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Entre o mito e a lei: género, colonialidade e dissidéncia

sexual no Hinduismo contemporaneo

Between myth and law: gender, coloniality and sexual

dissidence in contemporary Hinduism
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Resumo

Este artigo, situado no campo da Ciéncia da Religido, investiga as relagdes entre
género e sexualidade no Hinduismo a partir de uma abordagem critica que articula
estudos decoloniais, pos-coloniais e queer. Com base em autoras como Uma
Chakravarti, B. R. Ambedkar, Jasbir Puar e Gayatri Reddy, analisa-se a ambiguidade
como um principio cosmoldgico estruturante, evidenciado em figuras como
Ardhanariévara e Sikhandi , que, no entanto, sempre coexistiu com as hierarquias
do patriarcado brahmanico e do sistema de castas. O artigo demonstra como a
marginalizacdo das comunidades hijra precede o colonialismo, que a intensificou ao
criminaliza-la, e como o nacionalismo hindu (Hindutva) contemporaneo se apropria
seletivamente de simbolos de fluidez em uma logica homonacionalista. Articulando
fontes miticas, etnograficas e juridicas, argumenta-se que o Hinduismo constitui um
campo em disputa, onde a espiritualidade queer, manifesta em festivais como
Koovagam e nas reinvengdes da didspora, opera menos como um simples
reencantamento e mais como uma ressignificagao critica e politica de tradigdes
ambiguas.

Palavras-chave: Hinduismo; Género; Hijras; Colonialidade;
Homonacionalismo.

Abstract

This article, situated within the field of Religious Studies, investigates the
relationships between gender and sexuality in Hinduism through a critical
framework that brings together decolonial, postcolonial, and queer studies.
Drawing on authors such as Uma Chakravarti, B. R. Ambedkar, Jasbir Puar, and
Gayatri Reddy, it analyzes ambiguity as a foundational cosmological principle,
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evidenced in figures like Ardhanarisvara and Sikhandi, which, however, has always
coexisted with the hierarchies of Brahmanical patriarchy and the caste system. The
article demonstrates that the marginalization of hijra communities predates
colonialism, which intensified it through criminalization, and how contemporary
Hindu nationalism (Hindutva) selectively appropriates symbols of fluidity within a
homonationalist logic. By weaving together mythical, ethnographic, and legal
sources, it argues that Hinduism constitutes a contested field where queer
spirituality, manifested in festivals like Koovagam and in diasporic reinventions,
operates less as a simple re-enchantment and more as a critical and political
resignification of ambiguous traditions.

Keywords: Hinduism; Gender; Hijras; Coloniality; Homonationalism.

Introducao

Apesar de leituras contemporaneas frequentemente associarem o Hinduismo
a posicdes conservadoras em relagao a diversidade sexual e de género, é importante
reconhecer que essa tradicao nunca foi homogénea. A auséncia de uma autoridade
teologica central ndo significou auséncia de regulacao, pois, desde a antiguidade, a
ordem brahmanica estruturou-se a partir da articulacdo entre género e casta,
instituindo mecanismos de controle sobre a sexualidade e o corpo das mulheres
como forma de garantir a pureza e a reproducdo hierarquica do sistema social
(Chakravarti, 1993). Nesse sentido, a opressao de pessoas dissidentes de género e
sexualidade nao pode ser atribuida exclusivamente ao colonialismo britanico, ja que
cédigos como o de Manu e a prépria logica do “patriarcado brahmanico” operavam
de forma restritiva muito antes da colonizacao, como demonstra Ambedkar (1936)
em seu artigo The Annihilation of Caste. Isso nao significa, contudo, a auséncia de
negociacoes e formas de agéncia por parte das comunidades dissidentes, que
historicamente encontraram fissuras no sistema para afirmar seus lugares sociais e
religiosos, como atestam os registros sobre as hijras e outras identidades do “terceiro

género” (tritiya-prakrti). Do ponto de vista historiografico, o artigo contribui ao
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deslocar leituras idealizadas, que enxergam um passado uniformemente inclusivo,
e leituras simplificadoras, que atribuem toda marginalizagao apenas ao periodo
colonial. Ao articular hierarquias internas (género e casta) e reconfiguragoes
coloniais, propomos uma narrativa mais complexa sobre continuidade, ruptura e
reinvencao.

Ainda que textos védicos e narrativas mitologicas, como as de
Ardhanari$vara ou Mohini, apresentem elementos de transformacgao de género, sua
recepgao social sempre foi marcada por disputas de interpretacao e por uma
distancia entre mito e pratica. Como sugere Puar (2007), simbolos de fluidez de
género nao podem ser lidos de forma essencialista como expressdes de tolerancia,
pois sao constantemente reinscritos em agenciamentos de poder que incluem
hierarquias religiosas, patriarcais e, em tempos recentes, nacionalistas. Nessa chave,
acompanhamos também a critica de Bacchetta (1999) ao uso seletivo de imagens
queer-friendly pelo nacionalismo hindu contemporaneo, o que complexifica a leitura
de simbolos de ambiguidade: eles podem operar como recursos de resisténcia, mas
também como vitrines politicas que nao se traduzem em inclusdao concreta. Essa
perspectiva permite compreender que a pluralidade hindu em torno da sexualidade
constitui menos uma tradi¢ao de abertura inata e mais um campo em disputa, no
qual praticas de acolhimento simbolico coexistem com dispositivos de controle
social e apropriagdes politicas, como se observa no uso contemporaneo de narrativas
miticas pelo projeto Hindutva.

Esta pesquisa inscreve-se no campo da Ciéncia da Religiao, adotando uma
abordagem qualitativa de carater hermenéutico-critico. O referencial tedrico
combina estudos queer, pos-coloniais e decoloniais, dialogando tanto com autoras
que problematizam as estruturas de poder internas ao hinduismo, como a nogao de
patriarcado bramanico (Chakravarti, 1993) e a critica radical ao sistema de castas

(Ambedkar, 1936), quanto com anadlises sobre nacionalismo, sexualidade e religiao
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que permitem compreender a apropriacao contemporanea de simbolos e narrativas
de género (Puar, 2007; Bacchetta, 1999). A metodologia adota o conceito de
agenciamento (assemblage), em Puar (2007), que entende categorias como género,
casta e sexualidade nao como identidades fixas, mas como dimensdes moveis que se
articulam de maneiras diferentes em cada contexto histérico. Operacionalmente,
tratamos esses agenciamentos rastreando como mitos, rituais, decisdes judiciais,
politicas publicas, mercado religioso, midia e redes comunitdrias se combinam em
arranjos contingentes; o foco recai sobre as articulagdes, e nao sobre esséncias. Essa
opcao também ajuda a reconhecer os limites do uso de termos ocidentais como
“queer” ou “trans” para interpretar realidades indianas: aqui, tais termos sao usados
de forma critica, como recursos para pensar relagdes entre religiao, corpo e politica,
sem sugerir que sejam equivalentes diretos as categorias locais. Assumimos,
adicionalmente, uma nota de posicionalidade: reconhecemos que o enquadramento
conceitual € atravessado por tradigdes académicas angléfonas; por isso,
privilegiamos leituras indianas (Ambedkar; Chakravarti; Reddy) para evitar
universalizagoes indevidas e para situar nossas interpretacoes.

O escopo da pesquisa inclui textos miticos hindus (como o Mahabharata e as
narrativas de Ardhanari$vara), decisOes judiciais emblematicas (como Navtej Singh
Johar v. Union of India), etnografias sobre comunidades dissidentes de género
(Reddy, 2005), além de registros jornalisticos e elementos de ritualidade popular,
como o festival de Koovagam, buscando compreender como religiao, corpo, politica
e resisténcia se conectam em diferentes épocas. Analiticamente, exploramos trés
eixos: (1) a historicidade das hierarquias de género e casta e suas reconfiguragdes
coloniais; (2) a ambiguidade como marca do imagindrio hindu, sua poténcia
simbdlica e seus limites sociais; (3) as reinvengdes contemporaneas, na India e na
didspora, que rearticulam repertdrios miticos em disputas por pertencimento e

cidadania.
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Também € importante destacar que o hinduismo possui um repertorio
simbolico importante ligado a fluidez de género, mas esse campo sempre foi
atravessado por disputas. A colonizacgao britanica refor¢ou a marginalizacao das
pessoas hijra ao criminalizar suas praticas pelo Criminal Tribes Act de 1871,
impondo uma moralidade vitoriana sobre corpos e identidades. Hoje, o
nacionalismo hindu (Hindutva) se apropria de figuras como Ardhanarisvara ou
Sikhandi para construir uma imagem de tolerancia, a0 mesmo tempo em que
mantém hierarquias de casta e exclui sujeitos dissidentes. Como mostra Reddy
(2005), a vida hijra ndo pode ser entendida apenas como resisténcia ou submissao;
seus gestos publicos, como o bater de palmas ou a exposicao ritual do corpo, sao
encenagoes conscientes de uma ambiguidade que ocupa lugar central na cultura
indiana. Essa ambiguidade, longe de ser marginal, expressa uma forma prépria de
agéncia, na qual espiritualidade, corpo e politica se entrelacam em praticas que
continuam afirmando pluralidade contra leituras religiosas e politicas
conservadoras. Em termos de contribuicdo, o artigo propoe uma leitura que evita
tanto a romantizagao de tolerancias origindrias quanto um pessimismo juridico
centrado apenas em decisOes recentes: entre mito e lei, acompanhamos como
arranjos concretos, como festivais, rituais, performances e disputas publicas, que
constituem arenas onde reconhecimento e precariedade coexistem. Ao final,
sugerimos caminhos para pesquisas futuras sobre como esses repertérios de
ambiguidade sao apropriados por coletivos queer de outras tradigoes religiosas no

Sul Global, ampliando o didlogo comparativo e metodologico.

As Hijras no Hinduismo: Reconhecimento juridico e colonialidade

A exclusao das comunidades hijra na India ndo comegou com os britanicos.
Muito antes da colonizagao, o hinduismo ja estava estruturado em torno do

patriarcado bramanico, que organizava as relagdes sociais a partir da articulagao
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entre casta e género, definindo o lugar dos corpos dentro de uma logica hierarquica
que se pretendia natural. Como explica Chakravarti (1993), essa ordem estabelecia
rigidos mecanismos de controle sobre a sexualidade e, principalmente, sobre o corpo
das mulheres, impondo regras de casamento, procriacao e heranca em nome da
pureza e da preservagao do sistema de castas. Nao se tratava apenas de normas
abstratas, mas de um regime cotidiano de disciplina, em que transgressoes sexuais
eram associadas a impureza ritual e podiam gerar severas punigdes sociais. Nesse
enquadramento, pessoas que nao se encaixavam no modelo binario de género ja
ocupavam lugares marginais muito antes da chegada dos colonizadores, situadas
em zonas de excecdo toleradas apenas quando serviam a fungdes simbdlicas ou
rituais especificas.

Ambedkar (1936) aprofunda essa critica ao enfatizar que o sistema de castas
em si funciona como uma engrenagem de desigualdade, construida para naturalizar
exclusoes e manter hierarquias. Em sua leitura, a articulagao entre casta e género nao
apenas restringe a autonomia das mulheres, mas também relega identidades
hibridas e dissidentes a uma condicao estrutural de inferioridade. Essa
marginalidade nao é acidental, mas constitutiva: a ordem social brahmanica
depende de um mecanismo permanente de demarcagdo entre o puro e o impuro, o
masculino e o feminino, o legitimo e o desviante. Assim, mesmo antes da
colonizagao, as hijras existiam num espago paradoxal, reconhecidas em certos
contextos religiosos, mas frequentemente relegadas a periferia da vida social e
econdmica.

Com a chegada do dominio britanico, essa exclusao foi nao apenas mantida,
mas reconfigurada. A administracdo colonial buscou enquadrar as hijras em
categorias juridicas e médicas que transformaram antigas formas de marginalizagao
em regimes de criminalizagdo. A promulgacao da Lei das Tribos Criminosas, em

1871, foi decisiva nesse processo: ao classifica-las como “tribo criminosa”, as
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autoridades coloniais institucionalizaram a ideia de que sua prdpria existéncia
representava uma ameagca social. Como detalha a historiadora Jessica Hinchy (2014),
esse arcabougo legal foi precedido e justificado por um panico moral construido em
torno das hijras, que as retratava como figuras intrinsecamente obscenas e
socialmente contagiosas, legitimando assim uma vigilancia policial extraordinaria e
politicas de apagamento cultural. Essa lei conferia a policia poderes extraordinarios
de vigilancia, permitindo a prisao preventiva, a imposigao de registros compulsorios
e a interdicao de praticas fundamentais a reproducdo cultural da comunidade, como
a castracgao ritual. Além disso, a moralidade vitoriana foi mobilizada para justificar
medidas de apagamento cultural, como o corte for¢ado de cabelos, a proibigao do
uso de roupas femininas e a retirada de criangas adotadas por familias hijra, sob o
argumento de proteger menores da degeneracao moral.

Essa politica visava nao apenas regular, mas extinguir a presenca publica das
hijras, eliminando sua visibilidade em festivais, cerimdnias e rituais de passagem.
No entanto, como mostra Reddy (2005), a comunidade nao permaneceu passiva
diante dessas violéncias. Ao contrario, desenvolveu estratégias de resiliéncia que
revelam uma agéncia situada e criativa: preservou linhagens rituais transmitidas de
mestres para discipulas, manteve praticas devocionais em espagos privados e
reinventou performances publicas. Gestos como o bater de palmas caracteristico ou
a exibicao ritual do corpo tornaram-se encenagoes conscientes de sua ambiguidade,
funcionando simultaneamente como marca de identidade e como forma de negociar
poder simbolico. Essa dimensao performatica nao pode ser reduzida a folclore ou
exotismo: ela constitui uma forma de agéncia que, mesmo em condi¢des de
repressao, inscrevia os corpos hijra em uma economia moral e ritual propria. Assim,
a histdéria da exclusao colonial ndo é apenas a histéria da violéncia e do apagamento,

mas também a histdria da resisténcia cotidiana e das rearticula¢des pelas quais as
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hijras afirmaram sua existéncia em meio ao duplo cerco do patriarcado brahmanico
e da moralidade colonial.

A independéncia indiana, em 1947, inaugurou um periodo de lenta e
desigual transformacado no estatuto juridico e social das identidades de género nao
normativas. Um marco fundamental nesse processo ocorreu em 2014, quando a
Suprema Corte da India, por meio de uma decisao histérica, reconheceu oficialmente
a categoria de terceiro género. Este veredicto garantiu constitucionalmente a
cidadaos trans e as comunidades hijra o direito a autodeterminacao de género,
assegurando-lhes a possibilidade de identificagao legal para além do rigido
binarismo masculino/feminino. A decisdao, posteriormente ratificada pelo
Parlamento da India em 2018, representou uma vitoéria simbolica crucial,
reposicionando essas identidades no ambito da lei e da cidadania formal. No
entanto, como salienta Cunha (2022), a efetividade desse reconhecimento legal é
limitada pela persisténcia de uma profunda exclusao social, de uma violéncia
cotidiana generalizada e de barreiras institucionais que continuam a definir a
realidade da maioria das pessoas hijra e trans. Para compreender essa aparente
contradicao, entre o reconhecimento simbdlico e a marginalizagdo material, a
etnografia de Reddy (2005) oferece uma chave analitica fundamental. A autora
demonstra que a posigao social das hijras sempre foi estruturalmente ambigua: sao
figuras tradicionalmente invocadas para conferir béng¢aos em rituais de passagem
como nascimentos e casamentos, ocupando um nicho de sacralidade e poder ritual,
mas, simultaneamente, sdo sistematicamente confinadas a marginalidade
socioeconOmica, a precariedade e a vulnerabilidade. Dessa forma, os avangos legais,
embora significativos, ndo devem ser vistos como um ponto final, mas sim como um
elemento a mais dentro de um processo historico continuo e complexo. Nesse
processo, a agéncia das hijras manifesta-se de maneira dual: tanto nas estratégias

cotidianas de resiliéncia e sobrevivéncia econOmica quanto na luta politica
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organizada por visibilidade, respeito e pela traducao concreta dos direitos formais
em inclusao social substantiva.

Um segundo e igualmente relevante avango no campo dos direitos
fundamentais materializou-se em setembro de 2018, com o emblematico julgamento
do caso Navtej Singh Johar versus Union of India. Nesta decisao historica, a Suprema
Corte Indiana declarou inconstitucional a infame Segao 377 do Cddigo Penal
Indiano, um resquicio legal do periodo colonial britanico que, por mais de um
século, categorizou atos sexuais consensuais entre pessoas do mesmo sexo como
"contra a ordem da natureza", sujeitando-as a criminaliza¢do. O veredicto unanime
da Corte constituiu uma profunda reinterpretacdo dos principios constitucionais,
fundamentando-se nos direitos a igualdade, liberdade, privacidade e, sobretudo, na
dignidade inerente a pessoa humana. Ao estabelecer que a orientacao sexual ¢ um
componente intrinseco da autonomia individual e da identidade pessoal, a decisao
nao apenas descriminalizou a homossexualidade, retirando milhdes de cidadaos
LGBTQIA+ da sombra da ilegalidade, mas também os reposicionou simbolicamente
como detentores de plenos direitos perante a lei, recusando qualquer nogao de que
seriam "cidadaos de segunda classe".

Contudo, a andlise critica desse triunfo juridico, seguindo a lente teorica de
Jasbir Puar (2007), revela que tais conquistas raramente sao lineares ou isentas de
ambiguidades. Puar adverte que vitdrias legais progressistas podem ser cooptadas
por logicas de homonacionalismo. Neste fendmeno, a abertura simbdlica a
diversidade sexual ¢ instrumentalizada por projetos nacionalistas e estatais como
um sinal de modernidade e superioridade cultural, transformando a tolerancia em
uma vitrine que serve para demarcar fronteiras contra um outro supostamente mais
atrasado ou intolerante. Esta apropria¢do, no entanto, ¢ profundamente seletiva:

enquanto celebra uma imagem abstrata de inclusao LGBTQIA+, frequentemente
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silencia ou intensifica a marginalizacio de outros grupos, baseada em
interseccionalidades de casta, classe, religiao ou etnia.

Esta dindmica € vividamente ilustrada no contexto indiano pela pesquisa de
Paola Bacchetta (1999), que demonstra como o projeto nacionalista do Hindutva tem
se engajado numa apropriagdo estratégica de simbolos e narrativas
considerados queer-friendly da tradi¢ao hindu. Figuras como Ardhanarisvara ou
conceitos como o tritiya-prakriti (terceiro género) sao invocados para forjar uma
imagem de uma civilizagdo hindu intrinsecamente tolerante e progressiva. No
entanto, essa retorica de inclusdo simbdlica opera em paralelo a praticas politicas
concretas que perpetuam a violéncia e a exclusao contra mugulmanos, dalits,
cristdos e, ironicamente, contra individuos LGBTQIA+ que pertencem a essas
mesmas comunidades marginalizadas. Desta forma, o caso Johar transcende seu
imenso valor juridico imediato e se transforma em um novo campo de batalha
simbodlica e politica. A decisdo nao encerra a luta, mas antes a reposiciona,
levantando questdes cruciais sobre as condigdes materiais para o exercicio da
cidadania, sobre quem ¢é efetivamente abragado por essa nova narrativa de direitos
e, fundamentalmente, sobre quem permanece excluido das promessas de igualdade,
mesmo apds uma vitdria legal tao expressiva.

Em sintese, o aporte de Angelica Tostes (2021) é crucial para reafirmar que o
repertorio cultural e religioso hindu, desde suas origens, ja abrigava um pluralismo
intrinseco em matéria de género e sexualidade. Conceitos como o tritiya-prakrti (a
terceira natureza) e imagens divinas poderosas como Ardhanarisvara, a divindade
androgina, servem como evidéncias incontornaveis de que a fluidez e a diversidade
estavam codificadas na propria linguagem religiosa. Esta constatacdo desmonta por
completo o argumento, frequentemente mobilizado por setores conservadores, de

que identidades nao normativas seriam uma importacao cultural ocidental ou um
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mero subproduto do contato colonial, demonstrando sua profunda enraizamento no
solo cultural sul-asiatico.

Todavia, é imperativo evitar uma leitura anacronica ou idealizadora desse
legado. Como alertam as pesquisas fundantes de Uma Chakravarti (1993) sobre o
patriarcado brahmanico e de B. R. Ambedkar (1936) sobre a logica aniquiladora do
sistema de castas, essa pluralidade no plano mitoldgico e cosmologico coexistia, de
forma tensa e paradoxal, com estruturas sociais profundamente rigidas e opressivas.
A celebragao simbdlica da ambiguidade em figuras como Ardhanari$vara raramente
se traduzia em aceitagao social ou em direitos concretos para os corpos dissidentes
que viviam sob o jugo das hierarquias de casta e do controle patriarcal sobre a
sexualidade e a reproducao. A sacralizagao de um terceiro género no imaginario nao
impedia a marginalizacdo socioecondmica das comunidades hijrana pratica
cotidiana.

E precisamente nesta contradigio histérica fundamental, entre a abertura
simbdlica e o fechamento social, que se encontra a chave para decifrar as
complexidades do presente. O projeto nacionalista do Hindutva mobiliza de forma
cinica e seletiva justamente esses simbolos de diversidade, como Ardhanari$vara,
para forjar uma narrativa publica de que a civilizagao hindu sempre foi
intrinsecamente tolerante e progressiva. No entanto, como demonstram Paola
Bacchetta (1999) e Jasbir Puar (2007), essa operagao inscreve-se numa logica politica
mais ampla de homonacionalismo e de instrumentalizagao identitaria. A tolerancia
performdtica serve como um dispositivo para sinalizar modernidade e
superioridade cultural perante o Ocidente e as minorias mug¢ulmanas, ao mesmo
tempo que se silencia e se oprime as dissidéncias de género e sexualidade reais,
especialmente aquelas oriundas de castas subalternas, comunidades mugulmanas

ou grupos cristaos.
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Desta forma, a longa e complexa trajetdria histdrica das hijras, marcada por
momentos de reconhecimento ritual e por longos periodos de perseguicao e
resisténcia, serve como um poderoso corretivo analitico. Ela demonstra que a
questao do género e da sexualidade no Hinduismo nao pode ser compreendida por
meio de simplificacdes bindrias: ndo se trata de escolher entre uma visao romantica
de um passado edénico ou uma leitura triunfalista do presente pos-juridico. A
realidade é infinitamente mais complexa e dinamica. O que emerge da andlise é a
imagem de um campo social e politico em permanente disputa, um palco no qual
mito, religido, legislagao, espiritualidade, heranga colonial e projetos nacionalistas
se entrecruzam e se confrontam. Neste campo tenso, a ambiguidade de género nao
¢ um artefato do passado, mas um territorio vivo de luta, onde a busca por

reconhecimento, dignidade e cidadania plena continua a ser travada.

Ambiguidade: Género, Divindade e Dissidéncia nas Narrativas Hindus

No universo cosmologico hindu, a ambiguidade e a fluidez transcendem a
condicdo de meras excegOes ou curiosidades mitologicas para se consolidarem
como principios estruturantes fundamentais. Esta l6gica da indeterminacao e da
transformacao perpassa de modo coerente e sistemdtico as narrativas miticas
fundadoras, as performances rituais, as expressdes artisticas e, de forma mais
decisiva, as proprias representacdes do divino. Neste intricado mosaico simbolico, a
figura de Ardhanarisvara (literalmente, "o Senhor que é metade mulher") ocupa
uma posi¢ao de extrema centralidade. Resultante da fusdo corporea das divindades
Siva e Parvati em um tnico ser, esta forma divina é apontada por Vanita e Kidwai
(2000) como o exemplo paradigmdtico de uma androginia sacralizada que é
inerentemente teoldgica. A sua representacao iconografica, meticulosamente
dividida entre atributos masculinos e femininos, nao ¢ um mero artificio estético. Ela

corporifica a ideia metafisica de uma totalidade primordial que transcende e
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dissolve as dualidades convencionais, afirmando de maneira contundente que a
natureza ultima do absoluto escapa a categorizagoes rigidas e oposi¢oes bindrias de
genero.

Esta mesma logica de permeabilidade e transformacdo das identidades
encontra uma expressdo narrativa poderosa no grande épico Mahabharata,
particularmente na complexa trajetoria de Sikhandi. Nascida como mulher
(Sikhandirﬁ) e posteriormente tornando-se socialmente reconhecida como homem
através de uma intervencao sobrenatural, a sua histéria constitui um elaborado
comentdrio mitico sobre a fluidez do género. A personagem nao é marginal; pelo
contrario, a sua identidade transformada coloca-a em uma posi¢ao absolutamente
decisiva para o desfecho da guerra de Kuruksetra, permitindo a derrota do poderoso
guerreiro Bhisma. Esta narrativa ilustra de maneira vivida que, no plano mitico-
religioso hindu, a agéncia e a eficicia nao eram privilégio de identidades fixas e
imutaveis. Pelo contrdrio, a propria transgressao das fronteiras corporais e a
negociagao de identidades de género podiam se converter em um recurso estratégico
de poder e um veiculo para o cumprimento do destino, desafiando quaisquer nogoes
simplistas de uma correlagao direta e imutdvel entre sexo bioldgico, identidade
social e potencial de agio no mundo. Nesse sentido, a trajetéria de Sikhandi, como
apontam Sousa e Santos (2020, p. 13), 'ilustra como o género pode ser manipulado,
subvertido e resignificado dentro do contexto mitico-religioso hindu', funcionando
como um poderoso antecedente mitoldgico para as identidades trans.

Esta valorizacdo de corpos que transcendem, fundem ou performam
identidades ndo se restringe ao dominio mitologico, mas ecoa de forma vibrante em
outras dimensdes fundamentais da religiosidade hindu, notadamente em suas
expressOes ritualisticas e artistico-arquitetonicas. Um caso emblemético é o
das devadasis, mulheres consagradas ao servico religioso em templos, cuja pratica

constituia uma sintese poderosa entre erotismo sacralizado e expressao devocional.
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Através de dangas rituais complexas, como o Bharatanatyam, estas mulheres nao
eram meras artistas, mas operavam como mediadoras corpdreas entre o plano
humano e o transcendente. Seus corpos, treinados em uma linguagem gestual
codificada (mudras), e seus movimentos, carregados de intencionalidade espiritual,
eram entendidos como oferendas e como veiculos para a manifestagao do absoluto,
encarnando uma visdo de mundo na qual a sensualidade e a transcendéncia nao se
opunham, mas se fertilizavam mutuamente.

De forma paralela e igualmente significativa, a tradigao artistica e
arquitetonica hindu oferece um testemunho silencioso, porém eloquente, desta
integragao. Os majestosos templos de Khajuraho e Konarak, construidos entre os
séculos X e XIII, sdo monumentos dessa cosmologia encarnada. Suas fachadas e
paredes sao adornadas com um extenso e explicito conjunto de esculturas erdticas
que celebram o maithuna (a uniao sexual) em uma miriade de configuragoes. Essas
representacdes incluem, de modo notavel, cenas de prazer homoeroético e posturas
que desafiam convengoes, todas elas integradas sem conflito aparente ao programa
iconografico do espaco religioso. A presenca dessas imagens na propria estrutura do
templo, o utero cosmico (garbhagriha) onde a divindade reside, é decisiva: ela
sinaliza que o éxtase sexual e a diversidade do desejo ndo eram vistos como
profanagdes, mas como metaforas validas e vias legitimas para a experiéncia de
unido com o absoluto.

Em conjunto, estas manifestagdes das devadasis aos templos nao sao
fendmenos isolados ou marginais. Elas revelam os contornos de uma cosmologia
profundamente integradora, que ndo compreendia o corpo e a sexualidade como
obstaculos a vida espiritual, mas antes os reconhecia como terrenos férteis e
como caminhos privilegiados (sadhana) para a realizacao espiritual. Nesta visao, a

energia vital (kundalini) e o desejo (kama) podiam ser canalizados e transmutados,
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e o proprio corpo fisico era visto como um microcosmo do universo e um templo
para a busca da libera¢ao (moksa).

Em conjunto, mitos, rituais e expressoes artisticas evidenciam que a tradicao
hindu produziu um vasto repertdrio simbolico no qual a fluidez, a androginia e a
transgressao das fronteiras entre masculino e feminino ocupam lugar de destaque.
Longe de serem marginais, essas figuras e praticas ocupavam fungdes reconhecidas,
reforcando a centralidade da ambiguidade na forma como o meta-empirico era
concebido e experienciado.

Contudo, a presenca dessas figuras hibridas e ambiguas no imaginario hindu
nao deve ser confundida com uma aceitagao social plena da diversidade de género
ou sexualidade. Como demonstra Chakravarti (1993), a ordem bramanica sempre
articulou género e casta como mecanismos de preservacao da hierarquia social,
estabelecendo formas rigidas de controle sobre a sexualidade, especialmente das
mulheres, e limitando os papéis possiveis para corpos considerados desviantes. Essa
logica significava que, embora certas figuras como as devadasis ou as prdprias hijras
pudessem ser associadas a fungoes religiosas (seja na béngao de rituais de passagem,
seja no servigo devocional em templos) sua legitimidade era sempre precaria,
dependente da manutengao da pureza ritual das elites e da logica patriarcal que
subordinava seu lugar na comunidade.

Ambedkar (1936) reforca essa critica ao afirmar que o sistema de castas
funciona como uma engrenagem de naturalizacao da desigualdade, estruturando
toda a sociedade em posigOes hierarquicas que tornam a exclusao nao um acidente,
mas uma regra. Dentro desse quadro, identidades hibridas ou marginais, mesmo
quando reconhecidas simbolicamente, eram empurradas para lugares de
dependéncia, estigmatizacao e vulnerabilidade social. A coexisténcia de pluralidade
mitica, como as imagens de Ardhanari$vara, a narrativa de Sikhandi ou a

exuberancia erdtica dos templos, com a rigidez das normas sociais mostra uma
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contradicao fundamental: o que era celebrado no plano cosmoloégico podia ser
simultaneamente regulado, marginalizado ou até perseguido no plano social.

Assim, a ambiguidade de género e sexualidade fazia parte do horizonte
religioso, mas raramente se traduzia em igualdade material ou cidadania plena. A
celebragao mitica e artistica coexistia com dispositivos de poder que restringiam a
agéncia concreta das pessoas dissidentes, revelando que o reconhecimento
simbolico nao anulava a reproducado das hierarquias de género e casta.

Na India contemporanea, a ambiguidade mitica e ritual dessas figuras
continua sendo objeto de disputa. Angelica Tostes (2021) observa que narrativas
como a de Ardhanaridvara ou categorias tradicionais como tritiya prakrti sao
frequentemente invocadas para sustentar a ideia de que o Hinduismo teria sido,
desde sempre, aberto a diversidade de género e sexualidade. Essa retorica, porém,
ndo corresponde as contradi¢des historicas ja apontadas e, sobretudo, tem sido
apropriada de maneira superficial pelo projeto nacionalista Hindutva. Nesse
contexto, simbolos queer-friendly sao mobilizados como vitrines culturais de uma
suposta tolerancia hindu, a0 mesmo tempo em que sujeitos LGBTQIA+ reais
(sobretudo mugulmanos, dalits e cristaos) permanecem alvo de exclusdo e violéncia.

Essa operacao se insere no que Jasbir Puar (2007) denomina
homonacionalismo: a incorporacao seletiva de certos signos da diversidade sexual
para compor uma imagem de modernidade e progresso nacional, que serve, na
pratica, para reforcar fronteiras de exclusao. Paola Bacchetta (1999) mostra como o
Hindutva tem instrumentalizado esse discurso, apresentando-se como guardido de
uma tradi¢ao sexualmente tolerante, mas apenas quando isso fortalece a identidade
hindu majoritdria contra minorias religiosas e sociais. Nessa logica, Ardhanarisvara
ou Sikhandi sao celebrados como mitos de fluidez, mas as vidas das pessoas hijra ou

trans continuam marcadas por precariedade e violéncia.
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Assim, a pluralidade de género e sexualidade presente nos mitos e rituais
hindus nao desapareceu, mas foi reinscrita em um campo politico atravessado por
interesses nacionalistas. A ambiguidade, que antes funcionava como espaco de
reconhecimento religioso, € reapropriada para sustentar um discurso de tolerancia
que nao se traduz em inclusao social efetiva. O resultado é um quadro de tensao
permanente, no qual simbolos religiosos de diversidade podem ser usados tanto
como ferramentas de resisténcia quanto como instrumentos de exclusao.

Diante desse percurso, fica claro que a ambiguidade de género no Hinduismo
nao pode ser lida como um passado idealizado de plena aceitacao, nem como
simples evidéncia de tolerancia cultural. Figuras como Ardhanari$vara e Sikhandi,
assim como praticas devocionais das hijras ou performances das devadasis,
mostram que a noc¢ao hindu do absoluto sempre incluiu formas hibridas e
transgressoras. No entanto, como lembram Ambedkar (1936) e Chakravarti (1993),
essas imagens conviveram desde cedo com estruturas de casta e patriarcado que
limitaram, na pratica, a inclusao social de corpos dissidentes. Hoje, como apontam
Puar (2007) e Bacchetta (1999), a mesma ambiguidade é recodificada pelo Hindutva
em chave politica, usada como simbolo de orgulho nacional enquanto vidas
concretas continuam marginalizadas.

Dessa maneira, mito, corpo e politica se entrelacam num campo em disputa,
onde a fluidez de género tanto inspira resisténcia quanto ¢ domesticada por projetos
de poder. O Hinduismo revela, portanto, nao uma tradic¢do linear de tolerancia, mas
um terreno tenso e contraditério, em que o absoluto habita a ambiguidade e esta é

constantemente reinscrita nas lutas sociais e politicas do presente.

Reencantamento e Resisténcia: Hinduismo Pos-colonial
Se os mitos, a arte e os rituais histdricos revelam a ambiguidade como um

principio cosmologico estruturante, o festival de Koovagam demonstra como esse
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mesmo principio é vivido, corporificado e disputado na India contemporanea. Este
evento anual funciona como um poderoso agenciamento onde a ldgica da fluidez,
antes confinada ao plano simbolico e a nichos ritualisticos, explode em uma arena
publica complexa, traduzindo os arquétipos da dissidéncia de género para as
linguagens da politica identitaria, do mercado e da cidadania moderna.

Koovagam € hoje um dos espagos mais visiveis em que mito, corpo e politica
se encontram na India contemporanea. O festival se organiza em torno da narrativa
de Aravan, filho de Arjuna, que aceita o sacrificio na guerra de Kuruksetra com a
condicao de se casar antes de morrer; para cumprir o desejo, Krsna assume a forma
de Mohini, casa-se com Aravan e, ap0s o sacrificio, torna-se sua vitva. Essa trama
mitica, centrada em casamento e luto, é reproposta anualmente no templo de
Aravan, no Tamil Nadu, quando milhares de hijras/arangis e outras pessoas trans e
queer realizam um casamento simbdlico com Aravan, com thaali (colarzinho
nupcial), pulseiras, saris e cantos. No dia seguinte, encenam a viuvez, quebrando as
pulseiras, desfazendo adornos e pranteando a morte do esposo. O rito opera como
reconhecimento: reinscreve publicamente a legitimidade de vidas dissidentes num
vocabuldrio religioso, reposicionando corpos trans no centro de uma dramaturgia
ritual que fala a linguagem da comunidade devocional. Mas ele também revela as
contradi¢des que atravessam a experiéncia social dessas mesmas pessoas. Como
mostra Reddy (2005), as performances hijra, do bater de palmas caracteristico a
gestos de exposicao ritual do corpo, condensam uma ambiguidade consciente: sao,
ao mesmo tempo, veiculo de pertencimento e alvo de vigilancia, fonte de renda e
motivo de estigma, ocasido de visibilidade e risco de violéncia.

Em Koovagam, essa ambiguidade ganha escala: a festa retine devocgao,
mercado (venda de adornos, servigos), midia, a¢gdes de satde ptblica e presenca
policial; circulam ONGs, candidatos e turistas, e tudo isso se mistura as redes

internas de linhagem ritual (relagdes mestre-discipula) que estruturam a vida hijra
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fora do festival (Reddy, 2005). O resultado ¢ um campo de agéncia situado: as
participantes mobilizam o mito para negociar respeito, aliancas e recursos, mas o
fazem atravessadas por hierarquias de casta e género que seguem operando no
entorno social (Chakravarti, 1993; Ambedkar, 1936). A forca de Koovagam ndo esta
numa aceitagdo simples, e sim na capacidade de coreografar reconhecimento e
precariedade dentro do mesmo dispositivo ritual: ao casar e, no dia seguinte,
lamentar a viuvez, as hijras inscrevem sua existéncia num calendario religioso que
as acolhe simbolicamente, ao passo que expoem, sem romantizar, as condigoes
materiais, morais e politicas que ainda as marginalizam. Lido por essa chave, o
festival encarna um agenciamento no sentido forte: mito, economia local, politicas
publicas, midia, devogdo e redes internas de cuidado se combinam em arranjos
contingentes que tanto abrem frestas de dignidade quanto reeditam limites ja
conhecidos (Puar, 2007; Reddy, 2005).

Nas comunidades da didspora hindu, a reinscricdo de narrativas e rituais
queer adquire contornos especificos que dialogam tanto com a memoria religiosa
quanto com as tensdes produzidas pela colonialidade e pelo nacionalismo
contemporaneo. Anjali Singh (2023) descreve como sujeitos LGBTQIA+ de origem
hindu, vivendo em contextos como Europa e América do Norte, mobilizam praticas
devocionais de maneira critica e criativa, em contraste direto com as normatividades
impostas pelo Hindutva. Essa reconstrugao ndo é simples repeticdo das formas
indianas, mas uma reinterpretacgao situada: rituais como o culto a Ardhanarisvara,
performances de Bharatanatyam ou narrativas de Sikhandi sio revisitados para
responder as condi¢oes de exclusao e invisibilidade enfrentadas nas didsporas.

Aqui ¢é util articular Singh a Jasbir Puar (2007), para quem o conceito de
agenciamento (assemblage) evidencia como identidades nao se fixam em esséncias,
mas emergem de articulagdes mdveis entre corpos, discursos e politicas. As praticas

queer hindus da didspora constituem, nesse sentido, arranjos que contestam tanto a
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logica colonial, que historicamente patologizou corpos ambiguos, quanto o projeto
homonacionalista, que apropria seletivamente simbolos queer-friendly para reforcar
fronteiras étnicas e religiosas. Assim, festivais recriados, icones reinterpretados e
rituais reelaborados nao funcionam como resgates auténticos de uma tradicao
perdida, mas como montagens criticas que questionam a pretensao de linearidade
histdrica.

Esse processo torna visivel que as reinscricoes da didspora nao apenas
recuperam figuras e gestos do repertério hindu, mas reconstroem a prdpria
gramatica de pertencimento comunitario. O que emerge é uma espiritualidade queer
decolonial, como define Singh (2023), na qual a pluralidade de género e sexualidade
¢ reinscrita em praticas relacionais que cruzam fronteiras nacionais e religiosas.
Nessa chave, Ardhanari$vara ndao aparece apenas como imagem de totalidade
divina, mas como recurso politico para imaginar comunidades transnacionais
dissidentes; Sikhandi nao é sé personagem épico, mas exemplo de agéncia para
corpos que desafiam narrativas de pureza; o Bharatanatyam nao é somente danca
classica, mas linguagem de resisténcia que reinscreve no movimento aquilo que
regimes coloniais e nacionalistas tentaram silenciar.

Assim, ao invés de preservar uma tradigao, as comunidades queer hindus da
didspora a reinventam em chave contestatoria, mostrando como mito, ritual e
corporeidade podem ser rearticulados em novos campos de disputa. O resultado é
um cendrio em que a ambiguidade de género, longe de ser domesticada, se converte

em ferramenta de imaginacao politica e de producao de mundos possiveis.

Consideracoes finais
O percurso desenvolvido neste artigo buscou mostrar que a ambiguidade de
género e as experiéncias dissidentes de sexualidade nao sao elementos marginais ou

tardios no Hinduismo, mas atravessam de forma estrutural suas narrativas miticas,
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préticas rituais e repertorios artisticos. Figuras como Ardhanarisvara e Sikhandi, a
performance ritual das hijras e tradi¢des como a das devadasis, bem como as
esculturas eroticas de templos medievais, revelam que a pluralidade de corpos e
desejos sempre fez parte da experiéncia religiosa hindu. Essa constatacao, porém,
nao deve ser confundida com uma histdria linear de tolerancia. Como mostram
Chakravarti (1993) e Ambedkar (1936), tais simbolos conviveram com estruturas de
poder profundamente hierarquicas, sustentadas pelo patriarcado bramanico e pela
logica de castas, que restringiam a agéncia social concreta de corpos considerados
desviantes.

O colonialismo britanico intensificou essas tensdes ao impor codigos legais e
uma moralidade vitoriana que criminalizaram praticas antes reconhecidas ou
toleradas. A Lei das Tribos Criminosas e a Segao 377 exemplificam esse processo de
patologizacao e repressao, que produziu efeitos duradouros sobre as formas de
reconhecimento social. Reddy (2005) mostra, no entanto, que mesmo sob condigoes
de violéncia e exclusao, comunidades como as hijras desenvolveram estratégias de
resisténcia, preservando linhagens rituais, reinventando performances publicas e
construindo uma economia moral prépria. Esses gestos nao apagam a precariedade
vivida, mas demonstram que agéncia e vulnerabilidade podem coexistir,
configurando aquilo que Puar (2007) descreve como arranjos ou agenciamentos
moveis, nos quais identidades e praticas se reconstroem em meio a forgas
contraditdrias.

No presente, o nacionalismo hindu (Hindutva) mobiliza seletivamente
simbolos de fluidez de género para compor uma narrativa de orgulho cultural.
Como alertam Bacchetta (1999) e Puar (2007), esse gesto se inscreve em logicas
homonacionalistas que exibem imagens queer-friendly como prova de modernidade,
mas que silenciam sujeitos concretos, sobretudo mugulmanos, dalits, cristaos e

pessoas trans de castas marginalizadas. O resultado é uma operacao de
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domesticagao simbdlica: Ardhanarisvara pode ser exaltado como icone da tradicao,
mas a vida das hijras segue marcada por exclusao social e violéncia institucional.

Apesar disso, praticas coletivas como o festival de Koovagam, ou as
reconstrugdes devocionais realizadas por comunidades queer hindus na diaspora
(Singh, 2023), apontam para um processo continuo de reinvencado. Esses eventos
transformam narrativas miticas em arenas de reconhecimento, onde o casamento
simbolico com Aravan ou a performance de Bharatanatyam por corpos dissidentes
nao sao apenas gestos culturais, mas modos de reconfigurar pertencimento e agéncia
politica. Trata-se menos de recuperar uma autenticidade perdida e mais de
reinscrever tradi¢des em novos campos de disputa, desafiando tanto a colonialidade
quanto as formas atuais de nacionalismo religioso.

Dessa forma, o Hinduismo contemporaneo se revela como um terreno de
tensdes permanentes, no qual pluralidade e exclusdo, celebracdo e estigma,
reconhecimento e marginalizagao se entrelagam. O estudo da ambiguidade de
género nesse contexto mostra que nao se trata de um passado idealizado de
tolerancia, nem apenas de um presente de repressao, mas de um campo complexo
de negociacdes em que mito, corpo, politica e devogao se reconfiguram
continuamente. Reconhecer essa complexidade é fundamental para evitar leituras
simplistas e, sobretudo, para compreender como sujeitos dissidentes produzem
praticas de resisténcia e imaginam futuros possiveis em meio as contradigdes de suas

realidades.
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