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INTRODUQAO: MEMORIA COMO CAMPO DE DISPUTAS
SIMBOLICAS E DE POLITICAS POR DIREITOS

No Brasil, as pessoas LGBTQIAPN+! sofrem com o
preconceito e a violéncia que se retroalimentam, sen-
do, simultaneamente, causa e efeito da precarizacio de
suas vidas (Butler, 2019) e de indugdo & morte. Segundo
a pesquisadora e professora trans, Sayonara Naider Bon-
fim Nogueira (2018), mesmo que a Constitui¢io Fede-
ral de 1988 promova o conceito de cidadania ampliada,
essa populacio, especialmente as pessoas transexuais

1 Adotamos o acrénimo LGBTQIAPN+ neste artigo por entendé-lo
como mais inclusivo. E importante ressaltar que museus e ar-
quivos virtuais dedicados a memdria da diversidade sexual e de
género usam diferentes acrénimos como LGBT+ e LGBTI+.

573



e travestis, continua alijada de seus direitos e de “uma
perspectiva de vida com qualidade, dignidade, respeito
e seguranga, o que resulta na marginalizacio social e na
violéncia psicoldgica, moral e fisica” (Nogueira, 2018,
p. 221). Como uma importante dimensio do enfrenta-
mento a precarizacio da vida e a “marginaliza¢io social”,
é notdria, nos ultimos anos, a constru¢io de uma agen-
da de interesses em torno da memdoria LGBTQIAPN+ com
base na dindmica politica de um conjunto de agentes, ins-
tituicdes e movimentos sociais relacionado a uma militan-
cia politico-patrimonial e ao campo do patrimonio.

Esse “ativismo memorial” (Soares, 2021) tem sido
responsdvel por agenciar contranarrativas que buscam
conferir historicidade e cidadania a corpos e performan-
ces dissidentes da norma de género e sexualidade. Como
efeito, crescem na esfera publica as criticas ao modo
desigual como sdo produzidas as narrativas histdricas
(Trouillot, 2016) e os perigos da producio de uma “his-

téria unica” (Adichie, 2019), a qual, como parte do impe-

rativo colonial estruturante da nossa sociedade, oprime
e apaga a existéncia histérica de minorias sociais e suas
lutas por sobrevivéncia. Esse debate intenta, entre outros
fins: desestabilizar a narrativa publica patrimonial, que
¢ cis-hetero-branca-androcéntrica-patriarcal; promo-
ver reparacio histérico-patrimonial a grupos excluidos
da histéria estabelecida como oficial, interditados dos




espagos de apari¢io (Butler, 2019), cujas memorias foram

silenciadas; ressignificar simbolos e bens culturais mate-
riais e imateriais, legitimados pelo aparelho burocratico
do Estado, tratando-os como dispositivos de continuida-
de da opressio colonial, logo, hierarquizantes, violentos
e antidemocrdticos; fortalecer o sentido de grupo politico
que reune sujeitos diversos inscritos numa sigla calcada na
dissidéncia heterocisnormativa, uma vez que a memdria
e os patrimonios ndo sdo apenas resquicios ou produtos
do coletivo, eles também forjam o préprio coletivo social.

Entendemos que a evocacdo da memoria por parte
desse ativismo estd intimamente associada ao aprofun-
damento do processo de cidadanizacdo da diversidade
sexual e de género (Carrara, 2016), responsével por mobi-
lizar esse debate na arena das politicas sexuais contempo-
raneas. Paralela e consequentemente, no campo museal,
museus comunitdrios, nio normativos e (muitos deles)
virtuais, sdo instaurados na trincheira LGBTQIAPN+, no
contexto das disputas assimétricas sobre memdoria social.
Tais museus provocam fissuras na cadeia do patrimoénio
na medida em que reivindicam narrativas contra-hege-
monicas e insurgentes capazes de alargar a compreensio
da democracia rejeitando a ideia de “museu universal”,
como diria Frangoise Verges (2023, p. 24): “um espaco
social total, atravessado por lutas de classe, género e raca,
culturais e ideoldgicas”. Esse espaco social total € também,
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e cada vez mais, atravessado pela sexualidade nas disputas
simbdlicas, politicas e sociais que os constituem.
Compreender a forca da revisio e da reparacdo histérica
e memorial tornou-se ainda mais importante no contexto da
ameaca crescente de ideias conservadoras, que tiveram no
governo de Jair Bolsonaro (2018-2022) sua expressio mais
acabada. As forcas de extrema direita promoveram, como
estratégia de guerra, mecanismos de fragilizacdo da hist6-
ria e silenciamento das memdrias de pessoas LGBTQIAPN+.

York, Oliveira e Benevides (2020) chamam a atencio para

uma dessas estratégias - a deslegitimacio de reivindicagdes,
narrativas e discursos do movimento politico LGBTAQIAPN+
-, enquadrando-a nas categorias acusatdrias: vitimismo,
coitadismo e denuncismo. Para as autoras, essas nocoes
difusas obstruem principalmente as vozes reivindicatorias
das mulheres trans e travestis, impedindo a escuta do Estado
e da sociedade de suas demandas urgentes. Deslegitima-se,
entre outras pautas, as discussoes sobre representatividade
patrimonial e o direito 8 memoria social.

A populacido LGBTQIAPN+ tem dedicado especial
atencdo aos processos de rememoracio do passado e de
reparacido histérica como indispensdveis a manuten-
¢do da democracia, embora seja acusada, pelas vozes da
extrema direita, de vitimismo quando pauta a auséncia
de representatividade patrimonial e a exclusio de suas
memorias e experiéncias sociais nos espagos museais.




Por outro lado, na atual gestao do poder publico federal,

a “maquinaria patrimonial”? passa a empreender alguns
esforcos com fins de reconhecer o lastro memorial desse
grupo social e, consequentemente, sua relevancia his-
torico-cultural na construcio da nagdo. Um exemplo
paradigmadtico foi a instituicdo do Grupo de Trabalho,
para esclarecer as violacdes de direitos humanos contra
pessoas LGBTQIA+ na histdria brasileira, pelo Ministério
dos Direitos Humanos e da Cidadania - através da Por-
taria n° 289/2023 -, que se apresenta como um reflexo
da importancia dessa agenda para dirimir as desigual-
dades e combater a violéncia e a LGBTfobia estrutural.
Também vale citar a adocio do tema “Memorias e demo-
cracia: pessoas LGBT+, indigenas e quilombolas” para a
172 Primavera dos Museus de 2023, pelo Instituto Brasi-
leiro de Museus (Ibram),? que consolida a tendéncia das

2 Conforme Jeudy (2005), o conjunto dos agentes que operam o
campo do patriménio e manuseiam os discursos e a politica de
patrimonio e memdria.

3 Ospesquisadores da museologia LGBTQIAPN+ no Brasil, Tony Boi-
ta e Jean Baptista, analisaram a relacdo entre as a¢oes do Ibram
e as questdes LGBTQIAPN+, com objetivo de “pensar sua respon-
sabilidade social no que diz respeito a geracao de politicas publi-
cas interessadas na superacdo da LGBTfobia” (Boita; Baptista,
2023, p. 119). Os autores tecem uma critica contundente ao tardio
reconhecimento da importancia da museologia LGBTQIAPN+ para
ser tema da Primavera dos Museus, principal evento do campo
museal no Brasil.
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instituicoes de memoria em reconhecer essas existéncias
em suas formas de narrar o passado.

Diante desse contexto, apresentaremos algumas
questdes ligadas ao processo de construc¢io de um cam-
po de disputas simbdlicas em torno da memoria e dos
patrimonios LGBTQIAPN+ que envolve agentes, agendas
e instituicdes. Esse exercicio se ampara em dois movi-
mentos analiticos articulados: 1) a amplia¢do da esfera
dos direitos sexuais relacionada as mudancas na gestdo
da diversidade sexual e de género nas politicas sexuais
contemporaneas operadas pelo movimento LGBT-
QIAPN+ e 2) o descentramento da no¢do candnica de
patrimonio e da ideia de “museu universal” com base
nas reivindicagdes de grupos historicamente assimila-
dos como nao histdricos.

PRECARIEDADE PATRIMONIAL COMO PARTE DA EXPERIENCIA
SOCIAL LGBTQIAPN+

Sabemos com clareza que sexo e sexualidade consti-
tuiram dispositivos de controle da colonialidade a ser-
vico da subalternizacido de grupos sociais tidos como
dissidentes da heteronormatividade, transformando os
sujeitos LGBTQIAPN+ em vidas matdveis e ndo passiveis

de luto (Butler, 2019). Muitas tecnologias de poder foram

desenvolvidas para construcdo e manutengio de um




pacto hetero-cisgénero que promove a precarizacio da
vida da populacio LGBTQIAPN+.

Para Judith Butler (2019, p. 22), precariedade é:
“A situacgio politicamente induzida na qual determinadas

populacdes sofrem as consequéncias da deterioracdo das
redes de apoio sociais e econdmicas mais do que outras,
e ficam diferentemente expostas ao dano, a violéncia e a
morte”. Butler (2015, 2019) explora a distribui¢io dife-
rencial da condicdo precdria e de atenc¢io do Estado, des-
tacando que populacdes sdo diferentemente expostas a
vulnerabilidade social e & violéncia de diversas ordens.
A precariedade, para a autora, relaciona-se também as
normas de género, uma vez que as pessoas dissidentes da
heterocisnormatividade sdo, muito mais do que outras,
expostas ao assédio, a patologizacio, a violéncia e a morte.

Entendemos que a precarizagio permeia toda a expe-
riéncia social da populacdo LGBTQIAPN+, sendo, entdo,
um imperativo também nas dimensdes simbdlica, memo-
rial e patrimonial. E preciso reconhecer as operacdes de
uma eficiente forma de producio de vulnerabilidade, que
passa 1) pelo apagamento proposital dessa populagio da
histéria oficial da sociedade brasileira, 2) pelo interdito
na esfera publica de suas memorias de participacdo social
e lutas coletivas e 3) pela falta de legitimacio oficial dos
patrimonios culturais LGBTQIAPN+. Assim, inspirados
em Butler (2015, 2019), pensamos na incidéncia de uma
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precariedade simbdlico-patrimonial. Trata-se de uma
experiéncia social politicamente induzida pela inscri-
¢do androcéntrica, heterocisnormativa e LGBTf6bica da
maquinaria patrimonial do Estado brasileiro, na qual a
populacio LGBTQIAPN-+ sofre as consequéncias do pro-
posital apagamento histérico e da interdi¢do ao conheci-
mento publico de suas memdrias, tornando-se um con-
junto de sujeitos de cultura nio patrimonializdvel e, por
conseguinte, ndo musealizdvel.

Do ponto de vista politico-associativo, a precarizacao
simbdlico-patrimonial incide no potencial de articulagio
desse grupo pela via da destituicdo de seus contetidos sim-
bélicos da livre circulagio nos espacos de aparigio (Butler,
2019). O efeito desse gesto proposital da maquinaria patri-
monial do Estado € a desagregacio politica, a desarticula-
¢do prévia das conexdes possiveis estabelecidas pelo com-
partilhamento e reconhecimento de um passado comum,
de memorias e patrimonios (materiais e imateriais) que
referendam a experiéncia social LGBTQIAPN+ brasileira.

Diante dos processos agudos de precarizacio, inclusi-
ve a simbdlico-patrimonial, a populacio LGBTQIAPN+ do
Brasil - pais com altos nimeros de violéncia LGBTfébica
- reivindica uma “vida vivivel” (Butler, 2019), com cida-
dania e direitos garantidos. Como importante desdobra-

mento, de acordo com Butler (2019, p. 32), essa populacio

requer o proprio “direito de apari¢do” numa disputa pela




esfera publica. Chamamos a atencdo para uma dimensio

ndo trabalhada por Judith Butler, a expectativa ndo apenas
de ocupar os espacos fisicos da rua - que a autora credi-
ta a forca das assembleias ou corpos em alianca -, como
também o de, em decorréncia desse impulso, repovoar
os espacos de aparicdo simbdlicos, com contranarrativas,
personagens e memdrias, promovendo uma lenta, porém
imprescindivel, reparacgio histdrica. Nesse sentido, nada é
tdo contundente no enfrentamento a precarizagao simbo6-
lico-patrimonial do que se infiltrar na maquinaria patri-
monial para reconhecer patrimonios e instaurar museus,
esses dispositivos de legitimacdo de narrativas, producio
de verdades e de sacralizacdo dos bens culturais.

CIDADANIZAQAO DA DIVERSIDADE SEXUAL E DE GENERO
NO BRASIL

Partimos da nogio de cidadanizacio da diversidade
sexual e de género no Brasil (Carrara, 2016)* para nos

4 (Carrara (2016), citando o antropélogo Luiz Fernando Dias Duarte,
chama a ateng3o para o processo de incorporagdo de categorias
marginalizadas apoiadas no tripé individualizagdo, nacionalizagio
e responsabilizacdo. Ainda que Duarte se refira a um contexto de
emergéncia de organizagdes ndo governamentais nos anos 1980,
Carrara acredita que esse conceito pode ser eficiente para a com-
preensdo dos processos politicos em torno da diversidade sexual e
de género em paises ocidentais a partir da década de 1960.
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referirmos ao complexo processo de construcio do sujei-
to politico do coletivo hoje denominado LGBTQIAPN+.
Esse processo liga-se a um intricado contexto de disputas
morais, politicas e sanitdrias relacionadas a emergéncia
dos movimentos pela “livre expressdo sexual” no final
da década de 1970. Ndo intentamos aqui recompor um
histérico detalhado desse movimento, tarefa jd realiza-
da em outros estudos (Facchini, 2005; Facchini; Simoes,
2009; Green, 2000; Quinalha, 2021), mas antes abordar
as transformacdes que esse processo de cidadanizacio
produziu dentro da politica sexual contemporanea, rela-
cionando-o a reivindicacio de direito 4 memoria e a sua

musealizacdo. Ao conceituar a nocdo de politica sexual,
Carrara (2015, p. 325) diz:

O conceito de politica sexual permite interpretar
simultaneamente multiplas dimensdes da gestdo social
do erdtico e do sexual e explorar a coexisténcia, as vezes
conflitiva, de distintos e muitas vezes contraditérios
estilos de regulacdo moral, compreendidos aqui como
conjuntos singulares de técnicas de producéo de sujei-
tos, ou seja, de pessoas dotadas de certa concepcio de si
e de certa corporalidade.

Pensar a politica sexual com base no processo de
cidadanizacdo da diversidade sexual e de género impde
refletir sobre as diferentes formas de regulacdo da sexua-
lidade que atravessaram a construcao do sujeito politico




dos movimentos pela livre expressio sexual, bem como

as suas pautas. Esse caminho analitico ilumina a cada vez
mais evidente incorporac¢io da linguagem dos “direitos
sexuais” como parte dos direitos humanos na formulacio
da politica sexual contemporanea, portanto, dos “direi-
tos LGBT”. Ressaltamos, adiante, a inclusio da memoria
nesse repertorio de direitos.

A histéria do Movimento Homossexual Brasileiro
(MHB)?® estd intimamente relacionada a trajetéria mais
recente da democracia brasileira, que se inicia com o final
da ditadura militar. A literatura especializada que recu-
pera a trajetéria do MHB € consensual em situar como
eventos inauguradores desse movimento o lancamento
do jornal O Lampido da Esquina, cuja sede situava-se
no Rio de Janeiro, e a emergéncia do Grupo Somos, em
Sao Paulo. Essas iniciativas se converteram em espagos
de elaboracdo tedrica e de incidéncia politica que con-
gregavam ativistas e intelectuais, inclusive profissio-
nais da Antropologia. Nesses espacos, aprendia-se a ser

5 0O MHB abarcava em seu interior experiéncias hoje consideradas
bem distintas em termos de género e sexualidade. Nesse mo-
mento, a nogao de “homossexualidade” constitufa uma espécie
de categoria guarda-chuva relacionada tanto a orientagao sexual
quanto a identidade de género. Na medida em que esse movi-
mento se complexifica, novas identidades coletivas passam a
reivindicar visibilidade, como as mulheres lésbicas e as pessoas
trans.
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“militante homossexual”, como destaca MacRae (1990)
em seu estudo sobre o Grupo Somos. Esse aprendizado
passava pelo transito em diferentes concepgdes sobre a
homossexualidade, incluindo aquelas mais relativistas e
antropoldgicas presentes em textos dos circulos acadé-
micos e militantes, como o livro O que é homossexuali-
dade?, de Edward MacRae e Peter Fry.°

Se na “primeira onda” do MHB’ seu sujeito poli-
tico encontrava dificuldades para se estabilizar em
meio a concepgdes essencialistas e construcionis-
tas acerca da homossexualidade, expressas na tensao
entre ativistas, entre “ser” ou “estar” homossexual,
na “segunda onda” passa a se organizar com base
em uma politica de identidades e um estilo de mili-
tancia fortemente ancorada no pragmatismo poli-

tico (Facchini, 2005). Essa virada se d4 no contexto

6 Eimportante destacar a auséncia de travestis e transexuais den-
tro do movimento naquele momento. Uma andlise importante
acerca da emergéncia do movimento trans no Brasil e a sua tensa
relagdo com o movimento LGBTQIAPN+ pode ser encontrada em
Carvalho e Carrara (2013).

Segundo Regina Facchini (2005), a “primeira onda” do MHB teria
se iniciado com o langamento do jornal O Lampido da Esquina, em
1978, e, posteriormente, com a fundagao do grupo Somos, em Sao
Paulo, em 1979. A proposta desses primeiros ntcleos de militancia
era mostrar que os homossexuais eram capazes de se realizar por
meio da afirmagao de uma identidade homossexual.




marcado pela eclosdo da epidemia de HIV/aids e pelo

processo de redemocratizacdo politica vivenciado
no pais.

Na década de 1980, principalmente a partir de 1983,
a epidemia de HIV/aids produziria efeitos duradouros
no processo de cidadanizacdo da diversidade sexual e de
género entdo em curso. O surgimento da doenga evocou
uma série de esteredtipos negativos sobre as prdticas
homossexuais e o seu sujeito, o homossexual. Do pon-
to de vista religioso, muitos acreditavam que a doen-
¢a seria uma espécie de castigo imputado aos homens
homossexuais pelos seus pecados contra a natureza.
Jd no plano cientifico, o homossexual, como um tipo
social, passaria de uma patologia amplamente estudada
pela ciéncia para a condi¢do de um agente patogénico,
principal grupo identificado como transmissor da nova
doenca (Daniel; Miccolis, 1983).

Inadvertidamente, a epidemia promoveu a “remo-
¢do do véu que cobria as sexualidades”, como lembra
Trevisan (2018), tornando publica a discussio sobre a
sexualidade no Brasil. A violéncia com que essa doenca
atingiu a sociedade marcou ainda novas possibilidades de

8 De acordo com Herbert Daniel e Leila Miccolis (1983), o primeiro
caso oficial de morte por decorréncia do virus HIV no Brasil data de
1983, com o falecimento do cabeleireiro e maquiador Marquito.
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insercio politica dos coletivos homossexuais, visto que os
grupos de ativistas dos movimentos pela “livre expressao
sexual” foram pioneiros em elaborar respostas politico-
-sociais as vitimas da doenca. A mobilizacido em torno do
enfrentamento a epidemia fez com que os poucos grupos
que sobraram apdés a “primeira onda” do MHB dialogas-
sem em uma arena comum. Essa conexdo acontecia por
meio da assisténcia direta aos infectados e pela busca de
respostas do Estado diante da incidéncia da doenca.

Em 1987, os debates em torno da Constituin-
te movimentaram a sociedade brasileira. Os “novos
movimentos sociais”? foram chamados a falar de si,
na tentativa de tornar possivel a incorporacio de suas
demandas ao texto constitucional. Na ocasido, o MHB
vivenciava o esvaziamento de seus quadros, provoca-

do pela fragmentacio politica ocorrida ainda em sua

“primeira onda” (Camara, 2002). Essa crise foi acen-

tuada em funcio do afastamento dos ativistas em um
momento em que os homossexuais foram responsabi-
lizados pelo surgimento e pela disseminacdo da Aids
(Gois, 1999). Diante de tal situagio, o MHB, diferente-

9 Esses movimentos, além de debaterem a questdo da moradia,
das relacoes de trabalho, consideradas tradicionais e primordiais
para o movimento operdrio, evidenciavam a existéncia de multi-
plas relagdes de poder estruturadas nas desigualdades de género
e de raca (Camara, 2002).




mente dos movimentos de mulheres e do movimento

negro, encontrava-se sem o devido preparo para nego-
ciar suas demandas junto ao Estado. A tentativa malsu-
cedida de incluir a “orientacio sexual” na Constituicio
de 1988 foi o reflexo mais imediato desse despreparo.

Ao analisar a situagio, Cristina Cimara (2002) mostra
que somente um grupo estava diretamente engajado nes-
se certame juridico, o Tridngulo Rosa, do Rio de Janeiro.
Mesmo assim, esse grupo encontrava-se internamente
dividido entre aderir ao movimento antiaids ou manter
as reivindicacdes por direitos civis. A segunda postura
saiu vitoriosa em funcio dos esforcos de um de seus mais
destacados membros, Jodo Antonio Mascarenhas (1927-
1998), que representaria o MHB nos debates da consti-
tuinte em Brasilia (DF).

A luta por direitos na Constituinte implicou um repo-
sicionamento tedrico diante da homossexualidade, inci-
tando discussdes acerca da validade explicativa e politica
da expressio “orientacdo sexual”. Depois de ser consen-
sualmente escolhida por grupos homossexuais, a expres-
sdo foi enviada a um conjunto de intelectuais para ser
analisada de forma que seu uso fosse legitimado (CAma-
ra, 2002; Facchini, 2005). A experiéncia na Constituinte,
a revelia do desfecho favordvel para o MHB, contribuiu
efetivamente para a construcio de uma percepcao publi-
ca desse grupo como sujeitos de direitos. Mesmo que nao
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materializada na Constituicio de 1988, as questdes rela-
cionadas a diversidade sexual e de género se beneficiaram
de uma sensibilidade mais favordvel quanto a articulacio
de suas demandas.

Nesse momento, o processo de construgio do sujeito
politico do MHB se estruturou por meio de uma agen-
da de direitos diferenciados embasados em uma politi-
ca de identidades, a “sopa de letrinhas”,* diria Facchi-

ni (2005). A construc¢io de vulnerabilidades especificas

atribuidas a essa “populacdo” foi condi¢do necessdria
para a formacdo desses sujeitos politicos. A denuncia
da violéncia associada a diversidade sexual e de género
permitiu organizar uma agenda de lutas e reivindicacoes
dentro do préprio movimento. Simultaneamente, a luta
contra o HIV/aids impo6s novos desafios como a necessd-
ria articulacdo com o Estado e com organizacdes inter-
nacionais, além da aquisi¢do de novos capitais politicos.
A Constituicdo Federal de 1988 produziu condi-
¢Oes materiais e simbdlicas para avancos importantes
na construcio dos “direitos LGBT+”, que passam a ser
assim nomeados muito em funcdo do avanco do proces-
so de cidadanizacdo da diversidade sexual e de género.

10 Facchini (2005) usa essa expressdo para se referir ao processo
histérico de producao de identidades coletivas relacionadas a di-
versidade sexual e de género no Brasil.




Conforme pontua Carrara (2016), nesse processo, a ela-

boracio reflexiva sobre a experiéncia social de violén-
cia, a qual a populacdo LGBTQIAPN+ € historicamente
submetida, teve um cardter estratégico. A producio
discursiva das vulnerabilidades do sujeito politico LGB-
TQIAPN+ esteve diretamente associada a construcio da
violéncia contra corpos dissidentes de género e sexua-
lidades como elemento central para a reinvindicacdo
por direitos. Obviamente, o processo de construcio de
direitos ndo se esgotou com a Constituinte. Todavia,
cabe perceber que, a partir daquele momento, as lutas
por reconhecimento em torno da diversidade sexual
e de género passam a incorporar novos agentes e uma
linguagem francamente articulada a gramdtica dos
direitos sexuais como parte dos direitos humanos. Esse
repertorio ativista resultou em ganhos significativos
no campo dos direitos civis, que seriam alcancados nos
anos seguintes.

O avanco dos “direitos LGBT+” refletiu, entéo,
a ampliacdo do debate democrdtico no pafs. Um dos
maiores feitos do movimento que se organizou em tor-
no desses direitos foi a conversdo da invisibilidade em
uma visibilidade positiva, na qual as praticas e repre-
sentacdes associadas a corpos dissidentes de género e
sexualidades fossem ressignificadas pelo sentimento
de orgulho e reconhecidas como legitimas. Passou-se

589



areivindicar a ideia de uma “comunidade imaginada”,

nos termos de Anderson (2008), responsdvel por arti-

cular sentidos sobre um grupo marcado por pessoas
com uma histdria de opressées em comum. Essa comu-
nidade que se imagina como LGBTQIAPN+ constitui
um coletivo muito diverso internamente, composto
de sujeitos de direitos que se conectam pala inscri¢ao
compulséria na diversidade sexual e de género dissi-
dente, ou insurgente, do ditame heterocisnormativo.
Do ponto de vista memorial e patrimonial, trata-se
de uma entidade imaginada-idealizada ancorada na
sobrevivéncia fisica, na resisténcia social e na militan-
cia politica, forjada na discussao publica sobre demo-
cracia que envolve os excluidos da geréncia da maqui-
naria patrimonial e mais especificamente do arquivo
da sociedade (Menezes Neto; Soliva, 2022)."

11 Discutimos em outro artigo uma compreensao acerca dos debates
sobre memdria e patrimoénios LGBTQIAPN+. Nossas reflexdes tém
como ponto de partida o cruzamento entre a critica ao regime de
poder da sexualidade e a nogao de arquivo, postulados por Michel
Foucault (2013). Assim, afirmamos: “0 arquivo, enfim, é um sis-
tema de discursividade que seleciona e interliga discursos, os
aloja na histdria e, por conseguinte, exclui outros [...]. Ele ndo é
descritivel em sua totalidade, é incontorndvel em sua atualidade
e opera entre a tradicdo e o esquecimento impondo as regras que
permitem aos enunciados subsistirem e, a0 mesmo tempo, sem
modificarem regularmente” (Menezes Neto; Soliva, 2023, p. 40).




Nesses termos, o processo de cidadanizacdo da diver-

sidade sexual e de género passa aos poucos a requerer
uma discussido sobre memoria e patrimonio. A partir
do Golpe de 2016 e dos governos que se seguiram até
2023, ocorreu uma ruptura desse processo de mobi-
lizacdo social e ganhos politicos, devido a escalada de
ideias conservadoras de extrema direita abertamen-
te LGBTf6bicas, o que demanda novos desafios a pauta
dos patrimonios e das memdorias LGBTQIAPN+: o de se
manter historicamente relevante, socialmente abran-
gente e politicamente critica. Desse modo, as dispu-
tas no campo das representacdes patrimoniais sobre a
nacio e, especialmente, as disputas pelo protagonismo
da maquinaria patrimonial e seu arquivo, visam obje-
tivamente povoar a esfera publica com novas narra-
tivas - com dados sobre a vida e a experiéncia social
LGBTQIAPN+ - e exaltar a diversidade sexual e de
género como marca indelével da sociedade brasilei-
ra. Se a visibilidade associada a politica de identidades
constituiu a estratégia central do movimento que hoje
chamamos LGBTQIAPN+, vemos, cada vez mais, ser
acionada a visibilidade sobre o passado de opressao e
lutas como mais uma estratégia politica para a conquis-
ta de direitos para esse grupo. Sem duvidas, a memé-
ria tem se tornado um aspecto importante da politica
sexual contemporanea.
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MUSEUS E PATRIMONIOS LGBTQIAPN+: DESCOLONIZAQAO DO
MUSEU UNIVERSAL

A ampliacdo da esfera dos “direitos sexuais” permi-
tiu ao movimento hoje chamado LGBTQIAPN+ construir
estratégias de autorrepresentacdo calcadas na reflexi-
vidade, na elaboracio politica da prépria memoria e na
valorizacdo dos registros histéricos produzidos pelos
seus agentes e coletivos. Esse repertorio se inscreve na
ideia de museus e patrimonios LGBTQIAPN+ que acredi-
tamos se relacionarem diretamente com reparago hist6-
rica e enfrentamento a “marginalizacio social” (Noguei-

ra, 2018) e “precarizagio da vida” (Butler, 2019) desses

sujeitos. Nesse sentido, entendemos como bens cultu-
rais, artisticos e histéricos desse grupo:

Os vestigios documentais, os lugares e as personagens
importantes para a experiéncia social e, também, para a
luta pela garantia de direitos e por cidadania dos produ-
tores/detentores desses patrimonios. Tal reconhecimento
ndo se resume ao desejo, ou fetiche, por conservar mate-
rialidades do passado, mas, reflete, fortemente, o intui-
to de reparacdo patrimonial que se pretende histérica
e decolonial, reposicionando os sujeitos politicos, suas
narrativas e feitos importantes para a histéria nacional
e para a memoria. Como efeito advertido dessa repara-
¢do e reposicionamento, sintetizados na consolidacio da




cidadania patrimonial, desarma-se um braco da opera-

¢do de precarizacio da vida das minorias sociais (Menezes
Neto; Soliva, 2022).

A luta por cidadania foi amadurecendo entre aqueles
ligados ao “ativismo memorial” (Soares, 2021), que elabo-
ram uma “vontade de memdria” e um “desejo de museu”
(Menezes Neto; Soliva, 2023) LGBTQIAPN+. Luiz Mott
(1946-) e Jodo Silvério Trevisan (1944-) foram pioneiros
nesse processo ao reivindicar a existéncia de corpos dissi-
dentes de género e sexualidades no contexto do Brasil em
diferentes momentos histdricos. A Mott € atribuida a pri-
meira iniciativa largamente conhecida de construcio de
um museu dedicado a histéria da sexualidade, o Museu da
Sexualidade, na Bahia. Jodo Antonio Mascarenhas, por sua
vez, comecgou a pensar estratégias de autoarquivamen-
to ao ceder, a Universidade Estadual de Campinas (Uni-
camp), seu arquivo pessoal composto de cartas e outros
documentos de sua histdria politica registros.

Para além dessas pioneiras e relevantes iniciativas,
chamamos a atencdo para o crescimento expressivo de

coletivos e instituicdes'? como acervos e museus dedica-

12 A titulo de registro, vale ressaltar nessa trajetdria, a criagdo, em
2012, do Museu da Diversidade Sexual, em S3o Paulo (SP), que se
apresenta nos Ultimos anos como uma referéncia de museu ffsico
dedicado as questdes LGBTQIAPN+. Bem como a criacdo da Revista
Memdria LGBT em 2013, uma ferramenta de producao, articulacdo
e difusdo da memaria LGBTQIAPN+ (Baptista; Boita, 2014).
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dos a diversidade sexual e de género nos ultimos anos,
especialmente na virtualidade. O surgimento desses
suportes de memdria virtual faz parte daquilo que auto-
res como Amy Sodaro (2019) e Andreas Hyussen (2000)
definem como “boom da memoria”. Para Sodaro (2019),
o século XX se viu em meio 2 uma mudanca substancial
do paradigma da memorializacdo. Se no século XIX o
interesse pela memdria esteve a servico do Estado-na-
cdo, a partir da segunda metade do século seguinte, e
mais intensamente no XXI, os processos de rememora-
cdo insinuariam um “ajuste de contas” com um passa-
do marcado por violéncias e formas de opressdo. Se no
passado institui¢des como o “museu universal” (Verges,
2023) ajudariam a encenar a grandeza do Estado-nacio,
apagando a violéncia colonial de suas narrativas, atual-
mente, o crescimento expressivo de arquivos, lugares de
memoria e museus referidos as denuncias de violacdo de
direitos humanos celebrariam um novo contexto: a des-
colonizacdo de museus e patrimonios.

De acordo com Myrian Sepulveda dos Santos (2021),

no Brasil, esse movimento parece ter tomado corpo a
partir do fim da ditadura militar e da retomada do regi-
me democrdtico. Ao analisar a trajetéria dessas politicas
de memoria, a autora avalia como conflituosa a relacio
do Estado brasileiro com a construc¢io da memoéria do
periodo pés-ditadura militar. As tensdes entre diferentes




setores do governo, sobretudo militares, na conducio de

acoes de “desarquivamento do passado” impdem limites
importantes a efetivacio dessas politicas. Vale destacar,
naquele periodo, a auséncia de grupos historicamente
marginalizados, como indigenas, camponeses e, claro,
a populacdo LGBTQIAPN+ nos processos de reparacio e
na participacdo na construcio dessas agoes. Esses confli-
tos se tornaram ainda mais intensos com a ascensio do
governo ultraconservador de Jair Bolsonaro, em 2018.

A desarticulagio de instancias governamentais como
a Secretaria de Direitos Humanos, a Secretaria de Politi-
cas para as Mulheres e a Secretaria Especial de Politicas
de Promocdo de Igualdade Racial produziu retrocessos
na condugio de negociacdes relacionadas as politicas de
memoria do periodo pés-ditadura (Santos, 2021). Mais
do que isso, a gestdo de Jair Bolsonaro se estruturou em
torno do apagamento e da falsificacdo do passado como
estratégia politica. O enaltecimento de notdrios ditado-
res - como o coronel Brilhante Ustra, considerado por ele
e seus aliados como “herdi nacional” - e a tentativa deli-
berada de esquecimento do passado de luta de militantes
e coletivos ligados a causa LGBTQIAPN+ sdo alguns dos
exemplos da tentativa dos ultraconservadores de produ-
zir discursos e representacoes sobre o passado da nacio.

As estratégias de “falsificacdo do passado” operadas
durante o governo de Bolsonaro acentuaram o ativismo
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memorial e a necessidade de lembrar. Suas politicas ultra-
conservadoras interromperam o avanco das negociacdes
por diretos relacionados a diversidade sexual e de género;
entdo, rememorar o passado tornou-se estratégia politica
importante como forma de reivindica¢io por cidadania no
contexto de direitos constantemente ameacados. As dis-
putas contra o esquecimento assumiram a forma de luta

por justica (Yerushalmi apud Santos, 2021). E a partir desse

contexto que situamos o expressivo aumento dos museus
e arquivos virtuais LGBTQIAPN+ no campo do patrimoénio,
o que chamamos de “desejo de museus”.

Esses museus tém proporcionado pensar de forma cri-
tica o “lugar simbdlico” da diversidade sexual e de género
na sociedade brasileira. Isso sugere reconhecer a inscri-
¢do das existéncias nao conformes a heterocisnormativi-
dade na perspectiva mais abrangente da cultura. Ou seja,
¢ admitir que a diversidade sexual e de género constitui
uma dimensao central de “nossas identidades pessoais e
sociais (para estabelecer nossos lugares no mundo, nossas
redes de sociabilidade, o modo como nos vemos e como
os outros nos veem)” (Carrara, 2005, p. 19). Portanto,
esse “lugar simbdlico” da diversidade sexual e de género
implica perceber as formas de resisténcia, agenciamen-
tos, negociagoes, siléncios, transgressoes, burlas e revol-
tas como dinamicas que integram um movimento cons-
tante de transformacio de si e dos outros.




Os museus LGBTQIAPN+, por sua vez, como institui-

coes cogestoras do arquivo (Foucault, 2013), podem desar-
ticular os silenciamentos que atravessam a histdria oficial
e a memoria da populacdo LGBTQIAPN+, legitimando a
historicidade constitutiva da experiéncia dos corpos dissi-
dentes da norma de género e sexualidade. Diferentemente
dos museus universais, eles podem, de modo subversivo,
abrigar e visibilizar as “memorias subterraneas” (Pollak,
1989) inscritas nos processos de producio das desigualda-
des entre dominadores e dominados que disputam, assi-
metricamente, diferentes versdes da histéria. As memdarias
da populacdo LGBTQIAPN+ foram soterradas, proibidas
por serem indiziveis e despudoras diante da moralidade
heterocisnormativa constitutiva da histéria hegemonica
da nag¢io (Araujo; Santos, 2007). Assim, os museus LGBT-
QIAPN+ se convertem em armas no jogo social de lembrar
e esquecer, empenhados, como missio, em inserir outras
versodes da histéria, com provas materiais, no campo de
embates simbdlicos e memoriais da esfera publica.

Esses lugares de “memdria subterranea” produ-
zem mecanismos de burla nas convenc¢des que insti-
tuem patrimonios e museus. Se a nocio de patrimonio
se confunde com a propria ideia de Estado-nacio, esta-
mos falando de um investimento material e simbdlico
na construcdo de uma versdo da histdria arquitetada
por grupos dominantes. E nesse sentido que os museus
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LGBTQIAPN+, ao burlarem essas convencdes, sdo inves-
tidos de uma energia criativa capaz de provocar fissuras
nas paredes do edificio patrimonial, podendo materiali-
zar mudancas naquilo que os operadores da histéria ofi-
cial e da memoria coletiva desejam guardar.

MUSEUS E MUSEOLOGIA LGBTQIAPN+: ATIVISMO ACADEMICO E
CIDADANIA

A museologia, como “o conjunto de tentativas de teo-
rizacdo ou de reflexdo critica sobre o campo museal, ou
ainda como a ética ou a filosofia do museal” (Desval-

lées; Mairesse, 2013, p. 55), apresenta um ponto de vista

especifico - ético, moral e politico - sobre patrimonio e
memoria LGBTQIAPN+. A discussdo museoldgica inten-
ta, sobremaneira, reconhecer ndo apenas a existéncia da
experiéncia social de um grupo alijado da histdria oficial a
ser convertida em memdria coletiva, como também a forca
patrimonial de tal memdria e a sua inerente musealidade.
Ou seja, os patrimonios e as memdorias LGBTQIAPN+ tém
valor de “objeto de museu”, com cardter extraordindrio
e representativo, capaz de revelar narrativas e dimensoes
identitdrias e ideoldgicas localizadas no tempo e no espa-
¢o. Reconhecer a importancia dessas musedlias faz par-
te do empreendimento de reconstruir a ideia de museu,
pensando, agora, em instituicoes que, em grande medida,




projetam-se por meio de uma funcio/missao utépica de

vislumbrar nio a conservacio do mundo através da cele-
bracio do passado, mas a transformac¢io do mundo vis-
lumbrando a inclinagio ao futuro, como pensam Desvallés
e Mairesse (2013). Nessa perspectiva utépica, porém neces-
sdria e urgente, as mudancas na experiéncia social LGBT-
QIAPN+ passam pela producio de historicidade e, conse-
quentemente, pela colaboracio dos museus na reordenacio
simbodlica, imagética e discursiva de tal experiéncia.

H4 pelo menos mais de uma década, a museologia
brasileira empreende um ponto de vista museoldgi-
co e museal sobre os debates que envolvem as nogdes
de género e sexualidade. A museologia nio sé ajudou a
incluir tais nog¢des no repertorio conceitual cldssico do
campo, como memoria e patrimonio, como também tem
buscado contribuir com a comunidade LGBTQIAPN+ nas
disputas em torno do direito 8 memoria e do acesso a
“cidadania patrimonial”®® (Lima Filho, 2015).

Para os pesquisadores e ativistas do campo da museo-
logia LGBTQIAPN+, Jean Baptista e Tony Boita, os museus,
via de regra, reproduzem narrativas heterocisnormativas
e LGBTfobia estrutural na cultura brasileira. Seus diversos

13 Cidadania patrimonial, como defende Manuel Ferreira Lima Filho
(2015), refere-se a capacidade operativa de individuos e gru-
pos para a construgdo de estratégias de interacdo com os bens
culturais e com as politicas patrimoniais.
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trabalhos publicados informam que a produgio académica
sobre o tema € ainda incipiente e o conjunto de museus bra-
sileiros ndo discute a auséncia de patrimonios e memorias
LGBTQIAPN+, tampouco faz o mea-culpa necessdrio para
a reparacdo histdrica. Para os autores, esse quadro refor-
ca advertidamente a discriminacio e o preconceito contra
pessoas LGBTQIAPN+ e a necessidade de os museus respon-
derem a agenda dos movimentos sociais. Em seus termos, os
museus deveriam ser “uma acio cidada interessada em cola-
borar na superacio de fobias a diversidade sexual impregna-
das na cultura nacional” (Baptista; Boita, 2017, p. 111).
Desvela-se uma dimensio pedagdgica dos museus
que, ao promover, salvaguardar e difundir as memdrias e
os patrimoénios LGBTQIAPN+, produzem novos repertd-
rios de ideias com argumentos e imagens positivas sobre
a diversidade sexual e de género, tanto quanto elaboram
e disseminam na esfera publica uma histdria inclusiva.
Os museus seriam corresponsdveis, assim, pelo enfrenta-
mento a precariedade simbdlico-patrimonial, manejando
o processo de circulacio de contetdos politizados e poli-
tizantes que ensinam a sociedade sobre o respeito as dife-
rencas e a valorizacdo da diversidade sexual e de género.

O antropologo e muse6logo Bruno Brulon Soares (2021)

critica a forma como o Estado brasileiro tem tratado a pro-
ducdo e a preservacdo das memorias e dos patrimonios
LGBTQIAPN+. Para ele, as politicas culturais, patrimoniais




e museais no Brasil, postas em prdtica na ultima década,

entregaram a algumas poucas instituicdes ndo estatais a
responsabilidade social de promover a representacio das
diferencas. Nesse sentido, os grandes museus, inclusive os
publicos, que se entendem como universais, e suas museo-
logias conservadoras e tradicionais continuam a replicar
narrativas hegemonicas sem ser impelidos a ajustar con-
dutas com vistas a produzir conteidos afirmativos rela-
cionados a diversidade sexual e de género. Soares (2021,
p. 83) destaca uma espécie de “transferéncia subliminar
de responsabilidades inerentes & mdquina de um Estado
democrdtico”, que isenta os museus convencionais/nor-
mativos de lidarem com as questdes da diversidade sexual
e de género. Nos termos do autor:

O cendrio desigual e instdvel dos museus brasileiros
no presente € reflexo de uma tentativa afirmativa de se
criar novos museus nas margens para solucionar um pro-
blema estruturante do centro politico de representacoes
sociais. Como resultado, a nossa politica atual das iden-
tidades culturais assegura a existéncia das manifestagdes
de grupos especificos e patrimoénios minoritdrios pro-
duzindo, em contrapartida, a invisibilidade e exclusio,
exceto nos féruns especializados e nas redes marginali-
zadas que se constroem para além da paisagem museal
dominante mantida pelo Estado neoliberal e em funcdo
de demandas do mercado “global” (Soares, 2021, p. 83).
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Uma das saidas para a precarizagao simbdlico-patri-
monial produzida pelo Estado aparece na atual agenda
de uma “museologia comunitdria LGBTQIAPN+" (Boi-
ta et al., 2022) - elaborada em oposi¢io ao pensamento
LGBTfébico que € estrutural na organizacdo e na dina-
mica dos museus normativos/tradicionais/universais
- que tem por objetivo alcar a prépria populagio LGBT-
QIAPN+ ao posto de protagonista do controle das memao-
rias e dos patrimonios. Assim, museus e arquivos virtuais
LGBTQIAPN+, desassociados das instituicoes oficiais do
Estado - como por exemplo, o Museu Bajubd, o Museu

Transgénero de Histdria e Arte (MUTHA) e o Arqui-

vo Lésbico Brasileiro (ALB)* -, embora nido respondam

14 Para mais informacdes sobre a histéria e as agdes desses mu-
seus, ver o artigo “Musealizando a diferenca: acervos e museus
virtuais LGBTQIAPN+" (2023), de Hugo Menezes Neto e Thiago
Barcelos Soliva (2023). Especificamente sobre o MUTHA ver o ar-
tigo mais recente do seu fundador, lan Guimaraes Habib, “Museu
Transgénero de Histéria e Arte (MUTHA): museu como obra de
arte” (2023). Nesse artigo, Habib reflete sobre como o MUTHA de-
sestabiliza o cardter ontoldgico do conceito de museu na medida
em que provoca uma borra entre o museu e a prépria obra de arte.
Em suas palavras, o MUTHA procede “uma (re)escrita da histéria
como ferramenta criativa, com o intuito de disputar campos epis-
temoldgicos, apontando normatividade nos fatos registrados pela
cisgeneridade e sugerindo transformagdes”. Para saber mais so-
bre o Museu Bajubd, ouvir o episédio “Museus LGBTQIAPN+: o Mu-
seu Bajubd”, do Museoldgicas Podcast (2023).




diretamente as nocdes cldssicas de um “museu comu-

nitdrio”, que envolvem territorialidades, tém atua-
do por entre conceitos e operacdes de uma “museolo-
gia comunitdria”. Esta € protagonizada pela populacio
LGBTQIAPN+ e comprometida com o enfrentamento a
precarizacdo simbdlico-patrimonial que sobre ela incide.

A partir da Constituicdo Federal de 1988, houve a
consolida¢io dos direitos culturais (em suas dimensoes,
sociais, juridica, simbdlica e cidadi) e o alargamento da
ideia de patrimonio que passou a contemplar também os
bens culturais imateriais. Para a historiadora e musedlo-
ga Gleyce Kelly Heitor (2021), essas mudangas provocam
uma ampliacio do perfil dos sujeitos que acessam os pro-
cessos de patrimonializagdo e musealizacdo, e, 20 mesmo
tempo, provocam a emergéncia de memorias e patrimo-
nios decorrentes das lutas das minorias sociais, tal qual
ocorre no caso da populacio LGBTQIAPN+. Para a autora,
0s museus comunitdrios passam a ser o espaco possivel
da luta por direitos a cidadania:

Os museus comunitdrios tém ocupado um lugar
importante na criacdo de circuitos para a tessitura e
difusdo de discursos que sdo contrapontos as narrativas
oficiais, assumindo diferentes formas e metodologias.
As iniciativas comprometidas com a garantia de direitos
coletivos, por via da afirmacio de identidades, locali-
dades e agendas de lutas, sdo espacos ou processos que
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atuam com prdticas de reconhecimento, preservacio e

consagracgio de memorias (Heitor, 2021, p. 72).

Como ¢ possivel perceber, o aumento dos museus
comunitdrios e a emergéncia de uma “museologia

b

comunitdria LGBT+” refletem a critica direcionada a
museologia tradicional e as disputas por memdria no
Brasil contemporaneo. Por sua vez, o debate acerca da
efetivacdo dos direitos humanos tem organizado senti-
dos que correlacionam a esfera dos “direitos sexuais”
e as disputas em torno da memoria. O objeto da criti-
ca acerca da auséncia, ou proposital invisibilidade, das
questdes LGBTQIAPN+ nos museus diz respeito nao
apenas aos reflexos de uma estrutura social hegemoni-
camente heterocisnormativa a serem corrigidos, mas
a violagdo do direito 2 memdria e, consequentemente,
dos direitos humanos, que impede grupos precarizados
de acessar o pleno exercicio de cidadania, como garante
a Constituicio Federal.

CONSIDERA(;OES FINAIS: CORPOS DISSIDENTES NAO CABEM
NOS MUSEUS?

Este artigo se apresenta como contribui¢io ao tema
dos museus e patrimonios LGBTQIAPN+ pensando na
tensa relacdo entre “politica sexual”, “direitos sexuais”,
“cidadanizacdo da diversidade sexual e de género




no Brasil” e “precarizacdo simbdlico-patrimonial”.

Nao ¢ dificil constatar que a maquinaria patrimonial do
Estado brasileiro tem se mostrado pouco interessada
em fomentar memorias e patrimoénios LGBTQIAPN-+.
Nio existem politicas publicas especificas com vistas a
reparacdo histdrica e patrimonial que contemplem as
memorias e os patriménios LGBTQIAPN+ no Instituto
do Patrimonio Histérico e Artistico Nacional (Iphan)
e no Ibram. Sdo raros os monumentos e as estdtuas
em homenagem a importantes nomes LGBTQIAPN+
da histéria, da arte, da ciéncia, da politica e de outras
dimensdes relevantes da sociedade brasileira. Do mes-
mo modo, nada aponta para um movimento de tomba-
mento de edificacdes que foram centros de sociabilida-
de da populacio LGBTQIAPN+. Com raras excecdes, 0s
museus tradicionais continuam reproduzindo conven-
¢des hegemonicas heterocisnormativas acerca do que
deve ser rememorado.

E notdéria a dificuldade de formular e realizar uma
agenda democrdtica no campo da memoria e do patri-
monio na sociedade brasileira, sobretudo em dreas for-
temente marcadas por discursos morais e religiosos,
como os “direitos LGBT+”, o que tem contribuido deci-
sivamente para o adensamento dos debates acerca do
ativismo memorial e das acdoes museais independen-
tes. Em reposta aos entraves préprios dos processos de

605



precarizac¢do simbdlico-patrimonial, essa populacao
passa a construir os préoprios museus, orientados por
uma museologia comunitdria independente que busca

efetivamente “descolonizar o museu” (Verges, 2023).

Esses museus LGBTQIAPN+ tém produzido mecanismos
que operam por meio de uma agéncia criativa, provo-
cando fissuras na maquinaria patrimonial que ajudam a
lentamente corroer o sentido candnico de patrimonio,
alargando os sentidos em torno da relacdo entre memo-
ria e efetivac¢do dos direitos humanos. Como pensa o
pesquisador trans, Carlos Tedesco (2023), os museus,
suas exposicoes e outras atividades, quando transgres-
soras, podem ser bons instrumentos para a sociedade
repensar a ficcionalidade do género e um convite para
escrever outras histérias.

Estamos falando de um intenso campo de disputas.
Como lembra Michael Pollak (1992, p. 5): “a memdo-
ria e a identidade sdo valores disputados em confli-
tos sociais e intergrupais, e particularmente em con-
flitos que opdem grupos politicos diversos”. Fazem
parte dessa disputa grupos marcados por diferencas
sexuais e de género, dispostos em hierarquias sociais
que privilegiam a heterocisnormatividade branca.
As divergéncias e hierarquias simbdlicas estdo inclusi-
ve dentro da propria populagio LGBTQIAPN+ e o pro-
blema da “diferenca dentro da diferenca” se reflete em




demandas patrimoniais e museais também diferentes,

por vezes divergentes.'s

N3o apenas as memorias, mas 0s museus - como ins-
tituicdes de legitimacao dos discursos, das narrativas, da
historicidade e da musedlia LGBTQIAPN+ - estio tam-
bém em disputa. Se os corpos dissidentes nio cabem
nos museus universais/tradicionais, criam, entdo, os
proprios museus para “a fabulacdo de outros corpos,
outras formas de existéncia e outros mundos possi-
veis, impossiveis e mais-que-possiveis” (Habib, 2023,
p. 15). Estd em jogo fazer do museu um meio de acesso a
cidadania, narrando outra vez o passado para enfrentar a
precarizacdo do presente e celebrar a utopia de um futuro
democrdtico e inclusivo.

15 Como exemplo da diferenca dentro da diferenca, Victéria Lobo
Fernandes (2022) defende a urgéncia de uma “museologia sa-
patdo”, com vistas a produzir visibilidade ao que ela chama de
“memdria afirmativa sapatonica” e a enfrentar a lesbofobia. As
reflexées da autora vao ao encontro das questoes trazidas por
Geanine Escobar (2021), que discute a incidéncia das lesbiani-
dades negras e periféricas para formulagées narrativas museais.
Vale citar ainda as questées ligadas as demandas das mulheres
travestis e transexuais, como ilumina Lirous K'yo Fonseca Avila
(2020), problematizando a total auséncia de narrativas, memari-
as e patrimonios que se remetam a histéria e as experiéncias so-
ciais de pessoas transexuais e travestis.
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