssen und es im Sexualkontakt mit
Mannern gerne zum Einsatz bringen, irgendwann roestiihre Entscheidung bereuen.
Dann sei es jedoch zu spat und das Vollbrachtet mehr umkehrbar. Wer sich einer
solchen Operation unterziehen lassen musse, seieig @nd alleine jene Personen, die

eine Identitat alsransexuais/erfolgen.

Aus diesen Schilderungen lasst sich somit einerauRemplexe Herangehensweise zur
Konstruktion alternativer Geschlechtsidentitaterkeanen, die von einer gewissen
Prozesshaftigkeit gekennzeichnet ist. Die Grenzevischen bicha travestis und
transexuaiskbnnen kaum anhand bestimmter Unterschiede fedttjewerden, da sich
diese verschiedenen Konstrukte eng Uberschneided arganzen. In diesem
Identitatskontinuum entsteht dadurch ein stufemlti®ergang vorbicha, Gibertravestizu
transexual wobei diese Konzepte von gegenseitigen Uberlag@urgepragt sind. Eine
travestimag sich in diesem Verstandnis vielleicht als Iselauffassen, doch verwendet sie
fur die Anrede anderdravestisden Terminusbicha odermong einem Begriff aus der
ioruba-Sprache mit der Bedeutung von Madchen. Lewet,Kwelche bei den
Kommunalwahlen 2008 in den Stadtrat Salvadors gkwélrde, bezeichnet sich selbst
manchmal albicha dann wieder algavestioder sogar algsansgénero

Dieser letzte Begriff kann in dieser Hinsicht wadls Ausweichmdéglichkeit gedeutet
werden, um sich keiner der festgelegten Kategovien Gendervarianz zuordnen zu
mussen und sich schlicht als nicht den den beid®irdn Kategorien von Mann und Frau
zugehdrig zu bezeichnen. Cristiano Santos defisiiett dahingehend beispielsweise als
transgéneraund gay gleichzeitig. Die bereits erwahnte Rob€itase war ebenfalls zuerst

als travesti bekannt, bis sie sich schlief3lich einer Operatiaterzog und zutransexual
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wurde. Aus der Identitatsentwicklung von Millenardvdiese Prozesshatftigkeit ebenfalls
eindeutig ersichtlich:
.Naquela época estava na fase de construcéo, comsto a identidade. Nao sabia
bem o que era. Eu me sentia mulher e via as trisyestdava no meio de travestis.
Eu ndo sabia o que era identitade de género, eusadta 0 que era travesti, nao
sabia nem bem o que era transexual quanto mais [§atdo eu me sentia um
pouco travesti, um pouco gay, aquela coisa, aguelstura. Mais me sentia
mulher. As pessoas falavam ‘vocé € gay’ ou ‘vodgagesti’, mas me sentia
mulher, ndo me sentia como hometh(Interview Millena Passos, S. 1).
Millena unterstreicht hierbei trotz allem, dass sigh immer schon als Frau fuhlte und zu
einer solchen werden wollte. Heute wirde sie urggsvauf der Straf3e auch immer als
Frau wahrgenommen werden. Hinsichtlich der persbah Entwicklung eines
Individuums hin zu einer bestimmten Gender-ldehtlidrfte es demnach klar sein, dass
eine Identitat nicht a priori festgelegt wird, send dass sich in einer prozessualen
Abwagung mit Zuschreibungen von auflen und eigenefuhBen der Zugehorigkeit
allmahlich eine eigene ldentifikationsweise gengridie sich aber weiterhin wandeln
kann.
Ferner kann gesagt werden, dass das Konstruktraeesti in besonderem Mal3e den
Unterschichten der brasilianischen Gesellschaftiargnen ist, wie es ja in dieser Arbeit
bereits in der Diskussion zu Parker (1999) und &af6imdes dargestellt wurde. Die
Identitat der transexual formierte sich im Gegensatz dazu wohl insbesondere
Verbindung mit dem in der Mittel- und Oberschichtstandenen medizinischen Diskurs
zu sexueller Identitat bzw. Gender-ldentitat. Dassh diese Kategorien so wie alle
anderen heute unabhangig von der sozialen Herkusftudriicken vermdgen, steht aul3er
Frage und wird hier ja am Beispiel von Millena ngeWwiesen, die selbst aus armlichen
Verhéaltnissen stammt. Mott gibt in diesem Konteatider hinaus an, dass die Zahl von

transexuaisn Salvador viel geringer ist als jene voavestis(vgl. Mott 2000: 53)

6 Damals befand ich mich in der Konstruktionsphasee Identitat aufzubauen. Ich wusste nicht gevasi
ich war. Ich fiihlte mich als Frau und sah ttavestis bewegte mich unter ihnen. Ich wusste nicht, was
Gender-ldentitat ist, ich wusste nicht, viessestiist, ich wusste nicht mal richtig wasnsexualist,
geschweige dengay. Also fihlte ich mich ein bisschen dtavestj ein bisschen schwul, diese Sache, diese
Mischung eben. Am meisten fiihlte ich mich als Fiaie. Leute sagten ,du bist schwul’ oder ,du bisteei
travesti, aber ich fiihlte mich als Frau, ich fiihlte midieht als Mann.“ [Ubersetzung des Autors]
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6.3 ATRAS - travestis und transexuais beginnen sich zorganisieren

Nach diesen Darstellungen mag der Eindruck entstasdin, dass das Leben tlavestis
und transexuaisein leichtes sei. Doch das gilt es hier nun sobleau dekonstruieren.
Ailton Santos befasst sich seit tber funf Jahrentravestisin Salvador und arbeitet eng
mit der ATRAS zusammen. Er hebt hervor, dass ddrehTatigkeit der Prostitution das
Leben dertravestismit vielen Risiken verbunden ist. Das beginnt lerauf der Stral3e,
wo sie nachts ihre Freier abfangen und dadurcheghtes Ziel tatlicher Ubergriffe sein
konnen. Hinzu kommen die Gefahr des UbertragensgGasthlechtskrankheiten und HIV,
sowie die standige Verfolgung von Seiten der Pglder bereits vieléravestiszum Opfer
fielen.

Keila berichtete diesbeziglich von einem rezentemfall, bei dem eindravesti von
Polizeibeamten dazu gendtigt wurde, die Klippe hteuzu springen und dabei ums Leben
kam. Oft kommt es auch zu Streitigkeiten zwischevestis und ihren Freiern, die
verschiedene Ursachen haben kdnnen. Wenn der Hyeispielsweise den geforderten
Betrag nicht ausbezahlen will, geschieht es desr@it dassravestisdiesen dann meist
unbemerkt Geld entwenden oder ihn ausrauben. Austnwlie Freier dies bemerken
sollten, machen sie in der Regel nichts dagegersieléhren Kontakt mit detravestis
nicht publik machen wollen (vgl. Cornwall 1996 [1J¥

Vaneza berichtete bei einer Versammlung der ATRASSitz der GGB hingegen von
einem Vorfall, der dem gerade eben Geschildertelemspricht. Sie stand am Stralenrand
im Viertel Patamares als plotzlich eitravestian der anderen StralR3enseite lauthals anfing
zu schreien und nicht mehr aufhorte, auf das AuteseFreiers einzuschlagen. Der hatte
sie namlich dabei ertappt, wie sie ihm heimlicmeeBrieftasche mit dem Inhalt von 2000
R$ (umgerechnet ca. 760 €) entwendete und so éndesie daran, mit seinem Geld weg
zu laufen. Vaneza kam ihrer Freundin sogleich zlieHsodass dieser doch noch die
Flucht in den nahe gelegenen Wald gelang. Gleicauddraf jedoch die von dem Freier zu
Hilfe gerufene Polizei ein, welche Vaneza sofort lnutaler Gewalt auf den Boden schlug
und auf sie einzutreten begann.

Die Beamten schreiten auf sie ein und wollten vbn wissen, wohin ihre Freundin
geflohen war. Dann verlangten sie von ihr, diesshzulaufen, um sie zu Uberreden, das
Geld wieder zurick zu bringen. Vaneza weigerte satber, deren Aufforderung

nachzukommen, denn ihr war in jenem Moment softant geworden, dass die Polizisten
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sie niederstrecken wirde, sobald sie in den Waldeia und diesen so den Ricken
zukehren wiirde, da sie eine Schuldige fiir den @berenétigten und die ErschieRung
Vanezas durch einen vermeintlichen Fluchtversudthtfertigen hatten kénnen. Am
nachsten Tag traf Vaneza ihre Freundin wiederydreder Polizei doch noch aufgespurt
und von dieser immerhin ,nur* bis zur Bewusstlogigkerprigelt worden war.

Am Strich zu arbeiten ist diesbezlglich ganz undkgén vida facil, kein leichtes Leben,
wie im Volksmund das Nachgehen der Prostitutionageh wird. Keila hebt in diesem
Zusammenhang weiters hervor, dass in Bahia, woellelhnkostenloser Sex immer und
uberall moglich ist, der Prostitution ein geringéfert beigemessen wird und fir ein
programaein Summe von 0 bis maximal 40 R$, sprich in efBa€, verlangt werden
kann. Dadurch entsteht in der Folge ein starker kiimenzkampf zwischerravestis
untereinander, die sich in erster Linie als Riva¢in im Kampf um den nachsten Freier
ansehen.

Nicht umsonst, meint Ailton, sprechémravestisalso von debatalha der Schlacht, wenn
sie sich auf den Strich begeben. Dies bedingt lduh, dass travestis kaum
freundschaftliche Beziehungen unter sich aufbauwshio ihrem Leben ziemlich alleine
dastehen. lhr Tagesablauf macht diesbeziiglich Ubiiges, dassravestisein ziemlich
asoziales Dasein fuhren: Sie stehen meist erstanfieLdas Nachmittags auf, begeben sich
dann kurz auf die Stral3e, um wichtige Besorgungerertedigen und verlassen ihre
Wohnung erst nachts wieder, wenn sie zur Arbeiegeh

Dariber hinaus bringen sich vielgavestis durch riskante Praktiken der Koérper
verandernden Malinahmen in bewusste Lebensgefahe &berwiegende Mehrzahl
unterstellt sich namlich dem Prozess dembat i. e. der Zugabe von billigem, flissigem
Industriesilikon mittels unzahliger Injektionen die verschiedenen Koérperregionen, mit
dem Ziel, dadurch die begehrten Rundungen eineblialgen Korperideals zu erzeugen.
Es gibt wohl kaum ein&ravesti die sich einem solchen Prozess nicht in irgeretéivieise
bereits unterzogen hatte und einige unter ihnegetraiber 10 kg Silikon in ihren Kérpern
mit sich herurf. Doch bereits bei der Zufiihrung des Silikons im #@rper, die meist
unter unhygienischen Bedingungen durch eine andavesti durchgefihrt wird, kann es
zu ersten Komplikationen wie lebensgefahrlichenzBEndungen kommen. Zudem besteht
nach der Zugabe die standige Gefahr, dass dagisiligendwann einmal die Blutbahnen

" Eine Studie der GGB unter 1#@vestisergab, dass sich 32% von diesen in irgendeinenfilikon in
den Korper zugefihrt haben und 65% beabsichtigeim,Silikon zu injizieren. (Quelle: ATRAS: Silicone
Reducéo de danos para travestis, S. 4)
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befallt und somit zum Tode fuhrt (vgl. Mott 200@)5 Die ehemalige Vorsitzende der
ATRAS fiel beispielsweise selbst dem Silikon zumfé@pnd verstarb wenige Monate vor
meiner ersten Ankunft in Salvador.

Zur weiteren Transformation ihrer Korper nehmen dmeisten travestis weibliche
Hormonpraparate zu sich. Schlie3lich stellen auobgBn ein weit verbreitetes Problem
unter travestisdar, denen viele hoffnungslos verfallen sind. lasdm Zusammenhang
nahm das Leben von Tabata ein trauriges Ende,ndigen Interessenskonflikt zweier
rivalisierender Gruppe votraficantes Drogenhandlern, geriet und im Februar 2008 in

ihrer Wohnung auf der llha de Itaparica erschosaamle.

Die Grindung der ATRAS, einer der ersten Orgarosat furtravestisundtransexuaisn
Brasilien, setzte in der Folge einen Prozess d#ssgemachtigung in Bewegung, durch
dentravestis transexuaisund anderdransgénerossich bewusst mit ihrer riskanten und
gefahrlichen Lebensfihrung auseinandersetzten un#tizessive begannen, ihre
Birgerrechte einzufordern, welche ihnen bis dahemwehrt geblieben waren. Keila
beschreibt die Anfange der Bewegung uoavestisim Hintergrund der zu Beginn der
1990er Jahre grassierenden AIDS-Epidemie:
,LuUiz Mott foi na rua aqui em Salvador onde eu tadilava e procurava uma
pessoa que pudesse dispor de tempo para distiivagervativos para as travestis
aqui em Salvador. Isso era em 1991. Tinha uma epalele AIDS que estava se
alastrando por todas as partes do mundo e a Unicaaaque a gente tinha para
barrar essa epidemia era o preservativ3.{Interview Keila Simpson, S. 1).
Im Laufe der Zeit wurde der Versuch gestartet, Aktionsradius beztiglich der Sache der
travestisweiter auszubauen, sodass die Formierung eineneigGruppierung 1996 bei
einer ersten Versammlung von verschiedemavestisallmahlich konkrete Ziige annahm
und 1999 die ATRAS schliel3lich als offizieller Verefur travestis und transexuais
registriert wurde. Ziel bei der Griindung war esalabine moglichst gro3e Anzahl von
travestiszu vereinen, um fir ihre Rechte zu kampfen undadiglaufigen Missstande ihrer
marginalisierten Existenz zu vermindern. Heute eenkeila und Millena die Vorbeugung
von AIDS und anderen Geschlechtskrankheiten weitealts wichtigstes Anliegen der
Vereinigung, da immer noch ca. 90% deavestisals Prostituierte tatig sind und sie

8 Luiz Mott ging auf die Strale in Salvador, wo itbeitete und suchte eine Person die Zeit hatie, u
Kondome arravestiszu verteilen hier in Salvador. Das war 1991. Esgjerte eine AIDS-Epidemie, die
sich Uber alle Teile der Erde verbreitete und dieige Waffe, die wir hatten, um diese Epidemiestappen
war das Praservativ.” [Ubersetzung des Autors]

142



dadurch auch weiterhin Unterstiitzung von Seiten @esundheitsministeriums flr ihre
Praventionsprojekte erhalten.
Darlber hinaus stellt die ATRAS eine unabdingbardaufstelle fir travestis und
transexuaigdar, die bei jedwedem Problem mit der Unterstigzsgitens der Gruppierung
rechnen konnen. Millena sieht darin auch den Ulmedyeten Sinn und Zweck der
Vereinigung:
,EU acho que as travestis tém a associacdo comaiadicato, porque seja 0 que
for elas vém procurar a gente. Se precisam de udicméelas vém aqui, mesmo
gue eu ndo faco o trabalho de internar, mas ajudaelas a procurar um médico.
Se precisar de um medicamento, é comigo, se uraa ftgl injustamente presa e
precisa ser tirada da delegacia, € com a gented&ne¢las tém a ATRAS como o
pronto socorro delas nas horas mais dificfS (Interview Millena Passos, S. 3).
In diesem Zusammenhang trug der Verein bereits\sehzur Minderung der sozialen und
gesundheitlichen Vulnerabilitat vomavestis und transexuaisbei. So konnten sie viele
travestisdavon Uberzeugen, nicht mehr fast zur Géanze dsitlaldgf dem Strich ihre Freier
anzuwerben, wodurch die ATRAS ihnen bereits einewigsen Verhaltenskodex bei der
Arbeit Ubermittelte, der sie vor allem vor den hgeh Gewalttaten gegen sie wappnen
soll. In den wochentlichen Sitzungen der Gruppigam wird diesbeziglich der
Aufklarungsarbeit zu Korper verandernden Praktikéel Raum gegeben, um diesem
Risikoverhalten verstarkt entgegenzuwirken.
Einen weiteren wichtigen Aufgabenbereich der ATR#&nt Keila in der Durchflihrung
spezifischer Aktionen zur Veranderung der margimakosition vontravestis und
transexuaisin der Gesellschaft. So wird versucht, durch WhbitdungsmalRnahmen fir
travestisdiese vermehrt von der Strale weg zu bringen bndni die Moglichkeit zu
geben, einem geregelten Beruf nachzugehen. Viatigr thnen sei noch nicht bewusst
geworden, dass der Prostitution nicht bis ans Eiedd_ebens nachgegangen werden kann,
zumal ab einem bestimmten Alter es immer schwieniggrde, sich gegen die Konkurrenz
auf dem Strich zu behaupten. Die Vereinigung orgarte daher bereits mehrmals Kurse
fur zukunftige Friseurinnen und FuR3pflegerinneredai Strategien zur Eigenerméchtigung

sind fur Keila und Millena von essenzieller Bedewu da nur im Rahmen einer

" Ich glaube dass digavestisdie Vereinigung als eine Art Gewerkschaft betranhtlenn egal was
passiert kommen sie zu uns. Wenn sie einen Arzichen, kommen sie her, auch wenn ich sie nicht
einliefere, aber wir helfen ihnen einen Arzt zutsere. Wenn eine von ihnen ungerechterweise festgememm
werden sollte und vom Polizeiprésidium raus gelweltden muss, dann machen wir das. Also sehenesie di
ATRAS als Erste Hilfe in ihren schwierigsten StundgUbersetzung des Autors]
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Veranderung der Lebensbedingungen deswvestis und transexuais eine langsame
Integration in der Gesellschaft gelingen kann.

Andererseits kritisiert dann Keila wiederum, dasszteiniger Erfolge in inrem Kampf um
Gleichberechtigung die soziale Stigmatisierung tramestisweiter voranschreiten wirde.
Travestiswerden nadmlich immer noch vorderrangig und exphiat Sex assoziiert und auf
diesen reduziert, sodass es innerhalb der Mehgesgdischaft einer verstarkten
Aufklarungsarbeit bedurfe. Die prinzipielle Ursach#ir diese stereotypisierte
Reprasentation in Zusammenhang mit Sex sieht Kelaesondere in den Medien, die das
Bild dertravestials Prostituierte in dieser Form weiter tragen kadm positive Beispiele
in diesem Zusammenhang bringen wirden. Es gebdaammittlerweile eine Vielzahl an

travestis die ein Leben abseits der StralRe fihren wirden.

Neben dieser edukativen Funktion beinhalten diegkéttisbereiche der ATRAS somit
ebenfalls einen Identitdten generierenden Faktar, stk eine bestimmte Form der
Identitatskategorieravestidentravestisselbst weiter vermitteln will. Die ATRAS versucht
diesbeztiglich an vorderster Stelle, unter ihrespkm die Konnotation votravestismit
Prostitution zu untergraben und an alternative heftgmen vortravestisanzukntpfen.
Den eben gezeigten flieRenden Uberschneidungerenndiversen Identitatskonstrukten
scheint die ATRAS eine Festlegung der differentaanepte vorzuziehen, sodass die
Schlusselrolle der ATRAS in der Festigung einemtdat von travesti und transexual
unverkennbar ist. In Keilas folgender Aussage komiieger Aspekt genau zum Ausdruck:
»LAqui dentro nds temos muito bem definido o queagesti, 0 que é transexual,
como trabalhamos com essas tematicas, como varwmar para 0s externos, o
gue é que € essa populacdo, de onde vem, quaisndmregdades e quais as
diversidades que tem para que as pessoas consigender e nés também. Para
nos é bem importante entender que travesti é diferde transsexual, que elas tém
similaridades, mas que também tém coisas bem nit=w&® (Interview Keila
Simpson, S. 4).
Diese Forcierung von fixen Identitdtskonzepten kamohl als Strategie interpretiert

werden, das doch sehr diversifizierte Segment vaansgender zu vereinen, um dem

8 Hier drinnen haben wir sehr gut definiert was eiagestiist, was ein¢ransexualist, wie wir mit diesen
Thematiken arbeiten, wie wir Au3enstehende dariiffermieren, was diese Population ist, woher sie
kommt, welches die Ahnlichkeiten und die Untersdhisind, die sie aufweist, damit die Leute dasteben
kénnen und wir auch. Fir uns ist es sehr wohl wgcht verstehen, dass eitmavestisich von einer
transexualunterscheidet, dass sie Ahnlichkeiten haben, @es sie auch sehr unterschiedliche Dinge
aufweisen.”
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Kampf fur ihre Burgerrechte eine gréf3ere Gewichtund Durchschlagkraft zu verleihen
und in der Folge die gemeinsamen Interessen diEspulation in der Gesellschaft
effizienter durchzusetzen.

So weist dieses Muster starke Parallelen mit d&mnagtichen Gay-Bewegung in Brasilien
auf, in der ja, wie bereits dargestellt wurde, flieettenreichen sozialen Konstrukte zu
homoerotischem Begehren und gleichgeschlechtlicl&sxualpraktiken durch die
Hervorhebung einer neuétentidade gayauf einen gemeinsamen Nenner gebracht werden
sollten. Von Seiten vieler LGBT-Gruppierungen witas weiterhin so gehandhabt, wie am
Beispiel der GGB und deren Grunder Luiz Mott sebysichtlich ist, der gerne 6ffentlich
darauf hinweist, dass ganz Balgay ist. In anderen Sozialbewegungen, allen voran dem
movimento negrosind diese Strategien einer Vereinheitlichung ldemtitat zum Zwecke
einer Starkung der politischen Reichweite ebens@ikennbar, wie zum Beispiel aus der

polarisierten Trennung zwischaegroundbrancohervorsticht.

Die einschneidende Veranderung im Lebensweg vofreMildurch ihren Kontakt mit der
ATRAS steht heute somit exemplarisch fur viele aad@vestisundtransexuaisSie kam
Uber einen durch die ATRAS angebotenen Friseuriias erstmals mit dem Verein in
Bertuhrung und arbeitete daraufhin eine Zeit lasgraiseurin:
,Um tempo depois Mott e Michele me chamaram e enecei a trabalhar aqui na
instituicdo como coordenadora. Depois me afasteindeo porque eu tive que
resolver algumas coisas pessoais e comecei a tiabalo meu bairro. Depois sai
da prostituicdo e voltei para a instituicdo de no¥®é meu auto-estima mudou, que
meu auto-estima era la em baixo, me senti o lixa.ilEstituicdo me ajudou muito.

Hoje em dia eu sou Millena, com caréter e agradagastituicdo.”!

(Interview
Millena Passos, S. 1).

Durch die grof3e Unterstitzung, die sie von SeiemAd RAS erhielt, konnte sie sich also

in ihrer Identitat algransexualfestigen und zu jener Person werden, die sie hsutBie

Fixierung von ldentitat kann demnach ebenso alst&jre gewertet werdetravestisund

transexuaisin ihren eigenen Identitdten Halt zu geben uncerihau vermitteln, dass es

nicht falsch und schlecht ist, so zu sein wie sie mal sind. Das negativ beladene Bild

81 Eine Zeit spater riefen mich Mott und Michele uiot begann hier in der Institution als Koordinataru
arbeiten. Dann nahm ich wieder Abstand davon, ieRikinige personlichen Dinge regeln musste und ich
begann in meinem Viertel zu arbeiten. Nachher hiéhtemit der Prostitution auf und kehrte zur Ingiin
zurlick. Sogar meine Selbstwertschatzung verandietie meine Selbstwertschatzung war ganz weit unten
ich fUhlte mich wie der letzte Dreck. Und die Ingtion half mir sehr. Heute bin ich Millena, mit &xakter
und dafiir danke ich der Institution sehr.” [Ubezseig des Autors]
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von aul3en lastet in dieser Hinsicht bestimmt aefevi unter denravestis die es in sich
verinnerlicht haben und wahrscheinlich aus dieseman® ihre Identitat selbst mit
negativen Aspekten wie Prostitution assoziierendén Gesellschaft jedoch werden sie
weiterhin nicht als jene Personen anerkannt, veesisich wiinschen.

Die spezifische Burgerrechtsbewegung Brasiliensnt@nsich schliel3lich seit ihrer
Entstehung Mitte der 1990er Jahre stetig weiterek®ln und sich sowohl auf
gesamtgesellschaftlicher Ebene, als auch innertaibLGBT-Communities allmahlich
emanzipieren. So gehort die ATRAS heute der ANTRWA derArticulacdo Nacional de
Trans, welche die 52 Gruppierungen von Transgegderz Brasiliens in sich vernetzt.
Keila Simpson ist die aktuelle Vorsitzende diesetzWerks. Ferner ist die ATRAS teil
der ABGLT (Associacao Brasileira de Gays, Lésbieasrans), der wiederum 200 weitere
Gruppierungen angehoren, sowie der ILGA (Intermatid_esbian and Gay Association)
von Panamerika und der Karibik.

Die Bewegung hat so in Brasilien mittlerweile eehsgrol3es Ausmald angenommen und
auf gesamtstaatlicher Eben wird heute in ersterieLifir die Anerkennung ihrer
spezifischen Burgerrechte gekampft. Derzeit stelet Ourchsetzung einer rechtlich
zulassigen Uménderung des Geburtsnamengnrawestisin einen weiblichen Namen an
oberster Stelle, da bisher ntransexuaisdieses Recht eingerdumt wird. Diese letzteren
setzen sich wiederum dafir ein, dass in Zukunft @fientlichen Krankenkassen die

Kosten einer operativen Geschlechtsanpassung teadjen.

Doch auch innerhalb der LGBT-Bewegungen bringenGheppierungen um Transgender
frischen Wind in den vielerorts verstaubten Aktiaiss hinein. Immerhin missen sie auch
dort noch fiur die ihnen gebitihrende Anerkennung ké&mmulie ihnen bis vor kurzem noch
verwehrt blieben. Durch die Fokussierung auf eidentidade gaywurden travestis
transexuaisund trangénerosin der Vergangenheit stiefmutterlich behandelt ulmen
Besonderheiten wurde kaum Beachtung geschenkt.rbladuachen sie heute verstéarkt auf
ihre eigenen Bedurfnisse und Problematiken innbrhdker nichtheterokonformen
Gemeinschaften aufmerksam und setzen dort ihre rdokp durch ein selbstbewusstes
Auftreten durch.

Beim Forum Baiano LGBT im Juli 2007 stellte Keila einer Podiumsdiskussion zum
wiederholten Male klar, dassavestisnicht alsHSH oder eine andere mit dem méannlichen
Gender verbunden Kategorie aufgefasst werden woltamdern ausschlie3lich als

travestis Dieser Tatsache scheinen sich auch innerhal@demmunities, geschweige denn
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in der gesamten Gesellschaft, noch die wenigstetratferinnen bewusst zu sein. Dort ist
noch meist voro travestj demtravestisin seiner mannlichen Form die Rede, sodass sie
noch unweigerlich mit ihrem mannlichen Ursprung oasert werden. Eine grol3e
Errungenschaft von Seiten der Transgender-Beweguarges insbesondere, den inneren
Unterscheidungen zwischen ihnen durch die Umanderdes Akronyms LGBT zu
LGBTTT eine deutliche Sichtbarkeit zu verleihen, @& nuntravestis transexuaisund
transgenderzu gleichberechtigten Teilen hervorhebt.

Die Beziehung zwischetmavestisund homossexuaist dementsprechend von zahlreichen
Ambivalenzen gekennzeichnet. Die meisti@vestiserzahlten mir, dass sie von Seiten der
homossexuaigsoch mit sehr vielen Vorurteilen und einer starkdmeigung konfrontiert
werden und in der Gay-Szene kaum respektiert werdldton ist in dieser Hinsicht der
Meinung, dass unter Homosexuellen noch kein Bewesstdafiir bestehe, was es
bedeutettravestizu sein, dass es diesen letzteren nicht darum dehth ihr markantes
Auftreten zu schockieren, sondern dies einzig ée3nahme zur Realisierung ihrer
Identitat ist. Lesben, Schwule und Bisexuelle wiirdarch ihre heteronormatives aufieres
Erscheinungsbild kaum Probleme beziglich eineradeziAkzeptanz haben, denn je mehr
man sich dem heterosexuellen Standard annahett desiger Hindernissen begegnet
man. Homosexuelle, Lesben und sogar mandresexuaiskonnen so ein erfilltes Leben
fuhren, ungestoért studieren gehen, einen guten walrnehmen und insgesamt eine
positive Visiblitdt erreichen.Travestis werden somit auch innerhalb der LGBT-
Communities an den aulersten Rand gedréangt, denrveskdrpern eine Form der
Differenz, die fur niemanden mehr tolerierbar istgd durch die ihr Auftreten an jedwedem
Ort unuibersehbar markiert wird.

So ist es auch kaum verwunderlich, daasestisselbst vielergaysgegenuber eine starke
Abneigung empfinden und sich in diskriminierendeei®¥¢ Uber sie auf3ern. Oft wird
provokativ vongaysin weiblicher Form gesprochen um sie daran zunerim, dass sie in
der Gesellschaft selbst noch mit &hnlichen Vorletevie travestisbehaftet werden. So
sehen sich vieldravestis durch ihre sichtbare Verkorperung sexueller Défer als
eigentliche ,Kriegerinnen* und Vorreiterin der LGBJommunities und Bewegungen.
Schlie3lich ist ihre Beziehung insbesonderebmhas auf dem Sexmarkt mit Rivalitat
behaftet. Cleide argerte sich beispielsweise einrbat diebichasam Cruising-Park Farol
da Barra, da diese déravestisdort diebofesvor der Nase wegschnappen wirden, zumal

sie ihnen Geld anbo6ten, um mit ihnen in sexuellentikt zu treten.
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Millena zeichnet abschlieend ein gespaltenes Bibdr travestis und transexuaisin
Salvador und Brasilien. Die Situation hétte sichidgehend verbessert, ddssvestisund
transexuaisheute nicht mehr derartigen Adversitaten auf affeBitrale ausgesetzt sind,
wie noch vor wenigen Jahren, als sie noch mit Steineworfen wurden. Andererseits
habe sich der Arbeitsmarkt ihnen gegeniber immeh mocht wirklich ge6ffnet und der
Zugang zu Bildung bleibe ihnen noch grof3tenteilsvedirt. So bleibe ihnen noch ein
langer Weg, um weitere Rechte flur sie zu erkdmphillena unterstreicht deshalb
abschlie3end die Einforderung von Respekt, der #uwdn alstravestisund transexuais
zusteht:
»S0 tenho a dizer uma coisa: Eu sou ser humanoliguwpualquer outra pessoa (...)
€ mereco respeito como qualquer outro cidadéo. éss@as ndo sao obrigadas a
me aceitar, mas a me respeitar como ser humano. tN&®stis, transexuais
merecemos respeito como qualquer outra cidddglhterview Millena Passos, S.
6).

82 Ich habe nur noch eine Sache zu sagen: Ich bimeinschlicher Wesen wie jede andere Person augh (...
und verdiene Respekt wie jeder andere Birger. Bidgd_sind nicht dazu verpflichtet, mich zu akzeptie
sondern mich als menschliches Wesen zu respektidfienravestis transexuaisrerdienen Respekt wie

jeder andere Biirger.” [Ubersetzung des Autors]
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7 Conclusio — von differenten ldentitaten zu ldentitden der
Differenz

An dieser Stelle soll nun der Schritt gewagt werabe verschiedenen Faden, welche sich
kontinuierlich durch diese Arbeit ziehen, mit denr moglichen Mitteln zu einem
einheitlichen Muster zu verweben und mit den thigsrken Annahmen in Verbindung zu
setzen. Den Anspruch auf eine wahrheitsgetreuedReptation vermeintlicher Tatsachen
weise ich in dieser Hinsicht strikt von mir, zumgies durch meine unvermeidliche
Positionierung im Feld als Subjekt unter Subjektéie, damit verbundene Situiertheit
interpretativer  Betrachtungsweisen und die unubetbare Einschrankung,
ethnographische Wirklichkeiten in ein zweidimensi@s, chronologisches Schema zu
zwangen, wohl weiterhin ein unerreichbares Ideaiblein wird.

So ist diese Arbeit vorderrangig von einer gewisBeozesshaftigkeit gekennzeichnet,
welche das im Rahmen meiner Erkundungen im Felivétirende Vordringen in neue
Wahrnehmungsebenen und Erkenntnisbereiche refiektied wiedergibt. Auf Grund
dieses prozessualen Zugangs sah ich davon abictieng erdffneten Perspektiven und
Betrachtungen hier als allgemeingiltige Ergebnisarst in einem theoretischen Teil zu
diskutieren und dann in einem empirischen Teil aisfen und genau zu erlautern.
Vielmehr sollten die Vernetzungen zwischen Perpeptinterpretation und Komparation
mit bereits bestehenden Theorien in ihrem dynamischEntwicklungsprozess
wiedergegeben werden. Dabei galt es aber dennehpestimmte Ubersicht gemaf den
Kriterien der Wissenschaftlichkeit zu bewahren, zufwecke einer eindeutigen,
unmissverstandlichen Aufnahme des hier verfassgsmes.

Nach einer ersten Ubersicht (ber den personlichegaZg zum Feld, die dabei
angewandten Methoden und einer priméaren Diskusgiaten Begriffen der Differenz und
der ldentitat, zeichnete ich das Bild einer sich amfanglich erschlossene Gay-World, das
ich im weiteren Verlauf jedoch schrittweise dekomsrren sollte. Anhand einer breit
ausgelegten Diskussion zu Parkers und CarraraséSimBusfihrungen Uber die
Entstehung unterschiedlicher nicht-heterokonforrdentitaten in Brasilien drang ich

weiter vor in neue Dimensionen zur Organisation 8emualitat rund um Sex, Gender und
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sexuelle Praktiken, durch die ich meine Beobacleongn Feld neu auslegte und
interpretierte.

Daraus ero6ffnete sich mir ein facettenreiches Komgirat an stark differenzierten Formen
der Identifizierung und Kategorisierung sexuelldentitat, die sich in Konstrukten wie

bicha travestj bofe oder sapatdo auszudricken vermogen. Diese differenten
Identitdtskonzepte zeichnen sich unter anderemrdadaus, dass sie in unterschiedlicher
Weise Aspekte von Mannlichkeit in sich verinneréah reproduzieren und neu

interpretieren, weshalb in einem darauf folgendari@ das Hauptaugenmerk den
diversen theoretischen Betrachtungen masculinity galt und eine fir diese Arbeit

passende Anwendung dieses Begriffes gesucht wurde.

Daraufhin wurde durch die Miteinbeziehung der deriaSchicht als grundlegendes
Differenzierungsmerkmal das eben gezeichnete Bildewt hinterfragt und weiter

ausgebaut. In den folgenden Kapiteln zeichnete sichlie3lich nach, wie mittels der

Beachtung weiterer sozialer Differenzen, allen waece, Gender und Gendervarianz die

vermeintlich homogene Gemeinschaft von LGBTs sigltends zersetzt.

Gerade auf diesen Differenzen innerhalb der auetstogenen LGBT-Communities lag
schlie3lich der Fokus in dieser Arbeit. Bezugnehieen auf die theoretischen
Ausfuhrungen zuifferences withindurch Henrietta Moore (2003 [1988]; 1993; 2001)
sollte untersucht werden, inwiefern Identitditenhhi@nhand eines einzigen Aspektes
betrachtet werden kdnnen, sondern in ihrer gesaktenplexitat, aus welcher sie sich
zusammensetzen, beachtet werden mussen, um zwisehschliche Beziehungen entlang
unterschiedlicher Ausschlussmechanismen und derstkddionen von Gemeinsamkeit
nachvollziehen zu kénnen.

So stellte sich heraus, dass Individuen sich inRtexis anhand verschiedenster sozialer
Differenzen orientieren und identifizieren, wodurcleue Formen der Zugehorigkeit
entstehen konnen, gleichzeitig jedoch Abgrenzungeranderen Gruppen durchgefihrt
werden. Schon am Beispiel der verschiedenen Ubeesbingen von Gender, sexueller
Praktiken und sexueller Orientierung lassen sicliawa bereits unterschiedlichste
Identifikationsweisen beobachten, die in doch sktierenten Konzepten wieiado bofe
gay, transexualoder sapatonaihren Ausdruck finden. Durch die soziale Herkurdig
ethnische Zugehorigkeit, oder das Alter nehmenedianstrukte wiederum neue Formen

an und differenzieren sich weiter aus. Die homosbk&lOrientierung oder homosexuelle
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Praktiken erscheinen somit nur mehr als zwei Aspeiiter vielen, mittels welcher sich
auch innerhalb der LGBT-Communities divergente td&m@n zusammenfiigen.

In einer steten Abwagung zwischen Nahe und Distaemen in dieser Hinsicht einige
Formen der Differenz in den Vordergrund gestelijere hingegen zurtickgesetzt. Durch
die unterschiedlichen Positionierungen der Selbstd Fremdwahrnehmung sind
Identitdten somit in einen dynamischen Prozessebungden, mittels welchem sie nicht auf
eine fixe Konstante festgelegt werden kdénnen, songenach Betrachtungsweise unter
einem anderen Licht erscheinen. Gingrich erwahrdi@sem Zusammenhang den Begriff
der Alterity, einem komplementér zu Identitat kgmerten Konstrukt, das im Besonderen
die Zuschreibungen von aul3en auf ein Individuumtediet und so auch die Identitat des
Individuums mitbestimmt (vgl. Gingrich 2004).

Homosexuelle im Allgemeinen mégen so beispielswe@eaul3en durch die Assoziation
mit der passiven Sexualrolle nicht mehr als Marmdgefasst werden, viele unter ihnen
verstehen sich selbst aber trotzdem noch als salodegeben sich nach auf3en hin als
homems bem machoPas Konzept debicha verinnerlicht diese Zuschreibungen von
aul3en wiederum dergestalt, dass es die ihm aufgetadVerhaltensmuster reproduziert
und als Teil seiner Identitat wahrnimmt. Durch diénische Zugehdrigkeit einer Person
werden solche Zuschreibungen auf sie noch weitestaskt, sodass diese mit einer
bestimmten Erwartungshaltung konfrontiert wird, dex gerecht werden soll. Daegéao
bem dotaddozw. diebichinha pretakonnten demnach als zwei primére stereotype Formen
schwarzer Mannlichkeit beobachtet werden, die inm&eze eingeschrieben werden.
Frauen bleibt hingegen die Mdoglichkeit der Bestimguuiber die eigene Sexualitat
zumeist verwehrt und sie werden in einem hetersisghen Diskurs als sexuell
unzufrieden dargestellt, wenn sie ihre Begierde Minnern auf Frauen hin verlagern.
.EU estou lésbica“anstelle von,eu sou léshica“ist fur viele die einzige Alternative, sich
mittels einer undefinierten Sexualitdt von den dufen lastenden Zuschreibungen zu
entledigen. Diese Prozesshaftigkeit der Identifdat driickt sich ferner in den
Uberschneidungen zwischdricha, travesti und transexual aus, sodass sich Personen
zuerst sowohl albicha als auch alsravestiswahrnehmen kdénnen, odeavestissich zu

transexuaidransformieren wollen.

In den LGBT-BUrgerrechtsgruppen lasst sich daddieiTendenz dahingehend erkennen,
sexuelle Identitaten festzuschreiben, um eine BdsisGemeinsamkeit zu schaffen, von

der aus die repressive Haltung von auf3en ihnemgége angefochten werden kann. Dort
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wird also die homogene Konstruktion zu Individuen mcht-heterosexuellen Praktiken in
der Mehrheitsgesellschaft von den Bewegungen salbggrundlegendes Bindeglied unter
doch sehr unterschiedlichen Konzepten zwischen Gexder, sexueller Orientierung in
Verbindung mit anderen sozialen Differenzen Ubemmem um in der Folge die ihnen
verwehrten Rechte einzufordern. Dies bringt schitbl®eine verstarkte Politisierung von
nicht-heterokonformen Identitaten mit sich, welchen Zwecke einer geeinten Militanz
ihrer Vielschichtigkeit entledigt und auf den ihngemeinsamen Aspekt der nicht-
heteronormativen Konzeptionalisierung fixiert warde

In der Folge werden dadurch andere Aspekte voref®ifiz in den Hintergrund gestellt, die
innerhalb der Communities jedoch weiter perpetmietexd somit Mechanismen der
Exklusion zwischen LGBTs fortschreiben. Im Laufer deommerzialisierung nicht-
heterokonformer und insbesondere homosexueller isstelten, fand so beispielsweise
zwar eine erste Integration dieser in der Mehrbegslischaft satt, jedoch profitieren von
ihr in erster Linie homosexuelle Manner mit eineestimmten sozialen Hintergrund und
einer dementsprechenden Kaufkraft, auf die die re#standene spezifische Gay-World
auch letztlich abzielt. Minder bemittelten, meisthwarzen Homosexuellen aus der
Unterschicht, sowie den meisten lesbischen Frauehtnavestisbleibt der Zugang zu
diesen Raumen infolgedessen weitgehend verwehrt.

Die rezenten Entwicklungen der LGBT-Bewegungen &#dvs stellen somit den Versuch
dar, diesen Differenzen innerhalb der Communitiesierrangig Beachtung zu schenken
und sie in ihren aktivistischen Bestrebungen mé#ektieren. So ist es das gesetzte Ziel
von Organisationen wie der Rede Afro LGBT und ded®&Nacional de Negras Lésbicas,
ihre Besonderheiten als afro-brasilianische LGBiisden Vordergrund zu stellen und
dadurch auf die marginale Position dieser innerdalbLGBT-Bewegungen, aber auch im
movimento negrau verweisen und in der Folge zu Uberwinden. Daeth hier werden
letztlich bestimmte Formen der Differenz vorangdistend in privilegierter Weise
thematisiert.

Gruppierungen wie die GGB, GAPA, ATRAS oder Paladea Mulher Lésbica stellen
dariiber hinaus neben den afro-brasilianischen Eu#tern in derperiferia eine der
wenigen Zulaufmoglichkeiten fir LGBTs aus den uateSchichten dar, was auch die
Tatsache widerspiegelt, dass trotz der Konstitnigrder Vereinigung aus Vertreterinnen
der Mittelschicht, diese dennoch an vordersterlé&tethwule, Lesben und Transgender
aus den breiten Unterschichten ansprechen. Geradeegbentravestisund transexuais

hat sich eine erstarkende Bewegung formiert, d@h srermehrt fir eine positive
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Sichtbarmachung dieser Segmente in der Gesellsamadt innerhalb der LGBT-
Communities einsetzt und deren spezifischen Rexhferdert.
Hierbei darf das Zusammenspiel der verschiedendferBizen nicht als hierarchisch
strukturiertes Machtgeflige verstanden werden, déstgau eine Form der Differenz,
namentlich Gender, als Ubergeordnetes Feld derrdlhitgkung fungiert und andere
Formen von Unterschieden dieser hintan gereiht. diehn Butler erkennt in diesem
Zusammenhang:
,Das Feld der Macht, das teilweise durch den Gedtiisektischer Aneignung
strukturiert wird, Uberschreitet und umfaldt die Aethder sexuellen Differenz und
bietet eine ganze Liste von konvergierenden Urttezden dar, die sich weder
nach MalRgabe des Phallogozentrismus noch irgengeiiswarters auf die
Position ‘Erste Bedingung der Unterdriickung’ kuitzeand hierarchisch anordnen
l&sst.” (Butler 1991: 33f)
Unterdrickungen laufen demnach nicht ausschliel3iabh dem vergeschlechtlichten
Muster des ungleichen Verhaltnisses zwischen Mamih lerau ab, sondern entstehen
ebenso entlang anderer Formen der Differenz, die & der Folge auch gegenseitig
Uberlagern kbénnen. Eine weil3e heterosexuelle Fegisa weniger marginalisiert sein und
sich in einer Okonomisch vorteilhafteren Positiorefilden als ein schwarzer
homosexueller Mann oder eine schwarze Frau. Diifege existieren demzufolge nicht
nebeneinander, sondern sie multiplizieren sichmedir innerhalb eines Individuums. Das
Konzept einer unitaren Gender-ldentitat, bzw. eisenwulen oder lesbischen Identitat
kann so schlussendlich als inadaquat verworfeneverd
Die LGBT-Communities wurden in diesem Kontext alsmk@ampftes Terrain von
Mannlichkeit wahrgenommen, in dem heterosexistis€bafigurationen zumasculinity
reproduziert werden, wodurch eine Hierarchisierumgischen den verschiedenen
Identitatskonstrukten entsteht. Mit der weiblichgpassiven Sexualrolle assoziierte
Aspekte werden als negativ aufgefasst und durch Midtiplikation mit anderen
Differenzen wie sozialer Schicht und ethnischer ehdgigkeit weiter stigmatisiert. Die
bichinha pretaoder travesti stellen in dieser Hinsicht wohl jene Verkdrperumgeon
Identitat dar, die mit der grof3ten Abneigung konfrert werden. Andererseits sind die
LGBT-Communities dadurch auch Schauplatz altereatiKonfigurationen von
Maskulinitdt, da in der Praxis Transgressionen digersen Zuschreibungen die Regel
sind: maskulinebofes die sich bevorzugt penetrieren lassgichasund travestis welche

hingegen die aktive Rolle einnehmen, sowie die gmang maskuliner Wesensziige durch

153



den sapatdo, die maskulinisierte Lesbe. Mannli¢hiseid so letztlich von allen in
irgendeiner Weise adaptiert und neu interpretiert.

In der Arbeit galt es ferner darzustellen, dasstitkt nicht nur individuellen, persdnlichen
Veranderungsvorgangen unterworfen ist, sondern aalshProdukt historischer und
Okonomischer Prozesse sich innerhalb einer Gebalftsstandig weiter entwickelt und neu
formt. Wie nachgezeichnet wurde, differenziertenchsi die verschiedenen
Identitatskonstrukte  zu  homosexuellen  Praktiken iBrasilien seit seiner
Entstehungsgeschichte immer weiter aus, was inveeschiedenen Herangehensweisen
dazu beispielsweise innerhalb @emunidade negrarkennbar ist. In decandomblésst
die sexuelle Diversitat teilweise heute noch wiphti Bestandteil der durch daixas
bestimmte Weltanschauung; durch das rassistisgivessive System der Sklaverei und
den Einfluss der katholischen Kirche tUbernahmettevadrikanisch-stammige Personen
jedoch wiederum heterosexistische Anschauungervernnerlichten sie.

Heute setzen sich diese Entwicklungen in aktuellendenzen junger, gebildeter LGBTs
fort, die sich durch den Zugang an der Universigistarkt mit Queer Theory befassen und
diese Thematiken in ihr Wirken einflie3en lasseab& darf aber nicht der Trugschluss
gezogen werden, dass ,queeres® Gedankengut im Semmex westlichen Dependenz
einverleibt und adaptiert wird, sondern es ist ehierreflexiver Umgang mit den eigenen
kulturellen Manifestationen zu beobachten, die durch die Brille der Queer Theory mit
neuen Augen betrachtet werden. Daraus entstandeitsberste Gruppierungen, wie das
coletivo kiu!, das den Ausruf kiu! zu einem bramiischen Pendant von ,queer”
umfunktionierte; die Formation ,Solange, t6 abertaine Queer-Punk-Funk-Band, die
Bluhnenperformances in Anlehnung aavestis mit musikalischen Untermauerung aus
einer Mischung audaile funk drag technound Punk zum Besten gibt; oder das
Theaterstick ,Guilda®, das in Form von hybridendragynen Gestalten eine Persiflage zu
soziokulturellen und historischen Aspekten der ibeadschen Gesellschaft vollzieht.

Diese Arbeit hatte so schlussendlich zum Ziel, uhéerschiedlichen Herangehensweisen
und Auseinandersetzungen zu Homosexualitdten unthodexuellen Praktiken am
Beispiel der LGBT-Communities und —Bewegungen Skva nachzuzeichnen und die
daraus resultierenden diversen Formen von Ideatibken rund um verschiedene
Ausformungen der sozialen Differenzen aufzuzeigBass eine solche vertiefende

Beschéftigung mit dieser Thematik auch in Europan \medeutender Relevanz ist,
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unterstreicht Fatima El-Tayeb, die sich mit der dfiaalisierung vonqueers of color
innerhalb der lesbischschwulen Bewegungen und Cantiesi Deutschland beschaftigt
(vgl. EI-Tayeb: 2003).

Schliel3lich war es mein grofdtes Anliegen, durclsali@rbeit alle Akteurlnnen, denen ich
im Feld begegnet bin und die mir ihre kostbare deid ihre Aufmerksamkeit schenkten,
so gut eben maoglich uneingeschrankt zu Wort kommelassen und ihre Anliegen selbst
zu reprasentieren. Diese Arbeit ist somit aucheaisSprachrohr zu betrachten, durch das
diese immer noch oft zum Schweigen verdammten Gmuppre Bedirfnisse frei zum

Ausdruck bringen sollen.
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Sitzung der ATRAS, aufgenommen am 14.05.2007; D&2r
Sitzung des Férum GLBT, aufgenommen am 07.07.2D@ugr: 62’
Gesprach mit Millena Passos, aufgenommen am 24007, Dauer 22’

Gesprach mit Roberval, aufgenommen am 01.08.20adeD 41’

8.6 Sonstige Dokumente

Feldforschungstagebucher in digitalisierter Foref{igrt von 23.02 — 21.08.2007
Manifesto Kiu!l — Manifest des coletivo kiu!

Boletim do Quimbanda-Dudu, Nr. 6, 2005

ATRAS: Silicone — Reduc¢éo de danos para traveXiia2
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9 Anhang

9.1 Verzeichnis der in der Arbeit zitierten Gesprachs- und
Interviewpartnerinnen

Zur Bewahrung der Anonymitat der hier aufgelistdt&ormantinnen wurden ihre Namen
und Teile ihrer weiteren personlichen Daten gedandemit Ausnahme der
Interviewpartnerinnen, welche einer Veroffentlicguhrer Daten zustimmten. Das Alter

der jeweiligen Person bezieht sich auf den Zeitpdek letzten durchgefuhrten Gesprachs.

Ailton Santos. Er ist oOffentlicher Bediensteter im Gesundheitssve und macht seinen
Doktorabschluss am Instituto de Saude ColetivaldleBA, dem Institut fir kollektive
Gesundheit, in dessen Rahmen er sich mit Aspeldeidsundheit voiravestisbefasst.
Er arbeitet dadurch intensiv mit der Gruppe ATRABSammen. Er definiert sich ajgy
undnegra Stammt aus armlichen Verhaltnissen und lebt imd@minha, Salvador. Ist zum
Zeitpunkt des Interviews ca. 40 Jahre alt.

Ana Cristina Conceicda bevorzugt Negra Cris genannt zu werden. Ihregkétien in der
Sozialbewegung nahmen als Aktivistin deevimento negrdéhren Anfang. Seit geraumer
Zeit engagiert sie sich auch in der LGBT-Bewegung sie ist Mitarbeiterin der Rede
Afro LGBT, der Rede Nacional de Lésbica Negras,isades GLBTPT. Negra Cris hat
einen Masterabschluss als Padagogin und arbeetLetirerin an einer 6ffentlichen
Schule. Sie beschreibt sich &sbicaundnegra stammt aus der Unterschicht, wohnt in
Sé&o Gongalo, Salvador, und ist zum Zeitpunkt desvrews 32 Jahre alt.

Artur : Stammt aus einer wohlhabenden Familie in Jed@aéja, und ging zum Studium
der Medizin nach Salvador. Arbeitet in einem oOffiehen Krankenhaus im Ballungsraum
Salvador. Versteht sich atmy und brancq wohnt in Itaigara, Salvador, und ist 32 Jahre
alt.

Beto: Kommt aus einer Favela in Salvador, arbeitetimer®m Call-Center und betrachtet
sich alsnegroundgay. Er ist 25 Jahre alt und hat einen dsterreichisé¢freund, mit dem
er im Herbst 2007 nach Deutschland ziehen will.

Chico: Stammt aus einer Familie der Mittelschicht undbvachte seine ersten 15
Lebensjahre in Rio de Janeiro, zog dann mit sdtaerilie in den Heimatort seiner Mutter,
nach Alagoinhas, Bahia. Nach dem Schulabschlusg gfimach Salvador, wo er neben
seinem mittlerweile abgebrochenen Psychologiestudals 6ffentlicher Bediensteter
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arbeitete und dann Jus zu studieren begann. Detfgigd alsgay undmoreno escuroebt
in Barra, Salvador und ist 30 Jahre alt.

Cléber: Wuchs in einfachen Verhdltnissen in Sdo Felipehi8, auf, zog mit 18 nach
Salvador und arbeitet dort seither als AngesteittefTelekommunikationsbereich. Fasst
sich alsgayundmoreno clarcauf und ist 25. Lebt in Paralela, Salvador.

Cristiano Santos Koordinator der GGB und Leiter der Jugendgrupge ligue®. Sieht
sich alshomossexualind branca Kommt aus der Unterschicht und wohnt in Liberdade
Salvador. Ist zum Zeitpunkt des Interviews 32 Jalitre

Elaine: Wohnhaft in Salvador, stammt aus einer wohlhabanBamilie, nimmt sich als
brancawahr und will sich nicht kategorisch an eine sdeu@rientierung festlegen. Ist 20
Jahre alt.

Joaa Wuchs in bescheidenen Verhaltnissen im ViertdduTain Salvador auf, schaffte es
jedoch auf die o6ffentliche Uni und ist heute alstAtéatig. Lebt immer noch bei seinen
Eltern, zieht aber eine Umsieldung nach Sao Paulérwagung. Sieht sich atgy und
neground ist 40 Jahre alt.

Josué Kommt aus armlichen Verhaltnissen, machte jedeicten Universitatsabschluss
und arbeitet heute als oOffentlich Bediensteter iaeme staatlichen Bankinstitut. Definiert
sich alsgayundbrancg wohnt in Jardim de Ala, Salvador, und ist Anfaity

Keila Simpson Mitbegrinderin der ATRAS und langjahrige Préasitienieses Vereines,
zum Zeitpunkt des Interviews Prasidentin der ANTR&ammt aus dem Bundesstaat
Maranh&o, zog in jungen Jahren nach Salvador uridaehte dreieinhalb Jahre in Italien.
Definiert sich algravestiund afro-brasileira Kommt aus der Unterschicht und wohnt in
Salvador. Sie ist 36 Jahre alt.

Laura: Sie wohnt mit ihrer Familie im Mittelschichtsviel Federacdo, Salvador, studiert
mit Vinicius an der UFBA und ist im movimento kiaktiv. Betrachtet sich alsegraund
sieht von einer Kategorisierung ihrer sexuellere@ierung ab. Sie ist 21 Jahre alt.

Luiz Mott : Grinder und langjahriger Prasident der GGB, Rsweder Anthropologie an
der UFBA im Ruhestand. Wuchs als Sohn einer Pasiigiund eines lItalieners aus der
norditalienischen Provinz Trentino im Bundesstaab $aulo auf, heiratete und wurde
Vater zweier Tochter. Mitte 30 zog er jedoch naalv&dor. Er definiert sich heute aay
und brancq ist der Mittelschicht zuzuordnen und wohnt in Bar Salvador. Ist zum
Zeitpunkt des Interviews 61 Jahre alt.

Marcelo Cerqueira: Prasident der GGB. Er ist als Historiker tatigdun der Partido
Verde (grine Partei) von Salvador eingebundendigier bei den Kommunalwahlen vom
6. Oktober 2008 antrat. Nimmt sich glay und negrowahr, kommt aus der Mittelschicht
und wohnt in Nazaré, Salvador. Er ist 40 Jahre alt.

Millena Passos Prasidentin der ATRAS. Arbeitet nebenher alsetnigm und Kellnerin in

ihrem Viertel Engomadeira, Salvador. Fasst sichralsexualundafro-brasileiraauf und
ist der Unterschicht zuzuordnen. Sie ist 29 Jaltre a
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Otavio Reis Filha Koordinator der GGB und Prasident der QuimbandatD Definiert
sich alsgay undnegra Kommt aus der Unterschicht und wohnt in Sdo Gexet8alvador.
Er ist 37 Jahre alt.

Pamela Ist eine weilRdravesti die in der Ndher des Pelourinho lebt und ca.atel alt
ist. Sie lebte auch eine Zeit lang in Italien.

Pedro. Kommt aus Mutuipe, Bahia, und studiert seit seiid. Lebensjahr an der UFBA
in Salvador. Betrachtet sich dsancoundgay, lebt in einfachen Verhéaltnissen in Mata
Escura, Salvador und ist 20 Jahre alt.

Renildo Barbosa Begrinder und Vorsteher der ProHomo, sowie Mdaebp des
GLBTPT und der Rede Afro LGBT. Er ist in der Reised Tourismusbranche tatig und
studiert daneben Rechtswissenschaften an einat@nivJniversitat in Salvador. Definiert
sich alsgay und negra Kommt aus der Mittelschicht und wohnt in Fedeca¢@alvador.
Ist zum Zeitpunkt des Interviews 31 Jahre alt.

Robério: Studiert an der UFBA zusammen mit Pedro und wahBalvador. Sieht sich als
gayundbranca Ist 21 Jahre alt.

Roberval: Wuchs unter einfachen Verhéltnissen in Alagoini2ashia, auf. Zog mit 20
nach Salvador, wo er mittlerweile neben seinem @p&tudium an der UFBA als Musiker
und Sprachlehrer tatig ist. Er lebte eine Zeit lan§ao Paulo und verbrachte drei Monate
in Spanien und Portugal. Sein Traum ist es, in gaimu leben. Definiert sich ajgy und
moreno escurovohnt in Campo Grande, Salvador und ist 31 Jaltre

Valquiria Costa: Begrinderin und Prasidentin der Palavra de Mulklésbica. Sie ist
offentliche Bedienstete der Receita Federal, daomalen Steuer- und Einnahmebehorde.
Bei den Kommunalwahlen vom 6. Oktober 2008 kandidiesie fir die PCdoB
(Kommunistische Partei Brasiliens). Definiert sk Iésbicaund negra Kommt aus der
Mittelschicht und wohnt in Barroquinha, Salvadat.2um Zeitpunkt des Interviews ca. 40
Jahre alt.

Vaneza Wuchs in einer Favela in Salvador auf, betracéitdt alstravestiundnegraund
arbeitet auf dem Strich. Ist ca. 30 Jahre alt.

Vinicius: Stammt aus einer eher wohlhabenden Familie icéltend ging zum Studieren
nach Salvador, wo er die UFBA besucht. Ist beim imewnto kiu! engagiert und ist 19
Jahre alt. Legt sich an keine sexuelle Orientieffiesty sieht sich alsiorenound wohnt in
Pituba, Salvador.
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Abstract

Diese Diplomarbeit befasst sich mit den LGBT-Comities und -Bewegungen von
Salvador da Bahia in Brasilien und untersucht asein Zusammenhang die Interaktionen
sozialer Differenzen innerhalb dieser von der Melidgesellschaft zumeist
homogenisierten Segmente. Dabei gilt es nachzuzeighinwiefern Identitdten durch die
Intersektionalitdt von sozialen Unterschieden waee Gender und Klasse konstruiert
werden und neue Formen annehmen. Die Arbeit istitsaktuellen theoretischen
Annahmen aus der Gender Anthropology verschrielsemach Gender als ein Aspekt

unter vielen den zwischenmenschlichen Beziehungearande liegt.

Mittels ethnographischer Feldforschungen in derrefa2007 und 2008 wurde unter der
Durchfuhrung teilnehmender Beobachtungen, inforenellGesprache und Leitfaden

gestutzter Interviews in selbstreflexiver Weise demschiedenen Aspekten zu dieser
Fragestellung vor Ort auf den Grund gegangen. IgeZdieser Forschungen stellte sich
heraus, dass die LGBT-Communities ein umkampftesrraife verschiedenster

Identitatskonzepte darstellen, in denen durch dieerschneidungen sozialer Marker
einerseits bereits in der Gesellschaft immanentsséllussmechanismen fortgeschrieben

werden, andererseits jedoch ebenso alternativeigioationen von Identitat entstehen.

Gerade in dieser Hinsicht gilt es in dieser Arbatifzuzeigen, wie dynamische
Identifikationsprozesse sich durch ein Abgrenzem wind Einfigen in bestimmte
vorgegebene Muster generieren und von einem kaatiane Abwégen von Néhe und
Distanz gekennzeichnet sind. Identitaten kdnneneidgbddoch weder als festgelegt
verstanden werden, noch als vollkommen ungebun8enkommen unterschiedlichste
Identitatskonstrukte zum Vorschein, die sich emglaozialer Differenzen wie Sex, Gender,
sexueller Orientierung, sexueller Praktikce, Klasse und Alter definieren, jedoch nicht
als endgultig fixiert aufgefasst werden kénnensaasich im Laufe der Zeit entwickeln,

umformen und verandern koénnen.
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