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Resumo

Este artigo examina a interseccionalidade entre as identidades quilombola e
LGBTQIAPN+, destacando os desafios enfrentados por individuos que
compartilham essas vivéncias. A pesquisa foi conduzida em uma comunidade
quilombola da regiao metropolitana de Florian6polis, Santa Catarina, por meio de
entrevistas com interlocutores LGBTQIAPN+. O estudo explora como essas
identidades se entrelacam em contextos de resisténcia, evidenciando as maltiplas
discriminacdes resultantes do racismo estrutural e da LGBTfobia. Além disso, a
investigacao aborda as estratégias de organizacgao politica e a construcao de redes
de apoio, tanto dentro quanto fora dos quilombos. Observa-se que, mesmo diante
das adversidades, esses sujeitos desenvolvem formas de afirmacdo identitaria e
mobilizacdo coletiva, fortalecendo tanto a comunidade quilombola quanto os
movimentos LGBTQIAPN+. A analise destaca que a resisténcia nao se d4 apenas
como resposta as opressoes, mas também na construcdo de espacos de
pertencimento e reconhecimento. Assim, o artigo contribui para a compreensao
das dindmicas de interseccionalidade, evidenciando a necessidade de politicas
publicas que contemplem a diversidade dentro das comunidades quilombolas.
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Resumen:

Este articulo examina la interseccionalidad entre la identidad quilombola y
LGBTQIAPN+, destacando los desafios que enfrentan las personas que comparten
estas experiencias. La investigacion se llevo a cabo en una comunidad quilombola
de la region metropolitana de Florianopolis, Santa Catarina, a través de entrevistas
con interlocutores LGBTQIAPN+. El estudio explora como estas identidades se
entrelazan en contextos de resistencia, evidenciando las maultiples
discriminaciones resultantes del racismo estructural y la LGBTfobia. Ademas, la
investigacion aborda las estrategias de organizacion politica y la construccién de
redes de apoyo, tanto dentro como fuera de los quilombos. Se observa que, incluso
ante las adversidades, estos sujetos desarrollan formas de afirmacién identitaria y
movilizacion colectiva, fortaleciendo tanto a la comunidad quilombola como a los
movimientos LGBTQIAPN+. El anélisis destaca que la resistencia no solo surge
como respuesta a las opresiones, sino también en la construccion de espacios de
pertenencia y reconocimiento. Asi, el articulo contribuye a la comprension de las
dindmicas de interseccionalidad, evidenciando la necesidad de politicas publicas
que contemplen la diversidad dentro de las comunidades quilombolas.

Palabras clave: Identidades quilombolas. LGBTQIAPN+. Interseccionalidad.

Introducao

Quem sabe das aguas desde o principio
Se molha com o pranto da memoria
Nao me esqueco

Conceicao Evaristo (2019)

Em “Um defeito de cor” (2006), Ana Maria Goncalves introduz o termo
“jimbanda”. Este conceito ressurge em algumas passagens ao longo da obra:
quando Kehinde, a protagonista, descreve-o como um “homem que gostava de
homem em vez de gostar de mulher” (2006, p. 60) e, ao apresentar a ex-
escravizada Van-Van, diz que o “jimbanda devia ser Vicente [...] mas ele gostava de
ser chamado de Vin-Vin™ (2006, p. 555). Foi a primeira vez que refleti sobre a
presenca de pessoas LGBTQIAPN+ no periodo colonial brasileiro e como viviam
em um contexto tao adverso2. Afinal, como essas existéncias se desenrolavam sob
as ameacas da Igreja Catolica e seu escrutinio moral, do colonialismo desumano,
da escravizacao e do racismo enraizado da época?

formado pelo Movimento Negro Unificado de Santa Catarina (MNU/SC), sem fins lucrativos (pro
bono). ORCID https://orcid.org/0009-0004-4454-4840. E-mail:
santana-thiago@outlook.com

1 Escrito assim, mas pronunciado Van-Van, segundo a autora.

2 Na obra de Gongalves, Van-Van e outros dois individuos negros que foram escravizados sdo retratados
de maneiras distintas. Enquanto ela pode ser vista como uma precursora da figura que hoje entendemos
como travesti, os outros dois homens viviam sua relacdo homossexual cortinados pela noite e pelo sigilo.
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Em pesquisas, descobri que o tema foi tratado por Américo Vespucio
(Murray; Roscoe, 1998, p. 63) e também por estudos de pesquisadores
contemporaneos (cf. Vainfas, 2010; Mott, 2013), que oferecem analises de
documentos sobre relagcoes homoafetivas no colonialismo. A pesquisa
académica revela hoje a trajetoria de figuras como Xica Manicongo, a primeira
travesti negra documentada, presa repetidamente por transgredir as normas de
género (Jesus, 2019); e Tibira do Maranhao, o primeiro indigena executado
pelo crime de sodomia (Mott, 2013).

Refletiu-se sobre a existéncia e vivéncia de pessoas LGBTQIAPN+ em
comunidades quilombolas (meu campo antropolégico3) daquela época. Entrelacar
esses temas faz sentido, pois, nos quilombos, todos podiam ser protegidos —
negros, indigenas, brancos pobres, — sendo, portanto, plausivel que ali também
houvesse individuos LGBTQIAPN+. Quais historias, ainda ausentes nos poucos
documentos que sobreviveram, nao conseguimos acessar? Quais fontes sobre
sexualidade e identidade de género permaneceram a margem, apagadas pela
historiografia dominante? Quais documentos podem ser considerados confiaveis,
e quais refletem mais os desejos dos autores na narrativa histérica do Brasil?
Quais nao sao evidentes, mas ainda assim muitas vezes descartados pelo
preconceito que impede a possibilidade de que gays, lésbicas, travestis e
transsexuais possam ser também formadores desta nacao?4

Assim como a comunidade LGBTQIAPN+, os quilombolas enfrentam
constantemente desinformacao e preconceito5. Em um contexto de racismo estrutural,
essas comunidades tém seus direitos negados e suas identidades subjugadas,
refletindo as dindmicas de poder que moldam a estrutura social do Brasil.

De acordo com os dados disponibilizados pelo Instituto Brasileiro de
Geografia e Estatistica (IBGE) de 2019 sobre quilombolas, o Brasil abriga 5.972
comunidades. Entretanto, apenas 494 delas foram oficialmente reconhecidas —
processo de autodeclaracao®, analise dos dados, abertura de processo, emissao de

3 Este artigo é uma derivacdo de uma parte do campo de pesquisa em andamento para a minha tese
de doutorado em Antropologia Social, que est4 sendo desenvolvida na Universidade Federal de Santa
Catarina (UFSC). Embora a tese aborde um conjunto mais amplo de questoes, as tematicas de género
e sexualidade emergiram como aspectos relevantes durante o processo investigativo, o que motivou
sua exploracdo mais detalhada neste artigo. Dessa forma, o texto reflete um recorte especifico do
campo de pesquisa, inserido em um contexto mais amplo de estudo, sem ser o foco central da tese,
mas contribuindo para o desenvolvimento das questoes em analise.

4 Toda essa indagacio e o crescente interesse pela questio resultaram em um olhar mais atento as
comunidades quilombolas. Embora eu ndo tenha encontrado documentos histéricos que
comprovem ou explicitassem a presenca de pessoas LGBTQIAPN+ nesses espacos, percebi que
poderia buscar individuos que vivem ou viveram nessas comunidades, cujas experiéncias e
histérias de vida poderiam oferecer insights sobre como as pessoas LGBTQIAPN+ compartilham
suas existéncias dentro dessas coletividades na contemporaneidade.

5 Ambos os grupos foram alvos de ataques durante o governo do ex-presidente do Brasil (2019-2022) e do
entfo presidente da Fundagdo Palmares, em uma acio nefastamente estruturada que, ao invés de promover
inclusdo e reconhecimento, intensificou a marginalizacio, a exclusio e a perseguicio desses povos.

6 O Decreto n° 4.887, de 20 de novembro de 2003, regulamenta o procedimento para identificaco,
reconhecimento, delimitacao, demarcacio e titulacao das terras ocupadas por remanescentes das comunidades
dos quilombos de que trata o art. 68 do Ato das Disposicoes Constitucionais Transitérias. Disponivel em:
https://www.planalto.gov.br/ccivil_03/decreto/2003/D4887.htm. Acesso em: 03 abril 2024.
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relatorio, aprovacao e titulacdo (cf. Arruti, 2009). Essa discrepancia reflete a
complexidade dos processos de reconhecimento e demarcagao de territorios, visto
que mais de um milhdo de pessoas se autodeclararam quilombolas em todo o pais,
sendo que apenas 12,6% desse nimero vive em comunidade demarcada e titulada,
conforme dados do IBGE7 de 20228 .

Esta pesquisa tem como foco uma comunidade quilombola do Sul do Brasil,
Santa Catarina (SC), e seus interlocutores sao moradores de quilombo situado na
regiao metropolitana de Florianopolis, sua capital. Foram entrevistados alguns
interlocutores que se identificaram9, de alguma forma, com as identidades
LGBTQIAPN+ e, por esse motivo, estao incluidos neste recorte da minha tese de
doutorado. Embora tenham se assumido publicamente, optou-se por manter o
anonimato de seus nomes para preservar sua identidade. Isso se deve ao fato de
que o estado de Santa Catarina tem se tornado cada vez mais conservador e
intransigente, especialmente em relacdo a valorizagdo da cultura da "familia
tradicional". Essa visao nao atinge apenas aqueles que se afastam dos padroes de
sexualidade e género tradicionais, mas também afeta negativamente os nao
brancos e as comunidades quilombolas (cf. Santana, 2021).

2. Construindo e Reafirmando Identidades: desafios de ser quilombola
e LGBTQIAPN+ no Sul do Brasil

A primeira vez que o vi, me encantei. Ele dancava em uma roda, segurando
nos quadris uma bandeira de partido politico, cantavam os companheiros
quilombolas, homens e mulheres, idosos, adultos e criancas. Arthur tem quase
dois metros de altura, é negro retinto, com tracos marcantes, sorridente e alegre.
Seus trejeitos eram afeminados, o que me deixou mais confortavel©. Fiquei
batendo palmas, tentando observar os outros. Enquanto alguns entravam e saiam
da roda, Arthur continuava dancando como se fosse o Rei da Danca.

Mais tarde, Arthur e sua simpatia me fizeram sentir acolhido, o que foi
um convite para novas conversas. Contou-me que sua familia era da
comunidade onde ele nascera e se criara, mostrou-me sua casa e sua tia e
irma. No inicio, ndo conversamos sobre sua sexualidade. Apenas alguns dias

7 Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE). Censo Demografico 2022: primeiros
resultados sobre populacao quilombola. Rio de Janeiro: IBGE, 2023. Disponivel em: https://
www.ibge.gov.br. Acesso em: 30 jan. 2025.

8 Ademais, o Decreto n°® 4887 potencializou as formas de participacio das comunidades negras na
sociedade e fortaleceu as estratégias de mobilizacdo contemporaneas, impetradas pelos
quilombolas para manterem-se fisica, social e culturalmente, das suas formas de aquilombar-se
(Mombelli, 2014, p. 11).

9 Em um contexto social marcado pela resisténcia a diversidade, o anonimato torna-se uma estratégia
de protecao e preservacio das identidades desses individuos, que, de outra forma, poderiam ser
expostos a mais preconceito e marginalizagdo. Ou ainda, san¢des com processos judiciais injustos,
descabidos, sem provas e sem justificativas de retirada de membros familiares do convivio da
comunidade quilombola, como algumas comunidades vém enfrentando (Santana, 2021).

10 Foi vé-lo dancar que me fez entender que ser gay, pesquisador em um campo quilombola no sul
do pais, na conservadora SC, era possivel.
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depois, falamos sobre isso, depois de apresentar meu companheiro, percebi
que ele se sentiu confortavel e puxou o assunto “hoje vou dormir na casa de
um boy” e me contou que era bissexual.

Disse-me que aprendeu a ser gente com sua comunidade, onde ganhou
forca para correr atras de seus desejos; eram familia e viviam como familia;
brigavam e se amavam, se xingavam e se abracavam, se apoiavam, mas, acima de
tudo, lutavam juntos. Quando perguntei sobre ser gay e quilombola, ele me disse:
“por mais que possam saber que eu nao sou hétero, eles' ndo sabem que sou
quilombola, mas eu faco questao de dizer assim que posso... e vem a mesma reacao
de quando digo que sou bissexual: Mesmo? Nem parece!”.

Ser quilombola era algo importante para Arthur assim como ser bissexual,
fazia parte de sua constituicdo, como sujeito de direitos e deveres. Ele entendia a
importancia de ambos em sua vida e compreendia os desafios que enfrentava
devido a essas duas condicoes. Contou-me, entdo, que uma vez em sala de aula, na
universidade, quando uma professora soube que ele era quilombola, ela debochou:

Ela disse que eu era muito diferente para ser quilombola, no momento nao
entendi, me disse que eu era bonito para ser quilombola, depois fez
insinuacOes sobre meu corpo e disse “Vocé é de quilombo e de Santa
Catarina?”. No sei se ela estava tentando me desqualificar como quilombola
ou estava falando dos meus trejeitos (Depoimento de Arthur, 2023).

Para Arthur, muitas pessoas nao compreendem o que é ser quilombola, tendo
uma visao deturpada, envolta em discriminacao e preconceitos, assim como o fato
de ser LGBTQIAPN+. Assim, os interlocutores desta pesquisa estao sujeitos a lidar
com esses problemas, que se agravavam pelo fato de serem negros no Sul do Brasil.

Ser quilombola é ser parte do todo, sem deixar de ter sua propria
individualidade. Um quilombo é a memoria viva de um povo. No Brasil, os
quilombos representam a constante lembranca de um passado de luta estratégica,
um presente de organizacao e preservacao de sua heranca cultural e um futuro de
conexao com a terra. Moura'? (1988) afirmou que os quilombos s@o o despertar da
resisténcia dos individuos colonizados e escravizados pelos brancos, uma busca
pela emancipacao e transformacao social. Esses espacos territoriais, muitas vezes
distantes dos grandes centros urbanos, serviam como refigio para os escravizados
que buscavam escapar da escravizacao's .

Abdias do Nascimento (1980) acredita que o quilombo é, principalmente,
uma busca pela articulacao de uma cosmovisao politica. Nascimento aponta, em
discurso, que “os quilombos sdo uma das primeiras experiéncias de liberdade nas

11 QO “eles” na fala refere-se aos brancos.

12 Moura (1988) descreve essa reunido de negros em um territério, inicialmente composta por
pessoas escravizadas e posteriormente por seus descendentes, como uma quilombagem — um
movimento histérico e social.

13 Vale destacar que o primeiro quilombo registrado no pais remonta a 1575, no estado da Bahia
(Schwartz, 1988), e 0 mais famoso é o quilombo dos Palmares, liderado por Zumbi. Entretanto, ao
longo do Brasil colonial do século XVI, foram formados inimeros quilombos — também conhecidos
como mocambos — que abrigavam nao apenas escravizados, mas também indigenas e brancos
pobres, tornando-se resisténcia.
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Américas, eles tinham uma estrutura comunitaria baseada em valores culturais
africanos, sua organizacao politica era democratica”. Os estudos realizados por
pesquisadores sobre comunidades quilombolas no Brasil revelaram que o
entendimento do que constitui um quilombo se modificou ao longo dos anos,
como aponta Munanga (1996).

Ilka Leite (2000) destaca que houve muitas variacoes no significado da
palavra quilombo, que, as vezes, se refere a um lugar e outras, a um povo que o
habita, sendo associado tanto a uma pratica condenada pela sociedade quanto
a uma forma de unido (Lopes et al. apud Leite, 2000). Seguindo essa logica,
Leite (2000, p. 337) também aponta que “a propria generalizacdo do termo
teria sido um produto da dificuldade dos historiadores em ver o fenomeno
enquanto dimensao politica de uma formacao social diversa”. Portanto, refletir
sobre o conceito de quilombo implica analisar o quilombo como um objeto de
constante construcado e ressemantizacdo, refletindo as mudancas de seu
significado ao longo do tempo (Arruti, 2009).

Santa Catarina se orgulha de se apresentar como um estado de cidades com
caracteristicas europeias, desde o povo até a arquitetura, dos costumes a cultura,
das tradicoes a cor da pele'4, negando, assim, qualquer vinculo com a negritude.
Embora o estado catarinense tenha tentado estabelecer a narrativa (Cardoso,
2007) de que foi historicamente colonizado apenas por alemaes, italianos e
portugueses, a regiao sul do pais ocupa o terceiro lugar no ranking das regides
brasileiras com o maior nimero de quilombos em seu territério. O mito de que o
estado ndo possui populacdo nao branca é reforcado pela titulacdo de varias
localidades como o “Vale Europeu” ou a “Europa Brasileira”, enfatizando uma
identidade étnica de “branquidade e europeizagdo” (Leite, 1996, p. 50). No
entanto, a populacao é composta por um nimero significativo de indigenas (povos
Guarani, Kaingang e Xokleng), negros e quilombolas.

Trata-se de um erro histérico, mas também de uma estratégia deliberada
para apagar, distorcer e reconstruir a narrativa do estado, minimizando ou
invisibilizando a presenca e contribuicio da populacdo negra, causando
epistemicidio (Carneiro, 2005). No entanto, é fundamental destacar que existem
documentos oficiais que comprovam que a populacdo negra sempre esteve
presente no estado, ora sob a condicdo de escravizada, ora como integrante das
comunidades quilombolas, e, acima de tudo, como uma forca formadora do lugar.
Registros indicam que ja em 1835 existia a comunidade quilombola Morro do Boi,
uma das mais antigas do estado, evidenciando a resisténcia e a presenca continua
dos negros na formacao social e cultural catarinense (Buti; Ramos, 2011).

14 Muitos exemplos podem ser encontrados sobre a necessidade do estado de reafirmar sua
branquitude, desde placas em entradas na cidade que informam que vocé chegou no “Vale
Europeu” até o exemplo da fala do governador de Santa Catarina que diz que o povo de
uma determinada cidade se destaca pela cor da pele. Disponivel em: https://g1.globo.com/
sc/santa-catarina/noticia/2025/01/17/governador-de-sc-fala-pomerode-polemica.ghtml.

Acesso dia: 27 jan. 2025.
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Porto Belo, no século XIX, distrito de Tijucas, foi o local de onde
migraram para a regido do Morro do Boi os ascendentes de dos/as atuais
moradores/as da Comunidade. [...] que os ascendentes, chamados
Joaquina e Delfino, eram cativos de Jodo Airoso, a quem pertenciam
terras na regiao do Morro do Boi (Schlickmann apud Silva, 2013, p. 4).

Arthur e o outro integrante desta pesquisa, Bruno, pertencem a comunidade
quilombola de Toca Santa Cruz, que se situa as margens do Rio da Lagoa, no
municipio de Paulo Lopes (SC). Conforme Santana (2021), a populacao local é
composta por aproximadamente 285 individuos, distribuidos em 57 unidades
domiciliares dispersas pelo territorio. A denominacao da comunidade, “Toca”, esta
intrinsecamente ligada a um processo de estigmatizacao étnico-racial, uma vez que
os habitantes da cidade, de fora da comunidade, associaram o nome ao fato de que
“la s6 havia pretinhos” (Santana, 2021). A ressignificacao do topénimo para “Santa
Cruz” ocorreu posteriormente, quando foi alterado por um padre, que conferiu a
comunidade uma identidade simbdlica vinculada ao imaginério religioso cristao.

Assim, percebe-se que as indagacoes sobre a identidade como
quilombola e catarinense ganham relevancia quando observamos a persistente
necessidade de apagamento e reinterpretacdo da histéria, especialmente no
que diz respeito a presenca dos corpos negros nas formacoes das cidades. Essa
dindmica revela a intencao de excluir certos tipos de corpos da construcao das
narrativas urbanas, o que resulta em processos continuos de marginalizacao,
subordinacao e até destruicao desses corpos e espacos. Lorraine Leu (2020, p.
22) argumenta que "de fato, a negritude é aquilo contra o que a modernidade
se imagina e se constrodi, a partir da perspectiva do Estado e dos grupos sociais
dominantes"’5. Leu aponta que os espacos negros, como as comunidades
quilombolas no Brasil, frequentemente sao marginalizados em relacio ao
contexto mais amplo, devido a associagdo da negritude dessas comunidades
com caracteristicas estigmatizantes, como "atraso, colonialismo, criminalidade,
indoléncia e insalubridade" (Leu, 2020, p. 9).

Arthur me contou que ser negro, LGBTQIAPN+ e quilombola e viver em
um estado elitizado, embranquecido e conservador representava um desafio
diario. Ele sentia a constante necessidade de afirmar sua competéncia e
garantir que tanto sua comunidade quanto ele mesmo fossem respeitados.
Embora nao tenha se aprofundado sobre ter sido ou nao alvo de chacotas e
brincadeiras relacionadas a sua sexualidade dentro ou fora da comunidade
quilombola, Bruno trouxe uma perspectiva distinta.

Bruno € mais jovem que Arthur, na faixa dos vinte anos, também membro ativo
de sua comunidade, e ja estava na faculdade. Mesmo magro, baixinho e franzino, sua
presenca nunca passava despercebida: articulado e educado, chamava a atencao.
Bruno foi recomendado por outros membros da comunidade para participar da
pesquisa, nao de forma direta, mas por meio de citagcoes: “Bruno sabe mais sobre
isso!”, “Tem que perguntar ao Bruno!”, “Essas coisas s6 com o Bruno!”.

15 Traducao nossa.
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“Eu me assumi aos doze anos”, contou ele. Para ele, contar a sua avo e aos
outros era uma forma de impor respeito. “Nunca ouvi nenhum tipo de comentéario
maldoso na comunidade”, afirmou, acrescentando que, devido a sua postura
aberta e sem vergonha, nunca teve que lidar com o estigma relacionado a sua
sexualidade. Bruno relatou que era bem aceito tanto na comunidade quilombola
quanto na cidade. Desde muito jovem, sempre foi um trabalhador ativo e, ao
contrario de outros, conseguiu empregos no municipio.

Minha observacao sobre Bruno teve como objetivo compreender as
diferencas entre ele e os outros membros da comunidade, e, de fato, essas
diferencas existem: Bruno nao era retinto; seus tragos eram menos evidentes
em comparacao aos de seus colegas, e seus cabelos nao eram crespos. No
entanto, sua estética artistica, que destacava sua sexualidade de maneira mais
visivel, passou a atrair olhares criticos das mentes conservadoras da cidade,
como ele proprio apontou:

Eu sou ator, sou pintor, artesdo, escritor, eu faco projetos, entdo a arte
estd na minha veia, ndo tem como negar, isso ficou evidente por muito
tempo e quando estava na escola ainda surgiram comentarios, que eu
logo os abafei: sou gay. Nao existe comentario maldoso quando somos o
que somos e temos orgulho disso (Depoimento de Bruno, 2023).

A maneira como Bruno se articula e a capacidade de estabelecer conexoes
com os outros contribuiram para sua popularidade, tornando-o uma figura bastante
influente. Tal visibilidade, por sua vez, resultou em propostas para uma possivel
candidatura a vereador, algo que ele acredita ser um reflexo de sua popularidade.

Bruno rejeitou a ideia de entrar na politica. Ele perguntou: “Eu conseguiria
trabalhar para minha comunidade? Eu conseguiria ser eu?”. Sua resposta reflete a
tensdo entre a autenticidade de sua identidade e as exigéncias politicas,
evidenciando um dilema que é recorrente em contextos de marginalizacao: a
necessidade de negociar sua identidade em um sistema que frequentemente exige
essa negociacao. Bruno reconheceu que a politica poderia, no futuro, ser uma opcao,
mas com a certeza de que nao abriria mao de sua identidade nem de suas origens.

Seu receio pareceu ser uma resposta sensata, considerando o contexto
politico nacional, no qual, apesar das cotas destinadas a negros, mulheres e outras
minorias, a inclusdo ainda é, muitas vezes, superficial. As cotas, que deveriam
garantir uma participacao plural no processo eleitoral, frequentemente nao geram
uma mudanca real ou significativa nas estruturas de poder. O que ocorre é uma
inclusao simbolica, um tokenismo, como Martin Luther King (1968) o descreveu,
que busca criar uma aparéncia de diversidade sem promover transformacoes
estruturais substanciais, sendo assim uma estratégia de legitimacao, sem desafiar
os sistemas de dominacao ou poder que marginalizam.

Essa logica de tokenismo parece estar no cerne da resisténcia de Bruno. Ele
nao queria ser reduzido a um token de negritude, sexualidade ou identidade
quilombola, usado para dar uma ilusdo de pluralidade em um sistema que
continua a marginalizar essas identidades. Bruno tem plena consciéncia de que
certos setores da sociedade brasileira, em particular aqueles que se identificam
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com uma agenda conservadora, consideram essas vidas como inferiores, em um
processo que se traduz na busca de uma normalizacao dos corpos e desejos.

A questao LGBTQIAPN+ no Brasil esta entrelacada com uma concepcao de
normalidade, que nao se refere a inclusao legal ou aos direitos humanos, mas a
conformidade com um padrao heteronormativo e cisnormativo. Esse padrao é
manifestado na forma de um corpo branco, heterossexual e masculino, que detém
o poder e define o que é considerado aceitavel ou legitimo na sociedade. A
violéncia politica contra essas identidades se manifesta na retdrica de figuras
politicas que, sendo parte das minorias, negam as proprias condicoes de
marginalizacdo e discriminaco, enfrentadas por suas identidades. Exemplos disso
sao politicos de extrema-direita, que, ao se identificarem como negros ou gays,
minimizam as questbes estruturais enfrentadas por essas comunidades,
deslegitimando as lutas por direitos iguais.

A partir dessa perspectiva, € possivel entender o posicionamento de Bruno
como uma forma de resisténcia. Sua recusa em entrar na politica tradicional
reflete ndo apenas um desejo de manter sua autenticidade, mas também uma
recusa em se submeter a um sistema que busca assimila-lo a um molde que ele
sabe ser excludente e incapaz de promover uma verdadeira mudanca. Ao rejeitar a
ideia de ser normalizado dentro dos parametros da politica dominante, Bruno
reafirma sua identidade e recusa a invisibilizacao.

A busca pela normalidade pode ser interpretada como um mecanismo de
conformidade com os padroes da branquitude, ou seja, uma tentativa de alinhamento
com o que é construido como o “eu” em detrimento do “outro” (Collins, 2016). A
normalizacdo nao é apenas um processo de assimilacao, mas de exclusao e negagio da
alteridade, daqueles que nao se ajustam as caracteristicas associadas a supremacia
branca, heteronormativa e patriarcal, que historicamente detém o poder.

Esse processo de conformacao a branquitude pode ser analisado através do
conceito de Fanon (2008), que descreve como os sujeitos negros (também os
LGBTQIAPN+) se veem forcados a adotar comportamentos e identidades que se
alinham com os discursos hegemoOnicos, muitas vezes em um esforco para serem
aceitos ou assimilados. Todavia, essa "mascara branca" é removida pelos proprios
membros da elite, reafirmando a posicao subalterna dos outros individuos. A
partir dessa dinamica, fica evidente a intersecao entre raca, género e sexualidade,
mostrando como esses marcadores de diferenca operam para reforcar as
hierarquias estruturais e simbolicas que sustentam a exclusao.

No contexto das politicas publicas em um pais estruturalmente racista como o
Brasil, essas experiéncias de conformidade podem ser devastadoras. Quando
individuos negros ou LGBTQIAPN+ sao instrumentalizados para legitimar discursos
normativos e excludentes, os efeitos desse processo reverberam para além do
individual, afetando populacoes. Essa dinamica reforca o controle biopolitico sobre
esses corpos, naturalizando a exclusao dessas corporeidades e perpetuando uma
sociedade marcada pela violéncia epistémica e simbolica (Ferguson, 2004).

O processo de branqueamento, com a normalizacao de valores e de praticas
racializadas, constantemente construido e perpetuado pela elite branca, €
frequentemente internalizado por sujeitos negros. Ao se conformarem a légica da
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chamada democracia racial, tornam-se agentes inconscientes da perpetuacao dessa
narrativa. Bento (2002, p. 26) destaca que essa dinamica resulta na construcao de
um “grupo como padrao de referéncia para toda espécie”, enquanto os negros sao
reduzidos a uma posicao subalterna dentro de uma construcdo imaginaria que
desumaniza e desqualifica sua identidade racial, politica e social. Esse processo,
autora argumenta, destr6i a autoestima desses individuos, culpando-os pela
discriminacao que sofrem e, ao mesmo tempo, justificando as desigualdades raciais.

Esse ciclo de subordinacdo nao apenas reforca as hierarquias raciais, mas
também revela como a colonialidade do poder e do saber atua no imaginario
coletivo. A opressio nao se limita a estrutura social, mas se inscreve
profundamente na cultura e nas mentalidades, desarticulando as possibilidades de
resisténcia e emancipacao para as populacoes racializadas. O desafio, portanto,
nao ¢é apenas lutar contra a exclusao material, mas também combater a violéncia
simbolica que legitima essas desigualdades e impede a afirmacao de identidades
que desafiam o status quo da branquitude e da heteronormatividade.

3. Do Corpo a Politica: hipersexualizacao e exclusao dos homens
negros

Um elemento conectava as narrativas dos interlocutores: seus pénis?®.

Arthur ja havia mencionado as experiéncias vivenciadas na universidade,
onde sua presenca desestabilizava expectativas raciais e sociais historicamente
naturalizadas. A negacdo de sua ancestralidade quilombola emergia como uma
forma de deslegitimacdo, dada sua insercao em contextos tradicionalmente
reservados a sujeitos brancos. Paradoxalmente, seu corpo — em particular, seu
pénis — era mobilizado como um marcador de pertencimento racial e identitario,
ainda que isso ocorresse de modo ambiguo e muitas vezes na forma de uma
negacao de sua subjetividade: um homem desses pode ser gay?

Essas associacOes racializadas e hipersexualizadas também atravessavam
suas experiéncias no campo afetivo-sexual. Em aplicativos de relacionamento, a
identidade negra e quilombola se convertia em um gatilho para discursos e
expectativas centrados na suposta excepcionalidade do pénis. Ao refletir sobre esse
fendOmeno, indaguei: "Parece que seu pénis se tornou uma espécie de atestado de
sua identidade quilombola, nao?", ao que Arthur respondeu:

Acho que sim, porque quando digo que sou quilombola parece que sou
mais preto e por isso tenho mais coisas. Sempre que podem estao falando
dele. Ou estdo falando do meu pénis ou estdo da minha incapacidade.
Parece que nao tenho muito mais que isso a oferecer... (Depoimento de
Arthur, 2023).

Nesse fluxo de sentidos apontado por Arthur, observando diretamente o
homem negro quilombola, percebemos que ele terd sua subjetividade alienada
diversas vezes ao ter suas caracteristicas moldadas no processo de racializacao

16 A construcéo simbdlica em torno do pénis de homens negros.
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depreciativo, desumanizador e traumatizante, com a lascivia exagerada,
sempre sendo  retratado por uma  exaltacdo  falocéntrica, a
supermasculinidade’” (Cleaver apud Faustino, 2018) ou a simplificacoes
exageradas (Hall, 2003) e associacoes comportamentais.

Bruno, sendo artista, estad sempre postando fotos e videos das coisas que
confecciona, como bolsas com desenhos de orixas, cuidados com familiares,
fantasias de carnaval, mas principalmente a rotina dentro da comunidade, numa
tentativa de expor sua criatividade e demonstrar que é capaz de fazer muitas
coisas. No entanto, ele aponta que somente quando suas interacoes nas redes
sociais sao relacionadas ao seu corpo, de fato, as pessoas lhe dao atencao.

Meu corpo, especialmente quando estou de sunga, é que me traz
seguidores. Quando posto fazendo algo no quilombo sdo dez curtidas,
quando posto foto de sunga, sdo milhares. E recebo todo tipo de
mensagens como “dei zoom” ou “queria ver sem sunga”. Entdo, o que
percebo também é que pouco importa minha vida no quilombo para essas
pessoas, eu até deixo de ser quilombola quando estou de sunga
(Depoimento de Bruno, 2023).

Como estratégia de protecao, Bruno me diz que nao se relaciona mais com
homens brancos, e Arthur diz que denuncia racismo sem medo. Todavia, interessou-
me bastante entender como essa hiperssexalizacao interfere numa questao politica.

E fundamental ressaltar que o movimento LGBTQIAPN+, ao longo de sua
trajetéria historica, frequentemente ignora ou resiste a compreender as
interseccionalidades que atravessam os corpos negros. Assim, questdes como a
hiperssexualidade desses corpos sdo resolvidas como elogio, desejo por homens
negros, mas nao a responsabilidade de afeto, como aponta Bruno: “era 6bvio que
eu era, para algumas pessoas brancas, apenas alguém para transar e nunca para
namorar. O problema é que isso poderia ser por eu ser quilombola e também por
ser preto”. Essa negacao posiciona esses individuos em um lugar de dupla
marginalizacdo, que se manifesta em diversas esferas, como no acesso ao trabalho,
a educacdo e a saide, bem como na resisténcia aos estere6tipos. Bruno expoe:

E muito dificil se relacionar com homens brancos, porque parece que a
gente tem que ensinar, por isso agora s6 saio com homens pretos [...],
quando a gente finalmente consegue demonstrar que existe algo errado, o
branco se arma com todo tipo de coisa para se defender de ser racista. A
gente sabe que vivemos em uma sociedade racista, quando a gente fala é
para melhorar, mas eu cansei de ensinar... (Depoimento de Bruno, 2023).

Isso demonstra que, dentro da propria comunidade LGBTQIAPN+,
evidenciam-se dinamicas racializadas de exclusao, segundo as quais, para muitos
individuos brancos, a luta por direitos nao deve comprometer seus privilégios

17 Cleaver, inspirado na dialética hegeliana, é utilizado por Faustino (2018), para exemplificar o
criado supermasculino que era ameaca real e simbolica constante, mesmo o sujeito branco
dominador detendo o controle sobre esse corpo.

(1)
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raciais. Essa logica restringe a participacdo negra tanto pelo racismo estrutural e
interpessoal encontrado na comunidade quanto pela dificuldade de incorporar
pautas que articulem raca e género nos movimentos sociais e politicos. Apesar
disso, avancos significativos ocorreram, como o reconhecimento da centralidade
dos corpos negros na historia e nas lutas do movimento?8.

Destaca-se ainda que a sexualidade continua a ser uma ferramenta
poderosa nas disputas politicas, especialmente quando parlamentares brasileiros
de esquerda ou ativistas politicos de esquerda tentam contra-atacar os ataques da
extrema direita. Nesses momentos, recorrem a apelidos e insinuagdes sobre a
sexualidade de seus oponentes, criando narrativas sobre supostas
homossexualidades ou usando apelidos pejorativos. Isso ocorre numa tentativa de
nivelar os ataques, muitas vezes ridicularizando e desqualificando essa populacao.
Essas estratégias nao se baseiam em verdades ou mentiras, mas sim no uso de
narrativas'9 e da associacao deliberada da homossexualidade para desacreditar os
ataques contra a comunidade LGBTQIAPN+ feitos por esses individuos=°.

A interseccionalidade permite compreender como diferentes formas de
opressao se entrecruzam, criando experiéncias singulares de marginalizacao para
pessoas negras LGBTQIAPN+. Essa sobreposicdao de desigualdades se manifesta
de diversas maneiras, desde o racismo estrutural até dinamicas excludentes dentro
do proprio movimento LGBTQIAPN+.

Muitas vezes, a discriminacdo ocorre por meio de abordagens
subinclusivas, nas quais a diferenca é reconhecida, mas sem abarcar sua
complexidade, invisibilizando problemas especificos da populacdo negra
LGBTQIAPN+. J4 as abordagens superrinclusivas ignoram completamente as
particularidades da raca, tratando a comunidade LGBTQIAPN+ como
homogénea e desconsiderando o impacto do racismo em suas vivéncias. Essa
negacao das especificidades raciais dentro da luta LGBTQIAPN+ dificulta a
incorporacao de pautas que articulem raca, género e sexualidade.

As experiéncias de Bruno e Arthur evidenciam essas dinamicas. A
hipersexualizacao dos corpos negros se manifesta na maneira como sao desejados,
mas raramente considerados para relacoes afetivas duradouras. Bruno percebe
que, para muitos homens brancos, ele é visto apenas como um objeto de desejo, e
nao como um parceiro em potencial. Esse padrao reflete a manutencdo dos
privilégios brancos dentro da comunidade LGBTQIAPN+, onde a luta por direitos
muitas vezes nao questiona as desigualdades raciais.

18 A exemplo da visibilidade conferida a figuras como Xica Manicongo, James Baldwin e
Marsha P. Johnson, que sdo referéncias fundamentais na construcdo de um movimento mais
inclusivo e interseccional; ou ainda com votagdes importantes no campo interseccional politico
como das deputadas negras e transsexuais Erika Hilton, Dani Balbi e Carolina Iara, o deputado
negro e gay Fabio Felix, as deputadas negras e lésbicas Leci Brandao, Veronica Lima e Daniana
Santos, entre outras pessoas. Disponivel em: https://www.brasildefatope.com.br/2023/02/01/
veja-quem-sao-as-deputadas-e-deputados-LGBTQIAPN-que-tomam-posse-em-1-de-fevereiro.
Acesso em: 30 jan. 2025.

19 Como "chupetinha" relacionada a deputado federal de direita ou "o caso do Carlos Bolsonaro
com Léo Indio". Isso reafirma e coloca que tudo que é compreendido como “ruim” na
masculinidade tem um fundo na homossexualidade.

20 Essa logica problemaética sugere que "quem se preocupa demais com gays é porque €".
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Assim, a interseccionalidade revela que pessoas negras LGBTQIAPN+
enfrentam multiplas camadas de exclusao, seja no acesso ao trabalho, a educacao,
a saude ou nas relacoes sociais e afetivas. A resisténcia, portanto, se da tanto na
luta por politicas ptiblicas mais inclusivas quanto na construcao de redes de apoio
e reconhecimento dentro e fora da comunidade LGBTQIAPN+.

Buscamos, neste artigo, uma retomada na histéria para promover uma
compreensao mais critica das relacoes entre raca, género e sexualidade, com o
objetivo de desmistificar concepcoes equivocadas que veem as relacoes sexuais e
romanticas entre pessoas do mesmo sexo, a transsexualidade ou a travestilidade
como produtos do colonialismo europeu. Tais visdes tratam essas questoes como
"mazelas" ou "doencas" introduzidas pela colonizacao, um conceito que carrega em
si uma construcao colonial de moralidade e sexualidade>'.

A negacao desses corpos é uma caracteristica latente do colonialismo,
assumido pelo conservadorismo, pela extrema-direita, a direita e alguns setores
da esquerda?2. Prova disso é que Gibbon?3 (apud Ferguson, 2004, p. 11-12) relata
o desejo de que os negros em Africa estejam livres da “peste moral”, referindo-se
a homossexualidade, surgindo inclusive a ideia de que “a raca negra era imune a
sodomia”. Isso porque o colonialismo, regido pelos conceitos binarios de género
e sexualidade, realmente produz as identidades LGBTQIAPN+ dentro das
relacoes ocidentais, na medida em que elas surgem como resposta ao sistema de
controle sobre os corpos, imposto pelos colonizadores. Todavia, criar as
categorias identitarias nao é criar a homossexualidade ou a transsexualidade em
determinado lugar, mas enraizar suas perspectivas nas praticas que se
encontram em certas comunidades.

Atualmente, em paises como Uganda, surge uma campanha para
reinstaurar a "lei anti-gay24”, baseada na crenca de que a homossexualidade é
incompativel com as culturas africanas?s. Esse entendimento é profundamente
limitado e distorcido, resultante de uma compreensao superficial e desinformada
sobre as praticas e identidades sexuais africanas antes da coloniza¢do, mas nao é
novo. Murray e Roscoe (1998) apontam que essa teoria é antiga, visto que se
acreditava que a sodomia tinha sido levada a Africa pelos arabes, pelos ntibios ou
pelos turcos, por exemplo. Os autores destacam como a Antropologia contribuiu

21 Em alguns contextos, como nos movimentos negros de determinadas regioes, ainda se observa
uma resisténcia interna, na qual o fato, por exemplo, de ser homem negro e gay é associado a ideia
de "vergonha aos seus antepassados e aos seus orixas", ou ainda a compreensdo racista e
homofébica de que “além de negro também é gay”, reforcando a nocao de que as identidades queer
seriam estranhas a cultura africana original.

22 Tanto setores da esquerda quanto da direita e da extrema direita, dominados pela masculinidade
branca na politica brasileira, veem a homossexualidade como a suposta degradacdo do ser
"homem", como uma ruptura da grandeza masculina, algo desmerecedor da humanidade.

23 Edward Gibbon escreveu em seu livro Historias do Declinio e Queda do Império Romano no ano de 1781.
24 Conhecida como a lei "Matar os Gays".

25 BERNARDES, Thais. A colonizacdo e a criminalizacdo da homossexualidade africana. Noticia
Preta, 14 jan. 2019. Disponivel em: https://noticiapreta.com.br/a-colonizacao-e-a-criminalizacao-
da-homossexualidade-africana/. Acesso em: 24 jun. 2025.

(13)



Rev. Hum. & Educ., Imperatriz (MA), v. 7, e-072503, jan./dez. 2025.

para a negacao da homossexualidade e como antropo6logos2® tentaram desassociar
seus estudos em Africa das relacoes entre pessoas do mesmo sexo.

Quando a homossexualidade é reconhecida, seu significado e importancia
cultural sdo desconsiderados e minimizados. Ao afirmar que as relagoes
homossexuais se devem unicamente a falta de mulheres, por exemplo, ou sao
parte de uma fase adolescente de curta duracio, a possibilidade do desejo
homoerdtico [...] é efetivamente negada (Murray; Roscoe, 1998, p. 14).

Contudo, esse movimento ultraconservador e de negacao da diversidade
sexual ndo é um fendmeno isolado. Ao menos 32 paises africanos2? ainda mantém
leis que criminalizam a homossexualidade, com penas que variam entre prisao,
multas e, em casos extremos, a pena de morte28. Essas abordagens negam as
complexas e plurais manifestacoes de género e sexualidade que existiram e ainda
existem nas culturas africanas, ecoando a persistente heranca colonial que
construiu o corpo negro como um espaco de subordinacao e silenciamento.

Na Europa, por exemplo, na Alemanha, observa-se uma emergéncia da
extrema direita, em que questoes feministas e LGBTQIAPN+ sdo estrategicamente
apropriadas para reforcar discursos xenofobos. Nesse contexto, imigrantes,
especialmente de origem islamica e muculmana, sao simbolicamente construidos
como “o outro”, representando uma ameaca ao ideal de uma Europa coesa e
homogénea. Essa utilizacao de discursos nacionalistas, ao incorporar demandas de
grupos marginalizados, revela uma estratégia discursiva de cooptacdo e
reinterpretacio de lutas emancipatérias com objetivos excludentes e
hierarquizantes (Machado, 2022; Scholz, 2024).

Puar (2007) aponta como o homonacionalismo, a apropriacao de direitos
LGBTQIAPN+ por projetos politicos nacionalistas, é usado para reforcar agendas
de modernidade e inclusao seletiva. Isso se manifesta na protecao, acolhimento e
tolerancia a corpos dissidentes dentro de uma 6tica que afirma a superioridade
moral e a modernidade de determinados paises, em contraste com nacoes que sao
vistas como LGBTQIAPN+fobicas devido as suas estruturas sociais. Essa narrativa
¢é frequentemente usada para justificar ataques ou sancOes contra esses paises,
enquanto promove como aliados os chamados “novos” gays de direita, que,
geralmente, sdo representados por homens gays brancos e, em certa medida,
mulheres lésbicas brancas>29.

A analise de Puar (2007) evidencia que o acesso aos beneficios dessa
inclusao é condicionado por marcadores de raca e classe, elementos essenciais
para que determinados individuos possam integrar esse grupo privilegiado. Além
disso, para os individuos LGBTQIAPN+ que sao “acolhidos”, é exigida uma

26 Em geral, & época, homens brancos.

27 Disponivel em: https://oglobo.globo.com/mundo/noticia/2023/04/homofobia-estatal-na-africa-
32-paises-criminalizam-pessoas-LGBTQIAPNp-e-cerco-se-amplia.ghtml. Acesso em: 30 jan. 2025.
28 paises como Nigéria, Gana, Togo, Gambia e Senegal estdo entre os que impdem tais restricoes,
embora, ressalta-se, com medidas diferentes.

29 Por outro lado, individuos LGBTQIAPN+ néo brancos continuam enfrentando marginalizacio
dentro dessas dinamicas de poder.
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performatividade de respeitabilidade. Isso implica alinhar-se aos padroes
normativos da sociedade dominante, como o casamento, a formacao de familias
por meio de inseminacao artificial ou adocao e a adesao a uma ideia de cidadania
respeitavel que reforca a narrativa nacional de pertencimento. Nesse contexto, o
que ocorre na esfera privada nao é relevante, desde que a performance publica
esteja em conformidade com as expectativas hegemonicas.

Essa performatividade também serve como base para politicas de exclusao,
especialmente em relacao a imigrantes oriundos de paises considerados menos
modernos ou com legislacoes anti-LGBTQIAPN+. Gays e lésbicas sao
frequentemente usados como bodes expiatorios para justificar medidas
xenofobicas, transformando a causa em um instrumento para reforcar ideologias
anti-imigracao. Nesse sentido, o pinkwashing emerge como uma pratica politica e
ideoldgica: paises ou empresas promovem direitos LGBTQIAPN+ de forma
superficial, enquanto perpetuam praticas discriminatérias que impactam
negativamente esses individuos.

Nos EUA, por exemplo, observa-se um apoio simboélico a comunidade
através de conquistas como o casamento igualitario e o direito a adocao.
Contudo, essa narrativa convive com ataques sistematicos a pessoas transgénero
e transsexuais. Sob os governos passado e presente de Trump, houve uma
intensificacdo das politicas anti-LGBTQIAPN+, acompanhada de um retrocesso
em iniciativas de inclusao e diversidade em corporacoes americanas. Em Israel, o
pinkwashing3® é amplamente reconhecido como uma estratégia para promover
a aceitacdo de direitos LGBTQIAPN+ enquanto desvia a atencado das suas
agendas imperialistas e nacionalistas. O pais utiliza sua politica de tolerancia aos
direitos como uma ferramenta diplomatica para projetar uma imagem de
modernidade e desviar as criticas relacionadas a ocupacao dos territorios
palestinos e as violagoes de direitos humanos.

4. Inconclusoes ou estranheza nos corpos politicos

A anélise deste artigo partiu do pressuposto de que o Atlantico Negro
sempre foi, também, Atlantico Queer, como afirma Tinsley (2008). Essa
perspectiva nos permitiu explorar as intersecoes entre raca, sexualidade,
identidade e resisténcia, especialmente no contexto dos quilombolas e das
comunidades LGBTQIAPN+ no sul do Brasil. Ao longo do texto, buscamos
compreender como os individuos queer, aqui entendidos quase como sin6nimos
de LGBTQIAPN+, constituem corpos de resisténcia.

A categoria Queer, enquanto conceito e identidade, foi problematizada em
suas distintas significacbes e apropriacoes nos contextos estadunidense e
brasileiro. Nos EUA, o termo surge como uma categoria politica que destaca
corpos marginalizados nao apenas em termos de sexualidade, mas também em
relacdo a sua posicao socioeconomica, historicamente associada a populacoes
negras e marginalizadas. No Brasil, o termo chega por vias académicas e assume
um carater de "guarda-chuva", abarcando identidades ja existentes, como bicha,
sapatao, travesti, boyceta, e “novas” categorias, como nao binario. Apesar das
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criticas que a veem como uma importacdo cultural, a categoria queer é
amplamente utilizada como ferramenta teoérica e analitica, permitindo a
compreensao de performances de género dissidentes e identidades que desafiam
as normas hegemonicas.

A juncao entre quilombolas e LGBTQIAPN+ traz a tona uma estranheza
diante da sociedade conservadora de Santa Catarina, mas também um tom
politico desafiador. Os interlocutores, distintos em suas expressoes e
identidades, impoem limites e exigem reconhecimento e espaco, enquanto um ¢é
negro retinto, o outro é mais perto do que convencionamos chamar de pardo;
enquanto um é homossexual assumido, o outro é bissexual para alguns; contudo,
ambos sofrem e lutam contra simplificacoes de seus corpos seja na sexualidade,
na raca ou na localidade onde moram. Nao se trata de negar uma identidade para
assumir outra, mas de entender que, mesmo diante da incompreensdo e da
repressao social, essas pessoas existem e resistem. Essa resisténcia remonta ao
proprio Atlantico Negro, onde, como aponta Tinsley (2008), relacbes queer
emergiam nos pordes dos navios negreiros, espacos de extrema violéncia, mas
também de afeto e sobrevivéncia. Exemplo disso, segundo a autora, a expressao
“mi mati’, que significa "minha garota" ou "companheira de navio" e era
utilizada para identificacio de relacdes afetivas na Africa Ocidental, atravessou o
atlantico e foi reconhecida em Cuba.

A comunidade LGBTQIAPN+, em sua maioria, se vé desafiada em sua
capacidade de acolher plenamente as experiéncias de individuos negros,
especialmente aqueles que se identificam como quilombolas. Apesar de sua luta
pela inclusao, o movimento LGBTQIAPN+ tem suas proprias limitacoes
estruturais, muitas vezes centradas em uma identidade branca, cisgénera e de
classe média. Isso acaba resultando em uma marginalizacdo das experiéncias de
pessoas negras, com as quais a intersecao da luta racial e da luta por direitos
sexuais nao é plenamente integrada. A hipersexualizacdo dos corpos negros,
frequentemente reducionista e estigmatizante, é uma das manifestacoes dessas
limitacoes, o que dificulta o reconhecimento das especificidades culturais e de
identidade de individuos quilombolas dentro do movimento.

Além disso, a invisibilidade de corpos negros quilombolas dentro da
comunidade LGBTQIAPN+ nao se limita a esfera sexual, mas também se estende
a exclusao de suas vivéncias culturais e de suas formas de resisténcia. A
dificuldade em articular plenamente a interseccionalidade entre raca, género e
sexualidade dentro do movimento resulta em um acolhimento superficial e,
muitas vezes, em uma aceitacdo parcial dessas identidades dissidentes. O
exemplo de Bruno, que enfrenta a exclusao de sua identidade quilombola em
favor de uma sexualidade mais aceitavel dentro da comunidade, ilustra como a
luta pelo reconhecimento racial e cultural de pessoas negras dentro do
movimento LGBTQIAPN+ ainda é um desafio significativo.

E possivel, porém, que novas formas de acolhimento surjam, especialmente
a partir de contextos mais préximos das vivéncias quilombolas, onde as
identidades negras e culturais sao reconhecidas de maneira mais integral. Esses
espacos de resisténcia, ja presentes nas proprias comunidades quilombolas,
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poderiam funcionar como uma alternativa de acolhimento mais inclusiva, na qual
as lutas por identidade racial, sexual e de género se entrelacam de forma organica.
Tais espacos, que se baseiam em praticas culturais afro-diasporicas, podem servir
como importantes redes de apoio para aqueles que nao encontram
reconhecimento pleno na comunidade LGBTQIAPN+ tradicional, mas que, ainda
assim, resistem e reivindicam espaco nas esferas politicas e sociais.

O Atlantico Negro (Gilroy, 1993) representa nao apenas a violéncia da
diaspora africana, mas também a resiliéncia, a reinvencao e a criacdo de novas
formas de pertencimento e expressao cultural. Martins (2021) e Rufino (2019)
destacam como as praticas culturais afro-diaspoéricas contemporaneas sao espacos
de resisténcia e recriacao simbolica, sustentando epistemologias que fortalecem a
subjetividade negra no Brasil. O oceano, que foi palco de uma das maiores
tragédias humanas, também se tornou um simbolo de continuidade e reinvencao,
onde memorias, historias e ancestralidades se entrelacam.

Essa reinvencao da identidade negra, que ressurge com forca nas
comunidades quilombolas e LGBTQIAPN+, exemplifica como a resisténcia a
marginalizacdo e a opressao continua a ser um elemento central de sua luta.
Assim como as aguas do Atlantico, esses corpos dissidentes, negros e queer,
seguem cruzando fronteiras de exclusdo, reafirmando sua existéncia e
autonomia, e trazendo a tona uma nova forma de pertencimento que honra as
ancestralidades e enfrenta as dindmicas de violéncia simbolica e fisica ainda
presentes em nossas sociedades.

A resisténcia quilombola e LGBTQIAPN+ pode ser entendida como uma
continuacao dessas lutas, pois carregam consigo a heranca de ancestrais que
sobreviveram e amaram em condi¢oes adversas. O Atlantico Negro Queer é um
espaco de dor, mas também de esperanca e reinvencao, onde corpos dissidentes
continuaram e continuam, para honrar mi matis em Kalunga.
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