Lesbiskhet ur ett
antropologiskt perspektiv

Dina Avrabami

ir man studerar ett fenomen i en kultur och jimfor detta med till

‘ \ ‘ synes liknande fenomen i andra kulturer, uppticker man att samma

fenomen kan ha olika betydelser i de olika kulturerna. Hir vill jag

diskutera hur det fenomen som vi kallar for lesbiskhet (och manlig homosexu-

alitet), uppfattas hos olika kulturer. Min diskussion baseras huvudsakligen pd

material som presenteras i tvi antologier. The many faces of homosexuality:

Anthropological approaches to homosexual behavior (1986), och Female desires,
same-sex relations and transgender practices across cultures (1999).

En jimforelse av bickernas titlar visar en skiftning i terminologin. Medan
man i den f6rsta titeln talar om homosexuality, talar man i den andra om same-
sex desires. Ordet lesbianism saknas i bida. I det forsta fallet inkluderas ordet
lesbianism i benimningen homosexuality. | det andra fallet har man ersatt bida
orden homosexuality och lesbianism med orden same-sex desires. Denna
terminologiskiftning avsl6jar den attitydférindring som skett inom forskningen
om homosexualitet och lesbiskhet under de 13 4r som girr mellan dessa tvd
bocker. Beteckningen same-sex desires ir ocksd en kamratlig blinkning it
queerteorierna, som anvinds av minga homosex- och genusforskare idag. Dessa
teorier féresprikar en uppldsning eller dekonstruktion av kategorierna for bio-
logiske och socialt kén. Ur antropologisk synvinkel var denna terminologi-
skiftning nddvindig, eftersom bide begreppet homosexualitet och begreppet
lesbiskhet hor till den visterlindska kuleuren, dir de bida har en speciell bety-
delse. En homosexuell man och en lesbisk kvinna uppfattas hir ofta som en
sirskild typ av person, som har specifika egenskaper och beteendemidnster, vilka
skiljer honom/henne frin andra, heterosexuella, personer. Att jag i titeln pd
denna artikel anvinder ordet lesbiskhet och inte female same-sex desires, beror
pd att jag skriver for en visterlindsk publik, som 4r van vid ordet lesbiskhet.

I det etnografiska material som jag kommer att presentera kommer vi att se
att kirlek och sexuella relationer mellan kvinnor har olika utformning 1 olika
kulturer, dvs. de ser olika ut. De uppfattas, tolkas och beskrivs olika av den
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lokala befolkningen, samt och inte minst, kallas vid olika namn, andra dn lesbisk-
het.

Etc exempel pa detta ir mati work (pa det lokala kreolska spraket Sranantongo)
i Surinam, som betyder "sexuella kontakter mellan kvinnor™ . Ett annat dr
motsoalle (pi Sesotho som ir det lokala spriket och kulturen) i Lesotho, som
betyder en speciell vininna™. Ett ytterligare exempel idr two-spirit people, et
namn som dagens nordamerikanska lesbiska och homosexuella indianer kallar
sig sjalva, ecc namn som betonar genus®, till skillnad frén lesbiskhet och homo-
sexualitet, som betonar sexuella handlingar.

Med andra ord — vi kommer att se, att lesbiskhet har minga kulturella ansik-
ten, och att det dirfér ir vilseledande att prata om same-sex- eller same-gender-
sexualbeteende, som om det vore ett enda tvirkulturellt fenomen®.

Om forskningen

Till 1990-talets bérjan har man inom forskningen, inklusive den antropologi-
ska, inte dgnat sig sirskilt 4t forskning om genusvariationer’ . Majoriteten data
om homosexuella som har insamlats och publicerats har varit om homosexuella
min. Bide lesbiska kvinnor och homosexuella min betraktas dir efter en man-
lig modell, dir det sexuella begiret riknas som det vikeigaste®.

Att man inom antropologin inte forskat om homosexualitet har huvudsakli-
gen tvi skil. For det forsta lag antropologin efter andra sociala discipliner vad
giller forskning om sexuellt beteende. Ar 1961 bérjade man lyfta fram detca
forskningsomride, och det tog ytterligare tio &r innan man bérjade erkinna
och legitimera forskning om homosexualitet. For det andra publicerade manga
forskare inte data om homosexuellt beteende som de samlat in vid sidan om
under sina filtarbeten. Dels av ridsla for att stigmatiseras, dels pa grund av acc
antropologiska tidskrifter mycket sillan publicerade artiklar om homosexuali-
tet. Btt exempel p detta dr den kinda antropologen Edward Evans-Pritchard,
som forskade om Azande-folket i Sudan (i Afrika) pd 1920- och -30-talet. Evens-
Pritchard, som di kom i kontakt med institutionaliserad manlig homosexuali-
tet, rapporterade om detta forst 30 dr senare’.

Der ir viktigr ate pipeka, att dven om det idag finns mer forskning om lesbisk-
het och homosexualitet si behandlar denna forskning huvudsakligen dessa fe-
nomen inom de visterlindska kulturerna. Forskningen om manlig homosexu-
alitet i andra kulturer ir begrinsad och den om lesbiskher 4r yrterst sparsam®.
Det material som finns idag om lesbiskhet ir tvirdisciplinirt och ofta skrivet av

lesbiska.

Att studera lesbiska och manliga homosexuella relationer
Man kan analysera ett sexuellt beteende bide udifrin individuellt perspektiv
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och utifrén ett kollektivt perspektiv, dvs. som ett socialt och kulturellt feno-
men. Man f6rsoker di atr forklara fenomener ucifrén kulturella forestillningar,
och de sociala villkor som finns i den givna kulturen (i det givna samhillet),
och underséker hur detta fenomen produceras.

Produktionen och konstruktionen av kvinnlig homosexualitet och manlig
homosexualitet kan till en viss grad studeras gemensamt, men i forsta hand
miste de studeras separat, eftersom kvinnors och mins roller i samhillet 4r
olika’. Studiet av lesbiskhet borde genomforas i relation till kvinnors roll i det
givna samhillet, samt i relation till t.ex. religion, klass, ras, etnicitet, nationa-
lism och det allminna politiska liget.

Exemplen jag kommer att ge behandlar kirlek och sexuella relationer mellan
kvinnor som ett socialt och kulturellt fenomen, dven om det personliga finns i
bakgrunden. I fortsittningen av denna artikel kommer jag att referera nigra
artiklar som beskriver kirlek och sexuella relationer mellan kvinnor i Surinam —
tidigare Hollindska Guyana — (i Sydamerika), i Lesotho (i Sédra Afrika) och pd

Vistra Sumatra, Indonesien (i Sydostasien).

Mati work — en identitetsfriga

Gloria Wekker har under dren 1990-1991 forskat om mati work bland kreolska
arbetarklasskvinnor i Surinams huvudstad Paramaribo. I hennes artikel (1999)
behandlar hon mati work som en identitetsfriga. Mati betyder en kvinna som
har en relation med en annan kvinna, och mati werk betyder sexuella relationer
mellan kvinnor. Wekker namner att det finns ett liknande fenomen 4ven bland
min, men detta i mindre skala. Det 4r ocksi mindre accepterat.

Wekker beskriver mati work som "en institution”, dvs. ett etablerat fenomen.
Kreoler dr den nist stérsta befolkningsgruppen i Surinam. De ir dcelingar till
slavar och bor fér det mesta i stider. Kreoler kallas ven afrosurinameser. Wekker
sdger att trots att det dr svirt art fi kvantitativa och pélitliga data, bide om det
forflutna och om dagens situation, 4r det klart f6r den som har 8gon att se
med (det symboliska beteendet) och 6ron att héra med (det kraftfulla metafori-
ska spriket som matis pratar med varandra;)” (sid.122), att fenomenet dr mycket
utbrett bland arbetarklassen. Wekker anser att tre av fyra kreolska arbetarklass-
kvinnor engagerar sig i mati work nigon ging under sitt liv.

Fenomenet nimns férsta gingen i ett officiellt hollindskt dokument fran 1912,
dir det betecknas mati play. I nigra studier som gjordes om detta fenomen
beskrivs det som, "ovanliga relationer mellan kvinnor” (sid. 121). De flesta som
studerat mati work anser att fenomenet uppkom i bérjan av 1900-talet, dd ménga
min var frinvarande pd grund av sitt arbete pd avligsna orter. Wekker anser
diremot att fenomenet har funnits sedan 1600-talet.

Inom den afrosurinamesiska folkreligionen Win# rider en relativt jimlik genus-
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ideologi, i vilken-bide min och kvinnor anses vara sammansatta av manliga
och kvinnliga Winti-gudar. PA Sranantong, har ordet "jag” en mingfald
anvindningar. Det 4r méjligt att prata om jaget(sjilver) i maskulina och feminina
termer, i former av singularis och pluralis, och i olika termer for en tredje per-
son, oavsett vilket kén och genus talaren har.

Den lokala befolkningen férklarar mazi work enligt foljande: En av gudarna,
den som skapar jag (sjilen) 4r en manlig gud, en Apuks, som édcrér kvinnor.,
Denna gud som ir stark och svartsjuk, kan inte std ut med art se sitt barn,
kvinnan, involverad i en lingvarig relation med en man av kértt och blod. Félj-
akdligen uppfattas en mati som en kvinna vars ena halva av jaget dtrir kvinnor
och har sexuella relationer med dem,

Eftersom jaget uppfattas som méngfaldigt dr det inte nédvindig att begira en
mera sann (ikra), och en mest autentisk kirna av ett sjilv, (dvs. att begira att
det ska finnas en fast identitet) som ir attraherad av andra kvinnor. Mati work
uppfattas inte som en identitet, utan ses snarare som en behaglig och glittig
aktivitet. Denna uppfattning av sex som beteende och inte som en fast identitet
kommer till uttryck i de ord som mazis brukar anvinda nir de beskriver sig
sjidlva. De siger: “Jag mati” och inte "Jag dr en mari” (sid. 126).

Arbetarklassens kvinnor, bide matis och de kvinnor som enbart har relatio-
ner med min, behéver min for atc kunna fi barn, detta i ect samhaille dir
huvudsymbolen fér kvinnlighet dr moderskap, och de behéver méinnens eko-
nomiska hjilp. Eftersom mannen har mer pengar och mer make dn kvinno,
forsoker kvinnor balansera denna ojimlikhet genom att krdva ménnen pa pengar
mot sexuella relationer.

[ sina relationer med kvinnor har matis inte samma ekonomiska krav. Trots
att kvinnliga dlskarinnor ger varandra pengar och hjilper varandra ekonomiske,
ir denna aspekr av deras relation bara en del av et stérre utbyte, som innebir
att de delar vardagsproblem med varandra, si som bamuppfostrah, kinslomis-
sigt stod och sexuella njutningar. Ordet work i masi work innebir att det finns
omsesidiga skyldigheter mellan tvd kvinnor (detta till skillnad fran tillfilliga
sexuella relationer som kallas Zidon gewoon, vilket betyder just lying down/sleep-
ing around). Kvinnorna ir ocksi mer ngjda sexuellt och emotionellt i sina rela-
tioner med kvinnor.

Det viktigaste i mati-relationer ir att matis har sexuella skyldigheter mot var-
andra. Nir en av kvinnorna kinner sexuell lust, 4r den andra skyldig atr ill-
fredsstilla henne. Matis ir vanligtvis verens om att nir en kvinnas lust dr kon-
sekvent fornekad av hennes partner, kan hon soka sexuella njutningar med
nigon annan. Detta innebir i regel att relationen tar slut, eftersom bara fi
kvinnor tolererar att deras kvinna har sex med en annan kvinna.

Matis uppfartar sina relationer med kvinnor som de viktigaste relationerna,
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bade sexuellt och emotionellt. De kan acceptera att deras man beséker en an-
nan kvinna och dven att deras ma# har sex med en man, men de tolererar som
nimnts inte att deras ma¢#f har sex med en annan kvinna. Vad giller min accep-
terar en del inte atr deras fruar, eller dlskarinnor, har relacioner med kvinnor,
men minga andra som utifrin folkreligionen Wiz forstir behovet hos en kvin-
nas jag att vara med en annan kvinna accepterar detta.

Bland ildre matis kan man hitta relationer som varat i 30-40 &r och lingre.
Bland unga matis finns det en livlig sexuell kultur, som vixer fram under olika
sorters fester. Dessutom har flirtandet, sékandet efter varandra med hjilp av
lingvistik, symbolism och beteendeménster, utvecklats till en konstform. Sex
med kvinnor ir ett viktigt inslag i kvinnors liv och de pratar om det, ofta indi-
rekt och metaforiskt, men med tydlig fértjusning. Unga tjejer initieras ofta in i
mati-virlden av ldre kvinnor.

Overhuvudtaget anses bide min och kvinnor i detta samhille vara sexuella
subjekt med egna sexuella 6nskningar och mdjligheter att leva ut dem. Man
anser att sexuell uppfyllelse 4r viktigt, hilsosamt och glidjande, medan vilket
kon och genus den valda partner har anses vara mindre viktigt.

Detta samhille, sirskilt inom arbetarklassen, ir homosocialt, vilket innebir
att pojkar och flickor liksom min och kvinnor tillbringar mesta delen av sin tid
med minniskor av sitt eget kén. Detta gér att det inte finns ndgon stdrre skill-
nad mellan matis vardagsliv och vardagslivet hos de kvinnor som enbart har sex
med min. Wekker anvinder beskrivningen "kvinnor som enbart har sex med
min” (sid. 130), och inte "heterosexuella kvinnor’ eftersom hon ir noga med
att inte hamna i de bestimda kategorierna homosexualitet/heterosexualitet.

Wekker menar att mati work skiljer sig frin bisexualitet i sin sociohistoriska
bakgrund och i sitt ssmmanhang, samt i hur den lokala befolkningen uppfattar
det.

Kvinnor strukturerar ofta sina erotiska relationer i en manlig och en kvinnlig
roll, dessa roller liknar de som finns mellan min och kvinnor i dvrigt. Men
dessa roller ir inte fasta. Kvinnor kan dndra och vixla mellan sina roller, an-
tingen i den relation de befinner sig i eller i andra relationer.

Att kvinnor ror sig fritt mellan de tva systemen, det av motsatt-kon relationer
och det av samma-kén relationer, leder till att dessa system liknar varandra. Ur
lokalbefolkningens synvinkel har matis och kvinnor som enbart har relationer
med miin fler gemensamma nimnare 4n skiljaktigheter i sina liv.

Matis ir inte stigmatiserade eller diskriminerade i arbetarklassens miljs. Wekker
menar att de inte heller kinner nigot behov av att kimpa for frigorelse eller att
komma ut. Det 4r klart act inom denna afrosurinamesiska arbetarklass uppfat-
tas begreppen "person” och same-sex desire mycket annorlunda mot vad de gér
inom den visterlindska kulturen, dir det gérs en klar distinktion mellan kate-
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gorierna heterosexualitet och homosexualitet, och dér sexuell identitet uppfat-
tas som en fast, nistan essentialistisk kategori.

Det ir inte fel utan dr en del av livet
Bide Judith Gay, p4 1970-talet, och Kathryn Kendall, pd 1990-talet, har fors-
kat om kirleksrelationer mellan flickor och kvinnor i Lesotho.

Under aren 1976-1977 har Judith Gay (1986) samlat material i Lesotho om
det hon definierar som en institutionaliserad vinskap (sid. 97) mellan tondrs-
flickor, som relaterar till varandra med de engelska termerna mummies och babies.
I sin forskning undersokte Gay tondrsflickornas levnadsvillkor, vilket hjilpte
henne att forstd hur dessa relationer produceras.

Enligt Gay engagerar sig flickor i tre olika sorters lekar (papaii) i vilka de
spelar upp olika aspekter av den vuxna kvinnans roller. De leker att de har ett
hem, i vilket de latsas laga mat och litsas gora andra hemarbeten. De spelar vil
genomtinkta forlgjligande brollopsfester i vilka de firar dkcenskap, och de leker
mummy-baby vinskap, i vilket de upplever bide virdnadsaspekterna av moder-
skapet, samt hur det kinns att bli virdad av en mor.

Fiktiva slikerelationer mellan flickor ir kiinda 4ven frin andra héll i sédra
Afrika, siger Gay. Flickor ser dessa relationer som mycket privata och pratar
inte girna om dem med frimmande minniskor, som de 4r ridda ska ogilla
detta, Det var dirfor svire for Gay ate samla material. Man vet inte hur mycket
fenomenet ir utbrett och nir det borjade. Det verkar vara mer etablerat i mo-
derna skolmiljéer. Den nistan uteslutande anvindningen av de engelska ter-
merna mummy och baby forstirker det som flera informanter siger, nimligen
atc mummy-baby leken ir relativt ny och att den bérjade pid 1950-talet. Den
spred sig snabbt genom mellanstadie- och gymnasieskolor, som drog till sig
elever fran olika hall i Lesotho och i Sydafrika. Gay tilligger att man #nda kan
se att kinnemirken for ett traditionelle kvinnosambhille str som grundliggande
modeller f6r fenomener.

For det forsta fanns det enligt ildre informanter, i gamla dagar et slags
partnerskapsutbyte av kiinslor och presenter bland flickor och kvinnor. Partner-
skapen var kinda under olika Sesotho-namn. Ect av dem ir mechaufa, som bety-
der att bli forilskad eller att smickra. Ett ord som sirskilt syftar pd en kirleksre-
lation mellan flickor.

Fér det andra kan den moderna vinskapen mellan kvinnor kanske ses som en
ersittning for de forsvunna kvinnoinitiationstraditionerna, dédr smd grupper av
flickor tillbringade en viss tid tillsammans med #ldre kvinnor, (inte sina egna
médrar) som forberedde dem infor ett vuxet sexuellt liv.

Fér det tredje; inom traditionell kvinnlig sexualitet finns seden att forlinga
de sma blygdlipparna (/abia minora). Denna sed praktiseras fortfarande av minga
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flickor for att markera kvinnlig stolthet. Den anses forhsja sexuella njutningar
under ett samlag. Férlingningen gors ensamt eller i smi grupper, men den ir
inte bunden till ndgon initiation. Denna process kan ge tillfille till sjilverotik
och 8msesidig stimulans mellan flickor.

Mummy-baby relationer initieras di en flicka frigar en annan flicka, som hon
av nagon anledning ir attraherad av, om hon vill bli hennes mummy eller baby.
Relationerna baseras pa dkta kiirlek. Det dr acceprerat for en mummy art ha flera
‘bebisar’ pa en och samma ging, men inte vice versa. En flicka kan ha olika
mammor och bebisar under olika perioder. Nir tvi flickor bestimr sig for art
vara mummy och baby, utvecklas deras relation via mdten och via utbyten av
presenter, vard och kinslor. Det ir alltid pa den ildsta dominanta partnerns
initiativ som de bestimmer vad de ska géra. Detta pd ett hemligt sitt si art
ingen ska kinna till deras mére, eller vad de gor nir de triffas. Brevvixling ir
utbredd bland mummies och babies.

Att ge presenter dr en viktig del i en mummys roll. Babies kan ge smi presenter
tillbaka, om de har nigort att ge. For flickor som studerar p4 internatskolor &r
dessa presenter mycket viktiga. Det hander att dldre mummies, som redan ir
gifta och bor i nirliggande byar, 4ven ldnar pengar till sin baby. En del gifta
kvinnor som hjilper flickor med inkvartering blir p s sitt deras mummy, men
detta inte som en partner utan som en fostermamma.

Enligr en Sesotho-sed ir det totalt forbjudet for en kvinna som fott barn art
diskutera sexuella amnen med en kvinna som inte fétt barn. Detta gor det
oméjligt for flickor att 2 en sexuell upplysning frin sina modrar. I en mummy-
baby relation kan en fiktiv mor ge flickan det hennes biologiska mor inte kan.

I Lesotho dir kirleksrelationer i forsta hand inriktas mot en etablering av
individen som en aktdr i samhillet och inte mot ett dktenskap, ir mammornas
hjilp med rid och beskydd till bebisarna, vad giller kirleksrelationer med miin,
mycket viktig. I ett samhiille dir ménnen har den dominanta positionen och ir
den dominanta partnern i sexuella relationer och inom familjen, utgsr mummy-
baby relationer en bra méjlighet for flickor att préva olika roller, som de inte
kan ha i sina relationer med min.

Genitalsex forekommer mellan kvinnor, men de flesta informanter var emot
det. De forklarade att detta ir frimmande for de normala kramar och kyssar
som inkluderas i mummy-baby leken. Andra informanter, yngre ogifta kvinnor,
sade att de inte ser ndgot fel i detta. De sade att en del skolflickor lir sig att 4lska
pé der sittet. Det ér alltsd fysisk kontakt utan genitalsex som &r normen for
denna fiktiva mummy-baby relation. Den viktigaste aspekten av denna typ av
relation ir den 6msesidiga kirleken och ett sensuellt tillfredsstillande. Som en
informant sade: "It is like an affair, a romance”(sid. 105). Mumimy-baby relatio-
ner inkluderar alla ingredienser av kirlcksrelationer, som actraktion, svartsjuka,
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smirtsamma separationer och skapandet ay nya relationer.

Gay forklarar att man kan se mummy-baby relationen som en férberedelse till
heterosexuella relationer och till ett dktenskap. Som i mummy-baby relationer,
baseras dven ett dktenskap pi kirlek mellan de bida parterna. Ocksd hiir 4r det
den dominanta parten (mannen/mummy) som tar initiativ till allt, och har ritt
att ha flera partners (kvinnor/babies), medan den svagare parten (kvinnan/baby)
4r forbjuden ate ha detta, Fordldrar samtycker i regel till relacioner mellan flickor,
eftersom de ser det som ett sitt att fordrdja heterosexuella relationer. Aven om
flickor och pojkar numera studerar i gemensamma skolor och har kiirleksafférer
med varandra, fortsitter dessa relationer mellan flickor act betecknas i termerna
mummy och baby och inte i termer av man och hustru.

Nir en mummy skaffar sig en pojkvin hiinder det att denne beter sig trevligt
mot hennes baby, som kanske kallar honom daddy, men han kan ocksé utnyttja
leken fér att gora sexuella nirmanden mot henne och pa s sitt forstora flickor-
nas relation.

For de flesta kvinnor avtar vikten av denna lek, eller slutar helt niir de gir in
i heterosexuella relationer. Mdnga kvinnor behiller sin vinskap 4ven senare i
livet, men utan romantisk kontakt. Det kan ocksd hinda att vuxna kvinnor,
dven gifta, som kiinner sig ensamma, skaffar sig nya relationer med kvinnor och
pé s& sitt fir stéd. Dessa relationer kan dven fungera som alternativ till daliga
heterosexuella relationer, eftersom en man kan tolerera att hans fru ligger med
en kvinna, men inte att hon gor det med en annan man.

Enligt Gay ifrdgasitter mummy-baby relationer vir visterlindska delning
mellan heterosexualitet och homosexualitet. Som en Mosotho-kvinna (Mosothe
ir en person frin Lesotho) sade: "it’s not wrong. It's just another part of life”

(sid. 112).

Ar 1992-1994, 15 4r efter Gays studie, har dven Kathryn Kendall (1999), som
ir teatervetare och inte antropolog, undersoke kirleksrelationer mellan kvinnor
i Lesotho, Hon hittade en utbredd och normativ erotisk relation bland Basorho
kvinnor (Basotho betyder folket av Lesotho), detta i kombination med att feno-
menet inte definieras som sexuellt eller som nigot som kan ha ett namn. Kendall
siger att hon inte hittade en enda Mosotho kvinna som definierar sig sjilv som
lesbisk. Dessa relationer utgér en naturlig del i kvinnors liv, precis som hetero-
sexuella relationer. Kendall séiger: ”Jag har kommit till slutsatsen att kiirlek mellan
kvinnor ir lika naturligt for sédra Afrika, som jorden sjilv” (sid. 157).

Att derta samhille i stort sdtt dr homosocialt leder till att kvinnor och min ser
pd varandra som frimmande. Kvinnor lider av vild och missforhdllande frin
minnens sida. Nistan alla kvinnor blir slagna av sina min och i dessa samman-
hang séker de st6d och virme hos varandra. Att kvinnor tillbringar mesta delen

45




Dina_Avrahami

av sin tid med andra kvinnor gor ocksd att kvinnor utvecklar och visar kinslor
for varandra och att det blir litt f6r dem att utrycka erotisk dragning till varan-
dra ndr den uppstér. Det dr dirfor inte heller konstigt att linjerna mellan vad
som ir kirlek och vad som ir sex eller lust blir oklara.

Pa frigorna vad sex dr? Var grinsen gir for sex? Hur sex definieras? Hur kvin-
nan vet att hon har sex nir hon har nigot med nigon? — fir man olika svar
beroende pd den som svarar. En kvinnlig informant som sjilv var gift med en
annan kvinna férklarade t.ex. att "man inte kan ha sex om ingen har en penis”
(sid. 162). (Jag dterkommer till kvinnors dktenskap lite senare).

Det kvinnorna har mellan sig, beskriver de som att: ilska varandra”, "vara
tillsammans pa etc trevlige sitt”, "hdlla varandra i handen”, "ha en trevlig tid
tillsammans”, men inte som att ha sex (sid. 166).

Kendall férklarar att man ocksé kan se det s3, att eftersom sex utanfor ikten-
skapet dr en synd enligt den katolska tron, som 4r den mest utbredda i Lesotho,
ir det bekviimt for kvinnor att inte definiera det de gr med varandra som sex.
Men det 4r 6verhuvudtaget svirt att prata om kvinnors sexualitet i Lesotho,
eftersom detra ir tabubelagt.

Att kvinnor i olika dldrar kan ha méjlighet till en fysisk kontakt med varan-
dra, utan artt det betraktas som sex, ger dem frihet att njuta av detta, utan att
kinna sig dterhillsamma och generade, och utan nigon identitetskris (som minga
lesbiska i vist erfar). De riskerar inte heller att bli fortryckta. Kendall skriver att
hon har sett kvinnor dppet kyssas passionerat pA munnen. De lingsta kyssarna
genomfors utom synhall for mén och barn, men kvinnorna definierar inte detta
som sexuellt.

Det finns ingen tradition i Lesotho som tilliter min eller kvinnor att leva
ensamma. Ensamma minniskor betraktas som onormala och tragiska. Bara re-
lative rika frinskilda kvinnor och dnkor kan ha ett ensamt hushill, eller ect
hushall tillsammans med andra. Aktenskap #r alltsi obligatorisk.

En av Kendalls dldre huvudinformanter, ’'M’e Mphu Nthunya, berittade att
vid sidan av ett heterosexuellt dkrenskap (som i sig kan vara kirleksfullt), fanns
det ocksi en sorts dktenskap mellan kvinnor, vilket inkluderar en erotisk di-
mension. Kendall hinvisar dven till Judith Gays forskning dir hon siger att
denna typ av dktenskap mellan kvinnor var vanligt bland kvinnor av Nthunya's
generation'®,

Nthunya beskriver hur en kvinna som heter "M’alineo valde henne med en
kyss som sin motsoalle, som betyder en speciell vininna. Nthunya siger att "When
a woman loves another woman she can love with her whole heart” (sid. 167).
Tva rituella fester som figde rum med ett &r emellan erkiinde deras relation. P4
dessa fester var deras min nirvarande samt manga gister, inklusive andra par
batsoalle (plural av motsoalle). "Det var som ett brollop”, sade Nthunya (sid.
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167). Dessa ritualer dgde rum i slutet av 1950-talet och var utbredda och vil-
kinda i bergsomridet dir hon levde. Dessa relationer utgjorde inget hot mot
iktenskapet. De innehdll mycket fysisk kontakt och kirlek, dock dr det oklart
om de innehéll genitalsex. Kendall berittar att Nthunya undvek att svara pd
frigor om detta. Denna typ av relationer (dktenskap) finns inte kvar idag.

De kinslomissiga och erotiska relationerna mellan kvinnor ir en del av den
ovriga kulturen och de uppfattas inte som alternativ till heterosexuella dkten-
skap. Tyviirr, siger Kendall, har homofobin med sin klara distinktion mellan
heterosexualitet och homosexualitet dven nitt Lesotho, precis som andra afri-
kanska linder. Detta leder till att det blir svirare for kvinnor att visa sina kiins-
lor for varandra.

Tomboi — att se sig sjilv som en man

Under sitt filtarbete pd Vdstra Sumatra dren 1989-1990, kom Evelyn Blackwood
(1999) i kontakt med kvinnor som ser ut att vara butch pa samma sitc som
denna term anvindes i U.S.A. pi den tiden. P4 Vistra Sumatra kallas de Jeshs
eller zomboi (orden kommer frin engelska orden lesbian och tomboy som bety-
der pojkflicka). Dessa ir biologiska kvinnor som uppfattar sig sjilva som mén
och beter sig som min. Trots likheter skiljer sig tomboi frin butch, beroende pa
det specifika historiska och kulturella sammanhanget.

Blackwood hade sjilv under sin vistelse pd Sumatra en kirleksrelation med en
tomboi. Hon siger att hon genom denna relation upptickte att hennes uppfate-
ning av begreppet lesbisk inte var detsamma som hennes partners, trots att
bida var "kvinnor som ilskar kvinnor”, som hon trodde (sid. 181).

Blackwood beskriver hur tombois bide motsitter sig och formar sin identitet
utifrin lokala, nationella och transnationella uppfattningar av genus och sexu-
alitet. Blackwood fokuserar sin undersékning pa tombois tillhdrande den et-
niska gruppen Minangkabau. Gruppen ir muslimsk och matrilineir, dvs. att
slikeskapstillhérighet riknas efter mamman (kvinnan), detta betyder att trots
att de 4r fromma muslimer passerar arv och egendom frin modern till dottern.

Cowok-cewek betyder man och kvinna pi indonesiska, men #ven kille och
tjej. Dessa ord anvinds av kvinnorna sjilva, och av andra insiders for tomboi och
hennes feminina partner. Men de motsvarar inte butch-femme. Medan butches
betrakear sig sjilva som kvinnor, ser tombois sig sjilva som min. Kvinnorna
kallar varandra dven mami och papi. Bide i U.S.A. och p4 Sumatra tillimpar
kvinnliga par de dominanta kulturella uppfattningarna om manlighet och kvinn-
lighet i sina relationer.

Cowolks (min) uppfor sig som dvriga min i omgivningen. De spelar kort med
min, réker, ir grova och har rda skimt, de gir ur pd kaféer pad kvillar och
stannar ute sent pd niitterna, de kér motorcykel. Det finns inte ett ord pd indo-
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nesiska fér tomboi’s kiraste, dvs. for den feminina parten. Dessa tillhor katego-
rin kvinnor. De dr mycket feminina och bisexuella, och for det mesta gifter de
sig forr eller senare.

Nir tombois konstruerar sig sjilva som manliga, och sina relationer som hete-
rosexuella, dr de genuséverskridare, som trots detta terspeglar den dominanta
genusideologin. Frigan Blackwood stiller ar — vilka sociala villkor framkallar
en dvertridelse av den dominanta ideologin, och vilka sociala villkor produce-
rar tombois identitet?

For att kunna svara pa detta analyserar hon kulturella ideologier pi Vistra
Sumatra och hos den indonesiska staten, och undersoker inbérdes forhéllan-
den mellan Minangkabau slikiskap, genus, och aspekter i produktionen av genus-
overskridande.

Blackwood menar atc konstruktionen av genus pd Vistra Sumatra ir inveck-
lad. I den islamiska kulturen p& Sumatra uppfostras pojkar och flickor separat
och genusskillnaderna mellan kvinnor och min dr tydliga. Kvinnor och min
har olika rittigheter utan att det innebiir manlig 8verldgsenhet.

Mest relevant fér férstdelsen av hur sexualiteten skapas dr Minangkabau
sliktskapssystem och dktenskap. Ingen person uppfattas som vuxen innan den
har gift sig heterosexuellt. Aktenskapet ir viktige eftersom det utvidgar familjen
vilken utgdr basen for det sociala livet i byn. For Minangkabau-kvinnor bety-
der dktenskap och barnafédande att familjemedlemmarnas slaketillhérighert fore-
sitter att riknas efter dem sjilva vilket garanterar deras position och inflytande
bade inom sldkegruppen och i samhillet. En dotter som inte gifter sig och foder
barn riskerar framtiden for kvinnorna i familjen. Blackwood anser att
Minangkabau-kulturen skapar genuséverskridande pé grund av de inskriinkande
definitioner och férviintningar av manlighet och kvinnlighet, som férknippas
med manliga och kvinnliga kroppar. I detta fall ir manlig dominans inte skilet,
eftersom det i denna kultur saknas ett standardkriterium f6r manlig dominans.
Alltsd ir det inte min och patriarkatet som skapar motstdnd, utan genus- och
sliktskapsideologin som ger rittigheter till bide min och kvinnor, men 4nda
skapar och vidmakthiller oppositionella genuskategorier.

Blackwood frigar hur detta kén/genus system kan forma tombois att pasta sig
ha en manlig identitet? Hon svarar att for dem som inte passar in i den normativa
modellen av genus, eller anser att den ir begrinsande och fortryckande, kan en
sén modell piverka deras manlighet och producera genuséverskridande.
Blackwood forklarar att pé en statlig nivd kan zombois uppfattas som forkastare
av en fortryckande genusideologi. Den indonesiska staten driver en kidrnfamiljs-
och moderskapspolitik, detta trots att det i Indonesien finns minga olika for-
mer av familj. Ministern for kvinnofragor hivdade atc kvinnlig homosexualiter
inte stimmer med den indonesiska kulturen och ir en férnekelse av kvinnors
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naturliga 8de, att bli médrar. En person kan inte vara lesbisk och en riktig
indonesisk kvinna pi en och samma ging. Aven det fundamentalistiska islam
anser att moderskap dr kvinnas naturliga roll. Vissa islamiska sekter anser att
same-sex sexualitet dr en synd. Massmedierna producerar och sprider bilder av
mjuka feminina kvinnor. Internationella féretag som Revlon och Avon frimjar
denna vision av femininitet i sina reklamannonser. Betoning pa heterosexuella
iktenskap och kiirnfamiljer betyder att heterosexualitet produceras pd nationell
nivi av staten, massmedia och multinationella féretag, Statens dominanta ideo-
logi ger ingen annan majlighet for kvinnor #n art gifta sig och féda barn. Detta
i sin tur forstirker Minnangkaban genus- och slikiskapsideologi.

Edrutom inom lokala och statliga diskurser finner tombois identitet dven inom
en transnationell lesbisk och gay diskurs som cirkulerar i Indonesien, huvud-
sakligen via nationella gayorganisationer. Den nya lesbiska- och gayrérelsen i
Indonesien skapar en lesbisk- och gayidentitet som skiljer sig frin genus-
markerade identiteter som tomboi och cowok-cewek. Lesbisk- och gayidentitet
associeras med modernt utbildade, medel- och hégreklass lesbiska och bégar,
medan cowok-cewet till dvervigande del kommer frin arbetarklassen. Tombois
och deras partners kinner till den nya gayrorelsen och métet mellan dem leder
till forindringar i deras syn pd sig sjilva. Blackwood menar att man i Indone-
sien kan hitca olika sorters tomboi och lesbi. Hon forklarar att tombozs identitet
ir en mixning av lokala, nationella och transnationella identiteter. Det ér dir-
for meningslost att koppla fombois med nigon annan kategori, som t.ex. kvinna,
lesbisk, eller transgender person.

En ljuspunkt kan man se i det Blackwood siiger om modernism, namligen att
det moderna samhillet, med sina mjligheter till ucbildning, karriir och &stad-
kommande av en medelklasstatus, ger legitimitet it andra modeller f6r kvinnor
in moderskap och femininitet.

Slutord

At ticea pd andra kulturer 4r som ate titta i en spegel. Det man ser ir sig sjilv.
Genom studier av andra kulturers virderingar, idéer och beteendeménster, lir
man sig om sina egna. Exemplen som ges i denna artikel om kiirleks och sexu-
ella relationer mellan kvinnor i olika kulturer illustrerar idén om lesbiskhet som
en kulturell konstruktion och bidrar till virt medvetande om de konstruktio-
ner som finns i vir egen kultur. Forstdelsen av att nigot fenomen ir en kulturell
konstruktion, och inte ett naturgivet fenomen, ger minniskan styrka ace for-
4dndra gamla och skapa nya konstruktioner.

Denna artikel baseras pa ett foredrag som gavs i Stockholm under Prideveckan
i juni 1999. Min tanke var att med hjilp av exempel frin antropologisk forsk-
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ning, om kirlek och sexuella relationer mellan kvinnor i icke visterlindska
kulturer, illustrera idén om lesbiskhet som konstruktion. Ordet "kvinnor” be-
tecknar i detta sammanhang "biologiska kvinnor”. Jag tog inte upp transsexua-
litet, efrersom detta skulle kriva en utvidgning av den teoretiska diskussionen,
vilken jag i mitt foredrag valt att hélla begrinsad. Alla versiteningar frin eng-
elska 4r gjorda av mig.

Noter

| Wekker 1999:121.

2 Kendall 1999:167.

3 Se Lang 1999:91.

4 Jamfor Wekker 1999:134.

5 Jamfor Jacobs and Roberts 1999:448.

6 Faraday 1981:116.

7 Carrier 1986:xi-xii.

8 Jamfér Blackwood and Wieringa 199%:ix.

9 Jimfér Blackwood |986:6-7.

10 Aven Evens-Prichard, som jag nimnde i inledningen, rapporterade 1970 om formella
lesbiska relationer, bland Azande i Sudan, ofta mellan med-fruar, i det polygama
hemmet (Blackwood 1986:10-1 1.
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Summary

This essay is based upon a lecture given during the Pride Week of June 1999 in
Stockholm. The essay illustrates the idea of lesbianism as a construction by
presenting cross-cultural examples, taken from anthropological research, on love
and sexual relationships between women in non-Western cultures. The essay
illuminates the differences which are found between the Western cultural under-
standing of sexual behaviour, which is defined by the categories heterosexualizy
versus homosexuality, and the different ways in which sexual behaviour is
comprehended in other cultures. The article emphasises the importance of
incorporating different aspects of social life in an analysis of sexual behaviour.
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