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RESUMO

Nesta pesquisa procurei trazer para o centro do debate as vozes,
subjetividades e historias de indigenas LGBTQIAP+ que falaram sobre o que é e como
€ ser indigena e sexualmente género dissidente da l6gica ndo-indigena na atualidade
em suas comunidades, familias, socializagdes nao-indigenas e cosmologias étnicas.
O recurso tedrico-metodologico foi o de ouvir e costurar o que aqui chamo de
literaturas audiovisuais das redes sociais realizados entre os anos de 2018 a 2020
pelos préprios indigenas, para assim, além de registrar um conjunto diverso de
oralidades, também postular o debate a partir das vivéncias e realidades atuais de
sujeitos até entdo tutelados e invisibilizados historicamente, mas que agora
reivindicam o protagonismo e a visibilidade de suas proprias historias, tanto dentro
como fora de suas comunidades. Do que pude compreender e interpretar, esta
distribuido em oito topicos centrais de discussdes que comegam na exposicao dos
efeitos e impactos da colonizacao e das igrejas na histéria de seus povos e que findam
em outros desdobramentos contemporéaneos do mesmo processo em suas vidas

pessoais e relacionamentos sociais.

Palavras-chave: indigenas LGBTQIAP+; sexualidades indigenas; oralidades

indigenas; protagonismo indigena; visibilidades indigenas.



NEMOMBYKY

Ko Nehesa'jijope ha'éva petei tembiapo ajapdva, agueru ikatu haguaicha
nafe'é Vozes, Subjetividades e historias ypykuéra rehegua LGBTQIAP+, fiafie'éta
hapesexualidad ha género dissidente, ypykuéra fie'dme, ko'aga itekohape, oguaygua
ha socializacion ndaha'éiva ypykuéra rehegua ha cosmologias étnicas avei.
Tembiporu aiporuva ha'e iehendu ha jejapo, che ambohérava Literaturas audiovisuais
das redes sociais ojejapdva ary 2018, ary 2020 peve, ypykuéra rehe, ikatu haguéicha
jareko petefl registro umi conjunto diverso de oralidades ojeguerekdvagui. Avéi ojejapo
hagua femongeta ouva oikdva ha ohasavagui ava oiva ha ndofiefie ‘éiva chugui kuera
yma guive, upevere ko'dga ofiemoise apoha renondépe, ojehesakd porase ha
ofie'éseve ijehegui kuera, ijatype ha avéi okape. Ambe'uhaicha peéme, ko tembiapo
ofiemboja'o poapy pehéngueme, ha'éva umi fAambotuichavéva, ha ofiepyru
Aambe'uhape tembiapokue rakykuere ohejava colonizagdo ha tupdo pe itekoha
kuérape ha jepyso ko'agagua pe ohasava hikuai hiafio ha mba'éicha ojoraha hikuai

ambue ava ndive.

Ne'é Guasu: Ypykue LGBTQIAP+; Sexualidades Ypykue Rehegua; Oralidades
Ypykue Rehegua; Ypykue Apoha Tenonde; Tesaka Ypykueragua.



ABSTRACT

In this study, | sought to bring to the center of the debate the voices,
subjectivities, and stories of LGBTQIAP+ indigenous people that spoke to what and
how it is to be indigenous and, according to non-indigenous logics, a sexual and/or
gender dissident in the present day within their communities, families, non-indigenous
socialization, as well as ethnic cosmologies. The theoretical and methodological
rationale consisted of listening to and weaving together what | call audiovisual
literatures found on social networks between 2018 and 2020 created by indigenous
people themselves. In doing so, a diverse set of oral traditions was documented while
a debate was offered around the lived experiences and contemporary realities of the
subjects who have been historically made invisible and classified as in need of
protection yet who currently claim the right to visibility as the protagonists of their own
stories, both in and beyond their communities. From what | came to interpret and
understand, themes found are distributed across eight central topics of discussion that
begin with exposing the effects and impacts of colonization by the Church in the history
of their peoples and that conclude with other present-day repercussions from the same

process of colonization in their personal lives and social relationships.

Keywords: indigenous LGBTQIAP+; indigenous sexualities; indigenous oral

traditions; indigenous protagonism; indigenous visibility.
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1. INTRODUGAO

De acordo com as falas presentes nesta pesquisa, praticas e relagdes sexuais
entre pessoas do mesmo sexo nos povos originarios do Brasil € um tema atual(izado)
e sobretudo emergente, que levanta antes de qualquer coisa, dois conflitos
dicotdmicos no interior das comunidades indigenas e no senso comum fora delas. O
primeiro € a de que a diversidade de género sexual sempre existiu, em contraposigao
com a introdugdo das praticas nas comunidades pelo ndo indigena, seja como
contagio, perda de cultura e até interpretado como uma moda. O segundo, € a de que
sempre existiu, mas em contrapartida se introduziu o preconceito e a homofobia com
a chegada dos corpos e mentes nas caravelas. E mais do que discorrer sobre essas
questdes, esta pesquisa se propbés a trazer o debate em questdo pela voz e
subjetividade dos corpos indigenas que carregam a marca da dissidéncia sexual na
contemporaneidade. Mas antes de adentrar de fato nos resultados em si, gostaria de
trazer um pouco do contexto histérico socioantropologico, e ainda arqueoldgico, sobre
o tema que auxiliardo a compreender as vozes que sdo em si as conclusdes desta

pesquisa.

Na arqueologia nacional brasileira, ha vestigios de que praticas sexuais entre
pessoas do mesmo sSexo nos povos originarios ndo eram desconhecidas ou
inexistentes. Leonardo Colling (et al., 2019) traz indagacgdes sobre figuras rupestres
encontradas na Serra da Capivara, no estado Piaui, que possibilitam perguntar o que
representariam ou quais significados teriam as imagens que aludem as relagdes
sexuais entre pessoas do mesmo sexo, quando foram registradas, cerca de quinze
mil anos atras. Evitando cair num anacronismo analitico do que representam, Colling
levanta o debate de que se as diferengas geométricas na regidao sexual — a luz dos
estudos queer e em contraposicdo a uma analise tradicional da atualidade, que
supostamente identificaria a protuberancia falica como uma figura que representaria
0 sexo masculino e, assim, o homem, e que, por outro lado, uma “bolinha” simbolizaria
a “exteriorizagao da vulva” e, assim, o sexo feminino e a mulher — realmente assim
seriam se ndo é possivel saber quais as normas vigentes Antes do Presente (AP),
termo utilizado pelo autor para se referir ao periodo da Pré-Histéria de origem colonial,
e assim evitar reproducbes, segundo o autor, racistas e/ou etnocéntricas para

representar a divisdo género-sexual aos olhos de uma analise tradicional da
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atualidade. Como, da mesma forma, também nao é possivel concluir quais eram os
sentidos e significados de algumas figuram que literalmente sugerem praticas sexuais

entre figuras falicas como também entre figuras com “bolinhas”.

E aqui parto da conclusédo de que se Antes do Presente ndo é possivel
concluir quais eram as interpretagdes sexuais entre pessoas do mesmo sexo sem
cair em anacronismos. No presente colonial, ou melhor, na historia colonial brasileira,
registros histéricos néo-indigenas do periodo e posteriormente da época imperial
possibilitam corroborar com o fato de que a pratica era no minimo evidente, como
também combatida pela politica moral dos nao-indigenas colonos. Em uma viséo a
contrapelo dos registros, € possivel observar que as relagdes sexuais entre pessoas
do mesmo sexo ndo eram uma exclusividade do ocidente e nem de uma unica etnia,
muito menos de um unico sexo, e que nem sempre 0s papeis de género estavam
atrelados ao sexo biolégico, como os colonizadores e a igreja concebiam, e nem
mesmo até com a orientagdo sexual. Sobre o periodo especificamente colonial,
historiadores e antropélogos, sobretudo a partir do final do primeiro quinquénio do
século passado até a ultima década da que estamos, vém salientando que a
sexualidade dos povos originarios que viveram neste periodo passara por um

processo de higienizagdo e saneamento moral de suas inUmeras praticas.

Em 1935, Estevao Pinto ja assinalava que o trabalho missionario dos jesuitas
foi fazer uma higienizagdo moral da pratica de pederastia e sodomia entre indigenas,
como “[...] a) o habito irrefreado de "beber fumo" ou petum; b) o gosto do vinho [...]
c) a pratica da pederastia e da sodomia. [...] Nesse ultimo, os jesuitas realizaram
uma verdadeira obra de saneamento moral” (PINTO, 1935, p. 222). Além de
integrantes da ordem religiosa, militares cronistas também escreveram sobre os
comportamentos e praticas sexuais indigenas, que, ao contrario dos missionarios,
sao bem mais detalhistas quando trataram de registrar a pratica de pederastia entre
indigenas. O historiador Jodo R. A. Prado, em 1964, alegou que desde o inicio da
colonizagdo ja havia rivalidades entre jesuitas e senhores coloniais e militares,
inclusive com Gabriel Soares de Souza, que questionava a protecdo dos
missionarios sobre os indigenas num periodo escasso de mao de obra escrava.
Prado alerta sobre o exagero de Souza em seus registros quanto as informagdes da
cultura indigena da época, ja que as reais intengdes deste cronista eram justificar

para a coroa a dominagao das terras e da mao de obra escrava indigena que tanto
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os padres “defendiam”.

Vale destacar também a relagdo perceptivel nos registros com outra pratica
terrivelmente combatida pelos catequistas nesse periodo, a antropofagia dos Tupi-
Guarani, um tema que andou lado a lado com os registros sobre a repreensao dos
atos de sodomia e pecado nefando entre os indigenas. Manuela Carneiro da Cunha
(2012) citou que a sexualidade indigena “como é de se prever, suscitou grande
interesse, tanto em cronistas filosofantes quanto entre os gestores de almas,
sobretudo este ultimo por uma raz&o pratica, construir familias cristds com os nedfitos
indigenas”. Quanto as praticas e comportamentos de sodomia, ela cita que era um
dos grandes tabus da Europa na época e que na “América parece estar sempre
associada ao canibalismo, como se houvesse equivaléncia simbdlica entre se
alimentar do mesmo e coabitar com o mesmo” (p. 47-8). Segundo a autora, essa
correspondéncia entre antropofagia e homossexuais € bastante discernivel no inicio

da colonizagao.

De acordo com Estévao Fernandes (2015), que realizou uma ultima
atualizacao desses dados, argumentou que o mais emblematico das fontes e registros
do periodo colonial e das demais que vieram posteriormente s&o as variagdes que 0s
relatos, descri¢des e estudos assumem no decorrer do periodo. Enquanto os registros
dos seéculos XVI e XVII estavam preocupados em usar a imagem do pudor
homossexual ocidental da época para justificar a catequizagdo por missionarios e a
dominacdo de suas terras e corpos por senhores coloniais sob a bravata armada
militar, no século XVIII, precisamente a partir da segunda metade, depois de um longo
periodo sem vestigio de registro algum, que corresponde a 1649 a 1793, os registros
realizados agora por etndlogos e intelectuais do campo antropolégico com uma
perspectiva supostamente cientifica, muito embora n&do neutra, pelo menos até a
metade do século XX, buscaram observar as praticas através das causas e das
consequéncias que elas ocasionavam, justificando que aconteciam supostamente

pela falta de mulheres e/ou pelo ato voluntario de diminuir a populagao?.

1 Esta conclusdo é trazida por Rafael Estevdo (2015) quanto as fontes posteriores ao vacuo
informacional que resumo na sequéncia. Francisco R. A. Prado (1795:32-3) € o primeiro e ainda
cronista a descrever homens que assumiam oficios que eram praticados por mulheres: como fiar,
tecer, pintar, fazer lougas. Chamados de cudinas ou cudinhos, considerados também como as
“meretrizes da aldeia”. Varnhagen (1845 [1870], p. 32-33) assimilou a causa da préatica a auséncia
de mulheres ou como consequéncia intencional de diminuir a populagcdo juntamente com os
suicidios em massa. Ao mesmo tempo ele também faz referéncia a existéncia de cabildas, locais
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Posteriormente, a partir da primeira metade do século XX, surgem registros e
estudos realizados por antropologos propriamente ditos que contradizem a existéncia
da pratica sexual entre pessoas do mesmo sexo, assim como a masturbacéo,
enquanto outros voltaram a reafirmar o conhecimento das praticas, como também
apresentaram registros mitoldgicos coletados através de interlocutores indigenas?. No
quinquénio seguinte e até a contemporaneidade, o desconhecimento da pratica
também passou a ser reafirmado por indigenas que alegam que a pratica foi
introduzida pelas comunidades devido ao contato/contagio e/ou perda de cultura pelo
envolvimento com a sociedade nao-indigena. Do mesmo modo, relatos atuais e agora
vindos principalmente e majoritariamente de indigenas sexuais dissidentes, defendem
que a pratica sempre existiu e que o preconceito e a discriminagcao € que sao de
origens nao-indigenas, que predominam em grande parte do pensamento atual sobre
o assunto nas comunidades, com raras excegoes, se pode dizer também, de familias

e comunidades que aceitam com graus de permissibilidades variados.

Em paralelo a isso mas fazendo parte deste contexto, os individuos nao-
indigenas com praticas e identidades género sexuais dissidentes também carregam a
marca do preconceito e da discriminagdo em seu contexto historico, néo € por outro
lado que o Movimento LGBTQIAP+ surgiu justamente como uma mobilizagdo que
busca conquistar, garantir e manter direitos civis e sociais a toda e qualquer forma
género sexual dissidente n&o violenta ao redor do mundo e que, sem seu alcance e

conquistas gradativas, talvez esta pesquisa ndo poderia ter sido realizada.

Para tratar sobre o aspecto histérico da sociedade nao-indigena, que levara a
entender as falas e a mobilizagdo atual dos indigenas LGBTQIAP+, trago as
contribuigdes de Carlos Figari (2010) sobre a contextualizagédo da trajetéria do

Movimento LGBTQIAP+ ndo indigena. O autor apontou que com o fim do regime

onde moravam o0s concubinos publicos, protegidos pela comunidade. Esta uUltima informacao se
repete em Couto de Magalhédes (1876, p. 115-6) e que os concubinos publicos eram os responsaveis
pela paz em que gozava a aldeia. Posteriormente, Karl von den Steinen (1894) ressalta novamente
a distincdo de habilidades que seriam propicios para cada sexo, homens fabricando adornos e
arranjos “que deviam ser confiadas as maos femininas”. Porém, o mais interessante nesse autor é
sua conclusdo de que nessa etnia os homens, estes vistos como heterossexuais e masculinos,
muitas vezes eram encontrados aos pares enamorando, desde que se fizesse no baito e
principalmente “[...] na auséncia das mulheres e que os incomodados com a cena eram amigos
atormentados pelo ciime e que haviam de contentar-se com o poderem sentar-se ao lado do casal
e palestrar com este” (p. 405). No final, o autor concluiu que a pederastia ndo era desconhecida,
mas so praticada quando havia a falta (ou na auséncia?) de mulheres (STEINEN, 189, [1916], p.
452, grifo meu).
2 Curt Nimuendaji (1918), Gilberto Freire (1936 [2013]) e Hebert Baldus (1937).
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colonial na América Latina, as constru¢cdes nacionais latino-americanas bastantes
influenciadas pelos moldes mentais burgueses em voga na Europa, adotaram uma
ideia de cidadania que estava sedimentada na construgdo de um individuo trabalhador
e com sanidade mental controlada, cujo todo o excesso ou desordem, principalmente
no campo da moral sexual, era considerado uma enfermidade. A partir dai, ele traga
uma série de maquiavelismo para exemplificar a situagao em que o marido/pai, eram
virtuosos e trabalhadores em oposigdo ao libertino, vagabundo e, pior ainda, ao
pervertido homossexual. Sem deixar de mencionar o higienismo médico importado
também da Europa com um sem fim de categorias patoldgicas, classificando o que
seria normal-anormal na sociedade latino-americana. Com a chegada do século XX,
0 que acontece é um aprofundamento desta situacdo, submetendo sistematicamente
a populacdo LGBT as mais cruéis discriminacdes e tratamentos. Para exemplificar,
ele aponta que tanto nas décadas da identidade nacional mexicana, no populismo
argentino, no Estado Novo brasileiro como em muitos outros paises, a pratica
homossexual era considerada um delito em seus codigos penais, inclusive ele cita que
na argentina foi criado um aparato policial cuja a fungdo seria regular estas faltas

menores.

A partir do final da década de 1960, paralelamente ao Movimento LGBTQIAP+
dos Estados Unidos até entdo denominado de Libertacdo Gay depois de completar
um ano da Rebelido de Stonewall em 1969, caracterizada por uma série de protestos
que reivindicava direitos civis pautados no conceito de cidadania estadunidense,
Carlos Figari apontou que na américa Latina neste mesmo periodo, mas
diferentemente dos Estados Unidos, comegaram a surgir as primeiras socializagdes

gays e lésbicas em especial na América do Sul.

Figari traz que o primeiro movimento histérico LGBT, que na época ainda se
chamava homossexual, comegou na segunda metade dos anos 1960 na Argentina,
sua base era em sua maioria formada por operarios e sindicalistas. Até que em 1971,
intelectuais da classe média ingressaram no movimento para dar origem a Frente de
Liberacion Homossexual (FLH) de bastante influéncia marxista. A partir dai, se
articularam varias aliangas tanto com grupos feministas nacionais como com grupos
gays do exterior até pelo menos o0 ano de 1976, quando foi instaurado a ditadura militar

na Argentina e o grupo FLH se auto dissolveu e decidiu funcionar em exilio.

O autor continua que no Brasil, enquanto o movimento da Argentina tinha sido
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extinto, os primeiros grupos foram formados em plena ditadura militar com o jornal
‘Lampido da Esquina” no Rio de Janeiro, juntamente com a formagao do grupo
“‘SOMOS” em homenagem ao extinto FLH. Figari informa que o grupo “‘SOMOS”
brasileiro, desde sua fundagéo ja havia duas linhas de pensamento politico ideoldgico,
uma mais com um tom anarquista que acentuava a discussao de suas vivéncias e
pressdes sociais como homossexuais, no fundo era uma minoria autbnoma e
questionadora do sistema vigente. A outra linha, tinha um viés bem mais marxista e
acentuavam que a luta homossexual era uma causa menor e que deveriam estar
inseridos no movimento maior, a luta de classes, tanto que o produto destas
discussodes foi a criagdo de um subgrupo Iésbico, chamado GALF (Grupo de Acéo
Lésbico Feminista) e que se aproximavam mais do movimento feminista brasileiro. Na
década seguinte, os grupos mais ativos foram o GGB (Grupo Gay da Bahia) e o
Triangulo Rosa no Rio de Janeiro. Figari aponta que a partir de entdo, ja ndo mais
estava em jogo a luta contra o capitalismo, sendo uma preocupagéo em uma melhor
maneira de viver integrados nas sociedades modernas a partir das politicas publicas

de reconhecimento.

Isto que acabei de explicar, Figari classifica como sendo a 12 Fase do
Movimento LGBT na AL. A segunda, ele destaca que comecgou na década de 1990,
depois do surgimento do HIV-AIDS na década anterior. Devido ao surgimento do virus,
o movimento homossexual ressurgiu com grande for¢a e que determinou o novo estilo
de organizagdo do mesmo. O autor salienta que nunca até entdo, a questdo
homossexual estava tao visivel e nem se falou tanto, seja a favor ou contra. Os novos
grupos de apoio que surgiram foram as ONG/GAY e ONG/AIDS, estimulados
principalmente pelas politicas de financiamento para o combate a prevengao
implantados pelas organiza¢gdes de cooperagéo internacional, como também pelos

préprios estados nacionais.

O autor aponta também que tradicionalmente a igreja catdlica e mais
contemporaneamente, 0s neopentecostais, sao algumas das instituigbes mais
homofdbicas na América Latina, inclusive sdo contra os direitos LGBT, contra as
campanhas de prevengao do HIV-AIDS, como também propiciam clinicas de cura para
a homossexualidade. No brasil, isso foi e acho que ainda € um caso bem notério. Sem
deixar de falar que a AL € uma regido onde mais se mata com base na homofobia por

todo o continente, tendo os primeiros lugares ocupados por Brasil e México
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respectivamente.

Para Figari, os anos 90 também é caracterizado pela pluralidade e diversidade
de grupos que surgiram em todo o continente. Abandonaram o termo homossexual e
assumiram definitivamente o Iésbico e o gay. Como as articulagdes estavam agora a
nivel continental, também foi possibilitado uma crescente fragmentacao identitaria,
com novas experiéncias homoeroticas sem necessariamente ter reivindicagdes ou
demandas politicas. Ele aponta que a partir dessa fragmentagédo se somaram também
a preferéncia sexual, outras especificidades corporais, culturais e até religiosas, com
o surgimento de varios grupos LGBTQIAP+ cristds e judaicos, como também o de

negros, surdos, cegos entre outros.

Do final dos anos 1990 até a segunda década do século XXI, Figari também
trouxe que os estudos de género e queer renovaram os conceitos e categorias que
até entdo dominavam a representatividade da sigla, abrangendo e reconhecendo
outras sexualidades como os intersexuais, assexuais, pansexuais e simbolizando as
que ainda escapam na contemporaneidade por meio do sinal matematico de
adicdo/mais (+). O M-LGBTQIAP+, como é denominado oficialmente na atualidade,
apesar da tentativa de abranger as variadas e contundentes formas de géneros
sexuais dissidentes, descobre a cada nova identidade potencializada por seus
proprios instrumentos de direito e representatividade, criticas pertinentes ao proprio
processo de desenvolvimento e reconhecimento destas outras identidades que nao
necessariamente estdo atravessadas pela questdo sexual e de género, como a
questao racial por exemplo. Até o final de 2010, quando Carlos Figari escreveu seu
artigo sobre o movimento na ameérica Latina, as criticas ja postulavam outras

reivindicagdes sociais e politicas.

Dito isto, é ai que o autor chega na categoria de instituicées obliquas, pois para
0 autor, 0s grupos que apareceram desde os anos de 1980, postularam uma politica
afirmativa que acentua que os direitos devem ser reconhecidos pelo os Estados e na
possibilidade abstrata de uma igualdade normativa, que seria uma normalidade nao
s6 juridica como cultural, atravessando todos os ambitos sociais. No entanto, diz que
0 gay cidadao que tem agora um pé no mercado neoliberal, parece confundir-se por
certos momentos com a do gay consumidor, € ndo poucas vezes com a do gay
contribuinte, usufrutuario portanto dos mesmos direitos que os outros cidadaos

heterossexuais.
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E é a partir disso que ele elabora uma segunda critica que circunda sobre a
legitimidade do falar, cuja a agenda em determinadas reivindica¢des globalizadas
muitas vezes se caracterizam como demandas parcializadas a partir da localizagao
social dos setores que a postulam, e no Brasil, essa representacdo parcializada é
primeiramente criticada pelas travestis e pelas Iésbicas negras. Devido a esses limites
na conquista de direitos por partes dos varios grupos LGBT, ele também faz uma
critica a ideia de cidadania e pergunta se no caso da América Latina, & possivel
ampliar ou construir cidadania? Ele argumenta que o principal dilema esta na
institucionalizagdo da cidadania de um lado e nas regulag¢des culturais do outro, que
operam para manter a cotidianidade das estruturas de dominagao e discriminagao.
Como exemplo, Figari cita a questao racial no Brasil, que apesar de garantir a ndo
discriminagao, culturalmente € uma sociedade construida de ponta a ponta pelo
racismo, como também a questdo geografica, que limita ainda mais a mudancga de

tolerancia cultural aos individuos LGBT.

E é justamente nesse contexto historico, que os indigenas LGBTQIAP+, séo
particularizados e, de certo modo, diferenciados das demais identidades transversais
ao género e a sexualidade frente ao movimento LGBTQIAP+. E o que esta pesquisa
de teor histérico etnografico pretende apresentar e registrar, é justamente a voz e a
subjetividade de indigenas autodenominados “LGBTIQIAP+” (porém com ressalvas)
que expuseram através das redes sociais sobre o que é ser indigena e sexualmente

género dissidente na contemporaneidade.

A oralidade presente nos dados desta pesquisa que aqui chamo de literaturas
audiovisuais das redes sociais, pode ser entendida pela necessidade de relacéo e de
conexao entre dois conjuntos de palavras-chaves: de um lado estdo a existéncia e a
resisténcia; do outro, a representatividade e a mobilizagéo social. O primeiro conjunto,
busca contrapor a negagdo de existéncias histdricas quanto ao discurso de
‘contaminacao” e “moda”, enquanto o segundo pode ser compreendido como uma
das formas ou instrumentos que os parentes utilizam para combater a negacgéo e
legitimar antes de tudo o pertencimento étnico e suas identidades, corpos, desejos,
necessidades e vozes. A literatura audiovisual das redes sociais para os indigenas
LGBTQIAP+ nasceu com o sentido de mostrar que eles ndo s6 existem e resistem,
como também comecaram a elucidar o assunto através da representatividade e da

mobilizagdo. Muitos dos parentes alertam que, por serem LGBTQIAP+, necessitam
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acumular uma série de lutas e reivindicagbes enquanto jovens indigenas responsaveis

de alguma forma sobre o proéprio futuro e de seu povo.

Para elucidar os resultados desta pesquisa através das vozes de indigenas
género sexuais dissidentes, além desta introdugédo, como entrada aos resultados aqui
interpretados, no capitulo seguinte “2. O Que Busquei Saber e o Que Descobri”,
descrevo os caminhos da pesquisa desde seus pontos de partidas, as escolhas
realizadas e as delimitagdes e recortes que auxiliardo na compreensao da peca final
costurada pelos varios pontos de vistas quanto ao tema. O delimitar e o recortar aqui,
se assemelham ao ato de costurar-articular, construir ou criar uma combinagao de
tecidos (falas) sobre o debate em questdo, mas que podem ser combinados de varias
outras formas e servem muito mais para compreender o debate proposto pelos porta-
vozes do que para definir algo ou pessoas. Por isso, gostaria de informar que os
termos escolhidos e utilizados sdo unicamente sugeridos para a compreensao desta
articulagao final feita por mim, quando nao adotados pelo sentimento de fidelidade as

vozes costuradas exclusivamente segundo as falas dos parentes LGBTQIAP+.

No capitulo seguinte, “3. Quem Sdo e Como S&o”, fago uma apresentagao
sintética de todos os porta-vozes quanto as autoidentificacbes de suas origens,
posicoes e particularidades que os fazem diversos e uUnicos numa coletividade
multicultural como sao os povos indigenas. Embora haja parentes de uma mesma
etnia, como se podera ver, isso n&o significa que eles tenham as mesmas texturas
nas formas de pensar e de construir saber e, apesar dos processos semelhantes de
vida, se diferenciam pelo sexo, pela orientacdo e identidade sexo-género, pela

localizacdo geografica e pelas idas e voltas das histérias de vida de cada um.

Na sequéncia, no capitulo nomeado “4. O Que Sabem e o Que Dizem” é
quando de fato comego a delinear as vozes e subjetividades através de tépicos
expositivos referentes a uma série de questbes sobre o que observei e que me
pareceram mais significativos sobre o debate proposto e exposto por cada um dos
porta-vozes. No tépico “4.1 Colonizagao e Igrejas: Discriminagédo e Apagamentos” é
quando de fato a articulagcéo das falas e subjetividades comecga, a colonizagao por um
lado e as igrejas de outro, sdo 6timos pontos de partidas para elucidar sobre tudo o
que eles precisam dizer para entender os desdobramentos expostos na sequéncia

nos tépicos seguintes.

No tépico “4.2 Infancia e o Desabrochar da Sexualidade”, descrevo, de acordo
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com as falas, como se deu o processo de entendimento das sexualidades dissidentes
desde a infancia, passando pela construgdo de uma identidade género sexual na
adolescéncia até alcangar o inicio da juventude adulta. Aqui, as diferengas de sexo e
de género sdo, assim como o anterior, um dos pontos basicos de como homens e
mulheres indigenas se (re)pensam e se (re)constroem em identidades género sexuais
dissidentes dentro e fora de suas comunidades. A violéncia simbdlica na maioria dos
casos e em menor numero violéncias fisicas, sdo observacdes possiveis de identificar
quando falam destas fases de suas vidas. Além disso, percebi também que os
recursos e sentidos quanto ao entendimento de uma identidade sexual, na grande
maioria das vezes se deu através de conceitos e categorias nao-indigenas, muito
embora readaptadas ao seu modo e ao contexto étnico-sociocultural com a relagao

de dentro e fora das comunidades.

No tépico “4.3 Entre o Reconhecimento e a Negagao das Identidades Indigenas
e LGBTQIAP+”, tragco uma costura na qual o reconhecimento e a negagao neste
processo, seja como indigena ou como LGBTQIAP+ e seja dentro ou fora da
comunidade e do meio familiar, variam conforme as circunstancias sociais em que
viveram. Embora em menor numero, ha relatos de uma aceitagao por parte da familia
e comunidade, como também, em maior numero, a negagao. No entanto, o que ha de
comum na fala de todos os parentes, € um, ou pelo menos, estranhamento por parte
da sociedade n&o-indigena quando se trata da relagao e do pertencimento étnico com
suas sexualidades e género dissidentes. Segundo as falas, espera-se um indigena do
qual se civilizou ou romantizou (primitivo selvagem) ao invés do qual efetivamente

existe.

O que é contraditério nesse caso, € que € esperado muito mais de um nao-
indigena, a produgdo e reprodugdo de uma sexualidade dissidente da
heteronormatividade judaico-crista, do que o indigena (que é marcado também
historicamente pelas praticas sexuais distintas, embora generalizadas, mas que
historicamente foram, na grande maioria dos casos, completamente fora do padrao
das relagbes sexuais e de parentesco do modelo ocidental) expressar uma
sexualidade fora do contexto heteronormado indigena e nao-indigena, como também
fora do contexto do que se poderia chamar de “LGBTnorma” ndo-indigena, este ultimo

sera melhor explicado posteriormente em um dos topicos.

No tépico “4.4 Militdncia e Mobilizagao Indigena: de Dentro pra Fora e de Fora
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pra Dentro” sdo elencadas as formas de atuagdes mais frequentes frente as
demandas e necessidades de suas comunidades. De forma resumida, € possivel
observar que os parentes LGBTQIA+ contribuem de variadas formas internamente
com o seu povo e para além das fronteiras de suas comunidades. A comunicagéo, a
principio, € o principal instrumento utilizado no cotidiano de suas lutas, seja como
profissdo, como servigos internos entre as aldeias, como também atuag¢des na
educacgao e na saude, além de outras questdes relacionadas as questdes burocraticas
da aldeia, e, ndo menos importante, a atuacdo também como artistas, ativistas

politicos, musicos, performers e criadores de conteudo digital.

Nos sequéncia, o topico “4.5 Dentro e Fora do Contexto do M-LGBTQIAP+ Nao-
Indigena” costuro as falas e subjetividades quanto a relagao pratica e teérica com os
conceitos do campo académico e com as identidades género sexuais dissidentes do
principal movimento da atualidade. Como o proprio nome sugere, o dentro do
movimento para alguns é muito mais a utilizagédo e apropriagdo dos termos para
traduzir e tornar legivel o que querem dizer, como também instrumentos de luta para
explicar as necessidades que carregam para os seus e para os ndo-indigenas. Ja o
fora, circunscreve os conflitos com o préprio movimento LGBTQIAP+ nas relagdes
cotidianas, como também os atritos ao sentido restrito dos significados nao-indigenas
com os maleaveis e desconstruidos sentidos étnicos e/ou pessoais. No entanto, ha
também aqueles cuja a experiéncia de vida, os fazem estarem mais dentro do que

fora devido a auséncia de conflitos significativos.

Por fim, no tépico “4.6 Resquicios e Atualidade dos Significados Etnicos” tentei
trazer o que ainda € de pouco acesso ou conhecimento mesmo para 0s proprios
indigenas LGBTQIAP+, e acredito que essas circunstancias podem ser percebidas
nos topicos anteriores, pois deixam nitido que, apesar da aceitagcao por parte de
alguns familiares e comunidades, o contexto histérico colonial e cristdo minou com
efeito a perpetuagao cultural originaria destas identidades. Contudo, significados
originarios sao resgatados ou reconstruidos através de resquicios ancestrais que
muitas vezes se encontram na lingua e/ou em sentidos cosmoldgicos de cada povo

sobre 0 que € ou n&o € ser indigena.

Deste modo, o protagonismo e a visibilidade de suas proprias histérias atuais e
ancestrais em torno do debate proposto € a conclusdo ao qual eu queria chegar e que

os indigenas LGBTQIAP+ reivindicam postular. “Nada sobre nés sem n6s” é a ordem
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da mobilizacdo em torno de suas histérias e da historia étnica de cada um e ao mesmo

tempo de todos.
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2. O QUE PROCUREI SABER E O QUE DESCOBRI

Entre o que procurei saber e os saberes que descobri, existe um conjunto de
informagdes que se aproximam e se distanciam da tematica. No primeiro caso (o que
procurei), a pesquisa estava muito mais voltada para a busca de significados
originariamente indigena sobre praticas sexuais entre pessoas do mesmo sexo-
género dividida em dois momentos, um histérico antropolégico bibliografico, que nao
necessariamente eu acreditava que me dariam respostas concretas e precisas sobre
0 que eu procurei, mas que ajudariam a compreender o segundo momento, que é o
saber atual e como os significados se mantiveram sobre o tema na vida pratica coletiva
indigena depois de mais de quinhentos anos desde o primeiro contato. Porém, ao
chegar no segundo momento, o que descobri também foram saberes que néo
necessariamente me davam respostas sobre o que busquei. Contudo, afirmavam uma
série de suposicdes que o primeiro momento levantava, que € a de que as
sexualidades indigenas, estavam muito mais atravessadas pelo ordenamento moral
sexual ndo indigena ocidental impostos desde a colonizagdo com as igrejas, do que a
permanéncia de sentidos e significados ancestrais quanto ao tema. Assim, em ambos
os casos (bibliografico e o saber atual) o que procurei saber ndo foram os saberes que
eu descobri e 0 que eu gostaria de apresentar como resultados sdo exatamente estes

saberes em sua proépria fonte humana, viva e subjetiva.

Por outro lado, se os registros nao-indigenas ndo podem instrumentalizar
significados culturalmente indigenas sobre o tema desta pesquisa, foi a partir de 2017
e agora pelos proprios indigenas, o inicio de uma agdo mobilizadora em prol da
visibilidade e protagonismo em relagdo ao debate sobre sexualidades dissidentes
entre povos indigenas e com a sociedade também ndo-indigena no Brasil. Se 0 ano
de 2017 pode ser considerado o marco inicial sobre a discussdo das sexualidades
reconhecidas como dissidentes e LGBTQIA+ por indigenas no Brasil, em 2020 é
quando se percebe de fato um movimento em vias de consolidacado que reivindica a
inclusdo da pauta indigena LGBTQIA+ como mais uma das principais causas da

juventude indigena na atualidade.

Mas antes de dar continuidade a descricdo do processo da pesquisa € como
se podera ver mais adiante no desenvolvimento, preciso explicar o porqué do

distanciamento ou até uma auséncia dos referenciais tedrico-metodolégicos na
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apresentacao dos resultados. Em primeiro lugar, meus pontos de partidas teorico-
metodolégico na realizagdo desta pesquisa, foram definidos na tentativa de
descontruir trés formas coloniais de produzir conhecimento e saber que me
atravessavam como sujeito. A primeira, seria o processo de construgéo e produgéo de
conhecimento colonial em si, este ja bem mais debatido e referenciado muitas vezes
como corrente teorica, outras vezes como epistemologias do sul ou teorias pos-
coloniais/decoloniais, mas que de toda forma, ndo deixam de reproduzir o que Silvia
Cusicanqui chama de colonialismo interno, que ao meu ver, € justamente a limitagao
da producdo de saberes e conhecimentos descolonizadores através de formulas
produtoras de resultados englobantes num infinito exercicio de quem cita ou
referéncia este ou aquele autor. Para Cusicanqui, os saberes produzidos internamente
saem diversificados e retornam do externo como conhecimentos e métodos

estruturantes na (re)producéo de novos saberes internos (CUSICANQUI, 2010).

E na tentativa de romper com essas duas formas de produzir saber, seja o da
producgao colonial ou do colonialismo interno, através do que Fanon identificou como
“‘intelectual colonizado” e que Cusicanqui vé como a “internalizagdo do inimigo”, me
propus a descontruir o intelectual colonizado ou colonizador que ha(via) em mim, que
de toda forma, apesar de ndo me identificar como o produtor colonial em si, identifiquei
que eu reproduzia até entdo o modo de reproduzir e (re)discutir os saberes nao
coloniais sob a linguagem do colonialismo interno, sob o discernimento que
supostamente se criam sobre determinados assuntos com marcagoes
universalizantes e centros referenciais de elucidagao. O que quero explicar com isso,
€ que tentei a todo momento ser fiel as falas e subjetividades dos indigenas
selecionados para esta pesquisa e que aqui os chamo de porta-vozes, para aplicar o
recurso tedrico-metodoldgico de usar suas falas como instrumentos subjetivos do meu
pensar e de construgdo de saberes e conhecimentos sobre o tema, ao invés de
enquadrar ou explorar suas vivéncias e subjetividades por meio de categorias e
conceitos “a-indigenas”. Aqui, suas falas e historias s&o os pontos de partidas e suas
subjetividades os pontos de chegadas para falar sobre um assunto que diz respeito
antes de qualquer pessoa, a eles mesmos, como indigenas e como sexuais géneros

dissidentes.

Além disso, acredito também ser necessario explicar antes de tudo o uso de

dois termos que utilizei para apresentar os resultados desta pesquisa. Um deles ja
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mencionei, que € o termo porta-vozes, o segundo € o termo parentes como sinénimo
e muitas vezes utilizado em substituicdo ao termo indigena. No primeiro caso, 0s
indigenas sabem que cada povo e cada comunidade tém suas proprias formas de
lidar com o assunto, por isso alertam que nio falam pela comunidade ou aldeia e muito
menos por todos os povos indigenas. No entanto, o sentido da palavra empregado
aqui nao esta diretamente ligado ao sentido oficial do termo, como alguém que porta
uma mensagem em nome de uma coletividade, mas sim, no sentido material do fato
que sao suas falas, historias e subjetividades expressados através da voz, e, como
toda voz tem um portador, em certos momentos este portador assume mais de uma
voz, pois, como observei, eles ndo deixam de ser portadores de voz somente de suas
préprias histérias, falas e subjetividades, como também s&o portadores de vozes de
outros parentes LGBTQIA+ que no pior dos casos, se encontram marginalizados,
apagados e silenciados dentro e fora de suas comunidades, como se podera verificar

mais adiante.

Quanto a utilizagdo do termo parente para se referir aos indigenas desta
pesquisa e a outros que estdo como pano de fundo nos varios momentos aos quais
me refiro. Esta no fato de que em meu caso, ele € um instrumento metodoldgico de
explanagao de meu pensamento, muito embora no primeiro momento eu possa estar
me apropriando com desrespeito de um termo utilizado por indigenas para se referir
a outros indigenas que ndo sdo necessariamente da mesma etnia, comunidade ou
familia. No segundo momento eu estou me apropriando, sim, mas com o devido
respeito e pertencimento que o termo me cabe, tanto por ser uma escolha
introindigena que me obriga a utiliza-la como recurso metodoldgico na referenciagao
da (re)producéo e fidelidade dos saberes indigenas. Digo isto porque o termo parente
aparentemente se apresenta com uma potencialidade de aproximagdao com a
sociedade ndo indigena que o termo indigena ndo consegue alcancar. E mais uma
tentativa ou forma de mudar a percepcao existente de distancia, passado ou fora de
lugar, que a sociedade nao indigena tem sobre o indigena no contexto histérico

passado e atual.

Minha intengdo aqui € realmente fazer com o que o termo seja sinénimo do
termo indigena nos devidos casos em que me cabe, mas com iSso ndo estou me
incluindo necessariamente como um indigena, mas como um sujeito que de toda

forma tem parentes indigenas. Embora eu ainda ndo tenha condi¢des ou
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pertencimento para se afirmar como indigena, apesar da existéncia de uma
identidade-ligacao subjetiva, sou filho de uma mulher descendente de outra mulher
mestica de negra com indio, cuja a histéria oral conta que meu bisavd, ao contrario de
muitas bisavos, foi pego no lago e obrigado a se casar com minha bisavo que era filha
de uma ex-escravizada. Um de seus filhos, ou melhor, filha, decidiu seguir com a
tradicdo indigena se casando com outro indigena, enquanto minha avé decidiu por
distanciar e apagar da memoria de seus filhos, a ligagdo com a tradigdo Tabajara no
litoral sul da Paraiba. Atualmente, um dos primos da minha mae, que ¢ filho da irma
da minha avo que decidiu seguir a tradigao indigena, € o cacique Edinaldo Tabajara
na cidade do Conde, localizada na regiao metropolitana sul de Jodao Pessoa, Paraiba.
No final das contas o que eu quero dizer a partir disso, € que mesmo que eu nao tenha
certeza ou seguranga para dizer se sou indigena ou nao - e nem a pesquisa foi sobre
isso, o fato € que inegavelmente a histéria dos meus antepassados e atuais me
permite dizer que tenho parentes, sim. Com sangue, com carne, pertencimento,

identidade, tradic&o e cultura indigena.

Desta forma, ao invés de explorar as informagdes de fontes n&o-indigenas
sobre o tema, preferi construir um enredo ou uma costura de falas, como prefiro
chamar, no qual os sujeitos marcados simultaneamente pelo pertencimento étnico e
pela dissidéncia sexual sejam os narradores de suas proprias falas, historias e
subjetividades. Nesta pesquisa, as falas dos porta-vozes s&o os principais objetos de
formulacdo de critica em torno do conhecimento produzido sobre género e
sexualidade nao so6 indigena, como também instrumentos de discussao sobre os
processos de formalizacdo de uso de termos e significados identitarios no contexto
nao-indigena. Suas falas e subjetividades ao mesmo tempo que complementam e
exemplificam saberes e conhecimentos em torno da diversidade sexual e de género
abordados pela academia, por outro lado também atravessam, desconstroem e
reconstroem estes mesmos conceitos em instrumentos de luta temporarios em suas
mobilizagdes. O enredo construido aqui, pretende apresentar como a experiéncia e a
vivéncia destes jovens indigenas ao mesmo tempo que formulam e reformulam
criticas a sociedade nao indigena — desde as causas do contexto maior (terra,
territorio, direitos, reconhecimento etc.) até suas particularidades em relagdo as
identidades sexuais e de géneros, também levantam criticas em relagao a situagao

sociocultural de género e sexual dentro e com suas comunidades.
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Outro ponto que merece destaque antes de qualquer coisa, parte do fato que
os indigenas agora mais do que nunca, vem ocupando espagos de comunicagao até
entdo ndo possiveis, mas com o0s avangos tecnologicos da contemporaneidade
conquistaram o direito de acesso, produgéo e divulgagdo de seus posicionamentos
para o publico em geral sobre suas lutas, problematicas e reinvindica¢des. Os meios
comunicacionais digitais atuais proporcionados principalmente pelos cyberespacgos
das redes sociais fizeram com que os indigenas, ao invés de serem meros objetos
passiveis de reflexdo que dependiam exclusivamente da visita ou do intermédio de
um pesquisador, atualmente, ja ndo mais precisam de um mediador autorizado a
legitimar suas falas, historias e subjetividades sobre qualquer assunto a respeito de
suas realidades. Eles agora s&o vozes, imagens, corpos e pensamentos dispostos a
debater, informar e conversar com qualquer um que esteja, antes de tudo, dispostos
a ouvi-los em uma sociedade cada vez mais hiper conectada pelas novas tecnologias
que proporcionam um espago de socializacdo e comunicagao digital por meio das
redes sociais, conteudos digitais e programas de software — que, por sua vez,
possibilitam teleconferéncias entre pessoas fisicamente distantes e em lugares de
dificil locomogao e acesso. Os recursos tecnoldgicos de comunicagédo visual e
audiovisual atuais ndao s6 fazem dos parentes proprietarios da comunicagcado e da
transmissao de histdrias e subjetividades, como também fazem deles autores e porta-

vozes dessas mesmas narrativas.

Narrativas estas que de acordo com as configuragdes que séo criadas e
divulgadas, as chamo de literaturas indigenas audiovisuais das redes sociais. Sao
narrativas de facil acesso ao publico e encontradas nos mais variados perfis e canais
das redes sociais do Instagram, YouTube e Facebook. S&o registros compostos de
lives, seminarios remotos, bate-papos virtuais, conversas e entrevistas on-line, além
de producdes artisticas e digitais criadas e divulgadas por meio destas mesmas redes.
Ao todo, foram analisadas mais de dezoito horas de material com duragdes que variam
de quatro minutos a duas horas de conteudo postados entre os anos de 2018 e 2020.
O leitor podera acessar e conferir diretamente as fontes originais do material aqui
analisado a partir de links dispostos no préprio corpo do texto, que dispensam,
inclusive, a necessidade de qualquer tipo de conta ou registro nas plataformas.

Quanto ao método de escolha dos porta-vozes indigenas LGBTQIA+ na

questdo da legitimacdo da representatividade indigena. Busquei interpretar a
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identidade subjetiva e o pertencimento pratico, aceito em todo o caso pela coletividade
étnica maior como forma de legitimidade de suas identidades indigenas, isto ndo quer
dizer que seja um caso recorrente, contudo, é importante frisar que o sentido dado
aqui para quem é indigena, partiu tanto do reconhecimento coletivo desde o
nascimento, como também daqueles que se auto reconheceram posteriormente e

foram reconhecidos e acolhidos pela coletividade étnica maior.

Em meio ao universo da literatura indigena audiovisual das redes sociais, decidi
escolher como eixo central vinte e quatro falas divididas entre homens e mulheres
indigenas LGBTQIAP+ que, em algum momento, portaram a voz de suas histdrias,
saberes e conhecimentos, acompanhados de outras falas indigenas e nao-indigenas
e também ndo LGBTQIP+, além de outras ndo indigenas, mas LBGTQI+. Isso sem
deixar de mencionar os comentarios e perguntas de indigenas e nao-indigenas
LGBTQI+2 ou ndo, enquanto o evento aconteceu virtualmente e que muitas vezes

complementam a discusséo.

Dentre os principais porta-vozes estdo Alisson Pankararu, Bia Pankararu,
Danilo Tupinikim, Edson Munduruku, Emerson Torres Pataxd, Erisvan Guajajara,
Fetxawewé, Flavia Xakriaba, Geni Nufiez, Jaciara Borari, Juoanyn Potyguara, Katu
Mirim, Lais Eduarda Tupinamba, Lais Pataxd, Majur Bororo, Mendonga Kayarapora
Tupinamba, Neimar Kiga Bororo, Niotxaru Pataxd, Sebastiao Arruda Chiquitano,

Tanaira Terena, Thyara Pataxd, Val Munduruku, Yakecan Potiguara e Yakunan Tuxa.

Uma outra explicagao que se faz necessaria diante de minha fidelidade as falas
e subjetividades dos porta-vozes, € sobre o uso variado da sigla para se referir aos
sujeitos género-sexuais dissidentes atualmente, conhecida popularmente como LGBT
(Iésbicas, gays, bissexuais, trans e travestis) e difundida oficialmente até ndo muito
tempo atrds como LGBTQIA+ (em que se incluiu o Queer, os Intersexuais, 0s
Assexuais e o + para representar as sexualidades que escapam), mas atualizada no
momento em que escrevo esta dissertagdo para a sigla LGBTQIAP+, em que se
inseriu 0 “P” para se referir aos Pansexuais. Com isso, decidi por manifestar meu
ponto de vista sobre o tema com a sigla até entéo oficial LGBTQIAP+ devido a inclusao
das diversas sexualidades-género dissidentes, mas em fidelidade as falas dos
parentes aqui trabalhadas e como recurso de registro historico, escolhi por trazer os

termos e siglas ditas pelos porta-vozes em suas varias falas e relatos.

Desta forma, quando aparecer a sigla LGBTQIAP+ e os termos a ela
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imbricados, o leitor sabera que a escolha de utilizagao partiu de mim, se trata de meu
posicionamento quanto ao tema, quando utilizados também pelos proprios porta-
vozes. Enquanto as variacbes popularmente conhecidas como LGBT, LGBTQ,
LGBT'’s, LGBTQ+, como termos até entao oficiais e difundidos no senso comum, além
de outros popularmente conhecidos como, homossexual, “sapatona”, “bixa’, “sapa” e
etc., sabera que se trata de palavras escolhidas pelos parentes em seus varios

momentos.

Mas se talvez o problema fosse somente uma letra a mais, outro termo ou
categoria para se referir as identidades sexuais que escapam, se encontram marginais
ou se posicionam fora do movimento central como é a proposta do conceito

“homocultura™ e das categorias “queer caboclo ou sexualidades fora do eixo™ os

8 Como defende Wilson Garcia (2012), pesquisadores contemporaneos vém propondo um novo termo
para abarcar uma série de outros existentes na atualidade, sejam eles de origem popular como
gays, bichas, viado, travesti e etc., ou os de predominancia na academia como lésbica, bissexual,
homossexual, transgénero entre outros. Criados para se distanciar da carga negativa que os nomes
populares reproduzem. Ademais, cabe mencionar também as variages das siglas representativas
dos movimentos sociais identitarios (GLS, GLBT, LGBTT, LGBTI+...), que por mais que tentem
atravessar todas as identidades, sempre deixam escapar outras caracteristicas da prépria
identidade como outras culturais devido a contemporaneidade. Diante disso, aponta Garcia que em
1998 surgiu a primeira nogao conceitual do termo homocultura no “I Worldwide Conference about
Homoculture” promovido pela International Lesbian Gay Association (ILGA) realizado em
Estocolmo. Esta categoria busca abarcar todas essas variantes de tempo, espago, linguagem e
representatividade. Sua ideia inicial era adotar uma postura articulada, embora subversiva, com o
politico e o intelectual das representatividades sexuais e de género no mundo como um todo. Em
outras palavras, José Carlos Barcellos (2006) diz que: “ndo seria somente uma interpretacédo
puramente teérica e intelectual, que se move no campo da especulacdo desinteressada, das
grandes abstraces ou do mero debate de ideias. Pelo contrario, efetua-se uma necessidade vital e
premente daqueles que se reconhecem como eventuais referentes desse tipo de discurso;
sobretudo no Brasil porque o queer (torto, diferente, estranho), por exemplo, revela apenas uma
parcela dessa (inter) subjetividade recorrente (FOSTER, 2003; LOURO, 2004). E que, na verdade,
a homocultura ndo se resigna a uma simples posi¢éo de objeto, mas leva a considerar também os
destinatarios, pois ela assume decididamente uma posicao forte de interlocucdo no debate critico-
conceitual (...)" (apud GARCIA, 2012, p. 44). Garcia ainda diz que muito embora as criticas
contundentes sejam quanto a terminologia, principalmente sobre o prefixo homo, o que poderia ndo
incluir a diversidade (trans)género. Defende que de todo modo, na contemporaneidade “nao é
possivel fixar termos e/ou expressdo”, mas em vez disso, 0 importante seria estimular a
complexidade das formas flexiveis que a homocultura abarca, ao “considerar a maleabilidade
recorrente dos argumentos discursivos acerca das minorias sexuais (e de género)’ (p. 44).
Particularmente, acredito que anexar o termo cultura e a tudo que esta palavra carrega a diversidade
sexual e de género, projetaria uma critica que colocaria essas relagbes em uma posicao
paradigmatica com outros contextos culturais centrais.

4 Segundo Igor Erick e Bruno Domingues (2019), a categoria “queer caboclo” e a proposta do campo
de pesquisa “sexualidades fora do eixo”, tratam-se de um manifesto levantado por Fabiano de Souza
Gontijo, Estévao Rafael Fernandes, Moisés Lopes e Martinho Tota para amolecer o que consideram
um engessamento (re)produtivo de epistemologias das ciéncias humanas que acabam por
invisibilizar outras formas transgressoras de viver a sexualidade e o género no interior do Brasil. “Os
autores propdem uma teoria decolonial e critica das estruturas politicas, histéricas e culturais de
normalizagdo e consolidac&o heteropatriarcal branca, moderna e de classe média, no sentido de
apontar outros marcadores sociais que outrora se encontravam em lacunas no saber/fazer dos
estudos de sexualidade e género, como é o caso da regionalidade e etnicidade”. Para Igor e Bruno,
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problemas estariam resolvidos se esta decisédo partisse dos proprios indigenas e nao
somente de uma discusséao tedrica na academia. De toda forma, os indigenas nao
deixam de ser dissidentes do préprio M-LGBTQIA+, como também dissidentes da
homocultura e das sexualidades fora do eixo por uma questao de escolha e, devido
ao fato de os porta-vozes escolherem a sigla como um instrumento de luta ou tradugéo
de suas sexualidades, € o termo que eu decidi usar junto com eles, apesar de todas

as ressalvas elencadas e que serao mais bem trabalhadas no decorrer do texto.

E antes de comecar a discorrer sobre os resultados desta pesquisa, gostaria
de trazer uma das afirmacdes dita por uma das porta-vozes e que foi corroborada
pelos demais na roda de conversa virtual promovida pela “Radio Yandé” composta
somente por indigenas género-sexuais dissidentes em 2020: “a de que a Mobilizagéo
Indigena LGBTQ+, apesar das aproximagdes, ndo é a mesma do Movimento LGBTQ
nao indigena” (Katu Mirim, 2020). Ao contrario do que se poderia pensar, muitos deles,
apesar de levantarem as mesmas pautas do movimento LGBTQIA+ nao-indigena em
relacédo a violéncia contra pessoas sexuais dissidentes, em todo caso ndo se sentem
representados dentro do movimento justamente por sua condi¢ao étnica que demanda
outras pautas sociais inerentes a historia de seu povo. Uma das justificativas é a de
que “se o M-LGBQIA+ ndo indigena nao coloca o direito a terra e territério como pauta
principal em suas lutas como € a pauta da diversidade e do direito e respeito a questéo
género-sexual, para nés, parentes LGBTQ, essas pautas sédo inseparaveis”. De forma
resumida, o que os porta-vozes insistem em pontuar através de suas subjetividades,
€ que antes de serem lésbicas, gays, bissexuais, trans ou travestis, eles sao indigenas
€ 0 uso da sigla nada mais €, que um instrumento de comunicagdo nao somente para

0s seus, como também para a sociedade ndo-indigena.

Até ndo muito tempo atras, quando o tema desta pesquisa ainda poderia
denominar-se pelo termo “homossexualidade” indigena, eu acreditava que a pesquisa
e a compreensdo quanto aos sentidos e aos significados das praticas e
comportamentos sexuais entre pessoas do mesmo sexo pelos povos indigenas no
Brasil seria uma tarefa cujo o inicio dava-se pela reunido e problematizagédo dos

registros e interpretacées de um tempo passado que narrou e valorizou ao seu modo

a proposta é quebrar padrées geopolitico epistemoldgicos de pesquisadores que estdo a margem
da produgéo cientifica nacional para que o “fora do eixo” ndo seja somente um campo de pesquisa,
seja também um “lugar de fala” (ERICK, DOMINGUE, 2019, p. 04).
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tais praticas e que possivelmente findaria na exploragao e identificagdo dos sentidos
e significados pelos povos indigena atuais. Nao obstante, os registros histéricos nao-
indigenas deixados por missionarios, militares e outros viajantes aventureiros no inicio
do periodo colonial, como também os produzidos posteriormente entre os séculos XIX
ao XX por antropologos e outros profissionais que em algum momento mencionaram
ou detalharam informag¢des quanto ao tema, acabaram muito mais por mostrar e
evidenciar que as praticas sexuais e também de parentesco eram tanto quanto
“‘espantosas”, como “diversas” para os colonos e a igreja. De acordo com Rafael
Estevao (2015), que explorou sistematicamente o arcabouco histérico antropolégico,
argumentou que o material ndo somente contribuiu para responder a questao “se
existe indio gay?”, como da mesma forma, evidenciou o porqué da pergunta. No
entanto aqui, a abordagem sera realizada a partir das vozes e subjetividades dos
indigenas LGBTQIA+ atuais.

Para os parentes, muitas vezes autointitulados LGBT(Q) com um pé dentro e
outro fora do movimento LGBTQIA+ nao-indigena, ndo somente sabem que esses
debates ndo sdo exatamente novos no arcabouco histérico e antropoldgico, como
também decidiram assumir o protagonismo e a representatividade de suas historias,
como afirmam os parentes que integram o Coletivo Tibira (@indigenasigbtqi). Se do
lado académico — ja muito conhecido pelos porta-vozes, os registros histéricos e as
conclusdes e interpretagdes quanto a esses dados mostrarem que as relacdes
sexuais e de parentesco dos povos originarios encontrados no Brasil eram tanto
quanto diversas, atualmente, de acordo com as falas e relatos, o ordenamento e os
regulamentos sociais da cristianizagao e da civilizagcdo, sdo bem mais evidentes e
predominantes que o modo de vida ancestral em relagdo a sexualidade-género em

suas vidas e comunidades.

Por outro lado, muito embora alguns tenham nascido ou vivido em contextos
urbanos, praticamente todos comentam que fora de suas comunidades, o “sair do
armario” por conta da identidade sexual, recorrentemente, se estende também para a
identidade étnica ou vice-versa, quase diariamente e em varios espagos que
frequentam. Uma das principais queixas e talvez ainda mais importante do que suas
dissidéncias sexuais, como se podera ver, refere-se ao estigma ainda presente na
ideia de um indigena “genérico”, “primitivo-selvagem” e “do mato” pelo imaginario

social ndo-indigena sobre o que é ser indigena na atualidade. E neste contexto, a
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dissidéncia sexual-género junto com a identidade étnica os vulnerabilizam ainda mais
pelo duplo estigma social de ser “indio” e LGBTQIAP+. Enquanto no interior das
comunidades, ha quem diga que as sexualidades LGBTQIAP+ provém do “contagio”
com o contato n&o-indigena, compreendido também como “perda de cultura” e ainda,
uma “moda”, devido em parte ao engajamento e empoderamento do movimento

LGBTQIAP+ ndo indigena nas ultimas décadas.

Ao considerar essas circunstancias e ir ao encontro das falas dos parentes,
ainda que essa pesquisa ndo utilize fontes até entdo consideradas "primordiais" para
tratar dos povos indigenas, em um momento outro, no entanto, elas podem ser
empregadas para explicitar, traduzir ou ainda para serem questionadas sobre a
produgcao ou a auséncia de sentidos frente as situacdes e problematizagdes que em
algum momento eu ou os porta-vozes propusemos. Desta forma, ao invés de
conceituar ou enquadrar a fala e a voz indigena em metodologias, categorias e teorias
nao-indigenas, busquei trazer a discussao pelos parentes que “dao a cara a tapa’,
para parafrasear um dos porta-vozes, Neimar Kiga (@neimar_kiga). Com o intuito de
registrar no tempo e nas condigdes atuais um conjunto de falas e saberes sobre corpo,
género, sexualidade, representatividade, existéncia, resisténcia e mobilizagao social
pelos proprios jovens parentes LGBTQIA+ quanto as suas vivéncias em seus multiplos
contextos, a pergunta agora esta em saber o que os parentes tém para falar e ensinar
sobre suas sexualidades e vivéncias dissidentes, sobre suas comunidades, culturas e
principalmente sobre si, os demais e ainda de muitas outras coisas que eles

consideram como indigena e nao-indigena em relagéo ao tema desta pesquisa.

Os contextos particulares passados e atuais, mostram que suas histérias os
tornaram ainda mais diversos e adversos em comparagdo ao movimento nao
indigena, mas que, no entanto, nédo existe ainda definicbes e explicagdes prontas e
detalhadas como € no contexto da propria sigla e do movimento. Para os porta-vozes,
falar sobre os seres indigenas, € antes de tudo, falar da pluralidade de realidades com
visbes e cosmologias que vao de encontro aos pensamentos e conhecimentos

hegeménicos.
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3. QUEM SAO E COMO SAO? O QUE SABEM E O QUE DIZEM?

As vozes e as falas dos indigenas que fazem parte do eixo central desta
pesquisa, comportam um multiplo contexto de vivéncias e sociabilidades em todas as
regides do Brasil. De origens rurais ou urbanas, de “aldeias cidades” ou de
comunidades rurais, quando nao, de espacos rurais que ficam ao redor ou inseridas
no espacgo urbano, quase todos os porta-vozes ja possuem formacgao universitaria
completa ou estdo em vias de conclui-la, havendo inclusive, alguns pés-graduandos
e outros pos-graduados. Por isso, € comum ouvir de muitos deles que foi justamente
0 contato com o espago universitario e também com os movimentos sociais
proporcionado por este espago, que eles encontraram acolhimento, conhecimento e
empoderamento quanto as suas dissidéncias género-sexuais. Alguns, por sinal,
consideram a entrada na universidade e em seus espagos como uma das principais
motivagdes da luta e militdncia em prol da visibilidade e do protagonismo de suas
histérias LGBTQIAP+ na atualidade. Contudo, isso ndo quer dizer que na contramao
destas afirmacdes, n&o formulem criticas ao modus operandi de como os
conhecimentos e saberes s&do produzidos pelo ambiente académico ou que néao
reformulem estas mesmas informagdes e conhecimentos na utilizagao da vida pratica.
Por outro lado, ha aqueles que mesmo nao participando dos movimentos sociais ndo-
indigenas ou mesmo da universidade fora de suas comunidades, no interior participam
ativamente nas mais diversas frentes e demandas que implicam na organizagéo e
manutengdo de seus territorios e comunidades. No geral sdo jovens liderangas,
ativistas e militantes, artistas, professores, comunicadores e jornalistas, profissionais

da saude e outros.

Com o intuito de fazer apresentagdes suscintas, mas significativa dos
interlocutores, decidi comecgar conforme a ordem cronoldgica de publicagédo do
material audiovisual reunido e fazer uma breve descricdo de como eles se apresentam
e se autodenominam, utilizando, inclusive, de suas proprias posi¢oes quanto a

questao da orientagao sexual e de género.

Niotxaru Pataxd (@niotxaru), homem cis e bissexual, pai de um filho e
pertencente a comunidade Coroa Vermelha no sul da Bahia. Atualmente, é professor
com formacgdo em Licenciatura Interdisciplinar em Matematica pela Universidade
Federal do Sul da Bahia (UFSBA). Em 2018, langou seu canal no YouTube chamado
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Papo de Indio, que além de passar informacdes pertinentes & comunidade indigena e
incentivar o ensino e o aprendizado de novas tecnologias e midias sociais, tem
também como principal objetivo levantar o debate acerca da discussao sobre género

e sexualidades nos povos indigenas (PATAXO, 2018a, Os...1m).

Lais Eduarda Tupinamba (@laiseduardatupinamba), mulher cis e bissexual, é
estudante de biologia e atualmente & integrante do canal Papo de indio e foi convidada
para estrear a primeira entrevista do canal com Niotxaru sobre os temas género e

sexualidades entre povos indigenas no canal (PATAXO, 2018a, 20s...35s).

Figura 1 — Niotxaru Pataxo

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

A segunda entrevista do canal foi realizada com Sebastido Arruda do Povo
Chiquitano, localizado no estado do Mato Grosso. Estudante de comunicagao social
na Universidade Federal de Mato Grosso (UFMT), sua identificagdo transita entre o
masculino e o feminino, de modo que nao se identifica com nenhuma identidade da
sigla LGBTQIA+ (PATAXO, 2018, 45s...59s).

Emerson Pataxé (@emerson_pataxo), da Comunidade Coroa Vermelha no sul


https://www.instagram.com/laiseduardatupinamba/
https://www.instagram.com/emerson_pataxo/
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da Bahia, € homem cis sem definicdo de orientacdo sexual. Ele foi o terceiro
entrevistado do canal, € comunicador colaborador do canal “Midia india” e estuda
gestéo publica (PAPO DE iNDIO, 2018b, 9m11s...9m45s).

Figura 3 — Sebastiao Arruda

Figura 4 — Emerson Pataxé

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Na sequéncia, a préxima conversa realizada pelo canal Papo de indio foi com
Neimar Kiga (@neimar_kiga), integrante e um dos fundadores do Coletivo Tibira, tem
graduacao em designer pela Universidade Catdlica Dom Bosco (UCDB) e mestrado
pela Universidade Federal do Mato Grosso do Sul (UFMS) em Antropologia Social.
Atualmente, € um dos principais atuantes no movimento indigena LGBTQI+2, fazendo
frente na coordenagao de assuntos da juventude indigena no Brasil junto a ONU em
2021. Em 2018, ano da entrevista, Neimar tinha acabado de se formar em Design e

era recém-ingresso no mestrado.

Em 2018 também ¢é langado o documentario Majur, que mostra um pouco da

histéria de Majur Traytowu que antes se chamava Gilmar, em uma das lives que


https://www.instagram.com/neimar_kiga/
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participa se autodenomina como homossexual/gay, apesar de ser identificada pelo
género trans pelos demais participantes indigenas. Posteriormente em uma matéria
de jornal de grande circulagdo, Majur foi apontada como a primeira cacique trans do
Brasil, com corpo de homem e espirito de mulher. Filha de cacique por parte de pai e
chefe de cultura por parte de mae, logo cedo se tornou também chefe de cultura em
comunicagado. Em 2021 assumiu o cacicado de sua comunidade apds o afastamento
do seu pai por problemas de saude (LACERDA, 2018).

Figura 5 — Neimar Kiga

Figura 6 — Majur Traytowu

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Vale ressaltar aqui que no Caso de Neimar e Majur, que apesar de
referenciarem a si mesmo pelo pronome masculino assim como as identidades
sexuais dentro do contexto homo(sexual) no material analisado, ambas atualmente

adotaram o pronome feminino e atualizaram suas identidades género-sexuais. Neimar
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passou a se identificar como travesti e Majur vem cada vez mais se identificando com

a questao trans.

Depois da quarta entrevista, o canal Papo de indio muda sua programac&o para
falar sobre outros temas e direcionados principalmente para a juventude indigena. No
entanto em 2019, precisamente no dia 09 (nove) de maio foi criado oficialmente na
rede social Instagram, o Coletivo Tibira, fundado por Katu Mirim e formado inicialmente

por Neimar Kiga, ja mencionado, Danilo Tupinikim e Tanaira Terena.

Katu Mirim (@katumirim), autodenominada de género-sexualidade liberta, é de
origem Boe Bororo e rapper, atriz, criadora, além de fundadora do Coletivo Tibira
(@ndigenasigbtq) e do canal de divulgacdo Visibilidade Indigena
(@visibilidadeindigena). Filha de mae negra e pai Bororo, nasceu na periferia de Séo
Paulo e foi adotada aos 3 anos por um casal de brancos evangélicos. Aos 13 anos,
volta aos poucos a se reconectar com sua familia indigena Boe Bororo e
posteriormente é batizada por uma comunidade Guarani de Sdo Paulo (TUPAN, 2020,
1h18m30s...1h20m00s). Militante da luta e do protagonismo indigena através da arte
musical e visual, ela também atua em varias frentes nos mais diversos movimentos e

espacos da causa indigena.

Tanaira Sobrinho (@ira_tana_), mulher cis e lésbica de origem Terena, é
professora de Geografia e mestra em antropologia social pela Universidade Federal
de Mato Grosso do Sul (UFMS). Pesquisa género e sexualidades indigenas — sua
dissertacao foi sobre género e lesbianidade Terena, com defesa realizada em 2020.

Tanaira também dirigiu e roteirizou o documentario Sempre Existimos, de 2020.

Figura 7 — Tanaira Terena



https://www.instagram.com/katumirim/
https://www.instagram.com/indigenaslgbtq/
https://www.instagram.com/visibilidadeindigena/
https://www.youtube.com/watch?v=0mwl9y26mgc
https://www.instagram.com/_ira_tana_/
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Figura 8 — Katu Mirim

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Danilo Tupinikim (@danilotupinikim), gay e capixaba, € universitario do curso
de ciéncias politicas na Universidade de Brasilia (UNB). Participou tanto como
produtor e entrevistado no documentario Terra Sem Pecado, de 2018, langado em
2020 no YouTube, como também integra o Coletivo Tibira (TIBIRA, 2021,
3m00s...3m17s).

Além de Danilo, o documentario contou com a participacdo de Fétxawewé

(@fetxawewe), que se identifica como Tapuya Guajajara Fulnid e gay. Lideranca


https://www.instagram.com/danilotupinikim/
https://www.instagram.com/fetxawewe/
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jovem, também é membro jovem do Santuario dos Pajés em Brasilia e também é

universitario do curso de Ciéncias Sociais da UNB.

Figura 9 — Danilo Tupiniquim

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Ainda no documentario Terra Sem Pecado (COSTA, 2019), Alisson Pankararu
também da seu depoimento quanto a experiéncia de ser indigena, nordestino — mais
precisamente do estado de Pernambuco, LGBTQIA+ e estudante de Medicina na

Universidade de Brasilia.

Edson Munduruku (@uyrasodoma), oriundo do Tapajés (Santarém), se
identifica como como uma pessoa trans nao binaria, foi um dos integrantes da primeira
live do Movimento Nacional Indigena da Radio Yandé (disponivel no YouTube).
Mudou-se ainda crianga para Manaus, tem formagdo em Biologia e trabalha como

educador e artista “drag queen/grenn”, esta ultima, personagem que ele caracteriza


https://www.instagram.com/uyrasodoma/
https://www.youtube.com/channel/UC9c_PSOqE9RCv5zG2Xb-5tA
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como uma “cabocla muito antiga” (TUKANO, 2021, 37m20s...39m20s).

Figura 11 — Alisson Pankararu

Fonte: Arquivos pessoais Instagram, 2021.

Jéssica Yakecan Potiguara (@yakecan_potyguara), |ésbica do estado de Ceara
e filha de pajé, também é lideranga jovem de sua comunidade e uma das fundadoras
do Coletivo Caboclas de Crateus, formado por indigenas LGBTQI+2 de sua regiao,
cujo perfil virtual pode ser conferido na plataforma Instagram (Coletivo Caboclas). De
atitude militante desde muito cedo, inclusive com participagao no MST, em 2019 ela
participou do projeto de web-documentarios chamado “Peruda” (SAKIMOTO, 2020,

00s...20s). Em 2021 assumiu o posto da pajelanga de seu pai apos falecimento dele.

Erisvan Guajajara (@itaynwa), gay e oriundo do Maranhao, é jornalista e
lideranga jovem ativa como comunicador nos novos meios de comunicagao
proporcionados pelas redes sociais, também integra o Coletivo Tibira e € o cofundador
e coordenador do canal Midia india (@midiaindiaoficial). Em 2015 fez a primeira
discussao sobre diversidade sexual no Maranhao com o seu povo. Erisvan € um dos
que mais denunciam e tem acesso a depoimentos sobre violéncia contra indigenas
LGBTQI+2.


https://www.instagram.com/yakecan_potyguara/
https://www.instagram.com/indigenaslgbt_crateus/
https://www.instagram.com/itaynwa/
https://www.instagram.com/midiaindiaoficial/
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Figura 13 — Yakekan Potiguara

Figura 14 — Erisvam Guajajara

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Flavia Xakriaba (@flavia_xakriaba), mulher cis l|ésbica e estudante de
jornalismo, oriunda do estado de Minas Gerais, passou toda sua infancia em seu
territério natal. Atualmente reside no Recbncavo Baiano, estuda jornalismo na
Universidade Federal do Recdncavo da Bahia (UFRB) e € membro do coletivo de
indigenas da universidade.

Geni Nuiez (@genipapos), indigena Guarani do estado de Santa Catarina e
flha de pais indigenas evangélicos. E psicologa e membro da Associagdo de
Psicélogos Indigenas (@abipsi_) e da Associacdo de Mulheres Guarani (Eixo Sul);

trabalha como escritora e é doutoranda em psicologia, dedicando-se a tematica da


https://www.instagram.com/flavia_xakriaba/
https://www.instagram.com/genipapos/
https://www.instagram.com/abipsi_/
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branquitude e da cisgeneridade. Também integra o Coletivo Tibira e € uma das porta-
vozes com maior participagao em lives e rodas de conversas sobre diversidade sexual

e de género nas comunidades indigenas.

Figura 15 — Flavia Xakriaba

Figura 16 — Geni Nufiez

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Yakufa Tuxa (@yacunatuxa), mulher cis lésbica e oriunda do norte da Bahia.
E estudante de Letras na Universidade Federal da Bahia (UFBA), lideranca jovem,
pintora e artista visual e digital, retrata a luta e a resisténcia indigena. Atualmente

também integra o Coletivo Tibira.

Alice Patax6 (@alice_pataxo), mulher cis bissexual oriunda do sul da Bahia.
Também integra o canal Papo de indio, é jornalista/lcomunicadora independente e

criadora de conteudo digital sobre a causa indigena em defesa do meio ambiente.


https://www.instagram.com/yacunatuxa/
https://www.instagram.com/alice_pataxo/
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Figura 17 — Yakuria Tuxa

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Jaciara Borari (@jaciaraborari), mulher cis bissexual oriunda de Alter do Chao.
E estudante de Antropologia na Universidade Federal do Oeste do Para (UFOPA),
compde o Movimentos de Mulheres de Alter do Cha e do Igajamundo - organizagéo
que busca criar e realizar trabalhos sociais de jovens para jovens. Sua atuagao nesta
organizacado esta voltada para o movimento de mulheres e para a emergéncia da

situacao climatica. Participou ativamente da COP 25, em 2019.

Thyara Pataxdé (@thyarapataxo), mulher cis bissexual e mée de dois filhos, é
escritora e estudante de Agroecologia na Universidade Federal do Recéncavo Baiano,
além de ser uma das liderangas jovens de sua comunidade, se declara feminista e a
favor do aborto legal. Participou de uma das lives produzidas pelo canal “Papo de
Indio” em 2020.


https://www.instagram.com/jaciaraborari/
https://www.instagram.com/thyarapataxo/
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Figura 19 — Jaciara Borari

Figura 20 — Thyara Pataxé

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Val Munduruku, mulher cis Iésbica e oriunda do Alto Tapajés. Atualmente reside
em Alter do Chdo e estuda Gestdo Publica e Desenvolvimento Regional na
Universidade Federal do Oeste do Para (UFOPA). Também compde o Movimento de

Mulheres dos Tapajos e do Igajamundo.

Bia Pankararu, mulher lésbica, nasceu em Pernambuco e se mudou ainda na
infancia para Sdo Paulo, depois retornou para seu territério de origem onde vive até
hoje. Quando mais jovem, era uma das coordenadoras de uma frente artistico cultural.
Filha de mae dedicada a lideranca indigena, atualmente trabalha no setor de saude
da SESAI.
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Figura 21 — Val Munduruku

Figura 22 — Bia Pankararu

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.

Mendonga Kayapora Tupinambad, oriundo do norte da Bahia, é graduado em
Ciéncias Humanas, técnico em enfermagem e também funcionario do posto de saude

da SESAI, além de atuar como lideranga em sua comunidade.

Juaonyn (@juaonyn), oriundo do Rio Grande do Norte, € licenciado em Teatro
na Universidade Federal do Rio Grande do Norte (UFRN), trabalha com musica e
teatro, escreveu o livro intitulado “Tybyra: uma tragédia brasileira” que encena
poeticamente os ultimos momentos de Tibira do Maranhdo, indigena condenado a
morte no inicio do século XVII. Atualmente vive em Sao Paulo e é o unico porta-voz
que se diz indigena em retomada, se autodeclara Potyguara de mae Cabocla e para

ele, sua aldeia sempre foi a cidade e diz que um dos seus lemas é: “ja que terei os
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passos soterrados, terei meu corpo demarcado, meu corpo € aldeia”.

Figura 23 — Mendonga Kayapora

Figura 24 — Juaonyn

Fonte: Fotos pessoais do Instagram dos porta-vozes, 2021.
3.1 COLONIZACAO E IGREJAS: DA DISCRIMINACAO A VIOLENCIA

Neste topico de abertura que tem a intencdo de articular as falas e
subjetividades dos porta-vozes quanto suas vivéncias como indigenas LGBTQIAP+,
comeco pelo o que observei ser o ponto de partida para compreende-las, pois,
independentemente de muitos assuntos que fazem parte do debate e da histéria dos
povos indigenas no Brasil, a colonizagao com seu aspecto exploratério de um lado e
a igreja com a intervencdo moral sob a filosofia cristd de outro sdo, sem duvida
nenhuma, eu diria, os dois principais temas que estdo sempre presentes em qualquer
conversa quando se trata de problemas socioculturais vivenciados por estes povos e,
no caso dos parentes LGBTQIA+ nao é diferente, esses temas sao na realidade o

inicio de todo e qualquer debate sobre eles. Falar sobre suas vivéncias e
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subjetividades a partir de seu tempo e lugar atual como indigenas LGBTQIAP+ e ainda
fora de contexto da propria sigla®, é sempre, antes de tudo, argumentar sobre os

efeitos da colonizagdo e das igrejas em suas vidas e comunidades.

A grande maioria dos porta-vozes sempre afirmam de modo contundente, que
0 preconceito e a discriminagdo produzidas pelo machismo e pela homofobia sao
herangas coloniais internalizadas por seus parentes e comunidades. Mas antes, o que
é possivel definir, extrair ou até incluir nos conceitos de colonizac&o e igrejas a partir
de suas falas? Apesar de serem completamente distintos e que no primeiro momento
acreditei nao precisar defini-los, mas logo em seguida percebi que o conceito de
colonizacdo, sem duvida nenhuma, precisaria de uma certa atencdo a sua
abordagem, principalmente pelo seu uso aglutinador com outros conceitos e
categorias que no primeiro momento também seriam distintos. Enquanto as igrejas,
além de estarem também aglutinadas de certa forma a colonizagao, sua fungao para,
e apropriagao dos povos indigenas se deu mais pela moralidade, do que pelo corpo-

mente-terra que a colonizag&o requereu dominar®.

Apesar da distingdo dos conceitos de colonizagédo e igrejas e suas fungdes
sociais como instrumentos de poder e autoridade politica no decorrer da historia desde
0 primeiro contato com os povos indigenas, pelo o que pude apreender quanto a
colonizacdo para os porta-vozes, independentemente das formas de governo ou
sistemas politicos passados e vigentes até entdo, e junto com isso, diferenciagdes
significativas que fazem um n&o-indigena académico ou mesmo um indigena
académico, diferenciar o sistema colonial das formas ou sistemas de reinado,
republica, democracia e etc., de acordo com suas falas, a relevancia dessas distingdes
€ mais para o nao-indigena do que para o indigena, porque independentemente das
formas ou sistemas, a questdo que se lancga através de suas falas, € de uma baseada
numa realidade em que o periodo colonial conhecido nas escolas e no arcabougo
histérico ndo € algo que ficou no passado, a intervencdo nao-indigena sobre seus

5 Este debate sera abordado no tépico 3.5 “Dentro e fora do contexto da sigla e do movimento
LGBTQIAP+”".

6 Conclusdes como estas séo feitas desde meados do século XX, com Estevao Pinto em 1945 e Jodo
R. A. Prado em 1964 e outras também foram feitas em trabalhos mais recentes, como o de Manuela
Carneiro da Cunha (2012) e Rafael Estevéo (2015), entre outros. Para Jodo R. A. Prado, enquanto
0s missionarios jesuiticos, tdo atentos e cautelosos com a psicologia do indio em comparacéo com
outros missionarios da Ordem Crista catequizavam os “selvagens”, senhores coloniais os dizimavam
por meio das invasdes e batalhas para apropriacdo da mé&o de obra e suas terras (p. 1165-6).
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modos e cultura é tanto quanto presente nos dias atuais quanto foi no periodo colonial.
Para os porta-vozes, a colonizagao ainda em curso, continua a produzir e manipular
0 preconceito, a discriminagdo, a invisibilidade, o apagamento, o genocidio e o

etnocidio de seus modos de vida e de suas existéncias atuais e passadas’.

Quanto as igrejas, minha intengéo nao € evidenciar através das falas dos porta-
vozes, qual igreja ou qual grupo religioso impéem mais empecilhos ou introduzem
filosofias e condutas discriminatéria contra as minorias sexuais nas comunidades
indigenas, de modo geral, independente da ordem ou associagéao religiosa, sempre é
a filosofia de origem judaico-cristd que predominou nos relatos. Por isso, em vez de
apontar as caracteristicas, discursos ou formas religiosas de atuacao das igrejas nas
comunidades indigenas do periodo colonial até a contemporaneidade, preferi realizar
uma costura na qual os argumentos, criticas e subjetividades dos porta-vozes sejam
os fios condutores e as linhas de costura sobre a questdo. Desta forma, o que se vera,
sera muito mais uma conclusao sobre os impactos da catequizagdo moral das igrejas,
do que sobre suas modificagdes ou caracteristicas historicas pela visao dos porta-
vozes indigenas LGBTQIAP+. Do mesmo modo, assim como a colonizagdo abarca
uma série de termos e conceitos que no primeiro momento podem ser diferenciados,
as igrejas também tém outros termos e conceitos utilizados pelos porta-vozes que
convergem para o mesmo fim, como exemplo, utilizam o termo monocultura da fé para

se referir ao processo de cristianizagao.

Como ponto de partida desta costura de falas sobre os efeitos e impactos da
colonizacao e das igrejas, muitos dos porta-vozes, fazem questdo de colocar como
referéncia o caso de Tibira do Maranhao, indigena condenado a morte por sodomia
como bucha de canhao por frades capuchinhos franceses em 1612-13 sob a ordem

do Santo Oficio da Inquisigdo da coroa portuguesa. Como fato, Tibira da4 nome ao

7 Sem querer adentrar na discussao sobre os conceitos de genocidio e etnocidio debatidos no ambito
académico e sua ligacao intrinseca, pelo menos do primeiro, com o0 assassinato em massa de judeus
na 2° GM e seu emprego em eventos semelhantes na América Latina, de modo resumido, para os
indigenas desta pesquisa e outros de forma geral, o genocidio € compreendido como uma das
formas de aniquilar o fisico e as vidas de um povo, é o exterminio por completo de uma populagéo.
Enquanto o etnocidio compreende em deixar 0s corpos vivos, porém, sem nenhuma capacidade de
autodesenvolvimento cultural de suas identidades ou pertencimentos étnicos. Para maiores
detalhes conferir a fala de Ailton Krenaki no evento “O Truque Colonial que Produz, o Pardo, o
Mestico e outras categorias de Pobreza” através do link: O Trugue Colonial.... Ja para maiores
detalhes sobre seus empregos e debates no &mbito académico, conferir Marcio Maia Malta em sua
dissertacdo de mestrado intitulada “Etnocidio Para Além das Perdas Culturais: Pessoas,
Corporalidades e a Multiplicagdo dos Maus Encontros” de 2018 pela UFMG.



https://www.youtube.com/watch?v=dvijNR9Nbgo&list=PLu-83zx9u0a4EcnzXruYW7x9jTgwo9Hzv
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maior coletivo de parentes LGBTQs que existe atualmente. Para muitos deles, como
Katu Mirim, Neimar Kiga, Erisvan Guajarara, Danilo Tupinikim, Juanyn e outros, Tibira
€ uma das pecas chaves ou o espelho que reflete os efeitos e impactos da colonizagao

e das igrejas em suas vidas atualmente.

Registrado pelas palavras do frade Yves D’vraus no livro intitulado “Viagens ao
norte do Brasil”, este autor traz o que possivelmente é até o momento, um dos dados
sobre esta tematica com maior detalhamento, se € que possivel dizer devido algumas
limitagbes, sobre indigenas considerados sodomiticos no arcabougo dos registros
coloniais. Apesar de ser considerado um icone para muitos dos parentes desta
pesquisa e um santo para intelectuais como Luiz Mott8, Tibira Tupinamba ndo escapou
do julgo moral de sua época justamente por ter sido o primeiro caso documentado de
um “homossexual” condenado a morte como bucha de canhao em plena praga publica
no Brasil. O que se registrou na verdade em contrapartida a sua existéncia, foram
seus ultimos momentos de lamentos e arrependimentos, além do discurso de
condenacéo a pratica sodomitica pelo cacique da aldeia e quem D’vreux registra como

sendo o proprio executor da sentenga®.

Para Juafyn, um dos porta-vozes desta pesquisa e que escreveu um livro com
o intuito de rememorar e recontar a histéria de Tibira a partir do registro feito D’vraux

e que pode ser conferido nos trechos trazidos na sequéncia, conta que a partir da

8 Em 2014 foram lancados dois livros com esta perspectiva, “Tibira do Maranhdo: Santo
Homossexual”, da cordelista e doutora da UFBA Salete Maria e S&o Tibira do Maranh&o “1614-
2014, indio Gay Martir” de Luiz Mott.

9 Trecho expandido do registro de D’vreux: “(...) Morres por leos crimes, approvamos lua morte, € eu
mesmo quero pbr o fogo na pepa para que saibam e vejam os francezes, que detestamos tuas
aldades; mas repara na bondade de Deos e dos Padres para comtigo, expedindo Jeropary para
longe de ti por meio do baptismo de maneira que apenas lua alma sabir do corpo vae direita para o
Geo ver Tupan e viver com os Caraibas, que o cercam: quando Tupan mandar alguém tomar teo
corpo, si quizeres ter no Geo os cabellos compridos e o corpo de mulher antes do que o de um
homem, pede a Tupan, que le dé o corpo de mulher e resuscitaras mulher, e 14 no Geo ficaras ao
lado das mulheres e ndo dos homens.» Desculpareis este pobre selvagem, ndo chrisldao e nem
cathecumeno, fallando da Resurreicdo. Elle nos ouvio ensinar que n'um dia resuscitariam todos os
homens, regressando cada alma do lugar em que estava para occupar o seo corpo, acrescentando
0 que pensou ser indifférente a Resurreicao, isto é, que uma alma recebe um corpo de homem ou
de mulher, no que se enganou nao se deixando em pé tal ideia falsa, pois elle e o paciente foram
instruidos da verdade: julguei acertado referir aqui simplesmente o que se passou para que o leitor
reconheca sempre quanto sou fiel em minhas descrip¢cfes, como ja disse, e provarei sempre nos
discursos, que ainda hei de transcrever. (...) Feito isto, levaram-no para junto da pepa montada na
muralha do Forte de S. Luiz, junto ao mar, amarraram-no pela cintura & bocea da pepa, e o Cardo
vermelho lanpou fogo a escorva, em presenca de todos os Principaes, dos selvagens o dos
francezes, e immediata’'mente a bala dividié o corpo em duas porgbes, cahindo uma ao pé da
muralha, e outra no mar, onde nunca mais foi encontrado” (YVES D’EVREUX, [1613-1614]
1874:232)
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atualidade, para um parente LGBTQIA, ler os escritos do caso de Tibira pela
perspectiva de um frade “é uma tristeza, € ver que nossos antepassados de
corpos/género/sexualidades dissentes foram debochados, debocharam da nossa
ingenuidade” e que ainda “demonizaram nossos corpos e desejos, deturparam nossa
imagem e sentidos do que é ser dissidente numa cultura indigena, cujo o ‘estigma’ é
carregado até hoje” (LIGA DE SEXUALIDADE DA UFMT, 2020, 26m50s...27m45s).
Em outro momento Juafiyn ainda provoca, “se o caso de Tibira € um dos poucos casos
documentados, é ainda mais aterrorizador os casos que n&o foram registrados na

histéria de seus antepassados”.

Video 1 — Trechos de (De)colonialidades do género e (Re)Existéncias Indigenas de Casé
Angatu, Geni Nuriez e Judo Nyn

Fonte: Youtube, 2020.

Nesta mesma pegada, o documentario Terra Sem Pecado (2018) idealizado e
produzido por indigenas LGBTQIA+ estudantes da UNB, de modo contundente,
retrata como as ideias de moralidade, pecado e culpa trazidos pelos colonizadores
judaico-cristds s&o os pilares de toda violéncia simbdlica construida e reproduzida na
propria populagao indigena nacional contra os parentes LGBTQIA+ e que o choque
de suas existéncias muitas vezes n&o somente acontecem dentro de suas
comunidades, pois sao ainda mais estranhas a populagao ndo-indigena com as quais
tém contatos. Para Danilo Tupinikim, Fetxawewé e Alisson Pankararu, entrevistados
no documentario, “0 machismo e a homofobia sdo herancas coloniais enraizadas
dentro de nossas comunidades e povos”. Alisson relata que seu povo foi catequizado
e que ainda ha igrejas na comunidade, para ele, todo o preconceito “parte da igreja” (

COSTA, 2018, 5m49s...5m59s). Enquanto Fetxawewé, conta que por causa de sua


https://www.youtube.com/embed/ELBwDuIDKfo?list=PLEMVXe-2vRppKacl1lRLMSqc1wenCrGc2
https://www.youtube.com/embed/xuZ_wLibWCg?list=PLEMVXe-2vRppKacl1lRLMSqc1wenCrGc2
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sexualidade diversa, o consideraram um doente que precisava ir para a igreja e que

também envergonhava o nome de seu pai (COSTA, 2018, 2m43s...3m00s).

Ja Danilo, diz que além da catequizagao, a falta de conhecimento e de debate
hoje em dia sobre o assunto, também é uma sequela da colonizagdo e das igrejas
(COSTA, 2018, 2m24s...2m35s), afirmagdo também corroborado pelos demais no
documentario além de outros parentes LGBTQIA+ em outros momentos, como
Yakufa Tuxa. Para Yakufia, no caso das mulheres indigenas com dissidéncias sexuais
da heterossexualidade como ela, acabam por carregar uma bagagem ainda mais
pesada devido a triplice marcagao social de ser “indigena, mulher e sapatona”, e que
0s processos da colonizagdo € um dos maiores empecilhos para o debate sobre o
tema na grande maioria das comunidades indigenas “que comegou la atras e deixou

uma série de marcas que segue até hoje” (UHITWE, 2020, 18m00s...19m05s).

Video 2 — 10 anos Pet Comunidades indigenas: Género e Sexualidade nas comunidades indigenas

Yacuna Tuxé -

Fonte: Facebook, 2020.

Assim como Danilo e Yakufa, para Lais Tupinamba, “uma das maiores
dificuldades atuais dos parentes LGBTQ dentro de seus territorios, € superar as
limitacbes de informagdes que o processo da colonizagdo impde até hoje”. Como
indigena do nordeste, ela conta que é bastante visivel “que a cidade esta presente em
muitas de nossas comunidades” (TUPINAMBA; PATAXO, 2020,
1h10m35s...1h11m39s) como exemplo, ela aponta que ha varios parentes que sao
catdlicos ou evangeélicos e seguem a doutrina religiosa nao-indigena e que alguns
abandonaram, inclusive, os rituais tradicionais da comunidade sob a justificativa “de

que o ritual é coisa do deménio”.

Enquanto Niotxaru Pataxd, integrante do canal “Papo de indio”, também

corrobora com o fato do preconceito e da discriminagao ser algo que vem do externo


https://www.youtube.com/embed/wRSuNJUlKCE?feature=oembed
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para o interno, “ja@ que passamos por todo o processo da colonizacdo e do
cristianismo”, ele também faz alusdo aos registros histéricos nao-indigenas que
evidenciam praticas sexuais entre pessoas do mesmo sexo no periodo colonial e até
mesmo antes, mas que atualmente “as pessoas ignoram isso e ainda colocam como
se estivessem contaminando as comunidades” (PATAXO, 2018a, 2m20s...3m20s). Em
outro momento, Niotxaru reafirma que “as comunidades indigenas ainda vivem um
reflexo da categorizagédo pejorativa deixada pelos registros coloniais”, que tratavam
as praticas com bastante pudor moral (TUKANO, 2021, 19m00s...19m55s). Nesta
mesma live, Erisvan Guajajara também alerta que o preconceito e a discriminagao
aumentaram principalmente depois da chegada da evangelizagao, “muitos de nossos
parentes comentem suicidio por causa do preconceito de origem colonial em varias

comunidades indigenas”.

Video 3 — Trecho da Radio Yandé: #ABRILINDIGENALIVE 10 - Indigenas LGBT, 2020

¥ Emerson Munduruku (Uyr... % Erisvan Guajajara —'\\ Niotxaru Pataxd

#ABRILINDIGENALIVE 10 - Indigenas LGBT, Viva a diversidade!

Fonte: Facebook, 2020.

Para Katu Mirim e Neimar Kiga, ambos do povo Boe (Bororo), porém de
vivéncias distintas entre o rural e o urbano, Katu na cidade e Neimar no rural, afirmam
que sempre existiram orientagdes sexuais dissidentes da heterossexual em seu povo
e em outros povos. Para Katu, a interpretacao destas praticas como pecado pelos
jesuitas, produziram o machismo e a homofobia que esta “inclusive na cabecga de
muitos parentes” (TUKANO, 2021). Devido a essas circunstancias, Neimar acredita
que, na grande maioria das vezes, sao taxados pela propria comunidade como
indigenas que perderam sua cultura e que assimilaram um comportamento externo,
nao-indigena (SAKIMOTO, 2020, 3m10s...4m17s). Em outro momento, Katu também
fala que a base de todo 6dio naturalizado no interior das comunidades indigenas, esta

na doutrinacdo das igrejas que fazem com que nao-indigenas e parentes nao


https://www.youtube.com/embed/JJE2r9rlvrc?feature=oembed
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LGBTQIA+ afirmem que o preconceito e a discriminagdo sejam entendidos como

“normal”, como algo que “sempre aconteceu” (TUPAN, 2020, 10m50s...11m:54s).

Video 4 — Trecho de Observatério Indigenista: Visibilidade LGBTQIA+ Indigena, 2020

Powered by

ok

StreamYard

Katu Mirim

Fonte: Youtube, 2020.

Video 5 — Trecho de Entrevista Neimar Kiga - Peruda

v

EROEA

@ ym i a y ©

Fonte: Youtube, 2019.

Como vimos até aqui, para os porta-vozes o ponto de partida para falar sobre
suas vivéncias e pautas na atualidade, comegca sempre pelo preconceito e
discriminagao em relacéo as suas sexualidades dissidentes, principalmente dentro de
suas familias e/ou comunidades e ainda fora delas, como desdobramentos dos efeitos
e impactos da colonizagao e das igrejas desde o primeiro contato. Para Geni Nufez,
esses efeitos e impactos também podem ser traduzidos no caso dos parentes
LGBTQI's, como herangas “que deixaram muitas fissuras e feridas que ainda se
encontram abertas” e de “nomes que nos causaram e ainda nos causam muita
violéncia” (LIGA DE SEXUALIDADE DA UFMT, 2020, 35m25s...36m25s). Geni ainda

conta que assim como muitas outras familias indigenas, a sua também foi catequizada


https://www.youtube.com/embed/yPiFJQ-P7Sk?feature=oembed
https://www.youtube.com/embed/IVDM2KuVs9s?feature=oembed
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e que esses impactos foram bastantes intensos em sua vida, ja que dos vinte nove
anos de vida no momento de sua fala, vinte foram dedicados a igreja evangélica com
sua familia (LIGA DE SEXUALIDADE DA UFMT, 2020, 37m00s...37:30s).

Assim como Katu, Judonyn e outros nos videos até aqui apresentados, Geni
também diz que “o género € uma imposi¢ao colonial sobre nossos corpos”, para ela,
nao tem como falar de género sem antes falar da colonizagdo. Ela argumenta que
com a chegada dos colonizadores, quem tinha género, homem ou mulher era europeu
e, como ha o que ela chama de “obsessao em se diferenciar da natureza” pelo ndo-
indigena, era necessario antes de tudo que a igreja Ihe atribuisse um género para
diferenciar os indigenas dos animais e da natureza, logo, “para a gente conseguir ter
género, era preciso ser civilizado e para ser civilizado era preciso ser cristdo” (LIGA
DE SEXUALIDADE DA UFMT, 2020, 37m30s...38m40s). Em outro momento Geni
acrescenta que até se reconhecia, principalmente pelos missionarios, a violéncia
descabida por parte de muitos senhores coloniais por volta do século XVII e que a
solucdo imposta era, de todo modo, uma outra forma de violagdo, que foi a de impor
uma seérie de atributos e formas de vida com significados e sentidos coloniais e cristas

a fim tornar o indigena civilizado.

Video 6 — Trecho de (De)colonialidades do género e (Re)Existéncias Indigenas - Casé Angatu, Geni
Nufez e Judo Nyn

Fonte: Youtube, 2020.

Para Geni, a colonizacdo entrou de forma contundente nas comunidades
especialmente com a chegada das igrejas evangélicas, que por terem uma pratica
bastante dogmatica, acaba por impedir os parentes de continuar com os rituais
tradicionais (DE TRANSS PRA FRENTE, 2020, 16m19s). Ela ainda traz que outra

pratica bastante nefasta imposta com a colonizagéo e as igrejas, foi a separagéo entre


https://www.youtube.com/embed/Vc60lMjpKsI?feature=oembed
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natureza e cultura “que nés indigenas nao fazemos, nds ndo nos relacionamos com a
natureza a distancia”, ao contrario de naturalizar algo, ou seja, torna-lo essencial e
estatico, a naturalizacdo é totalmente o oposto disso, “a natureza pra nés € sempre
dinamica, ela esta o tempo todo em renovacgao, neste sentido, naturalizar € conceber
a ideia de transformacao de todos os seres que dela fazem parte” (DE TRANSS PRA
FRENTE, 2020, 27m20s).

Sobre a dificuldade de conciliar religido e cultura tradicional indigena, Erisvan
Guajajara é mais um que fala dos efeitos e impactos da colonizagdo e das igrejas

evangélicas no interior das comunidades:

[...] a gente n&o quer impedir o parente de seguir uma religido que ele queira,
desde que ndo abandone a tradicdo, mas com a chegadas das igrejas
evangeélicas, o discurso é de que nossa cultura € do demdnio, é errada e que
nossas pinturas sdo como tatuagens. Com isso acabam depreciando a
cultura que herdamos dos mais velhos, dos antepassados e dos nossos
ancidos (UHITWE, 2020, 37m40s).

Para Erisvan, com a entrada e predominancia da evangelizagdo dentro das
comunidades, ha também bastantes conflitos internos, principalmente quando se tem
indigenas LGBTQ. Para ele, é espantosa a grande quantidade de comunidades que

sofrem com isso.

E, como apontei no inicio, o problema da colonizagao e das igrejas nao sao
unicamente uma questdo familiar ou comunitaria. Ao lidarem com a sociedade néao-
indigena enquanto parentes LGBTQIA+, os efeitos e impactos relatados convergem
principalmente ndo s6 no nao reconhecimento do pertencimento indigena, mas, se,
reconhecido, no impacto produzido pelo preconceito e pela discriminacdo da
sociedade nao-indigena. Para Erisvan Guajajara, a colonizagéao é sinbnimo de uma
luta indigena que dura mais de quinhentos e vinte anos contra “o genocidio, os
massacres e as tiradas de direitos que acontecem em nome dos que chamam de
desenvolvimento” (UHITWE, 2020, 9m18s) e que, no caso dos parentes LGBTQIA+,
“a colonizacao fez com que o preconceito seja dobrado, por ser indigena e por ser

LGBTs” fora das comunidades.

Por outro lado, se Erisvan, assim como outros, apontam que fora das
comunidades sempre sao indagados sobre “se existem indios gays?”, aspecto que
sera melhor abordado em um dos topicos seguintes, Geni aponta o inverso quando &

convidada para rodas de conversas com nao-indigenas com a questao de se “existe
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indio homofdbico?”. Geni responde que perguntas como essas (a segunda) resultam
do processo colonial e cristdo que produziu duas representacbes em oposigcao
bastantes presentes no imaginario social ndo-indigena, a saber, a do “indio selvagem”
em contraposicéo a do “indio manso (civilizado)”. Geni argumenta que o primeiro é a
representacao de um indigena racializado, super “embrutecido” e “hiperLGBTfdbico”,
do qual espera-se comportamentos mais proximos dos animais do que dos humanos.
O segundo ¢é a representagdo de um indigena infantilizado, amansado (ou civilizado)

e que nao seria capaz de reproduzir preconceito algum.

Video 7 — Trecho da Live De Transprafrente com Geni Nufiez

Fonte: Instagram, 2020.

Muito embora Geni utilize esse raciocinio para explicar apenas a segunda
questao, acredito que ele também possa auxiliar a pensar sobre as duas questbes
dentro e fora de suas familias e comunidades. A partir desta fala e das demais postas
até aqui, ao meu ver, fica evidente que os efeitos e impactos da colonizagado e das
igrejas até os dias atuais na vida dos parentes LGBTQIA+ desde o primeiro contato,
se desdobram em varias outras problematicas que os atravessam de diferentes
modos. Tanto no interior de suas familias e comunidades como também na sociedade
nao-indigena, a colonizacdo e as igrejas — e, parafraseando Lais Tupinamba, “a
cidade” — muito embora tenha deixado registros contraditorios, deixou um sentimento
social maior na sociedade indigena e na nao-indigena em relagdo ao indigena,
independentemente do selvagem ou do civilizado, como “um ser completamente fora
do tempo e do lugar’, como diz Geni. Isso também reproduz preconceito e
discriminagdo, muitas vezes a partir do desconhecimento e/ou negagdo das
evidéncias historicas quanto a tematica, que, se a familia ou a comunidade, no melhor

dos casos, reconhecer, aceitar e ter memoéria sobre antepassados de parentes


https://www.youtube.com/embed/Bhla2QrBl4o?feature=oembed
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LGBTQIA+, fora dela ndo acontece da mesma forma.

A partir disso e do que ja expus anteriormente, também chego a conclusao que
fica evidente que o assunto da colonizagdo e das igrejas para os parentes
LGBTQIAP+ é uma das conversas atuais que ainda esta inacabada e que inacabada
permanecera se a discussao nao comegar pelos pontos de partidas pautados por cada
um, com suas particularidades ou sem levar em consideragdo os desdobramentos

alocados a partir de cada realidade.

Na contramao destas controvérsias, as mobilizacdes em resisténcias a esses
fatos histéricos em detrimento de suas existéncias serdo abordadas no tépico “3.4
Militancia e Mobilizacao Indigena: de dentro pra fora e de fora pra dentro”. No tépico
seguinte, continuo com a articulagdo de suas falas e historias, mas agora sobre a
infancia e o desabrochar da sexualidade, que nos mostrara como a colonizagao e as
igrejas, e agora também a familia e a escola, sdo alguns dos pontos centrais de suas

falas.
3.2 INFANCIA, DESPERTAR E O REVELAR DA SEXUALIDADE

Em continuidade a costura de falas e historias, nesta parte apresento um
conjunto de memdrias de alguns porta-vozes que falaram sobre a infancia e o
despertar da sexualidade para si € para o publico em suas vivéncias. Estas memorias
nao so produzem subjetividades sobre suas proprias histoérias e de outros parentes,
como também motivam acbes praticas em suas atuacdes atuais. Se, no tépico
anterior, o ponto de partida para falar sobre suas histérias comeca a partir dos efeitos
e impactos da colonizagdo e das igrejas, aqui, as lembrangas de quando eram
criancas mais o processo de se descobrir-se, entender-se e/ou aceitar-se e o revelar
para a familia e para a comunidade s&o a base para compreender uma das principais
reivindicagcbes, que é a insercdo do debate sobre género e sexualidades nas
comunidades indigenas. Para os parentes LGBTQIAP+, o preconceito e a
discriminagao introduzidos em suas historias n&do existiriam ou seriam no minimo
amenizadas se os temas fossem discutidos abertamente de acordo com o contexto

particular de cada povo, principalmente nas escolas.

Como mostrei até aqui, para os porta-vozes, o preconceito e a discriminagao
contra as sexualidades/género dissidentes no interior das comunidades e familias

indigenas € um processo que vem do externo para o interno, muito embora nem
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sempre a rejeicao seja predominante em suas histérias. De certa forma e em todo
caso, ha sempre uma luta interna quanto a prépria aceitagao antes de revelarem suas
sexualidades, e mesmo aqueles, que, em menor caso, relataram uma convicgdo de
suas sexualidades desde sempre e, ao mesmo tempo, a aceitagao por parte da familia
e da comunidade (muito embora também possa ser denominada de aceitagao
moderada), ndo se manifestaram sem reag¢des negativas. A depender do contexto,
tanto a aceitagcdo como a rejeigdo possuem graus variados, com mudangas do
segundo para o primeiro — apesar dos casos irreversiveis, como o suicidio por

exemplo.

Como nem todos tiveram a mesma experiéncia positiva ou negativa na fase em
questao, ha aqueles que dizem nao recordar sofrer qualquer tipo de discriminagao ou
constrangimento no seio familiar e até na comunidade, enquanto outros, s6 na familia.
Ha também aqueles que contaram ter passado por situagdes desagradaveis somente
a partir do momento em que revelaram suas sexualidades dissidentes, enquanto
outros relataram somente passar por situagdes vexatorias s6 depois que passaram a
conviver com a sociedade ndo-indigena e nos espagos que a sociedade compreende
como nao indigena. O revelar — ou o “sair do armario” como também é conhecido
popularmente — passa a ser uma constante a cada nova comunidade, a cada novo

territorio, nova cidade ou a cada nova amizade.

Entre o processo de descobrir-se, entender-se e aceitar-se e a revelagao de
suas sexualidades dissidentes para com as pessoas com as quais conviviam, podem
correr longos espacgos de tempo. Ha, ainda casos em que a publicizacdo nao fez a
menor diferenga, mas o0 que ha em comum em todos eles além do receio da revelagao,
como resume Yakuna Tuxa, “é um ‘se descobrir’ sozinho”, &€ percorrer um caminho de
muita soliddo porque “vocé ndo tem nenhuma referéncia positiva ou alguém que te
represente na memoéria da comunidade” (YAKUNA, 2020, 43m20s... 46m43s). S&o
nestes momentos que os parentes LGBTQIA+ de areas rurais ou interioranas, buscam
migrar para o territério urbano ou, como diz Yakufia, “buscamos sair para respirar, para
se fortalecer”. Apesar de alguns relatarem que o impacto da cidade algumas vezes é
bem maior que os enfrentados na comunidade, em todo caso, Yakufa e outros dizem
que para muitos parentes LGBTQIA+ de areas rurais ou interioranas, “o anonimato

das cidades empodera”.

Video 8 — WEBINAR: Trajetorias autobiograficas das Mulheres Indigenas LGBTQIA+ e Saude da
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Mulher Indigena

Yacuna

WEBINAR: Trajetorias autobiograficas das Mulheres Indigenas LGBTQIA+ € Saide d

Fonte: Youtube, 2020.

A exemplo dessa conclusao trazida por Yakuna, Alisson Pankararu relatou que
tudo que ele mais queria quando passou por essa fase era sair de sua comunidade,
pois, sem ter com quem conversar, se sentia completamente sufocado e sozinho e
que, por um tempo, chegou acreditar que ele era o unico da comunidade (COSTA,
2019). Ainda sobre essa experiéncia trazida por Yakufia, Geni Nufez relata uma
vivéncia bastante semelhante, ainda que nédo a defina da mesma forma. Geni conta
que, por ser filha de indigenas evangélicos, frequentou a igreja pelo menos até os
vinte anos de idade, um tergo de sua vida até entdo, e que até ai, por nao se sentir
atraida sexualmente por homens cis, ela acreditava ser assexual, porque s6 conhecia
a existéncia da orientacdo heterossexual difundida pela igreja (INDIGENAS LGBTQ...,
2020). Sobre essa percepgao trazida por Geni, do desconhecimento de outras
sexualidades além da heterossexual, Lais Tupinamba conta uma lembranca bastante
semelhante. Muito embora ndo tenha vivido a mesma experiéncia que Yakufa e Geni
em relagcao a familia, Lais conta que apesar dos relacionamentos com meninas na
adolescéncia, também se relacionava com meninos e por isso acreditava ser
heterossexual até entrar na universidade e conhecer o movimento LGBTQIAP+
universitario (PATAXO, 2018a, 2m20s... 2m28s).

Video 9 — #OCUPAMULHERINDIGENA - (RE)EXISTENCIAS E VISIBILIDADES PLURAIS,


https://www.youtube.com/watch?v=ObUi2OG4YIE&t=19s
https://www.youtube.com/embed/dxD2ffJUHbQ?feature=oembed
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COLETIVO TIBIRA, INDIGENAS LGBTQ

aldelas. &S

#OCUPAMULHERINDIGENA: (RE)EXISTENCIAS E VISIBILIDADES PLURAIS, COLETIVO)

Fonte: Youtube, 2020.

Video 10 — Trecho de Papo de indio com Lais Tupinamba

Fonte: Youtube, 2018.

Em outro momento, Geni também conta que devido a evangelizacao da familia,
0 assunto era bastante temido e sinbnimo de tragédia. Adiciona que a primeira vez
que se sentiu atraida por outra mulher, viu-se completamente em perigo, como se
tivesse passado por um desastre. Geni ndo é a Unica com a mesma experiéncia.
Thyara Pataxd contou que também cresceu dentro de uma familia evangélica e
recorda que sempre ouviu a familia falar mal dos LGBT’s, o que a fez inclusive, crescer
reproduzindo o mesmo pensamento até o momento em que decidiu se revelar. Ainda
sem se aceitar muito bem, a aceitagdo sé veio depois, junto com o posicionamento

diante da familia, e por isso, hoje é considerada a “rebelde” da familia.

Para aqueles em que a revelagdo ou o entendimento tacito de seus
géneros/sexualidades dissidentes, a infancia € marcada por uma liberdade de
performances de género nédo questionadas. Sebastido Arruda, em uma das conversas

do canal Papo de indio, conta o seguinte sobre o periodo situado entre a infancia e o


https://www.youtube.com/embed/nCuPFYgBrNc?feature=oembed
https://www.youtube.com/embed/9qatRm2C6hM?feature=oembed
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despertar da sexualidade LGBTQIAP+:

[...] praticamente foi natural, né? porque na minha cabega, na minha
consciéncia desde crianca... eu sempre fui a mais afeminada e nunca tive
dificuldade com isso, em me assumir na escola, na familia e tal”’, no entanto
reconhece que apesar dessa naturalidade, por um momento foi o centro das
atengdes na comunidade e que ao contrario de alguns amigos, n&do precisou
passar pelo processo de se “assumir’, simplesmente ja estava posto desde a
infancia (PAPO DE INDIO, 2018a, 1m18s...2m25s).

Esse também é o caso de Deltino Uketé Javaé, que, embora nao faga parte do
eixo central desta pesquisa, € também um dos perfilados pelo projeto Peruda, aonde
narra uma vivéncia parecida com a de Sebastido, pois, desde a infancia sabia que era
diferente dos demais meninos, mas, no caso dela, sua diferenga estava numa possivel
violéncia que ele enquanto crianga poderia sofrer pelos meninos de sua idade, e,
justamente por isso, sua mae o impedia de brincar com os demais (SAKIMOTO;
ZANOTTI, 2020, 3m15s...4m12s). No quesito performatividade do género feminino
pelo sexo masculino de nascimento, Sebastido, Majur e Deltino Javaé — e muitas
outras aos olhos LGBTQI+ n&o-indigena — podem ser definidas pela identidade
trans/travesti, muito embora algumas delas ndo prefiram se rotular pelas siglas, como
€ o caso de Sebasti&do Arruda; outras a utilizam e as defendem, como é o caso de

Emerson Munduruku (Uyra), mas este ponto sera melhor abordado no topico “3.5”.

Emerson Munduruku (Uyra) contou que, no seu caso, acredita que ter se
mudado ainda muito crianga de sua comunidade indigena de area rural para a
urbanizacao de uma capital, como é a cidade de Manaus, onde passou a adolescéncia
desejando se adaptar e performar “o corpo macho, branco e a urbanidade desse novo
lugar”. A reconexao indigena e LGBT se deu somente quando estava mais velho,
quando entrou na universidade no curso de biologia e teve a oportunidade de se
reconectar com a floresta, que também “avé”. Foi também neste momento que passou
a performar Uyra — que na sociedade nao indigena chamam de dragg — mas que
prefere dizer que se trata de uma cabocla muito antiga (TUKANO, 2020, 39m40s).

Atualmente se reconhece como trans nio binario.

No caso de Majur, embora ela n&o fale sobre a infancia, relata sobre o despertar
da sexualidade — “desde que percebi, que fui descobrindo que era gay, passei por
alguns momentos preconceituosos” — tanto dentro como fora de sua aldeia, mas conta
que nao foi um problema significativo para sua familia, apesar da adaptacao dificil e

delicada que a fez, inclusive, entrar em depressao, pois sempre manteve sua posi¢cao
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com o apoio dos pais (TUPAN, 2020,17m10s...17m45s; 48m59s...49m13s). Apesar do
ritual de passagem da infancia para adolescéncia ter sido feito seguindo os protocolos
masculinos, conta que sua mae atualmente Ihe sugere que faga o trancado para
mostrar para as suas tias, pratica exclusiva das mulheres. Apesar da boa aceitacao
de seu pai, ela conta que o processo de aceitacdo da sua mée, foi mais demorado,
mas atribui isso mais as preocupacdes relativas a seguranga de Majur do que de uma
“ndo aceitagdo” (MAJUR, 2018, 7m35s...8m13s).

Neimar Kiga, que € da mesma etnia que Majur mas ndo da mesma aldeia e
regido, em um dos seus relatos no projeto Peruda e, depois, no canal Papo de indio,
traz uma observagao bastante interessante para pensar como a performatividade de
género pelo sexo masculino dos “homossexuais” das gerag¢des anteriores a sua “eram
mais masculinos e mais normativos” e sua gerac¢ao “é mais livre, com liberdade para
gue nés sejamos 0 que queremos ser” e que justamente isso, foi o principal motim de
conflitos por parte da familia e da comunidade (KIGA, 2020, 2m30s...3m09s). Neimar
ainda relata que no seu caso também se sentia diferente dos outros meninos, mas
que os problemas sociais, dentro ou fora de sua comunidade, comegaram por volta
dos treze anos, com o despertar da sexualidade: “foi um dos piores momentos da
minha vida, por causa da ndo aceitagdo da minha familia e, as vezes, até por causa
da minha nao aceitacdo e da comunidade” (KIGA, 2020, 1m22s...2m30s). Nota-se,
portanto, uma fase tdo complicada quanto a de Maijur, principalmente quando relata
momentos de depressdo e pensamentos negativos — por vezes suicidas — como
relatou na conversa com Niotxaru Pataxd no canal Papo de Indio (PATAXO, 201843,
1m40s...1m53s).

Assim como Maijur, Yakecan Potiguara é filha de um dos integrantes da
pajelanga de sua comunidade. Ela relatou que, a principio, a rejeigdo apds a revelagao
para a familia aconteceu meio que de imediato, “era impensavel para o meu pai e para
os demais que o pajé tivesse uma filha lésbica” porque isso ndo existia na cultura
Potiguara. Apos muita insisténcia e sem retroceder um passo sequer de sua posigao,
Yakecan conta que com o tempo conseguiu apoio ndo sé o seu pai, como as demais

liderancas da comunidade.

Por outro lado, no caso de Niotxaru Pataxé e Erisvan Guajajara, o despertar e
a publicizacao de suas sexualidades ndo heteronormadas compreendem momentos

distintos de suas vidas e foram expostas por um “alvoro¢co” que comecgou nas redes
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sociais, que, tanto para os indigenas como para os nao-indigena, ndo s&o somente
instrumentos de luta para as mobilizagdes e exposi¢cdes de suas pautas, mas fazem
parte da vida cotidiana também, operando como meio de comunicagao entre os
demais e alcangando toda a rede de relagdes indigenas. No caso de Niotxaru e
Erisvan, tudo comecgou na rede social do Facebook: Niotxaru decidiu primeiro revelar
em seu perfil social, e Erisvan somente decidiu “se assumir” depois que foi exposto

na rede social por seu companheiro.

Niotxaru contou que depois que teve seu filho estava se sentindo muito
incomodado com o segredo de sua bissexualidade. Por muito tempo, suas relagbes
sexuais com 0 mesmo Sexo passaram-se apenas em sua imaginagao e pensamento,
e, por um subito impulso, decidiu primeiro divulgar nas redes sociais. A repercussao o
levou a acreditar por um momento que havia perdido seu posto de lideranga, mas, ao
contrario do que imaginava, foi aceito pelo cacique de sua aldeia e com bastante
respaldo quanto sua posicdo dentro de sua comunidade (UWITWE, 2020,
50m50s...52m30s). Outro caso bastante parecido com o de Niotxaru foi o de Thyara
Pataxd. Na passagem de seu primeiro filho, Thynara viu sua gravidez como um
estimulo para aceitar a pessoa que ela é hoje e conta que por muito tempo viveu
reprimida. S6 depois disso percebeu a importancia de ser o que ela acreditava, nao
somente por ela, mas principalmente por seu filho. Além de ndo esconder a situacao
para o filho, o educa para combater e ndo reproduzir preconceitos (TUPINAMBA;
PATAXO, 2020).

Por sua vez, Erisvan relatou uma experiéncia similar — mas ainda sim diferente
da experiéncia de Niotxaru. Erisvan n&o decidiu pela publicizagdo de sua orientagao
sexual nas redes sociais, mas foi compelido por seu companheiro a época, e, ao
contrario do que ele imaginava, os comentarios majoritariamente positivos o levaram
a entender que ele poderia fazer mais por ele e por tantos outros parentes LGBTQIA+
(UWITWE, 2020, 27m00s).

Diversamente dos casos de Niotxaru e Erisvan, Fetxawewé relatou ndo guardar
boas memodrias sobre o entendimento e o revelar de sua sexualidade para a familia e
para os parentes mais proximos. A rejeicao da parte de seu pai, dos parentes e dos
amigos de seu pai foi tdo expressiva, que ele narra ter chegado sofrido até mesmo
agressoes fisicas paterna durante a adolescéncia. Além disso, uma das lembrancgas

mais dolorosas e delicadas da sua vida, foi o desprezo ainda maior dos parentes
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depois da morte de seu pai e que se viu pela primeira vez na vida, sozinha e
desamparado quando ainda era adolescente. Em suas proprias palavras, “eu fiquei
sozinho na praga, nenhum parente me quis dentro da sua casa, nem sequer queriam

gue eu passasse pela frente ou conversasse com meus primos” (COSTA, 2018).

Por outro lado, lembrangas com sentimento de rejeicdo sdo quase nulas em
relagao a revelacdo de suas sexualidades dissidentes no &mbito familiar, como foram
as experiéncias trazidas por Bia Pankararu, Jaciara Borari, Val Munduruku, Flavia
Xakriaba e Lais Tupinamba. Isto ndo quer dizer que em todos os casos a comunidade
tenha recebido da mesma forma: Bia, por exemplo, contou que passou por uma
chantagem moral motivada por assédio sexual de um parente cis heterossexual
devido a sua fama de “sapatdo”, que se espalhava na surdina assim que descobriu
sua sexualidade na adolescéncia. Bia conta que o agressor tentou obriga-la a ter
relacbes sexuais com ele para que sua fama fosse amenizada, mas sem se dobrar
diante de quem a assediava, a lembranca é de que tudo terminou em confusao e
envolveu, inclusive, a familia e outros parentes da comunidade.

Video 11 — #OCUPAMULHERINDIGENA - (RE)EXISTENCIAS E VISIBILIDADES PLURAIS,
COLETIVO TIBIRA, INDIGENAS LGBTQ

[ % Yakuy Tupinambé

Romper com o0s dogmas colonizadores é uma taref; ia
princlp: heres esteredtipos. E
preciso des -se,

RE)EXISTENCIAS E VISIBILIDADES PLURAIS, COLETIVO @INDIGENASLGBTQ - TIBIRA.

Fonte: Youtube, 2018.

Bia também ainda traz que, apesar disso, os relacionamentos lesbianos as
escondidas entre as meninas de sua faixa etaria aconteciam sem maiores dificuldades
em meio aos passeios e saidas para explorar o territério composto por morros e
matas. Contudo, esses relacionamentos com o tempo nao estavam livres da criagcao
de conflitos com os demais parentes da comunidade, ao ponto que, nos dias de hoje,

ela menciona que nao consegue mais se relacionar com outras mulheres de seu povo


https://www.youtube.com/embed/7pvgmFfK5LM?feature=oembed
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em consequéncia desses momentos, muitas vezes traumaticos em sua memoria.

Assim como Bia, Jaciara Borari, por sua vez, contou que a revelagao para a
familia foi ausente de qualquer conflto e sem maiores dificuldades para a
comunidade, maiores porque, segundo Jaciara, alguns parentes que eram proximo a
ela, se afastaram depois da revelagado de que ela estava namorando outra parenta. O
interessante no caso de Jaciara € que ela mesma nao percebeu tal afastamento e s6
se deu conta dele depois que foi informada da situagdo pela propria mae que a tinha
aceitado e a acolhido desde o primeiro momento (INDIGENAS LGBTQ..., 2020).

Val Munduruku, assim como Bia e Jaciara, também relatou ndo haver qualquer
dificuldade quanto a familia, apesar dos sentimentos de receio e medo da revelagao
pelos mesmos motivos trazidos por Yakufia Tuxa anteriormente. Sem ter qualquer
referéncia ou alguém que a antecedesse na familia quanto a questdo sexual
dissidente, Val contou que seus relacionamentos Iésbicos sempre ocorreram as
escondidas até que foi flagrada pela sua irma beijando outra menina. Depois disso,
em uma reunido familiar, sua mae e sua irma a advertiram que na sua familia nao
havia qualquer tipo de preconceito ou discriminacdo a esta questdo e que ela nao
precisaria esconder, pelo menos, dos parentes mais proximos (INDIGENAS LGBTQ...,
2020).

Como mostrei até aqui, as lembrangas e memorias quanto ao despertar e o
revelar das sexualidades/géneros dissidentes sdo marcados por uma pluralidade de
vivéncias e experiéncias que se caracterizam conforme o contexto em que se
encontravam. No entanto, € possivel perceber que uma das circunstancias que
atravessa a todos de modo geral esta principalmente na auséncia de uma
representatividade positiva e até mesmo de desconhecimento de um saber étnico
quanto as sexualidades género dissidentes com seu povo. Além do que, também
fizeram com que eles acreditassem, até um certo momento, na ideia de que eles,
marcados pela auséncia do saber ou da referéncia sexual dissidente, seriam os

pioneiros na comunidade e/ou na familia.

Em contrapartida e como forma de resisténcia e combate contra as auséncias,
desconhecimentos, preconceito e discriminacdo quanto aos temas, muitos deles
argumentam que a inclusdo do debate sobre género e sexualidades nas escolas
indigenas, seria um dos meios de reparagao destes processos e circunstancias, ao

mesmo tempo que possibilitariam, também, resgatar/reconstruir, junto com a
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comunidade, sentidos e significados que foram deturpados a partir desses efeitos,

como mostrarei na sequéncia.

Para comecar, Sebastidao Arruda contou que apesar da aceitagcdo moderada —
digo moderada porque ela n&o veio sem alguns incbmodos, porém bem mais brandos
do que de outros parentes — sentiu bastante falta do debate sobre o tema na escola e
na comunidade. Para ele, o assunto é silenciado e que este siléncio precisa ser
quebrado (PAPO DE INDIO, 2018a). Foram sentimentos e situagdes como essas que
fizeram Niotxaru Pataxd e Erisvan Guajajara, levantarem pautas sobre o tema em

encontros regionais e locais com jovens indigenas, inclusive dentro das escolas.

Para Niotxaru, que atualmente é coordenador escolar, conta que “os parentes
LGBTQ se soltam mais nas escolas e por isso a importdncia dos espacgos
educacionais serem um ambiente de acolhimento e seguranca para todos” (UHITWE,
2020). Neste quesito, Neimar também levanta uma necessidade de resolugdo que
ultrapassa os espacos escolares, pois uma educagao escolar voltada também para a
diversidade sexual e de género é tdo importante para ele quanto para outros indigenas
heterossexuais, porque, afinal de contas, todos precisam conviver na comunidade
(KIGA, 2020, 9m31s). Para ambos, assim como para os outros, o contato educacional
desde a infancia com a diversidade sexual e de género € um dos pilares contra o

preconceito e a discriminacéo, principalmente no interior das comunidades.

Ainda sobre a relagdo das criangas com os géneros dissidentes para a vida
adulta, Emerson Munduruku — ou corporificado por Uyrd — como professor(a) de
biologia e “dragg da mata”, trouxe uma experiéncia bastante valida seguida de uma
reflexdo no que diz dos estamentos e impedimentos de aceitagao e naturalizagao das
existéncias dos corpos e géneros dissidentes. Segundo eli, hd uma boa relagdo com
criancas e adolescentes, pois “elas colocam as nossas certezas em duvidas e isso
para um adulto é algo assustador, no mundo infantil, na composi¢ao da vida e da
diversidade, n6és somos vidas possiveis que elas tém que acessar porque precisam
acessar a diversidade que é a nossa v0, a natureza”. Como Uyr4, elu diz que adora
estar ao redor de criangas porque a curiosidade delas a faz existir e que quando “elas
nos acessam crescem sem todas as certezas que os adultos morrem de medo de
serem tensionadas” (TUKANO, 2020).

Deste modo, para alguns dos parentes apresentados até aqui, a inclusdo do

debate sobre diversidade sexual e de género na infancia através das escolas
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indigenas, além de ser um instrumento que valida o combate contra o preconceito e a
discriminagao no interior de suas comunidades, sdo também formas de construir
socializagcbes nao violentas, através da quebra do siléncio que oprime, do acesso ao
conhecimento sobre outros corpos possiveis e que estdo sintonia com a diversidade
da natureza e assim ligados a cosmologias também indigenas, assim como a

necessidade de convivéncia com todos que integram a comunidade.

3.3 ENTRE O RECONHECIMENTO E A NEGACAO DO PERTENCIMENTO
INDIGENA E DAS IDENTIDADES LGBTQIAP+

Como mostrei no primeiro topico deste capitulo, de acordo com os porta-vozes,
os efeitos e impactos da colonizagéo e das igrejas sdo ainda tao evidentes e latentes
em suas vidas e comunidades quanto no periodo colonial. No topico anterior,
destaquei as memodrias e lembrancas da infancia e também como se deu o processo
do revelar da sexualidade para a familia e para a comunidade, que na grande maioria
das vezes, sdo marcadas pelos efeitos e impactos trazidos no primeiro. Neste terceiro
toépico trago outros desdobramentos que vao além destas problematicas, muito
embora nao deixem de ser atravessadas também pela questdo género-sexual, como
€ o0 caso do preconceito e do racismo produzido pelo imaginario social ndo indigena
sobre o que € ou como deveria ser o indigena na atualidade. Se, no interior de seus
territérios e com os demais povos, a identidade LGBTQIAP+ — ou sua aproximagao —
€ um pressuposto para o discurso de “perda de cultura” por parte de muitos parentes
nao sexuais dissidentes, fora dela — e isso quer dizer em espagos supostamente nao
indigenas — a negacdo de suas identidades indigenas devido a sexualidade sao
muitas vezes recebidas também da mesma forma. Ademais, o preconceito e o racismo
no caso da identidade e do pertencimento étnico, se mostram uma mao de via dupla,
pois, segundo os relatos, é possivel observar que os parentes sofrem racismo tanto
por possuirem atributos fisicos e culturais que o identificam como um indigena no
imaginario social ndo-indigena, como outros também sofrem preconceito justamente
por n&o possuirem tais atributos. E é sobre esse aspecto, somado ao género-sexual,

que se dara a costura de suas falas e subjetividades neste topico.

Para os parentes LGBTQIA+, o “indio genérico” e o “indio romantico”,
construidos pela sociedade ndo indigena, se encontram em contraposicdo a
diversidade de modos, formas e condi¢des indigenas historicamente registradas. Para

eles, estas perspectivas invisibilizaram, antes de tudo, suas agéncias e atuagdes nas
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mais diversas frentes, como também apagaram suas histérias e negam até os dias de
hoje o direito de pertencimento a um povo. Alguns parentes LGBTQIAP+,
diferentemente de outros que ainda carregam as caracteristicas fisicas do “indio
genérico” e a lingua indigena como a lingua mae em seus corpos e memorias, a outros
faltam na maioria dos casos, um desses atributos quando nao os dois. Mesmo assim,
para aqueles que ainda podem carregar no corpo € na Vvivéncia a cultura
exclusivamente indigena que se espera no imaginario social ndo-indigena, néo
necessariamente nio terao a legitimidade de suas identidades indigenas questionada
e, em certa medida, ameacgadas por também fazerem parte do espacgo urbano, €, junto
com isso, também ocupar espacgos até entdo ndo imaginados. Para os porta-vozes,
ainda é muito evidente a auséncia de perspectiva que inclua a populagdo indigena
atual como trabalhadores, estudantes, consumidores, cientistas, artistas entre outras

funcdes e papéis sociais da pratica cidada no contexto do estado nacional brasileiro.

Quanto a questao sexual-género de dissidentes no interior das comunidades,
todos corroboram com o fato de que ndo ha uma unica opiniao ou definicdo formada
quanto ao assunto no interior dos mais de trezentos e cinco povos e mais de duzentos
e setenta e quatro linguas “isso vai depender de cada povo, de cada comunidade e
de cada pessoa”, como sempre sintetiza Erisvan Guajajara. Niotxaru Pataxé diz que
‘cada povo e cada comunidade tém suas especificidades, umas estdo mais
‘avangadas’ outras n&o” (grifo meu) e Yakufia Tuxa complementa informando que
“algumas sdo mais dificeis que outras no lidar com a tematica” (UWITWE, 2020,
20m15s).

Enquanto alguns relataram somente sofrer preconceito e discriminagdo em
funcdo da sexualidade LGBTQIA+ “fora de seus territorios”, outros contam sobre
diferentes formas de violéncia tanto em seus territérios como também “fora dele” —
seja o “fora” do territorio de vida, mas em outro territério étnico que ndo o seu ou uma
outra comunidade da mesma etnia, ou o “fora” do espaco supostamente nao indigena,
entendido como a cidade e o espacgo urbano, que em certa medida, ao mesmo tempo
que os alimentam com liberdade, experiéncias positivas e empoderamento, em troca
também os remetem a situagdes que os impactam bem mais do que as vivenciadas

em sua comunidade ou territério.

Como se podera ver, as violéncias simbdlicas por causa das sexualidades-

géneros dissidentes atingem n&o sé os parentes LGBTQIA+ com caracteristicas
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esperadas pelo imaginario social, como também aqueles que ja ndo mais possuem
tais atributos. Nesse sentido, as vivéncias e experiéncias dos porta-vozes sao
multiplas, e, assim, saber como lidar em cada uma delas se mostra uma tarefa tanto
individual quanto coletiva. O que atravessa a todos, mas que no entanto os afetam de
diferentes formas e sentidos, revela que o pertencimento étnico e suas relagbes
sexuais ndo heterossexuais, tanto dentro como “fora de seus territérios”, sdo um dos
pontos mais abordados pelos indigenas, porque “antes de tudo e da minha
sexualidade eu sou indigena e isso € um fato”, afirma Alisson Pankararu na abertura
do documentario Terra Sem Pecado (COSTA, 2018) e Neimar Kiga (KIGA, 2020,
1mO02s-25s). De acordo com as falas, tanto o (re)conhecimento como a legitimidade
da identidade indigena e também género-sexual passam por alguns ou quase sempre,

questionamentos sobre sua condigao sexual e indigena ao mesmo tempo.

Isso leva-nos primeiramente a reflexdo acerca de que todo o contexto histérico
em torno das sexualidades indigenas que, em varios momentos, embora pontuais,
serviram como justificativa para a catequizagao cristd e a dominagao colonial. O que
atualmente € esperado no imaginario social ndo indigena e, pode-se dizer também
indigena, um personagem civilizadamente selvagem na heterossexualidade? Ou
ainda, um personagem indigena que foi cristianizado, civilizado e esteticamente
produzido? Ao invés do qual se falou ou melhor ainda, do qual em si, existe. No interior
de seus territérios, Flavia Xakriaba € uma das que relatam boa aceitagdo. Ela conta
nao lembrar nenhum tipo de preconceito ou discriminacdo quanto a sua orientacéo
sexual como indigena lésbica, mas ressalta que o seu caso parece uma situagao a
parte, ja que tem um amigo também Xakriaba que relata ter sofrido preconceito e
discriminagdo em sua comunidade. Apesar de ndo aprofundar a questao, Flavia diz
que ambos acreditam, a principio, que sua aceitagao esteja atrelada ao fato dela ser
mulher (GUAJAJARA, 2020, 11m00s...12m05s).

Video 12 — Trecho do video Visibilidade dos LGBTQi+ indigenas “Tire seu preconceito do meu


https://www.youtube.com/watch?v=BUuqAd-Gq8w&list=PLEMVXe-2vRpqR9OwCSuTqfUyOxSVOEVQ1&index=1
https://www.youtube.com/watch?v=FlKCWUP1DHU
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caminho, irei passar com meu cocar

Fonte: Facebook, 2020.

Seja por uma questao de sexo-género ou nao, o fato € que outras mulheres,
embora ndo necessariamente lésbicas, também relatam uma aceitagao por parte de
suas familias e comunidades, a exemplo das contribuigdes de Lais Tupinamba,
Jaciara Borari, Val Munduruku e Katu Mirim. Lais contou que apesar da aceitagao
moderada dentro de seu povo, existem violéncias sim, mas nunca soube de quadros
que chegassem a agresséo fisica ou a expulsao por parte dos pais e familiares. Mas
adverte, que, a despeito dos Tupinambas serem um povo matriarcal, também existem
violéncias provocadas pelo machismo que chegam a ser mais agressivas do que as
deferidas contra a populacao indigena Tupinamba LGBTQIA+. Ela alega que existem
liderangas “assumidas”, mas que ndo compdem o cacicado, ainda que sejam
passiveis de respeito dentro de suas comunidades (PATAXO, 2018a,
3m05s...3m50s).

Jaciara Borari relatou uma situacdo muito parecida com a de Lais sobre a
naturalidade da aceitagcao por parte de sua familia, principalmente com o apoio da sua
mae, que percebeu antes mesmo de Jaciara o afastamento de algumas amizades
apdés ela revelar o namoro com uma menina (INDiGENAS LGBTQ..., 2020,
21m58s...23m0s). Isso ja leva a conclusdo que dentro de seu territorio o assunto néo
€ tdo bem aceito quanto na familia, como confirma mais adiante na mesma live
(INDIGENAS LGBTQ, 2020, 42m45s...43ms20). Val Munduruku declara que teve
muito medo de “se assumir’ para a familia — ja que ela era a primeira bissexual
intrafamiliar de que tinha conhecimento (INDIGENAS LGBTQ..., 2020,
4m45s...26m37s).


https://www.youtube.com/embed/huJNDmRLOBs?feature=oembed
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No caso de Katu Mirim, sua historia é bastante peculiar dentre os porta-vozes.
Adotada por um casal de evangélicos ainda crianga, cresceu vivendo na periferia de
Sao Paulo e voltou a se reconectar com seu povo Bororo ainda muito jovem. De
vivéncia completamente urbana, Katu diz que se “desidentificou” com as formas e
sentidos dados pelo M-LGBTQIA+ e se redescobriu nos significados e sentidos
tradicionais sobre espirito, formas de género e sexuais de seu povo e de outras etnias
com as quais mantém contato. Katu diz que a falta de aceitacdo quanto a sua
sexualidade e identificagcdo de género, sentida no M-LGBTQIA+, foi preenchida
quando passou a conhecer sobre as representagdes e sentidos construidos pelos

saberes ancestrais de seu povo quanto ao sexual e o género (TUKANO, 2020).

Yakecan Potyguara, por sua vez, também relatou o ndo reconhecimento inicial
de sua familia, principalmente de seu pai, que era pajé e um dos lideres da pajelanga
Potyguara, no Ceara. “Assumida” desde cedo, primeiro para a familia e depois para
os demais, encontrou muita resisténcia “por parte principalmente dos troncos velhos”,
mas com insisténcia e participacao ativa na luta por direitos territoriais e sociais desde
muito cedo com O seu povo, a0s poucos conseguiu a aceitagdo de seu pai e da
pajelanca, inclusive conquistando a posi¢ao de sucessora de seu pai. Contudo, ela
afirma que é quase inexistente a aceitagao a nivel regional no estado de Ceara entre
os Potyguara. Além desta problematica, ja resolvida, ela diz que fora de seu territério
a situacao é ainda mais complicada por causa da romantizacao da n&o existéncia de
indigena “sapatao”, mas que “fora de seu territorio” o preconceito reside mais pela
auséncia de atributos fisicos esperados de uma mulher indigena do que por uma
romantizagcao da sua condicao étnica em relagdo ao sexual (SAKIMOTO; ZANOTTI,
2020, 36s...1m35s).

Video 13 — Trecho Entrevista Jessica Yakecan - Peruda



https://www.youtube.com/embed/ysH7xaVEdHQ?feature=oembed
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Fonte: Youtube, 2019.

Bia Pankaru contou que a aceitagdo por parte da familia ocorreu sem maiores
dificuldades, apesar do contraste com a figura de “princesinha da familia” nutrida por
sua mae e seus trés irmaos mais velhos. Quanto a comunidade, a situagdo ja € um
pouco diferente: o preconceito local somado ao tamanho de uma comunidade “em que
todos se conhecem” a impedem de se relacionar com pessoas de sua prépria
comunidade devido as confusdes interpessoais locais que seus relacionamentos
ocasionaram. Sobre esse aspecto, Neimar em uma de suas falas diz que, segundo
sua interpretacao, os relacionamentos com pessoas de fora da comunidade sdo mais
aceitos que entre parentes da mesma comunidade, pois, quando acontecem, na
grande maioria dos casos, sao as escondidas e com o maximo de sigilo possivel,
enquanto que com as pessoas de fora a impressao predominante é a de que “passa”

gerando uma aceitagdo sem maiores questionamentos (KIGA, 2020a, 31m16s).

Yakuna Tuxa € mais uma das porta-vozes que relatou dificuldades quanto a
tolerancia e aceitacédo dentro de sua familia e comunidade. Segundo ela, “foi todo um
rebulico o processo de se assumir’, principalmente por acreditar que foi a primeira a
pautar e se posicionar dentro de sua comunidade, apesar dos “fuxicos e comentarios”
sobre outros indigenas LGBTQIA+. Posteriormente, ela descobriu que eles existiam,
mas sempre estavam em posi¢cées de muita marginalidade e sem participagao dentro
da comunidade (UHITWE, 2020, 1h03m40s...1h04m38s).

No tépico anterior, apontei em uma das falas de Yakufa, que, para ela, do
despertar ao revelar da sexualidade dissidente, os parentes acabam se deslocando
para os centros urbanos porque “o anonimato da cidade empodera”. Atualmente nao
mais morando em sua comunidade de origem, acredita que a aceitagado acontece por
nao estar mais 13, “é um aceitar de longe” e que se nao tivesse 